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RESUMO

Esta tese busca realizar uma autoetnografia na qual o autor é observador, integrante e
participante do povo indigena guarani e se propde a analisar a migracdo de seu grupo que,
saindo do Paraguai, no inicio do século XX, ao fazer uma caminhada inédita para a regiao
Centro-Norte do Brasil. Nesse sentido, a analise se concentra na presenga mbya, em Goiéania,
Cocalinho, no Mato Grosso, Terra Indigena Xerente, Terra Indigena Xambioda, ambas no Estado
do Tocantins e na Terra Indigena Jacunda, no Para. Tendo como ponto de partida o historico e
a mobilidade, centra-se na autodeterminacéo e sua relagdo com o direito indigena guarani que
se apresenta com o nome mbya “nhandereko”. Verifica a autodeterminacdo nos tempos
passados bem como na atualidade, passando por um longo periodo da invisibilidade desse
direito ou mesmo sua negacao, para o reconhecimento no ordenamento juridico brasileiro e nas
esferas internacionais, ao ponto de se poder afirmar que esta havendo, na atualidade, o
reconhecimento da autodeterminacdo guarani no cenario nacional e internacional. Por fim,
busca-se apresentar 0s elementos e principios para confirmar a existéncia de um direito indigena

Guarani.

Palavras-chave: Migracdo guarani, direito, autodeterminacgéo, nhandereko.



ABSTRACT

This thesis seeks to carry out an autoethnography in which the author is an observer, member
and participant of the Guarani indigenous people and proposes to analyze the migration of his
group that leaving Paraguay at the beginning of the 20th century, when making an
unprecedented journey to the Central-North region of Brazil. In this sense, the analysis focuses
on the Mbya presence in Goiania, Cocalinho in Mato Grosso, Xerente Indigenous Land,
Xambiod Indigenous Land, both in the State of Tocantins and in the Jacunda Indigenous Land
in Para. Taking historical and mobility as a starting point, it focuses on self-determination and
its relationship with the Guarani indigenous law that presents itself with the Mbya name
“nhandereko”. It verifies self-determination in the past as well as in the present, going through
a long period of invisibility of this right or even its denial, for recognition in the Brazilian legal
system and in international spheres, to the point of being able to say that there is currently a
reconquest of Guarani self-determination in the national and international scenario. Finally, it
seeks to present the elements and principles to confirm the existence of a Guarani indigenous
right.

Keywords: Guarani migration, law, self-determination, nhandereko.



RESUMEN

Esta tesis busca realizar una autoetnografia en la que el autor es observador, miembro y
participe del pueblo indigena guarani y se propone analizar la migracion de su grupo que,
saliendo de Paraguay a principios del siglo XX, al realizar un viaje sin precedentes a la region
Centro-Norte de Brasil. En ese sentido, el analisis se centra en la presencia Mbya en Goiénia,
Cocalinho en Mato Grosso, Tierra Indigena Xerente, Tierra Indigena Xambiod, tanto en el
Estado de Tocantins como en la Tierra Indigena Jacunda en Para. Tomando como punto de
partida la historia y la movilidad, se enfoca en la autodeterminacion y su relacion con el derecho
indigena guarani que se presenta con el nombre Mbya “nhandereko”. Em la tesis se examina la
libre determinacidn tanto en el pasado como en el presente, pasando por un largo periodo de
invisibilidad de este derecho o incluso su negacion, para el reconocimiento en el ordenamiento
juridico brasilefio y en las esferas internacionales, hasta el punto de poder decir que actualmente
existe un reconocimiento de la autodeterminacion guarani en el escenario nacional e
internacional. Finalmente, busca presentar los elementos y principios para confirmar la

existencia de un derecho indigena guarani.

Palabras clave: Migracion guarani, derecho, autodeterminacion, nhandereko.



NHEE MBYKY

Ko nhembopara ma ojapo petéi autoetnografia mamo xee mimo guarani mbya mbopara, mamo
rupi xe ramde kuery onxe raka’e a Paraguai que yma ete século XX, o guata reta rire o vae
Centro Norte do Brasil py. Irami ram8 mbya kuery oparupi oiko, Goiania rupi, Cocalinho/MT
rupi, te’yi Xerente mbyte rupi, Xambiod mbyte rupi ko mokde Estado Tocantins py,
Jacundd/PA py ave. Irami po guata avd guive pd enoi avd mbya nhandereko. Oexa
autodeterminacdo yma guare anhy peve direito ndoguerekoi vaekue o jekua avad ordenamento
juridico brasileiro py omboae internacionais rupi ave. Irami jo exauka exe elementos mam®o

mamo rupi pa oiko direito

Mbopara-chave: Toguata guarani, direito, autodeterminacao, nhandereko
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INTRODUCAO

A presente tese analisa o povo indigena conhecido na literatura antropoldgica como
Mbya, do subgrupo Guarani (LADEIRA, 2008, p. 61), mas que prefiro denomina-lo de Nhande
Kuera Ete’i, que na tradugdo livre pode ser: nos de verdade, nos os verdadeiros, nossa gente de
verdade, ou Nhande va’e, que de igual forma significa nossa gente ou até mesmo “Guarani”,
como esclarece Dooley (2013, p. 126).

Assim, vale registrar que as designacGes Mbya, Nhandeva e Kaiowa séo classificaces
etnograficas, com a finalidade de identificar e também diferencia-los em razdo de aspectos
relacionados ao dialeto falado e alguns caracteres sociais.

Nesse sentido, Schaden afirma: “Em que pese a ligeiras variagdes entre as numerosas
aldeias, a divisdo em trés subgrupos se justifica por diferencas sobretudo linguisticas, mas
também por peculiaridades na cultura material e ndo-material” (SHADEN, 1974, p. 10).

N&o obstante essa classificacdo, Schaden (1974) reconhece que o termo Nhandeva é
uma das formas de autorreconhecimento de todos os Guarani, para ele “Nandéva (0s que somos
nos, 0s que sdo dos nossos) é autodenominacao de todos os Guarani. Gostam de usar expressées
como Nandevaekuére (nossa gente), fiandéva eté (é mesmo nossa gente), txé fihandéva eté (eu
sou mesmo Guarani, um dos nossos) e outras semelhantes.

Ja o termo Mbya significa aquele que veio de outro lugar ou estrangeiro, Nhandeva
significa nossa gente, ou Guarani e Kaiowa se diz daqueles que habitam as florestas. Os Mbya
passaram nos ultimos anos a se identificarem como Mbya por forca da tradicdo académica e
passou a marcar um dos signos das diferencas entres 0s grupos, mas € fato que no grupo mbya
de que sou parte usamos a designacado é “Nhande kuera” (nossa gente).

Dessa forma, usarei para meu grupo familiar o termo Mbya ou Nhande Kuery Ete’i.
Nhande em portugués significa nds e Kuery pode ser traduzido como todos ou o coletivo de
pessoas, assim, Nhande Kuery ¢ o mesmo que todos nds, que acrescentando o Ete’i, traz o
significado de nos, os verdadeiros Guarani, ou gente de verdade. E como dito, Mbya utilizarei
por ser a forma dominante entre os estudiosos em classificar os Nhande Kuery Ete’i entre 0s
trés grupos presentes no Brasil.

Trata-se, portanto, de autodenominagdo na qual me insiro, como integrante de um grupo
que migrou, no inicio do seculo XX, do Paraguai para o Brasil, que em uma rota inédita
adentrou os estados de Mato Grosso, Goias, Tocantins, Pard e Maranhdo em busca da Yvyju
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Pora (terra perfeita). Considerando a importante diferenga conceitual dos termos Yvyju Poré e
Yvy Mara Ey, farei algumas consideragdes, conforme se apresenta na sequéncia.

A literatura classica e atual costuma denominar de Yvy Mard Ey, em portugués, Terra
Sem Males, porém o grupo a qual pertenco a denomina de Yvyju Pord. Schaden apresenta o
primeiro termo “Na realidade trata-se de ida para o yvy maré ey, o Paraiso mitico dos Guarani,
que muitos acreditam estar situado na diregao de leste” (SCHADEN, 1974, p. 77).

Assim, o termo yvy mara ey e conhecido como visto por Schaden, mas nao apenas,
desde Montoya, Héléne Clastres, passando por Melia e Maria Inés Ladeira, nos dizeres desta
ultima autora: “Traduzido pela literatura etno-historica como a “terra sem mal”, yvy maraey foi
interpretada por varios autores tanto no sentido de busca de uma terra de abundancia, como no
sentido semantico de uma “terra intocada” (LADEIRA, 2008, p. 126-127).

Além disso, nosso grupo familiar utiliza o termo Yvy ju Pora, em traducéo livre pode
ser entendido como boa terra amarela, ou boa terra dourada ou terra bonita, mas no contexto
espiritual e cosmoldgico é o lugar onde h& abundancia de alimentos, salde plena, paz e
harmonia entre todos, felicidade eterna, é onde se vive para sempre.

Recentemente, os autores estdo reconhecendo o Yvyju Pord como sinbnimo de Yvy
Maré Ey. Neste sentido, Maria Inés Ladeira afirma

“Ela é, para os Guarani, a terra sem fim ou onde nada tem fim, a terra perfeita, onde
tudo é bom, o lugar de Nhanderu (nosso pai) e sua comunidade celeste. Seu
significado estd contido nas expressfes yvya mardey, yvyju pord, yvyju miri,

Nhanderu amba, Nhanderu reta, e todos situam-se na dire¢do de Nhanderenonderé (a
nossa frente), onde nasce o sol”. (2007, p. 30. Grifo meu)

Mendes Junior (2016), cita, em sua tese, a expressdo yvyju, “Em sua busca por yvyju
alcancaram, novamente, o curso do rio Araguaia e as proximidades das cidades de Barra do
Gargas ¢ Araguaina, ambas no Mato Grosso” (MENDES JUNIOR, 2016, p. 176). Andrade, de
igual forma, estudando os Guarani da regido Centro-Norte reconhece o termo Yvy Ju em sua
tese de doutoramento (SOUZA ANDRADE, 2019, p. 211 e 240).

Essa diferenca conceitual terminoldgica teve o sentido de demarcar um dos signos
proprios de nosso grupo, visando esclarecer que mesmo entre grupos classificatorios de
identidade existem marcadores que os diferenciam em razdo de fatos historico-espaciais.

Nesse prisma, os Guarani, atualmente vivem no Paraguai, Argentina, Uruguai, Bolivia
e no Brasil. Em nosso Pais, estdo presentes no Mato Grosso do Sul, Espirito Santo, Rio de
Janeiro, S8o Paulo, Santa Catarina, Rio Grande do Sul, Parana e, na Regido Centro-Norte do
Brasil, em Goiés, Tocantins, Maranh&o e Para. Nessa perspectiva:
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Os Mbya estéo presentes em vdrias aldeias no leste do Paraguai, norte da Argentina e
Uruguai, no interior e no litoral dos estados do sul do Brasil - Parana, Santa Catarina
e Rio Grande do Sul. Em Sdo Paulo, Rio de Janeiro e Espirito Santo, estdo
estabelecidos no litoral, junto a Mata Atlantica. Alguns agrupamentos sdo notados
ainda no Maranhdo, numa area das reservas Guajajara; no Tocantins, na aldeia Karaja
do Norte (Xambioa); e no Posto Indigena Xerente (Tocantinia). (LADEIRA, 2007, p.
34)

Nesta tese, busco recompor o percurso historico dos Guarani do Centro-Norte, em
especial quanto aos enfrentamentos e estratégias proprias e lutas por reconhecimento de nossos
direitos individuais e coletivos como povo indigena em nosso direito de viver segundo o
Nhandereko (nosso sistema), conforme nosso entendimento e pratica, em contraste com o
direito a autodeterminacdo e seu significado para o direito ocidental.

Ademais, apresentarei os direitos Guarani dialogando com o direito indigenista
brasileiro ao reconhecer aos indios 0s usos, costumes, linguas, crencas e tradi¢cdes. Verifico se
essas expressdes usadas em nossa Constituicdo equivalem ao termo guarani “Nhandereko” (que
considero equivalente ao que se denomina direito).

Se buscara percorrer a interpretacdo do principio da autodeterminacdo nos textos
normativos internacionais especificos, tendo como destinatarios os povos indigenas, no caso,
na Declaracdo das Nagfes Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas, na Declaracdo
Americana dos Direitos dos Povos Indigenas, bem como na Convencéao n° 169 da Organizacao
Internacional do Trabalho (OIT).

H& que analisar os Pactos Internacionais destinados as Nacgfes Independentes
integrantes do Clube das Nac¢des Unidas, nesse caso, 0 percurso do presente estudo seguira sob
a analise da autodeterminacdo, sob o enfoque de seu sentido internacionalmente reconhecido e
sob a perspectiva dos povos indigenas.

Nessa analise, se verificara a questdo da autodeterminacdo de forma comparativa entre
o direito brasileiro e de alguns paises da América do Sul e do México, objetivando compreender
o alcance politico e juridico nessas regides.

Nessa direcdo, 0s questionamentos e ou proposigdes que serdo tratados nesta tese séo 0s
seguintes: o direito a autodeterminacdo é uma realidade normativa possivel ou mera aspiracao
politica? Para responder a essa indagacdo, ha de buscar resposta na doutrina do Direito no
ambito internacional como nos relatorios da propria Organizacéo das Nag¢6es Unidas (ONU) e
na visdo dos povos indigenas. Qual o significado da autodeterminacdo na relagcdo dos povos
indigenas com o0s estados nacionais? Essas questfes suscitadas serdo devidamente e

amplamente consideradas.
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Nesse contexto, se verificara a ontologia mbya, na condi¢cdo de primeiros povos,
habitantes do que hoje se conhece por Brasil. A aparente assimilacdo dos Mbya aos usos e
costumes de outros povos indigenas e mesmo da populacéo brasileira gera uma falsa ideia do
desaparecimento do seu Nhandereko, aparentando sua morte — ledo engano, alias, ficara
demonstrado no decorrer da presente tese exatamente o contrario.

A presente tese, como um trabalho académico, visa compor 0s requisitos necessarios
para minha obtencéo de titulo de doutor em Antropologia Social, mas ndo somente isso, pois
espero contribuir para um repensar na academia de uma antropologia indigena guarani do ponto
de vista de um pesquisador procedente do grupo que esté sob analise.

Ainda espero que com o conhecimento e a titulagdo que me propus a alcangar neste
doutorado, possa me qualificar melhor para dar uma contribui¢do teorico-pratica de um
pensamento indigena, juridico e antropoldgico para que o Brasil se torne de fato um pais
pluralista e que sejamos uma sociedade livre, justa e solidaria.

Que este trabalho monogréfico sirva também como um instrumento para transmitir
nossa historia, nossa tradicdo para a presente e futuras geracfes de minha familia extensa.
Chamo de familia extensa a totalidade dos Guarani de meu grupo familiar, ligados por um
contexto histérico, consanguinidade e afinidade, por outro lado, chamo de familia nuclear a que
€ a composta por meus pais e irmaos. Dessa forma, minha familia extensa é aquela que estavam
juntas sob a lideranca de Klénio e Manoelzinho antes da morte deste Gltimo, fato que culminou
com a cisdo do grupo, que deu origem aos Guarani atualmente em Cocalinho, na Terra Indigena
Xambiod, Terra Indigena Xerente e em Jacunda. Pois, 0 mundo passa por mudancas e nossas
comunidades tambeém vivem esse mundo globalizado de transformagdes, servindo também para
incentivar a geracdo mais nova, para trazer suas contribuicdes com suas respectivas visoes de
mundo, objetivando valorizar nosso povo, nossa histdria, nossos saberes.

Ainda que seja uma contribuicdo singela, mas que possa provocar na sociedade
brasileira um repensar sobre a sociodiversidade presente nesse Tekoa Guagu, chamado Brasil,

e que devem ser respeitados outros saberes, culturas, direitos, Nhandereko.

AUTOETNOGRAFIA

A narrativa até aqui construida foi um prelddio visando orientar a pesquisa sobre 0s
Nhande Kuery Ete’i, e a realizacdo do oguata (caminho) escolhido configura a metodologia por

mim escolhida, que denomino de autoetnografia.
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Ao utilizar essa metodologia, compreendo que a condugdo desta tese se apresenta do
ponto de vista de uma epistemologia com um viés ontoldgico mbya guarani que se da com
minha insercdo de sujeito pesquisador, analisando meu préprio povo.

Nesse desiderato, se faz necessario um didlogo entre ciéncia ocidental e o conjunto de
saberes tradicionais guarani advindos do mundo empirico do qual sou sujeito pesquisador,
pesquisando minha préopria familia, meu povo, tendo como ponto de partida minhas
experiéncias como nhandeva’e, com minha visdo particular do grupo indigena, o qual faco
parte, e minha atuacédo profissional no &mbito dos direitos dos povos indigenas como jurista e
mais recente como um académico da Antropologia.

A busca da explicagéo da realidade se faz tendo como um ponto de partida o ser, 0 estar
e 0 viver em construcdo no conhecimento tradicional do meu grupo, portanto, as explicacdes
sobre emigracdo e mobilidade tém uma razdo sentida e vivida no seio da propria comunidade.

Logo, ao explicar os caminhos percorridos até chegar ao Tekoa Pyau de maneira a
desfrutar do bom viver em seu proprio ambiente e a exercer de forma mais plena possivel, o
denominado Nhandereko de forma autdnoma, incluindo todos os aspectos da vida guarani
podendo ser denominado de autodeterminacéo.

Nhandereko e autodeterminacdo tém o mesmo significado ou ndo, se excluem ou se
complementam? Se pretende analisar e responder no decorrer do presente trabalho essa questéo.

Ao referir meu estudo como autoetnografia, o fago conforme o exposto a seguir.
Compreendo e apresento a presente pesquisa autoetnografica como um método de pesquisa que
se caracteriza por:

usar a experiéncia pessoal do pesquisador para descrever crengas, praticas e
experiéncias culturais; valorizar os relacionamentos do pesquisador com 0s outros;
usar a autorreflexdo profunda e cuidadosa, denominada reflexividade, para nomear e
questionar as interseccdes entre o eu e a sociedade, o particular e o geral, o pessoal e
o politico; relatar o processo de descoberta do que fazer, de como viver e do
significado das lutas das pessoas; equilibrar rigor, emocéo e criatividade intelectuais

e metodologicos em estilo literario. (ADAMS; JONES; ELLIS, 2015 apud NICOLA,;
VOSGERAU, 2020, p. 404)

Em relacdo a etnografia indigena apresento as licbes do indigena paraense, ativista e
doutor em Antropologia em seu texto autoetnografico “O intelectual indigena nascido da

Teologia da Libertacdo™:

Do ponto de vista da metodologia, meu relato pode ser visto como uma autoetnografia
(Versiani, 2002) [4], um texto sobre um individuo (seu discurso e suas praticas) na
sua relagdo com seu contexto politico-cultural. Sendo este texto escrito pelo proprio
sujeito etnografado, é preciso pensar para além da dicotomia sujeito vs. objeto e no
rumo de novas possibilidades de fazer ciéncia sobre 0s processos sociais. Ainda mais
agora, que cresce o numero de nativos fazendo etnografias sobre suas prdprias
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culturas. Mas ndo estou abdicando de toda objetividade, baliza necessaria nestas
reflexdes. Este esforco de pensar teoricamente minha prdpria atuacdo como
antrop6logo comecou na pesquisa do doutorado (Vaz Filho, 2010), e aqui avango
ainda um pouco mais, sempre considerando outros elementos além de minha prépria
visdo dos fatos. (VAZ FILHO, 2018, p. 36)

Nessa toada se da a presente tese, uma vez que se trata de um olhar de dentro e a0 mesmo
tempo de fora:

Sin embargo, Narayan destaca el sentido ambiguo y ambivalente de la nocion de
antropdlogo nativo, porque, por un lado, es alguien que conoce desde adentro el
mundo del que habla, pero por otro, aln si tiene la formacion de antrop6logo, no deja
de ser nativo. (RIOS; OLLER, 2015, p. 86)

Ao realizar a presente autoetnografia, defendo a ideia de que o meu fazer esta inserido
como uma atividade autdbnoma académica indigena, portanto, dentro do principio da
autodeterminacgéo, sem deixar de trilhar o que a antropologia propde como ciéncia ocidental.

Ademais, é necessario esclarecer que ao realizar a presente autoetnografia, o percurso
leva em consideracdo o meu ser, 0 estar e o fazer. Meu ser € minha construcéo individual e
social, pois sou 0 que sou em razdo do meu pertencimento coletivo social, isso ndo é estagnado,
pois o que sou hoje é a soma do que fui desde a concep¢do ou mesmo antes disso com tudo que
venho adquirindo, e isso se deu no mundo guarani, mas ndo somente, porque nessa construcao,
convivi entre os Iny da Ilha do Bananal, entre ndo indigenas, entre indigenas de diversos povos
e por todo o tempo de minha formacéo educacional até a conclusdo do ensino médio, superior
e na pds-graduacao.

Além do mais, neste ser que me torno a cada dia, convivi entre os Iny do Norte, ou
melhor, da Terra Indigena Xambiod, no Tocantins e ndo somente, pois minha adolescéncia se
deu também com o povo Paraketejé do Sul do Para, da Terra Indigena Mée Maria.

Na maturidade, cursei Direito convivendo com essa nova ciéncia que também passou a
fazer parte de mim e na condicdo de agente mediador de conflitos pela Funai pude conviver
com povos indigenas de todas as regides do Brasil. E essa convivéncia se dava de forma
dialogica do eu Mbya, em meus pensamentos, ideologias, crencas, valores, ética e tudo mais
COMO NOVOS poVOS com suas crengas, seus valores, seus sonhos.

Nesse caminhar, acredito ndo ter perdido nada de minha esséncia e sim ganhado um
pouco de cada convivéncia, nesse partilhar de vida, de dificuldades, de conquistas de cada povo

com quem interagi.
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Entdo, a autoetnografia na presente construcdo é o narrar, analisar, perceber 0 mundo
mbya enquanto Mbya, pesquisador, jurista e esse fazer o fago como pesquisador descrevendo
meu grupo familiar em sua trajetoria do Paraguai, da década de 1930 ao século XXI.

Assim, o diferencial é que ndo sou apenas o estudioso, 0 pesquisador estudando e
descrevendo a sociedade de um povo alienigena, o que descrevo vem de dentro da propria
comunidade, pois integrante sou da mesma.

Nesta autoetnografia, apresento em forma de narrativa muito mais no sentido de contar
historias proprias dos Guarani, de um periodo inicial que ndo tem como precisar o quando, pois
é dos tempos anteriores, ou seja, dos tempos de Nhanderu Eté Tenonde Gug, de Nhamandu, do
Karai, Nhandesy, daqueles primeiros, 0s que habitam o celeste.

Depois do periodo de criacgdo, trago alguns relatos com o fim de demonstrar o elo entre
0s primeiros tempos até a histdria recente, nesse caso, falo da minha familia no Paraguai até os
dias de hoje. No final dos anos 1960, venho ao mundo, mas ndo vim sem historia, ja vim
trazendo o que minha familia ja era antes de mim.

Entdo, a presente tese ndo € minha construcdo exclusiva e individual, a mim coube a
responsabilidade de narrar, transcrever e interpretar o mundo do qual sou parte, isso ndo é
apenas resultado de minha escolarizagdo ocidental, de minha formagéo em Direito e agora em
Antropologia, na verdade é o meu continuo mover e as experiéncias adquiridas de meus pais,
de minha gente.

Dessa forma, é de considerar que ao fazer etnografia me descobri um Mbya em
movimento, mas ndo é s6 isso, descobri também que o préprio povo Mbya também néo é
somente o passado distante, mas é o realizar dia a dia, por isso mesmo entre 0s Mbya, cada um
de cada regido do Brasil tem sua prdpria histéria, a construcéo de suas respectivas identidades,
gue convivendo com o0 outro se torna o que é hoje, sem, contudo, deixar de ser o de outrora.

Entdo, Mbya € o que foi, 0 que sdo e 0 que nos tornaremos no decorrer dos tempos, até
atravessarmos o oceano e chegarmos a ser os Mbya da Yvy ju Pord. Mbya imperfeitos, na terra
da imperfeicdo buscando a completude, a maturidade, a perfeicdo, pois somos os filhos de
Nhanderu Eté.

Isso posto, a autoetnografia que me proponho a realizar na presente tese devera percorrer
um caminhar observando alguns aspectos ou principios do Nhandereko, isso porque trata-se de
uma autoetnografia mbya.

Como afirmado anteriormente, a presente autoetnografia é resultado do meu caminhar
entre mundos e percepcdes, em razdo disso esta tese apresenta duas formas de narrativas, mas

que fazem parte de apenas uma autoetnografia.
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No primeiro aspecto, a construcdo narrativa parte do empirico, de minhas experiéncias
vividas pela tradicdo oral, pela expressdo vivenciada mbya, e no segundo aspecto € a
interpretacdo do mbya jurista, ao analisar o Nhandereko e o direito nacional e internacional, em
razdo disso a linguagem se apresenta dentro da técnica normativa do direito positivo brasileiro
em um diélogo entre dois mundos do direito, ou seja, o direito consuetudinario mbya e o direito
positivo ocidental.

Portanto, na segunda fase da presente tese proponho desenvolver o trabalho no ambito
da denominada Antropologia Juridica, pois vejo muita proximidade entre o Direito e
Antropologia quanto ao seu objeto, pois a Antropologia estuda o ser humano na sua totalidade,
na diversidade dos povos como nas questdes das igualdades e diferengas entre as sociedades e
o Direito estuda o homem, principalmente, no sentido dos sistemas juridicos. Nessa
epistemologia, é possivel uma relacdo dialogica entre o Direito e a Antropologia sob uma nova
forma de pensar ndo somente o outro estudando o eu, mas também o eu estudando o outro.

Nesse sentido:

Fundamental, sobretudo, é destacar que a principal contribuicdo destas novas
perspectivas de estudos para a antropologia juridica é que elas rompem com a ideia
do “eu” que estuda o “outro”; e assim, do conhecimento “universal” que tem o poder
de conhecer os saberes “locais”. Pelo contrario, sdo os proprios saberes locais que
emergem questionando a ideia de universalidade dos saberes.

Trata-se, portanto, ndo apenas de uma nova maneira de pensar o direito, mas de novas

formas de pensamento que descentralizam e pluralizam o que tem sido considerado
como juridico ou direito. (COLACO; DAMAZIO, 2012, p. 11)

Apenas para demonstrar a real interacdo no presente estudo, busco investigar o
fendmeno juridico de forma pluralista na sociedade qual faco parte e que encontra eco na citagcdo
a seguir sobre pluralidade e sociedade “agrafa”

Destarte, pode-se dizer que a chamada “Antropologia Juridica” ou “Antropologia do
Direito” pode ser conceituada como uma disciplina autbnoma, que cuida de investigar
o fendbmeno juridico de forma pluralista, buscando prioritariamente investigar sua
génese nas formas mais simples de sociedades (dentre as quais as chamadas “agrafas”
traduzem-se no maior exemplo) ou até mesmo em meio as complexas, como o sao
aquelas tantas da contemporaneidade, utilizando-se do método comparativo sempre

que necessario, como uma ferramenta Gtil para que sejam determinadas as categorias
e os valores intrinsecos as inimeras culturas existentes no planeta. (PALMA, 2019)

Nesse prisma, proponho os seguintes passos nesse caminhar autoetnogréafico:
1. O pesquisador sempre levara em conta que o conhecimento € social, do povo do

qual se é integrante, entdo as narrativas e interpretacdes do pesquisador serdo na

verdade uma atuacdo aos moldes da diplomacia, pois antes de tudo o autoetnografo
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leva a academia o pensar que ndo é individual, mas coletivo de sua gente a um novo
mundo, a “academia”.

2. Que os conhecimentos traduzidos e apresentados sobre o povo a academia, além de
serem coletivos, estdo em pleno vir e devir, estd em construcdo, portanto os dados
socioculturais sobre o povo que esta sendo analisado sob a presente narrativa ndo é
algo pronto e acabado, fechado em um sistema indigena imutéavel, pois como disse
Melia “cada tempo tem o seu Guarani”; eu diria mais, além do tempo, deve-se incluir
o lugar (teko) o espaco. Entéo, cada tempo e espaco tem seus proprios Mbya. Ouso
dizer que os aspectos fundamentais da cultura guarani estdo em pleno existir, viver,
construir e reconstruir. Que o pesquisador autoetnografo, seja consciente disso e siga
essa trilha.

3. Para que ndo ocorra o ojepota e 0 mbya pesquisador se torne outra pessoa, outro
povo, outra cultura ao ponto de deixar de ser o que €, um Mbya, o alimento, no caso
aqui o conhecimento compartilhado, ndo pode ficar s6 para o pesquisador, ndo pode
ser egoista, deve prevalecer o sentimento pratico do compartilhar, do solidarizar-se
sempre, visando o bem da coletividade de nos, os Nhande Kuera. Significa também
dizer que o que se propBe a escrever e compartilhar deve ser Util para a presente e
futura geracdo dos Mbya, para ndo esquecermos o Nhandereko.

4. Finalmente, que os conhecimentos apresentados, por mais que a ciéncia denomine
de mito ou até mesmo folclore, € a visdo cosmoldgica de um tempo que nédo se sabe
guando comecou, nem quanto vai durar e que restara concluida essa fase na terra
imperfeita, quando se ingressar no que é perfeito e permanente, no Yvy Dju Pora.

5. O pesquisador conclui essa metodologia do caminhar convicto de que a
autoetnografia mbya nédo é o fim em si mesmo, mas uma forma de se chegar ao final
desse trabalho monogréfico, e essa forma também poderéa e provavelmente recebera
novas contribui¢cbes dos outros Mbya que virdo na sequéncia, trazendo suas
histdrias, realidade, experiéncias, pois nada esta pronto e acabado, € um movimentar

e se movimentar continuo.

! Ojepota significa encantamento, no qual o individuo que quebrou regras, geralmente ligadas ao ingerir alimento
cru ou proibido, ou na floresta podera ter um encontro com um aparecer na forma de uma bela mulher, ou até
mesmo de um boto, enfim um ser criado nos tempos antigos, que tem poder de se transformar e manter contatos
com os humanos, contatos até mesmo sexuais. E a pessoa que teve contato adoecera e podera se transformar em
um animal. Se a tempo for tratado mediante agdo do xama (nhanderu) podera voltar ao normal ou entéo se perdera
para sempre da sua humanidade. No grego, encontrarmos algo parecido, “metempsicose”. Podem ser vitimas do
encantamento tanto homens quanto mulheres, nesse caso geralmente no periodo menstrual (ojekoaku),
principalmente ou durante a gravidez e pds gravidez.
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Espero contribuir com essas reflexdes metodoldgicas para o pensar académico e para 0s
novos indigenas que virdo a academia aprender e ensinar, receber e compartilhar, nesse método

epistemoldgico a reciprocidade é uma das expressdes do Nhandereko.

ORGANIZACAO CAPITULAR

A tese que ora apresento se compde de 4 (quatro) capitulos, sintetizados na sequéncia.

No capitulo inicial, fago uma contextualizacdo sobre os Guarani Mbya da Regido
Centro-Norte do Brasil, apresentando minha prépria visao na condi¢ao de pesquisador de meu
proprio povo, para tanto, apresento uma narrativa aos moldes da oralidade sobre o0s primeiros
tempos, passando pela atualidade, ou seja, 0 mundo em que vivemos. Nesse ponto, apresento
algumas histdrias sobre a lideranca espiritual e a importancia da palavra para os Mbya e por se
tratar de uma autoetnografia trago nesse capitulo minha histéria. Buscarei aprofundar a tematica
do ser e do estar na visdo mbya a partir de algumas historias e seus desdobramentos no campo
interno, advindos dos conflitos internos que acabaram por trazer consequéncias, pondo fim ao
modo antigo tradicional do isolamento voluntario para um novo mundo onde convivem o
tradicional modo de ser com a atual realidade: “cada época e espago tem seus proprios Guarani’.

No capitulo seguinte, intitulado Os Mbya Guarani, do Paraguai ao Centro-Norte do
Brasil, dou inicio a narrativa desde de minha perspectiva empirica, como analise de escritos e
documentos, tendo como inicio nosso grupo familiar no Paraguai, em seguida apresento
informacBes sobre a presenca mbya em Goiania e regido metropolitana, s6 entdo passo a
apresentar a realidade mbya em Cocalinho, na Terra Indigena Xambioa e em Jacunda. Neste
capitulo, ja apresento consideracBes sobre a natureza juridica da Terra Indigena Jacunda.

No capitulo terceiro, com um viés juridico antropoldgico na presente tese, apresento
meu entendimento sobre o Direito Guarani. Para tanto, demonstro as diferencas entre direitos
indigenas e direito indigenista, em uma possivel convivéncia no denominado pluralismo
juridico. Ainda nesse ponto da tese apresento o Direito Guarani na atualidade, compreendido
como direito consuetudinario guarani, sendo um direito proprio nos chamados direitos dos
povos indigenas.

Finalizo com o capitulo quarto, apresentando o Nhandereko em dialogo com o direito
internacional e com o direito brasileiro, trata-se de uma proposicao dialogica entre 0 mundo do
direito sob o enfoque Guarani e do Direito Positivo Brasileiro.

Jaa Jaguata (vamos caminhar).



| - XEE AMBOPARAXE KUAXIA (ESCREVENDO MINHA HISTORIA)

Neste capitulo, faco um relato da memoria coletiva do meu grupo familiar, ainda nos
tempos do Paraguai, apresentando algumas historias de conflitos internos e externos, nao faco
uso de bibliografia, uma vez que a histdria € de toda nossa familia, e em razdo da escolha
metodoldgica ser a autoetnografia.

Nessa direcdo, para construir e desenvolver os pontos apresentados, tomo como ponto
de partida os tempos imemoriais, antes mesmo da formacdo humana dos Guarani e da terra
onde vivemos. S0, entdo, a narrativa aparece ja no mundo atual, em seguida, me insiro na tese
a partir de minha vivéncia nas idas e vindas do Tocantins, Mato Grosso, Goiania e Parg,
apresentando minha propria visdo na condi¢do de pesquisador de meu prdprio povo em relagédo
0s parcos estudos sobre os Guarani dessa regiao, principalmente na questdo da mobilidade de
meu nucleo familiar. Ou, de outra maneira, apresento uma narrativa dos deslocamentos
realizados, tendo como objetivo a busca por encontrar os parentes que, mesmo diante da morte
do altimo nhanderu (xama), sairam rumo ao “Mar de Belém”, no aféd de encontrar a Yvyju Pora
(terra sem mal). Essa modalidade de deslocamento é denominada migracdes. No decorrer do
trabalho, serdo diferenciados os termos-conceitos de mobilidade e migracao.

Nessa narrativa, na condicéo de sujeito pesquisador de seu préprio ponto de vista, desde
minha experiéncia empirica, fago uma narrativa-analise dos eventos importantes em minha
construcdo individual e coletiva do ser, da pertenga, como integrante de um dos grupos guarani
denominados Mbya.

Nesse desiderato inicial, apresentando o ano, meu local de nascimento e do inicio, em
seguida da mobilidade de meu ndcleo familiar para reencontrar familiares, passando sob analise
ainda de forma inicial o significado de Yvy ju Porda, Nhandereko, Tekoa, Nhemogarai, a

denominacdo, identidade do grupo familiar e outros significados e significantes.
1.1 Ymave rupi (nos tempos mais antigos)

Nosso viver no mundo se da por meio da histdria, narrativas orais repassadas dos mais
velhos, nhaneramoi (nossos avds) e de nossas avos (nhandejaryi), como pelos nossos pais e
mdes, irmaos mais velhos e de nossas irmads mais velhas, além de tios e outros parentes

(nherentara kuery).
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Desse modo, séo eles que nos contam de onde viemos, quem somos, para onde vamos,
como devemos viver, nos relacionar com os outros, sobre nossos costumes, crencas, valores e
como alcancarmos a vida plena para podermos entrar na vida da plenitude infinita.

Dessa forma, aprendi deles, dos mais velhos! Em um tempo em que ndo se contavam
dias, meses e anos, ndo havia ainda dia e noite, nem mesmo céu e terra, Nhanderu Eté Tenonde
Gua (Nosso verdadeiro Pai, 0 primeiro) se criou por si so, fazendo sair dele fogo, neblina e
vento, tudo isso com seu poder e sua sabedoria.

Ainda néo existia a lingua dos homens, pois estes ainda ndo tinham sido criados, nem
mesmo a lingua de outros seres, pois s6 havia Nhanderu Eté Tenonde-Gua, nesse ato de se
autocriar, fez surgir do seu sabio coracdo o amor pleno e perfeito, criou também a masica, a
linguagem e o vento.

De sua sabedoria solitaria ele criou Nhamandu, criou os primeiros e verdadeiros pais
das almas, aqueles que seriam pais de Karai, Kuaray e de todos e todas que iriam surgir na terra,
criou a Primeira Mae de todos. S&o esses os pais de seus filhos cagulas, que somos nés 0s
Guarani?.

Assim se deu a criacdo de Nhanderu Eté e dele os seres celestiais, de sua sabedoria, do
seu poder flamejante, ele criou o céu e criou a propria luz, com seu yvyra’i (cetro) sagrado,
criou a primeira palmeira, a que subsiste para sempre e a terra em que vivemos.

Com seu poder ilimitado, com sua sabedoria criou o fundamento da terra e sua estrutura,
a morada dos seres humanos, os primeiros seres a habitar a terra, dessa forma criou a primeira
cobra, a cigarra, o beija flor sagrado, a perdiz, 0 sapo e a coruja e 0s demais seres ndo humanos
(animais, florestas, rios e mares).

Criou as varias espécies de amendoim, de milho, batata e mel. Sim, ele criou, de sua
prépria manifestacdo, do seu préprio ser, ele foi criando e criando, dessa forma criou a
primavera e o inverno, fez todas as flores e as plumas.

Criou as almas, a lingua verdadeira dos Guarani, a musica, seu apyka “banco trono” em
forma de uma canoa, tudo isso com seu yvyra’i. Por isso os Guarani cantam, dancam,
agradecem, oferecem cultos com os produtos de suas rogas, rezam em agradecimento ao
verdadeiro Pai e na Opy, a casa de cerimonia e celebracdo o lider se comunica com o Sagrado

e recebe dele o poder para curar os doentes, 0s nomes almas para as criancgas, a orientacdo para

2 Os nomes citados, Nhamandu significa sol, mas ndo apenas no sentido de estrela ou corpo solar, mas um dos
primeiros seres, ele € um ser de luz ou a propria luz resplandecente e expressa sabedoria. Kuaray é filho de
Nhamandu, Karai é também um dos seres celestes. Todos sdo considerados como os pais das almas. Sdo também
nomes proprios designados no nhemongarai (ritual de nominacdo). Kuaray ser que criou de si mesmo uma
companbhia, jacy (lua).



35

viver conforme os padrdes dados por Nhanderu. E faz uso do bastéo, sendo que por meio dele,
ao tocar na pessoa, essa pessoa venha a receber algo espiritual de Nhanderu, como falar as belas
e sagradas palavras e as orientagdes, e quando surgird um novo lider espiritual, aquele que ha
de guiar o povo.

Ele criou a ordem, a reciprocidade, a maneira de ser, estar e viver guarani, 0 que 0s jurua
(brancos) chamam de cultura, sistema politico, religioso, filoséfico, leis, préaticas, rituais, como
interagir com animais, plantas, com os outros seres humanos, o0 que comer e quando comer, 0
que devemos e 0 que ndao devemos comer para manter a saude, fisica, emocional e espiritual e
tudo isso, todas as tradicGes em todas as areas da vida, n6s, os Nhandeva’e denominamos de
Nhandereko.

Sobre o0s primeiros tempos, meu povo deixou registrado no “Plano de Gestao Territorial
e Ambiental” na publicacdo Ka’aguy rupa nhangareko (Nosso jeito de cuidar da vida nas
matas), organizado por Maria Inés Ladeira e Teresa Paris, com traducgédo de Alexandre Kuaray
(2021):

OPA MBA’E

Ka’aguy Nhanderu

ojapo va’ekue

Yvy Nhanderu ojapo va’ekue
Opa mba’¢ Nhanderu

ojapo va’ekue

Opa mba’¢ Nhanderu

ojapo va’ekue

TUDO O QUE EXISTE FOI NHANDERU QUEM CRIOU
Nhanderu Ete criou

a floresta

Nhanderu Ete

criou a terra

Nhanderu Ete

criou a agua

Tudo o que existe

foi Nhanderu Ete

guem criou

Tudo o que existe
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foi Nhanderu Ete

quem criou

Todas as instrucdes de como viver e proceder, nossos pais receberam diretamente de
Nhanderu Eté Tenonde Gua, dessa forma escolhemos se queremos seguir o bom viver ou
abandonar o Nhandereko e viver como todos 0s outros indigenas e jurud, mas as consequéncias
da escolha vém tanto no agora quanto no advir.

Se nossa escolha for viver segundo nossos costumes, valores e crengas, vamos sendo
instruidos dia a dia desde as minimas coisas como cagar, pescar, empreender uma viagem,
nominar os filhos, praticar os rituais de cura e até as mais complexas como quando devemos
sair de um determinado lugar em definitivo e irmos para outro. Recebemos conselhos em
tempos de guerras e conflitos até mesmo com 0s jurua e seu governos e ao atingirmos o aguyje
sera possivel transcender e ir viver na terra da abundancia de alimentos, saude, paz, a terra
belissima, a terra dourada ou da infinitude, onde ndo morreremos, nem adoecemos e nem
teremos escassez de alimento.

A crenca nhande kuery na autonomia da escolha do bom ou do mau viver e suas
consequéncias ja foi sentida quando da existéncia da primeira terra e posteriormente sua
destruicdo por agua. A primeira terra é a denominada Yvy Tenonde e a que vivemos hoje é a
Yvy Pyau ou Nova Terra.

Nos tempos da primeira terra, nossos ancestrais alcangaram a vida eterna, portanto néo
podiam mais morrer, diante dessa realidade alguns comecaram a viver fora dos costumes e
outros permaneceram vivendo segundo os ditames de Nhanderu Eté Tenonde.

O mal proceder de muitos se via em ndo observar o Nhandereko, e o ponto extremo foi
0 praticar relagdes sexuais incestuosas, quando um de nossos primeiros pais, Karai Jeupie, teve
relacionamento com sua tia, irma de seu pai.

A consequéncia desse mal proceder veio na forma de um dillvio sobre toda a terra e,
nesse tempo, 0s que viviam de acordo com o Nhandereko e ja tendo alcangado o aguyje foram
viver com os pais das almas na terra indestrutivel nas esferas superiores, ja 0s que ndo poderiam
morrer mas praticam males se transformaram em animais a semelhanca do ojepota
(encantamentos) a que estdo sujeitos os Guarani que ndo observam por exemplo os habitos e
ou restri¢des alimentares ou que se encontram com alguns seres das florestas ou das &guas como

ongas ou botos.
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No mundo atual, se ndo for por intermédio de rituais do nhanderu, as vitimas poderao
se tornar animais para sempre ou perderem o juizo e viver totalmente fora da realidade. Posso
dizer que as coisas da terra nova sao copias ou espelho da primeira morada de nossos ancestrais.

Depois desse tempo, aquela época em que nao se contava como dito antes, horas, dias,
Meses e anos Como agora, passou a existir primavera e verdo, veio a nova terra, criada pelos
NOSSOS primeiros pais.

Além disso, os Guarani de agora, da mesma forma, devemos cantar, dancar, rezar,
cacar, casar, viver a vida plena, mas ndo como os jurua, nem com eles se relacionando, ndo
participando de suas festas profanas, nem fazer uso de bebida alcodlica, devemos evitar
conflitos, ndo participar de guerras, nem mesmo obter conhecimento das escolas dos néo
indigenas, ndo podemos buscar riquezas materiais, nem buscar ascensdo politica nos meios dos
jurua, nem roubar, nem matar, ndo cometer incesto.

Os que vivem no sistema guarani tém a chance de ascender a morada dos nossos
primeiros pais sem provar da morte, 1a é a terra destinada ao nosso povo. Se agirmos de modo
contrario, restard ao nosso grupo viver perambulando, sem destino, ou virar animais e
finalmente morrer sem entrar na terra da vida eterna. O fim de todos 0s que ndo andam segundo
o Nhandereko ndo serd mais diltvio e sim a destruicdo da terra, mas agora pelo fogo (profecia
sempre nos repassada pelos mais velhos).

Essa é uma das hipéteses para justificar a migracdo de minha familia ao sair do Paraguai,
chegar Centro-Oeste brasileiro e prosseguirmos rumo ao mar de Belém em busca da Yvyju Pora
(terra sem males) que fica a leste, para além do oceano.

O andar sem destino, vivendo sem esperanca, perdidos no mundo pds morte do lider
Manoelzinho em Mozarlandia (municipio do estado de Goias), a partir da década de 1960 ¢
visto pelo grupo como punicdo por ter saido da orientacdo espiritual, ndo fosse isso, alcancar o
Mar de Belém e cruzé-lo seria o resultado natural do caminhar Guarani.

Tendo em vista a presente tese ocorrer na forma de autoetnografia, ndo deixarei de
analisar esses pontos com as hipdteses alhures apresentadas, mas ndo é somente isso, trata-se
de narrativas que fundamentam o modo de ser, de acreditar e de viver o mundo guarani sobre a

perspectiva de meu grupo familiar.

1.2 Yvy Pyau — Do Paraguai a terra atual, o mundo em que vivemos

As historias que passo a discorrer agora, ainda ndo se trata de minhas experiéncias

vividas, uma vez que ocorreram no final do século XIX e nas primeiras décadas do século XX,
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na regido de Guaird no Paraguai, nas proximidades de Vila Rica, mas me foram contadas
diversas vezes por meu pai e por meus tios e primos mais velhos.

A partir desses relatos, meu grupo familiar ja conhecia os dias da semana, inclusive por
empréstimo do castelhano aprendi na minha primeira infancia os dias da semana (rune, marte,
miercure, kueve, vierne, xavaro e romingo, forma como pronuncidvamos lunes, martes,
miercoles, jueves, viernes, sdbado, domingo), estou tomando a liberdade de escrever como
aprendi de meus parentes que eram falantes da lingua guarani e o castelhano falavam bem pouco
e com sotaques, assim pronunciam até hoje os mais velhos.

Os numeros também ja haviamos aprendido como pentei, mocGe, boapy, erundy ou uno,
ro, tere, quatro, tinco, txeis, mas ainda assim, nunca nossos avos fizeram caso de guardar,
memorizar anos e datas, alguns fatos sabemos por aproximacdo em razdo de um marco publico
e notdrio, como a guerra entre Paraguai e Bolivia (Guerra do Chaco) ou a “Guerra do Lopes”
envolvendo dentre outros o Brasil.

E possivel também tomar como marcadores historicos, ja vivendo no Brasil, alguns
fatos, como quando nossos parentes foram vitimas da variola, sarampo, que matou até dezenas
de pessoas, ou quando moravamos na Ilha do Bananal com a visita do entdo General Stroessner,
Presidente do Paraguai, quando de sua visita a Terra Indigena Karaja da llha do Bananal, no
inicio da década de 1970. Seguem, a partir de agora, alguns relatos daquele periodo historico.

1.2.1 Xe ma yvyra'i ja tenonde (sou o verdadeiro xama)

Na regido de Guaira, no Paraguai, nos anos finais do século XIX aconteceu um
casamento, o casal era constituido de dois adolescentes procedentes de comunidades indigenas
distantes uma da outra.

Ele, um jovem filho de um lider espiritual, tinha a incumbéncia de conduzir seu povo
ao bom viver, segundo o Nhandereko (costumes), ela, uma adolescente, também filha de um
lider espiritual renomado entre seu povo, por receber as boas palavras diretamente de Nhanderu
Tenondg, repassar os conhecimentos e conduzir seu povo aconselhando, realizando curas junto
aqueles gque se encontravam doentes.

Nesse cenario, surge um ava mbya (guarani de outra localidade) que era portador das
palavras Nheen vai (palavras ruins ou mentirosas). Nao se sabe exatamente como ocorreu seu
ingresso na comunidade e nem como se deu sua relagdo com os recém-casados. Esse inominado
caiu na graca do jovem casal, conhecendo suas historias e que ambos descendiam de dois lideres

espirituais (nhanderu).
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Tempos depois, este ava deixou a comunidade dos nubentes e, pelo que se sabe, ele teria
ido no Tekoa (aldeia) dos pais dos jovens e, mantendo contato direto com esses, relatou ter
conhecido o casal, demonstrou de fato ter conhecido o casal.

Infelizmente, a conversa ndo acabou por ai, este ava disse ao pai do jovem Karai, 0
nhanderu, que sua nora havia dito que ele era um lider falso e fraco e que nédo era verdade que
ele recebia boas palavras de Nhanderu Eté Tenondé, que lider de verdade era o pai dela.

Esse lider ao tomar conhecimento dessas informacdes, nada fez, se quedou inerte quanto
ao relatado e continuou sua vida normalmente realizando seus trabalhos junto a sua
comunidade, ndo levou a sério o que o viajante lhes dissera.

Algum tempo se passou e 0 avé saiu dessa comunidade e foi onde moravam os familiares
da jovem moca e fez um relato semelhante ao pai da jovem recém-casada, disse que seu genro
afirmou que nessa comunidade ndo tinha nhanderu de verdade, que essa comunidade era
enganada e que seu lider era um fraco.

O resultado foi totalmente diferente, o0 ava conseguiu lancar dividas no coragdo do velho
lider, fazendo-o acreditar em sua estoria, qual contestava sua autoridade e legitimidade, que seu
genro o desprezava.

O pai da jovem tomado por uma forte angustia por ter sido questionado langcou um
desafio! Disse ele: - Se sou um lider falso e fraco nada vai acontecer, mas se sou mesmo
yvyraidja tenonde (xama, pajé ou lider espiritual) portador da sabedoria e de poder espiritual,
sob a minha palavra ira cair fogo do céu e vai consumir toda a comunidade dos familiares de
meu genro.

Feita essa promessa, ele entrou em jejum e meditacdo por uns dias, e o resultado néo foi
outro, ndo sei dizer se por conta de um raio que teria caido na floresta onde viviam os familiares
do jovem rapaz, o fato é que toda a comunidade foi incendiada, restando apenas uma familia
que conseguiu fugir. O resultado foi uma grande comunidade ser totalmente dizimada.

O que se pode afirmar é que a palavra para os Guarani tem poder de vida e morte, por
isso ndo deve haver conversa sem sentido, fofocas, pois podem causar desentendimento e até
mesmo morte ou em casos graves guerra entre familias.

Os Guarani devem viver e falar retamente, s6 o que é verdadeiro e que possa ser util a
comunidade, quando n&o tém certeza deve buscar aconselhamento dos mais velhos e estes
sempre terdo resposta adequada, ainda que para isso eles precisem sonhar para receber a
sabedoria para conduzir o povo e decidir sobre questdes complexas, como se vera no proximo

relato.
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1.2.2 A palavra nos guia e nos faz triunfar

Os Mbya de nossa familia, como de costume, ndo andavam sozinhos, geralmente as
caminhadas se faziam em dupla e assim se deu nos acontecimentos dessa histdria. Em um
determinado dia, o nhanderu, acompanhado de um companheiro, ao realizarem uma caminhada
pela cidade dos jurug, passando nas proximidades de uma cadeia resolveram olhar pela janela
e qual foi a surpresa, encontrava-se preso um dos membros da aldeia, no que resolveram
procurar saber o motivo da prisdo, no que foi informado que o indigena estava aguardando
julgamento sob a acusacéo de ter praticado homicidio contra filho de um fazendeiro paraguaio.

Souberam que o Mbya ndo tinha advogado, ninguém que pudesse por ele interceder
junto as autoridades policiais ou judiciarias paraguaias, assim, na data do julgamento, o
nhanderu e seu companheiro compareceram no dia e na hora marcada.

Comecou o interrogatorio perante a Justica e o indigena em siléncio apenas observava,
ele mal falava espanhol e ndo compreendia praticamente nada na lingua do colonizador, havia
a possibilidade de ser julgado, condenado e preso sem saber exatamente 0 porqué dessa
situacao.

Segundo me foi relatado, quando o indigena estava caminhando para ser condenado, 0
nhanderu pediu a palavra para fazer a defesa do acusado, o que foi aceito pelo julgador sem
oposicao das demais autoridades, pensavam eles, segundo meu pai, que eles o deixaram falar
por mera formalidade, acreditando que néo iria contribuir com nada.

Ledo engano, pois o nhanderu ao fazer uso da fala foi tomado pela sabedoria de
Nhanderu Tupd Tenonde (nosso verdadeiro Pai) contra-argumentando todas as falas da
acusacdo e falou com tamanha autoridade que ao terminar sua exposicdo todos estavam
fortemente impactados pelo poder da palavra e que inclusive o juiz ou delegado, nédo sei
informar, chorou copiosamente, e convencido pelos argumentos do lider indigena, liberou o
acusado imediatamente, permitindo seu retorno ao seio de sua comunidade.

Esse fato demonstra que a palavra-sabedoria € inerente ao lider espiritual, que sua forca
vem diretamente de Nhanderu Ete Tenonde, quando ele vive o Nhandereko mais pleno possivel,
ao atingir o estagio de viver no mais alto padrdo guarani (aguyje), podera em vida sair desse
mundo fisico e ingressar na terra perfeita.

Vejo esses relatos como demonstracéo da fe praticada por nosso grupo e a tradigéo oral,
de forma insistente, visa convencer a geracdo mais nova da necessidade de viver a
tradicionalidade guarani, inimeras vezes ouvi essa historia sem qualquer alteracdo em seu

conteddo e contexto, posso crer a histdria contada foi um fato veridico.
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O que nao ficou claro é se o0 episddio da prisdo do guarani se deu perante um tribunal
formal paraguaio ou se o interrogatorio se deu perante a autoridade policial, ndo se pode negar,
todavia, que o indigena se encontrava preso, ainda que administrativamente e sem defesa,
configurando a tensa relacdo conflituosa entre os Mbya e 0s paraguaios.

De igual forma, com muita poténcia ficou demonstrada a importancia da nheen pora
tenonde (boas e verdadeiras palavras) para o povo Mbya, ao ponto de ndo haver separagéo entre
palavra e a esséncia da propria pessoa, e a relacdo existente entre 0 mundo do humano guarani
com o mundo do espirito, quando se disse que o lider espiritual estava tomado ou cheio de
arandu mbaraeté (sabedoria e forca) de Nhanderu Tupd Tenondé (o verdadeiro Pai dos
Guarani). A dimensao vivida pelos Guarani entre Deus e homem, terra e céu, palavra e esséncia
se da ao mesmo tempo e lugar.

Essa dimensdo s6 pode ser vivida quando o individuo busca viver o Nhandereko de
forma plena mediante o aguyje (estado de completude entre homem-natureza-Deus) que se
alcanca mediante o viver separado dos ndo indigenas e mesmo de outros indigenas, em
permanente pora’éi (reza) djeroky (dancga) e restricdes alimentares.

O caso relatado é um reforco para todos os Mbya a manter o Nhandereko, ndo importa
onde estiverem ou em que situacdes se apresentam perante todos, sendo essa maneira de viver
a condicdo sem a qual nenhum Mbya alcancara o YvyJu Pora (terra da plenitude ou perfeita).

Para finalizar, no sentido de demonstrar a importancia do Nhandereko e de viver a
palavra verdadeira, meu pai e meus tios contavam que um lider e sua esposa viviam esse elevado
padrdo do bem viver, rezando, cantando e se privando de alimentacao que, em determinado dia,
apos orientar seu povo, desceu do céu um banco-canoa e eles foram elevados da terra para a
terra sem males, que fica a leste, além do oceano, e foram ao encontro dos outros da primeira
geracdo dos Guarani. Que esse fato foi assistido por varios membros da comunidade, o que
levou o grupo a um revigorar a viver segundo o modo de vida tradicional guarani.

Nossa identidade individual € forjada na coletividade, nessas narrativas e recontada de
forma oral, seja individual, nas conversas com nossos pais, seja nas reunides em que toda
comunidade participa.

Ao descrever essas narrativas, isso me faz reviver a familia reunida & noite com uma
fogueira dentro de casa no frio més de junho, eu, meus irmé@os e minha mae ouvindo meu pai
recontar essas histdrias até pegarmos no sono e dormimos, sonhando e revivendo um passado
ndo tdo distante das sagas de nossos antepassados. Criamos e nos orgulhamos de sermos o0s

filhos queridos de Nhanderu Ete Tenonde e isso nos bastava.
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Por outro lado, os episodios relatados indicam a relagdo muitas vezes conflituosas
internamente entre os Mbya, outras vezes com 0s jurua e ou com outros povos indigenas, tendo
em vista a relacdo de proximidade que advém da mobilidade guarani com outras sociedades.

Situacdes de conflitos serdo registradas por diversas vezes no presente trabalho, pois ao
se tratar de emigragdo ou mobilidade de nosso grupo familiar é impossivel ndo aparecer

situacOes dessa natureza.

1.3 Xereko (minha vida)

Nasci no ano de 1969 em Muricilandia, a época Municipio de Araguaina/TO, nédo
cheguei a morar por muito tempo onde nasci, uma vez que, em seguida a0 meu nascimento,
fomos ao encontro de nossos parentes que residiam na aldeia Santa Isabel do Morro, na Ilha do
Bananal, Terra Indigena do povo Karaja, onde permanecemos até o ano de 1973, porém minha
familia extensa permaneceu até o ano de 1979.

O deslocamento de minha familia extensa e da nuclear ndo é um fenémeno isolado, a
etnografia hd muito ja vem percebendo situacdes semelhantes entre os grupos Mbya do restante
do Brasil como se vera no presente estudo.

Deslocamentos semelhantes ja& vém sendo estudados em seu sentido cultural e
cosmoldgico, no presente estudo busco fundamentar a legalidade desse deslocamento no &mbito
do Direito (Nhandereko), respaldado no Direito Constitucional nas expressdes “usos, costumes,
linguas, crencas e tradi¢fes”.

Na atualidade, boa parte dos Guarani continua em plena mobilidade no territério
brasileiro, conforme sustenta Souza Andrade (2019, p. 66): “Os Mbya tém uma rede de
parentesco e de reciprocidade que se alastra amplamente, conformando territérios, por meio de
uma dindmica social que exige constante mobilidade”.

No mesmo sentido, Pissolato afirma: “E a dita mobilidade mbya parece exercer um
papel absolutamente central no funcionamento desta rede” (2004, p. 69). Corroborando com a
presente sustentacdo, encontramos:

O deslocamento de unidades menores tomou outro formato, que nesta tese denomino
“mobilidade”. Utilizo mobilidade entre aspas para conceitualizar um tipo de
deslocamento que ndo se funda mais na busca da terra sem mal, mas na busca de
parentes, procura de conjuges e qualquer outro motivo que faca as pessoas se
deslocarem de um espaco a outro. (MENDES JUNIOR, 2016, p. 76)

Enquanto moravamos em Santa Izabel do Morro entre os Karaja, minha mée adoeceu e,

em razao de seu tratamento de saude, no ano de 1975, nossa familia veio a se estabelecer em
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Goiania/GO, onde na época funcionava a Casa de Salde Indigena. Como o periodo de
convalescenga de minha genitora perdurou por muito tempo, ndo retornamos mais a Santa
Isabel.

Em 1983, meus pais e irmaos foram residir na Terra Indigena Xambioa, no Estado do
Tocantins, junto aos demais parentes. Nesse interim, também soubemos dos parentes vivendo
na Aldeia dos Gavido na Terra Indigena Méae Maria, no Para.

N&o demorou muito e meus pais foram residir na Terra Indigena Mae Maria em um
lugar denominado “Negdo”, onde minha familia permaneceu até o ano de 1986 quando minha
mae veio a falecer.

No periodo acima relatado sobre a mobilidade de minha familia, que, saindo de Goiénia,
foi para Terra Indigena Xambioa e posteriormente para a Terra Indigena Mae Maria, eu ja era
um adolescente, entdo com 13 anos de idade, estava estudando em Goiania com apoio da
Fundagio Nacional do indio (Funai), recebendo auxilio de uniformes e materiais didaticos,
passando na sequéncia a residir na “Casa do Indio”, que embora fosse um lugar de transito para
indigenas em tratamento de saude, também abrigava uma dezena de indigenas estudantes das
mais diversas etnias indigenas do Centro-Oeste do Brasil.

A partir dessa fase e em convivio com os indigenas que estudavam em Goiania,
iniciamos nossa formacdo moral, intelectual e politica, naquele momento como sonhadores,
pois ja sabiamos das dificuldades comuns aos nossos povos, como esbulhos de nossas terras, 0
preconceito, o racismo e a discriminacdo e acreditdvamos que chegaria o tempo em que nés de
alguma forma ajudariamos nossa gente.

Liamos em nossa adolescéncia livros que retratavam a realidade dos povos indigenas
nas Américas como Enterrem meu coragdo na curva do rio, de Dee Brown, As veias abertas
da América Latina, de Eduardo Galeano, e a Lei n° 6001/1973 (Estatuto do indio) ja havia se
tornado minha leitura favorita.

Ademais, Sem ter a real no¢do de como agiria no futuro em defesa dos interesses e
direitos dos povos indigenas, eu estava iniciando minha formagé&o intelectual e ndo foi por acaso
que, no ano de 1992, ao prestar vestibular, optei por cursar Historia, minha intencdo naquele
momento era me tornar um pesquisador e escrever a saga de n0sso grupo que saira do Paraguai
e que se encontrava na regido Centro-Norte do Brasil.

Ocorre que a totalidade de meus colegas universitarios que comigo estudavam Historia
encontravam-se cursando essa ciéncia por segunda op¢do, uma vez que todos tinham optado
em primeira opgéo pelo curso de Direito e, tdo logo abriu inscrigdo ao vestibular desse curso,

todos foram fazer o novo vestibular. Acabei por me inscrever junto aos meus colegas de curso,
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sendo que no certame, do qual participamos, somente eu obtive sucesso, tendo sido aprovado
em 13° lugar.

Veio a davida: seguir com Histdria ou cursar Direito? Como nessa época meu convivio
era com os indigenas estudantes e com servidores da Funai, acabei por me aconselhar com a
ento chefe do setor de educagdo do Orgéo Indigenista, que nessa época era a Professora Susana
Martelletti, que disse que eu poderia, como jurista, escrever a saga de meu grupo familiar e
poderia atuar intervindo no ambito juridico como profissional do direito em prol dos povos
indigenas.

Acabei por cursar Direito, concluindo esse curso no ano de 1997, pds exame da Ordem
dos Advogados Brasil (OAB) me tornei advogado no ano de 1998, em seguida ingressei na
Funai como Assessor da Diretoria de Assisténcia, no ano 2000, assumindo pouco tempo depois
a funcdo de coordenador-geral da Coordenacdo-Geral de Defesa dos Direitos Indigenas.

Nessa atuacao profissional, realizei dezenas de viagens as mais diversas terras indigenas
do Brasil na condi¢cdo de mediador junto a varias comunidades indigenas na busca pela
resolucdo de conflitos internos e ministrante de cursos de direitos indigenas as comunidades e
povos indigenas. Fui conselheiro em instituicdes governamentais federais sobre a tematica dos
direitos indigenas, parecerista em projetos de leis e atuacdo internacional, como no Banco
Mundial, na Organizacdo dos Estados Americanos (OEA), na Organizacdo das Nagdes Unidas
(ONU), na Organizagdo Mundial da Propriedade Intelectual (OMPI).

Em 2007, ingressei no mestrado em Direito Econdmico e Socioambiental na Pontificia
Universidade Catdlica do Parana, na condi¢do de bolsista do Programa Internacional de Bolsa
da Fundacdo Ford, onde dissertei sobre Direito Territorial Guarani e as Unidades de
Conservagdo. Em seguida, atuei no Centro Indigena de Estudos e Pesquisas (CINEP) e na
Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil (APIB), inicialmente como Secretario-Geral e em
seguida como assessor juridico e advogado nessas duas organizac@es indigenas.

Entre 2011 e 2018, atuei em instituicdes privadas como professor de vérias disciplinas
do curso de Direito nos estados de Mato Grosso e Goias, dentre as quais ministrei aulas de
Direito Indigenista, Direito Agrario e Direito Ambiental.

N&o obstante minha sélida trajetoria profissional na area dos direitos indigenas, e por
ter cursado mestrado em Direito em assuntos relacionados a minha atuacao profissional, eu
sentia que faltava conhecimento na Antropologia para balizar ainda mais minha defesa em prol
dos povos indigenas, motivo que me levou a ingressar no Doutorado em Antropologia.

Minha formagdo como pessoa apresenta algumas situagdes peculiares em vista da

mobilidade de minha familia e na estratégia de minha familia para que eu vivesse, recebesse o
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modo de ser guarani. Das frequentes mobilidades resultou a relagdo com os outros, nesse caso,
tanto os jurua (ndo indigenas) como os tey’i kuery (todos os outros povos indigenas).

Ser guarani é muito mais do que estar em determinado espaco fisico na préatica da vida
diaria como cagar, pescar, plantar, vai além, é o viver na relacdo com os outros, nesse caso tanto
com os seus semelhantes, como com o divino.

Esse modo de viver se da por intermédio do viver, da experiéncia junto aos mais velhos
e por intermédio dos ensinamentos transmitidos, geralmente ao cair das tardes e inicio da noite
junto a toda a comunidade.

No cair da tarde é que se aprende com os nhanderu (xam@) e com o restante da populagéo
adulta as historias sobre 0 mundo dos antepassados e sobre a cosmologia mbya e a praticar 0
bom viver.

Teko Pord (boa maneira de viver), bom viver é o vivido segundo o modo tradicional
guarani, separado do mundo dos outros indigenas e dos ndo indigenas, de maneira a poder
participar ativamente da vida diéria brincando, cantando, jogando petecas, futebol, praticando
0 Xondaro®, e no exercicio da espiritualidade na Opy (casa de reza), no acompanhamento do
Nhemongarai (ritual de nominacéo), nos rituais de cura, quando sdo enviadas aos Nhadeva’e
Auvy Rapyty (palavras sagradas) por Nhanderu* para conduzir todos a uma vida padrdo do
aguyje (estado de maturidade, plenitude, perfei¢do). Pode ser comparado no sentido religioso
cristdo como o estado permanente de busca pela pureza, separado do mundo profano visando
alcancar a vida eterna.

Um dos estudiosos que melhor descreveu o bom viver mbya, foi Melia e sdo seus 0s
ensinamentos a seguir transcritos:

Entre as numerosas qualificagdes que recebe o teko esté o teko pora. E um bom modo
de ser, um b()m estado de vida, ¢ um “bem viver” e um “bom viver”, mais sentido que
filosofado. E um estado venturoso, alegre, contente e satisfeito, feliz e prazeroso,
agradavel e tranquilo. Existe bom viver quando ha harmonia com a natureza e com os
membros da comunidade, quando ha alimentagdo suficiente, salde, paz de espirito. E

também identidade cultural plenamente possuida e livre de ameagas. (MELIA, 20186,
p. 24)

3 Xondaro é o guardido e ou guerreiro — diz respeito aquele que recebeu treinamento para proteger a comunidade,
tanto defendendo como participando de um ataque as forgas inimigas. Essa preparagdo comega no inicio em forma
de brincadeira das criancgas, e quando vai se avangando na idade da adolescéncia trata-se de preparagdo séria.
Atualmente é apresentado ao publico externo em praticamente todas as aldeias mbya na forma de uma danca/luta,
acompanhada de tambor, rabeca e violdo, na qual é representada combate defensivo e no ataque).

4 Nhanderu e nhanderu — O nome comecando com a inicial mailscula se refere ao Nosso Pai Celeste, quando
escrito com a inicial minGscula refere-se ao lider espiritual ou xama.
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O autor conseguiu visualizar que teko pora é um estado mais sentido que filosofado,
trata-se de um modo de pensar praticado diariamente por toda comunidade, é a existéncia
equilibrada entre o fisico, o espiritual, o politico, ter a alimentacdo abundante, a satde plena.
Essa pratica do bom viver é possivel mesmo vivendo em uma terra imperfeita, avancando um
pouco mais, podendo chegar & plenitude existencial guarani, transcendendo para 0 mundo
perfeito.

Montoya, citado por Ladeira, ja em 1876 explicava o termo teko como “ser, estado de
vida, condicion, estar, costumbre, ley, habito” (LADEIRA, 2008, p. 135).

Nesse bom viver, ocorre 0 Nhemongarai (cerimonia ritual presidida por nhanderu ou
pelos xamoi, onde se da a nominacgdo das criangas ao receber suas devidas almas).

Sobre o Nhemongarai apresento 0s ensinamentos de um mbya licenciado em
Licenciatura Intercultural Indigena, Terminalidade Artes e Linguagens, pela Universidade

Federal de Santa Catarina. S&o dele pois a boas palavras a seguir:

No dia de Nhemongarai todas as comunidades, com suas familias, participam da
cerimdnia na opy’i para escutar ayvu pord dos xamoi kuery [xamoi kuery ¢é a
designacdo dada aos mais velhos em posi¢do de lideranca espiritual]. E também,
através do batismo, aquele que recebera o nome deve participar ativamente de toda a
cerimdnia. Ha todo um ritual a seguir nesta ceriménia: primeiro sdo os homens a
serem batizados, do mais velho até o mais mogo, como uma crianca de sete anos, por
exemplo. Em seguida, as mulheres sdo batizadas. [...]

Antigamente o Nhemongarai era muito preservado, por isso que 0s ndo-indigenas ndo
participavam das cerimdnias e também ndo os deixavam entrar na casa de reza, porque
0 nosso costume ndo podia ser mostrado para os ndo-indigenas. Hoje em dia, a maioria
das aldeias permite a participacdo nas ceriménias, mas mesmo assim algumas partes
especificas da cultura ndo podem ser registradas. Porque esta ceriménia faz parte da
religido que o Deus criador do mundo deixou como costume para nds seguir e nos
fortalecer fisicamente e espiritualmente. (FERNANDES, José Karai Poty apud
SILVA, 2020, p. 26-27)

No caso mbya, no sentido religioso para se alcancar o aguyje, é necessario viver de
forma intensa e continua segundo as orientacGes de um nhanderu, ndo podendo praticar relacdes
sexuais e nem mesmo se casar com outros povos, ndo cantar musicas dos jurua, nao dancar, ndo
beber bebida alcodlica produzida pelos jurua, enfim é néo viver segundo quaisquer formas do
mundo dos outros povos, ou eu ando segundo o Nhandereko rami aiko ou Nhandereko rovai
aiko (ou vivo 0 nosso sistema ou vivo fora de nosso sistema).

Trata-se de escolha e ndo imposigédo, porém a consequéncia é alcangar ou ndo o aguyje,
ao alcangar esse estado de perfei¢do podera ter a premiagéo de ir para a Yvyju Pord em vida, a
desobediéncia, por outro lado, importard em ndo encontrar a terra perfeita, impede, portanto, o

acesso a morada téo desejada pelos mbya kuery (todos os Mbya).
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No dia a dia, 0 termo aguyje quase nao se usa, esse termo significa estado de maturidade
assim se podera dizer que determinada planta estd pronta ou madura para a colheita, dito de
outra maneira, nossa educacdo ocorre tanto nos aconselhamentos individuais quanto coletivos
por nossos familiares, essa forma de educacao foi percebida por Marqui (2012, p. 74).

Na presente tese ndo se busca estudar, analisar questfes ligadas a educagdo, mas como
0 modo de vida guarani se d& por intermédio da educacéo tradicional, se faz necessério tecer
algumas consideracdes.

Até aqui foi necessario apresentar um pouco do modo de vida guarani para inserir a
tematica do “ser guarani” em um mundo tdo diverso, quer seja entre os brancos ou entre outros
povos indigenas, como tem sido 0 meu caso desde 0 meu nascimento.

Apbs essa explicacdo introdutéria do Nhandereko, tematica que esta presente nessa
introducdo, no decorrer do trabalho serd analisado com profundidade em um capitulo préprio,
mas estdo incluidos desde agora os significados de: Aguyje, Nhemongarai, Yvyju Pord e
Xondaro, dada sua importancia para n6s os Mbya.

Mas como manter-se vivendo, praticando o modo de ser guarani em meio a pessoas
estranhas? A resposta pode ser comparada a um verso biblico “Como poderiamos nds cantar
um cantico do Senhor em terra estranha?” (SALMOS 137:4).

De fato, viver aguyje sem estar em um tekoa proprio se demonstra dificil de realizar,
nota-se que tekoa é traduzido por aldeia, mas é muito além disso, se assim ndo fosse, poderia
nosso povo praticar todos os rituais em qualquer das aldeias que ja compartilhamos espacos
desde 1930 até os dias atuais.

Tekoa é 0 espaco de uso exclusivo para 0s Guarani construirem suas casas para moradia
e viverem de todo o necessario como um ambiente rico em fauna e flora para empreender idas
e vindas, viver o dia a dia, mas é também o espaco sagrado para praticar o Nhemongarai, 0s
cantos, dancas, 0s ensinos espirituais — é um reflexo ou uma sombra do Yvyju Pora.

Isso posto, me permite dizer que todos de minha familia extensa que tenham idade
inferior a 60 (sessenta) anos de idade, vivendo na zona urbana ou rural, ou em terras indigenas
com outros povos, nenhum de nds passamos pelo Nhemogarai, significa que s6 temos nome em
portugués, ou quem de nds tiver um nome em guarani foi por decisdo de cada familia ou até
mesmo por vontade propria ou com raras exce¢des puderam participar desse importante ritual
em outras aldeias guarani da regido Sul ou Sudeste.

Como afirmei alhures, nasci em Muricilandia no ano de 1969, ou seja, 4 (quatro) anos
antes faleceu nosso ultimo nhanderu, aquele que tinha as qualificagbes para nominar nosso

pOVO.
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Sobre nominagdo nos diz nossa Unica centenaria nhandesy (feminino de nhanderu),
Geralda Yva, que vive atualmente na aldeia Karaja, Terra Indigena Xambioé no Tocantins por

Mendes Junior:

Omanomba rive Morreram todos.
Nhanderu ma ha’e omboery va’e kuéry O nosso xama que nos nominava.

Arire, amboae kuéry ndoikuaai mba’eixa pa omboery haguad Os outros ndo sabem
como fazer para nominar.

Ha’e rami nomboery vei Por isso ndo nominou mais.

Ha’e rami njipo vei ore ndoroikuaa vei, noroendu vei Entdo ndo houve mais [quem
nominasse], nds nao sabemos mais, ndo escutamos mais.

Omboery rive xe ikua omboery rive ikua py. Oendi rive gua: Yva, Yva’i, Kerexu...

Quem quiser nominar & toa nomina. Chama-se a toa: Yva, Yva’i, Kerexu...
(MENDES JUNIOR, 2016, p. 74-75).

No meu caso, minha primeira infancia ocorreu entre os anos de 1970 e 1973 entre 0s
Karaja da aldeia de Santa Isabel do Morro, na Ilha do Bananal, localizada entre os estados de
Tocantins e Mato Grosso, apds um longo percurso transcorrido, totalizando 799,8 km via
rodovia.

Esse trajeto foi realizado em 6nibus de Araguaina, a época Norte de Goias, hoje
Tocantins, a Brasilia. De Brasilia voamos até a Ilha do Bananal em um avido da Forga Aérea
Brasileira (FAB), esse trajeto na atualidade pode ser percorrido por via terrestre em
aproximadamente 12 horas de viagem.

Naquela época, poderia levar dias face as precarias condi¢es das rodovias, no tempo
chuvoso era praticamente impossivel empreender viagem terrestre. Na sequéncia, fiquei
morando em Goiania-GO com meus pais e irmdos, isto é, até o ano de 1983, quando minha
familia segue novamente para o Tocantins, agora na Terra Indigena Karaja de Xambioa e em
seguida para Terra Indigena Méae Maria, no Pard, quando ficou decidido que eu permaneceria
em Goiania para continuar meus estudos.

A partir dessa época, eu s0 me encontrava com meus familiares nos periodos de férias
do meio e do final de ano e muitas vezes para passar as festividades em comemoragéo ao Dia
do indio (19 de abril) que ocorre em muitas comunidades indigenas em meados do més de abril.

Minha experiéncia com 0 mundo mbya se deu de forma direta recebendo, via educacéo
oral, dezenas de vezes de forma repetitiva sobre nossas historias, nossos modos de vida, quer
no estado do Tocantins, quer entre os Karaja ou em Goiania, muitas vezes no ambito da familia
nuclear, outras vezes junto a familia extensa. O sentimento de pertenca estava ocorrendo de

maneira constante e na forma como nosso grupo viveu nos ultimos 100 (cem) anos em pleno
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movimento em busca ndo da terra sem males, e na busca de encontrar os outros integrantes do
antigo grupo, que ate o inicio dos anos 1960 tinham permanecido juntos, mas desde entéo foram
dispersados em praticamente toda regido Centro-Norte do Brasil, voltando a se reencontrar
muitos dos grupos a partir de 1980.

A partir do ano de 1983, tive a oportunidade e o privilégio de manter contato com alguns
dos ultimos integrantes de nossa familia que tinham nascido no Paraguai e com 0s
contemporaneos de meu pai, a primeira geracdo dos nascidos no Brasil.

Com eles aprendi em cada encontro sobre a criagdo do mundo, e como o fim do mundo
se aproximava, relatos da época do Paraguai, das viagens pelo Brasil afora, dos encontros com
outros povos, da identificagdo como sendo Guarani e depois como Mbya. Sobre a questdo de
nossa identificacdo como Guarani Mbya apresento aqui os fundamentos que sedimentaram esse
entendimento.

Pelo que ouvi, por vérias vezes, dos meus parentes mais velhos, a identificagdo como
Guarani ndo era uma preocupacgéo de nossa gente, pois bastava o autorreconhecimento como
Nhande kuera Ete’i e ou Nhande va’é, que significa em tradugdo livre sequencialmente nos de
verdade e nossa gente. Embora ndo fosse uma preocupacéo, o fato € que nosso grupo mesmo
durante o periodo do Paraguai se reconhecia como Guarani, provavelmente por ser assim
designado naquele pais e em razdo da lingua falada ser o guarani.

J& a identificacdo de nosso grupo como Mbya se deu de duas formas. Uma delas de
forma muito particular, digo isso, pois em minhas leituras em meados de 1980 conheci “Os
Aspectos Fundamentais da Cultura Guarani” de Egon Schaden, quando vi a classifica¢dao por
ele apresentada, qual identificava subgrupos Guarani em kaiova, nhandeva e os mbya.

De minhas anélises, percebi nomes, aspectos particulares que diferenciava cada qual dos
grupos, regides de habitacdo e o histérico de cada um deles e pude perceber diante desses
elementos, evidencias forte que nosso grupo seria mesmo mbya.

Munidos dessas informagdes, na primeira oportunidade, conversei com meu pai na Terra
Indigena Xambioa a respeito demonstrando os nomes, as historias, inclusive na forma de
saudagdo espiritual muito particular dos mbya que € aguyjeveté, palavras como jurué conhecido
por nosso grupo, que significa (homem branco), sendo que para os Kaiowa, homem branco é
identificado como carai, e para nosso grupo, carai além de ser nome proprio é também nome de
um dos primeiros seres que vive na terra perfeita.

Na busca de confirmar minhas suspeitas de sermos mbya, procurei além de meu pai,
meus tios e também primos de meu pai, enfim conversei com varios dos mais velhos e tive

certeza de que nosso grupo é mesmo mbya.
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A outra confirmagdo se iniciou quando em 1986, na Terra Indigena Mée Maria,
assistimos a um documentario sobre os mbya da Aldeia Morro da Saudade, que vivem em
Parelheiros em SP, hoje denominada Tenondé Pord. Naquele momento, todos os integrantes de
nosso grupo compreenderam o gque estava sendo dito em guarani mbya.

Inclusive, esse video documentario sobre os mbya de Séo Paulo foi a motivacdo que nos
permitiu, meu tio Benedito Wera e eu, irmos, no ano de 1987, conhecer a aldeia do
documentério por nds assistido. Na aldeia Morro da Saudade, ficamos por quinze dias
conhecendo e conversando com toda a comunidade e em especial com Jose Fernandes, o lider
espiritual a época de nossa ida. A partir de entdo, ndo restou mais davida que realmente nosso
povo é o0 Mbya, esse foi tanto um autorreconhecimento como também fomos reconhecidos pela
aldeia guarani de Sdo Paulo como Mbya.

Contemporaneo a nossa ida a Sao Paulo, Jodo Lopes, indigena guarani que com sua
familia tinha saido de Mozarlandia e ido até o Maranhdo, onde conviveram junto aos Guajajara,
também realizou viagem ao sul e sudeste e também teve 0 mesmo entendimento de que nosso
grupo era mesmo mbya.

Posteriormente, a esses fatos narrados, indigenistas e antropélogos passaram a nos
reconhecer também como Guarani Mbya, nesse mesmo sentido o Centro de Trabalho
Indigenista, a Fundacdo Nacional do indio, o Conselho Indigenista Missionario e também
outros grupos indigenas mbya como os do Espirito Santo, do Rio de Janeiro e de outras regides
do Brasil.

N&o obstante a dispersdo de nosso grande grupo dos anos de 1960, nunca perdemos de
vista 0 anseio de reunir novamente todos os grupos de nossas familias para dar continuidade e
manter o modo tradicional mbya de ser, por mais que o sonho do ingresso a Yvyju Pord além
do oceano em vida estava distante, mas todos criam e esperdvamos em estabelecer um tekoa
pyau (nova aldeia), na atualidade.

Junto a essa realidade, minha convivéncia na época de adolescente era com os estudantes
Karaja, Xerente, Javae, Xavante, Apinajé, Terena e Guarani, que juntos compartilhamos
moradia na Casa de Saude Indigena de Goiania.

Conforme afirmado anteriormente, esse convivio teve importancia fundamental em
minha escolha no futuro para iniciar o curso de Histdria e posteriormente ingressar no curso de
Direito, o qual vim a concluir no ano de 1997.

Dando um salto temporal, da adolescéncia para o ano de minha formatura (1997), tive
a oportunidade de participar da realizacdo do sonho de todos 0s nossos grupos representados

naquele momento por Luiz Pereira de Moura “Karai” (meu pai), € por seu primo-irmao
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Raimundo, “Karai”: com o apoio da Administracdo Regional da Funai em Marab4, visitamos
alguns lugares para estabelecermos em definitivo um tekoa para nosso povo.

Isso foi possivel por haver uma disposicdo que se tornou um acordo entre o Centro de
Trabalho Indigenista (CTI) e Funai. No acordo, o CTI doaria para comunidade o importe de
U$20.000 (vinte mil dblares) e a Funai doaria um veiculo Toyota no valor de 30 mil reais, para
que dentro dessa realidade financeira se adquirisse a terra dos sonhos.

Nesse ponto, qudo honroso foi para mim estar junto aos dois lideres, participando da
escolha do novo tekoa, eles no alto de suas experiéncias de vida, de luta, do estar em movimento
nos encontros e reencontros, me tornando participe dessa historia, os quais passaram a mim a
responsabilidade fazer a comunicacdo aos dois 6rgdos envolvidos na aquisicdo dessa area
denominada no inicio por aldeia Nova Jacunda e posteriormente em seu nome na lingua mbya
Tekoa Pyau®.

Esse registro visa demonstrar aspectos peculiares de minha existéncia, fatos que vieram
a corroborar minha opc¢éo pela autoetnografia que estou aqui a trilhar, registro nesse momento
um pouco de minha historia via imagem fotogréafica junto aos meus familiares em Goiénia,
Jacunda e na Terra Indigena Mée Maria, no Para.

Como ja afirmado, sou a soma de toda experiéncia, por isso 0 registro em situacdes
diferentes como na apresentacao do filme Amazonia, o Despertar da Florestania, documentério
produzido por Christiane Torloni, em palestras na Pontificia Universidade Catdlica (PUC) e
Universidade Federal de Goias (UFG), com meus irmdos na cidade e na aldeia, bem como
durante minha estada no México durante meu doutorado Sanduiche.

N&o estaria aqui a dissertar, ndo na forma de uma autoetnografia, ndo fosse minha
continuidade existencial advinda de meus pais, em razdo disso, reputo importante explanar

sobre meu pai, Luiz Pereira de Moura, homem visionario e de fé. Eis um pouco de sua histdria.

5> A comunicagdo da escolha do local ao CTI segue como anexo a presente tese.



Apresentacdo do langamento Vilmar Guarany
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 03 de abril de 2022.
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Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

1.4 Xeru Luiz Guarani

Luiz Pereira de Moura, nome em portugués dado por uma familia ndo indigena em Goiéas
aum dos filhos de Roberto e Candida (Kerexu’i), entre seu povo seu nome era Karai, Luiz tinha
como irméaos Sebastido, Abilio, Jerdbnimo, Aparecida e Albertina.

Sua relagdo familiar era muito préxima a seu primo-irmao, Albino, com quem conviveu
desde sua adolescéncia e depois na vida adulta na Ilha do Bananal, na Terra Indigena Xambioa,
na Terra Indigena Mée Maria e na Terra Indigena Jacunda.

Entre Luiz e Albino se fortaleceram os lacos por intermédio de casamentos, sendo que
Arlindo, filho de Albino se casou com Luzia, filha de Luiz. Venancio, outro filho de Albino, se
casou com Aparecida, uma das irmés de Luiz.

Entre os irmdos, Luiz conviveu na Terra Indigena Xambiod com Abilio e sua irma
Aparecida; na Terra Indigena Mé&e Maria, conviveu com sua irma Albertina. Esta, a irmad mais
nova de Luiz, que se casou com Benedito Wer4, este filho de Julio Weréa que faleceu no inicio
da década de 1970 no Estado do Tocantins e de Kerexu Ete’a, esta a primeira a se estabelecer
com seus filhos na Terra Indigena Mae Maria no Para.

Em Goiania, Luiz era conhecido por alguns como Luiz Bugre, por outros como “irméo

indio”, os dois termos eram utilizados na década de 1970, como sindbnimos, em Goiania e
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regido, quando Luiz veio a capital goiana pela primeira vez. Irm&o indio, como era conhecido
por membros da Igreja Evangélica Assembleia de Deus, qual Luiz se converteu no ano de 1963,
fato registrado por Mendes Junior (2021). Luiz faleceu evangélico em Jacunda, em 2016.

Em relacdo a alcunha “bugre” que Luiz era reconhecida em Goiania ¢ importante
apresentar a conotacdo depreciativa ao longo da histéria. Veja:

“Aos poucos, no Mundo Ocidental, o sentido da palavra bugre vai se transportando
de um mundo religioso para um mundo profano, levando consigo a idéia do bugre
como o devasso, 0 sodomita, 0 pederasta, o infiel em que ndo se pode confiar, que
representa a por¢do mais baixa da sociedade européia”. (GUISARD, 1999)

Sobre o aspecto cristdo da vida de Luiz, apresento algumas considerac6es que por ele
me foram relatadas por diversas vezes, sem quaisquer perguntas a respeito ele sempre contava
como se deu sua conversdo ao evangelho. Dizia-me ele — O Deus cristdo € 0 mesmo Nhandejara,
e nossa caminhada rumo a eternidade segue de forma semelhante.

Para sustentar sua fé, ele dizia que para os Guarani entrarem na terra prometida, Yvy
Dju Pord, era necessario se manter separado, uma vida consagrada no mais alto valor da maneira
de ser guarani, portanto, deveria até mesmo evitar falar a lingua dos ndo Guarani, ndo podia
participar das festas profanas dos jurud, ndo se relacionar, se casar com outros povos, quer
fossem ndo indigenas ou mesmo de outros povos indigenas.

Dizia mais, que devia participar da Opy e praticar rituais, os Guarani ndo deveriam
buscar riquezas, educagdo, ndo deveriam imitar os “brancos”. Guarani era diferente, eram 0s
escolhidos de Nhandejara, ele via portanto muitissima similaridade entre os Guarani e a fé crista
evangélica.

Com toda conviccao, ele dizia que o nhanderu guarani falava com Deus em sonho e que
recebia visdes e orientacOes para as decisdes do dia a dia e as decisdes para o futuro. Que em
uma dessas vis@es 0 nhanderu Manelzinho, sentindo seu tempo de vida chegando ao fim, reuniu
0 povo e disse que depois dele outro lider ndo se levantaria em razdo da desobediéncia do povo
ao Nhandereko e que todos ficariam dispersos, perdidos, sem rumo, sem direcao.

Diante dessa firme convicgédo, como ele ja tinha se casado com uma nao guarani e com
a morte do lider profeta, por um tempo ele andou “perdido”, até que conheceu o evangelho, e
ao conhecer ele percebeu que tudo néo estava perdido, ele poderia chegar a Terra sem Males
por esse “novo caminho”.

Dizia ele que da mesma forma que Deus falava com o cacique também falava com os
evangeélicos e que ele mesmo ouvia Deus falando com ele, orientando o que e como fazer, por

onde andar.
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Em razdo disso, ele orientado por Deus, seguiu para o Norte, no caso Araguaina,
Carmoléndia e Muricilandia, para anunciar o evangelho entre os ndo indigenas, mas em 1970
soube que seu pai e seus primos estariam morando na llha do Bananal, ele entdo consultou a
Deus em oracgdo e consagracdo e Deus Ihe dissera para ir para Santa Isabel do Morro, Terra
Indigena Karaja na Ilha do Bananal.

A partir de sua converséo ao evangelho, toda decisdo sobre onde morar, quando sair e
para onde ir, ele fazia sob orientacdo divina, e assim foi quando da ida para Terra Indigena
Xambiod, Terra Indigena Mée Maria, vez por outra em Goiania, posteriormente em Jacunda e
Guajanaira.

Sempre Luiz foi guiado pelo Divino, seja sob orientacdo de Kénio, depois Manuelzinho
entre os Guarani na vida comunitaria, na pratica do Nhandereko, fosse posteriormente por
direcdo divina via evangelho, mas agora sem intermediario, pois ele préoprio falava com Deus
e dele recebia diregéo.

Assim Luiz vivia na condigdo de profeta anunciando o evangelho entre ndo indigenas e
entre indigenas, aos indigenas ele pregava o evangelho fazendo sempre um paralelo entre o
modo de ser guarani e 0 modo de ser evangélico e que a maneira de viver aqui decidiria a
entrada na terra prometida.

Sempre Luiz dizia que igual Israel era o povo escolhido de Deus no Antigo Testamento,
0s Guarani eram os escolhidos de Deus como povo particular.

Quanto a familia Luiz, teve vinte e um filhos, sendo a primeira com Iva’i. O nome de
sua primeira filna em portugués era Aparecida, que viveu entre os Guajajara na Aldeia Pindaré
em Santa Inés. Essa filha lhe deu um neto por nome Sebastido e este lhe deu bisnetos
Guarani/Guajajara.

Com Geralda, minha mae, teve dez filhos, trés morreram, sendo: Euripedes, Edmar e
Itamar, 0s outros ora vivem em Goiania, ora na Terra Indigena Xambioa ou na Terra Indigena
Jacunda.

Em Jacunda, também mora seu filho, Ailton Pereira de Moura Guarany (Turezinho),
filho de Luiz com Marli Xerente. Além de Turezinho, com Marli Luiz teve os filhos: Mario
Xerente de Moura (Turezdo), que se casou e vive na Terra Indigena Mae Maria; na Terra
Indigena Mae Maria também vivem os filhos de Luiz: Kretxu Guarani, Indiara Xerente, Daniel
Guarani, Elizeu Guarani, Ywadju Guarani, Ywai Mailane Guarani e Flavio Kanokré. Este
ultimo é filho de Luiz com a irm& de Marli Xerente.

Fora essa questdo religiosa e familiar, Luiz sonhou e lutou incansavelmente por uma

terra que fosse exclusiva para os Guarani de sua grande familia, sonho que foi realizado com a
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aquisicdo da Terra Indigena Jacunda, que sera posteriormente analisada em relacdo a sua
historia e natureza juridica. Luiz veio a morrer aos oitenta e quatro anos na Aldeia Tekoa Pyau,
entre 0s seus irmédos, primos e sobrinhos, na Terra Indigena Jacunda. Nessa terra, Luiz, com a

morte de seu primo Raimundo, assumiu o cacicado da aldeia por um periodo, fato relatado

oportunamente.
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Foto 3: Luiz, esposa Geralda e alguns dos filhos recém-chegados da Ilha do Bananal
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 22 de setembro de 2022.
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Apobs termos morado na llha do Bananal e Luziania//GO, foi tirada essa foto em
Goiania/GO, Luiz, com sua esposa Geralda e alguns dos filhos, de calga azul e camisa branca,

Vilmar Guarany.
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Foto 4: Luiz entre os filhos e netos e netas que vivem na regido metropolitana de Goiania/GO
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Luiz Guarani entre os filhos e netos e netas que vivem na regido metropolitana de

Goiania/GO. A ltima viagem de Luiz a Goiania, pouco tempo depois, em 2016 veio a falecer

na Terra Indigena Jacunda onde residia.
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Foto 5: Luiz com dois filhos, genro e dois netos em Goiania
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 22 de setembro de 2022.
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Da esquerda para a direita, meu cunhado Manoel Guarany, Vilmar Guarany, meu pai
Luiz, em pé atras, Oweradju (neto de Luiz e filho de Edmar), na sequéncia Luizmar e um dos

netos de Luiz.
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Foto 6: Vilmar Guarany e irmaos e irmas na Terra Indigena Mae Maria -
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Com alguns de meus irmaos e irmas na Terra Indigena Mée Maria - PA, em 2016.

(arquivo de Edna Guarany).

Foto 7: Vilmar Guarany e irmaos na Terra Indl'gna Mée Maria - PA, em 2016
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.
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Com alguns de meus irmdos na Terra Indigena Mé&e Maria - PA, em 2016. (arquivo de

Edna Guarany).
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Foto 8: Familia em Goiania. Da esquerda para direita, 0 genro Fabio, enteada Nagylla Cristina, filha Rebekah
Djaxtukai, esposa Clarice Guarany, Vilmar e a filha Vitoria Djatxuka — 2019
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.
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I - OS MBYA GUARANI, DO PARAGUAI AO CENTRO-NORTE DO BRASIL

Neste capitulo, apresentarei uma narrativa sobre os Mbya a partir de minha experiéncia,
na condicdo de observador ocular e na condicdo de ouvinte dentro da oralidade de minha
familia, fato este que ocorre na educacéo tradicional guarani, quer seja durante o aprendizado
individual ou durantes as reunides que ocorrem diariamente ao final do dia, quando
praticamente toda comunidade se reine no patio da casa do lider da comunidade para ouvir suas
observacdes e orientacdes para a vida didria.

Assim, essa préatica de ouvir do lider voltou a ocorrer no grupo familiar em estudo, apds
0 estabelecimento em definitivo na Aldeia Tekoa Pyau (Aldeia Nova Jacundd) em Rondon do
Pard, no estado do Par4, pois ao conviver em outras terras indigenas ou entre os ndo indigenas
essa realidade diaria ndo ocorria com regularidade.

Quanto a lideranca entre 0 nosso grupo, ela se apresenta sob duas formas: lideranca
espiritual ou pajé, recebe a designacdo de nhanderu ou karai no masculino, no feminino é
nhandesy ou kunha karai.

Na lingua portuguesa, € 0 mesmo que NOSSO pai € ou nossa Mae, essa terminologia é
usada para designar as liderancas das comunidades no plano fisico, mas como este plano é
espelho do mundo celeste esses nomes advém de Nhanderu Eté Tenonde Gua e de Nhandesy
(nosso pai primeiro pai e nossa primeira mae).

Estes sdo os responsaveis pelos rituais e por liderar a busca pela terra sem males, é
possivel ouvir ainda 0 nome de Karai ru Eté para essa lideranca espiritual.

Ja o lider politico ou o “gestor” da comunidade ¢ chamado por vezes de cacique ou
mboruvitxa (chefe), mas que até o final dos anos 1990 era por nosso grupo chamado, em
portugués, de capitdo, talvez por um resquicio do contato com o periodo militar. Ouvi a
denominacdo de capitdo entre os Gaviao Paraketejé em Mae Maria no Paré e entre os Kaingang
na Regido Sul do Pais e entre os Kaiowa no Mato Grosso do Sul. Portanto, ndo se trata de uma
peculiaridade entre nosso grupo familiar.

Nesse contexto, serdo apresentados estudos sobre os Guarani em Cocalinho no Mato
Grosso, no contexto urbano em Goiania/GO, entre os Karaja de Xambioa na Terra Indigena
Xambiod/TO e na Aldeia Tekoa Pyau, no estado do Para.

Considerando a crescente producéo etnografica sobre esses grupos guarani, farei um
dialogo necessario com os autores que tém feito esses registros, sendo 0s autores e autoras:
Rafael Fernandes Mendes Janior (2016), Wildes Souza Andrade (2019), Edvan Guarani Silva
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(2017), Almires Martins Machado (2015), Amanda Rodrigues Marqui (2012) e lvan Luiz
Guarani Silva (2021), sem, contudo, excluir outros autores que fazem alguns registros sobre 0s
Mbya sob analise. Dos autores citados, Edvan e Ivan sdo pertencentes ao nosso grupo familiar,

Almires é Terena Guarani de Dourados no Mato Grosso do Sul.

2.1 No Paraguai

Apos diversas vezes ouvir meu pai e meus tios dizerem que nossa familia extensa teria
saido do Paraguai no periodo da denominada Guerra do Paraguai®, naquelas informagdes que
me foram passadas ndo se sabia precisar o ponto de saida do Paraguai, ndo pela imprecisdo das
informagdes, mas por meu pouco conhecimento em Historia e Geografia e a etnografia até
recente néo tinha registrado a migragdo de meu grupo familiar.

Mas com o0s recentes trabalhos e por minha maturidade e um pouco mais de
conhecimento, tendo em vista minhas pesquisas, pude analisar os fatos que me foram passados
e precisar que nossa familia saiu da regido de Guaira no Paraguai.

Os mais velhos sempre dizem algo sobre a Guerra do Paraguai, 0 que me levou a pensar
que seria a famosa Guerra da Triplice Alianca entre Brasil, Argentina e Uruguai contra o
Paraguai entre os anos de 1864 e1870, mas algo ndo batia em relacdo a data, pois meu pai
sempre dizia que ele nasceu no Brasil, na divisa com o Paraguai, no periodo da “Guerra do
Paraguai”.

Meu pai nasceu no ano de 1932, ano que coincide com a Guerra entre Paraguai e Bolivia,
ele sempre afirmava que tinha sido muito recente a Guerra, proxima a seu nascimento, somando
a essa informacéo, um primo de meu pai, por nome Albino Lopes, tendo aproximadamente dez
anos a mais que ele, afirmava ter nascido no Paraguai.

Este primo, por diversas vezes, me relatou alguns acontecimentos sobre Vila Rica (Villa
Rica — Departamento do Guaird), como sendo um ponto de referéncia guardado em sua
memoria de infancia.

A primeira informacéo que dava alguma pista sobre o ponto de partida do Paraguai na
etnografia, foi registrada por Dionisio Gonzales Torres, que afirmou: “Los Ava Mby’4 migraron
hacia el Este del Paraguay y hacia el Brasil, quedando lejos de las costa Atlantica, ocupando
parte dos os actuales estados de Parand, Sao Paulo, Mato Grosso y Goias, del Brasil” (TORRES,
1991, p. 54).

& Conflito entre Paraguai e Bolivia entre os anos de 1932-1935.
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Nos Ultimos cem anos, a presenca dos Guarani no estado de Goias é sem duvida a do
nosso grupo familiar, ndo se tem registro de outros Guarani nesta regido. Desde o final dos anos
de 1960 ja se tinha registrado a presenca dos Mbya entre os Karaja na llha do Bananal, sendo
varias familias do mesmo grupo vivendo em Mozarlandia, Rio Bonito (Caiap6nia), cidades do
Estado de Goiés.

Vale trazer a lume novamente que, em 1970, minha familia extensa e minha familia
nuclear estavamos morando na Aldeia Karaja de Santa Izabel do Morro, ou seja, 0 registro de
Torres se deu em 1991, quando ja se tinha informacdes fidedignas dos Guarani no Centro-Oeste
brasileiro.

Corroborando com a informagéo anterior, Branislava Susnik, citada por Torres, afirma
categoricamente sobre os Guarani na llha do Bananal

Oguauiva: Habitaban la regidn vecina al rio Mbarakay de donde migrarardn siguiendo
a los Tafingua, hasta la isla do Bananal (em el rio Araguaia, Estado de Goiés. Brasil).
[...]. Trazos comunes de las culturas de estos trés grupos son las migraciones hacia el
Este em busca de la “tierra sin males” (yvy-mara-ey) y as veces hacia el centro de la
tierra yvy (itd) mbyté, la tierra nueva post diluvio, o por miedo a los mba’émegua,
corrupcion. (BRANISLAVA SUSNIK apud TORRES, 1991, p. 62)

Sobre esse ponto, mantive conversa com o pesquisador Wildes Souza Andrade, fato por
ele registrado em sua tese de doutoramento que aqui merece maiores consideracoes.

Naquele momento em que nossa conversa foi entabulada, me faltavam outros elementos
a balizar as informacdes de Torres, razdo pela qual nos pareceu estar equivocado o autor
paraguaio, todavia, ao aprofundar meus estudos, ap6s buscar em minhas memorias e outros
pontos na citagdo acima de Torres, meu entendimento é no sentido de que a interpretacdo de
Torres sobre Susnik esteja correta.

Tanto na primeira citacdo de Torres quanto na segunda, agora citando Susnik, fica claro
que se esta falando de trés grupos guarani, que se deslocaram até os Estados de Mato Grosso,
Sao Paulo e Goias e, como afirmado anteriormente, ja tinha mais de vinte anos que esses grupos
estavam na regido Centro-Norte do Brasil, entdo ndo creio que seja equivoco nem de Sushik e
nem de Torres, uma vez que essas informagdes coadunam com as informagdes de meu grupo
familiar que saiu do Paraguai, nas proximidades de Vila Rica (Guaird) e veio a se estabelecer
nas regides citadas pelos estudiosos paraguaios.

Outro ponto importante apresentado na citacdo de Torres: “Trazos comunes de las
culturas de estos trés grupos son las migraciones hacia el Este em busca de la “tierra sin males”
(yvy-maré-ey) y as veces hacia el centro de la tierra yvy (itd) mbyté, la tierra nueva post diluvio,

o por miedo a los mba’émegua, corrupcion”.
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Todos os mais velhos de meu grupo diziam que a Yvy ju Pord estava no Leste, e 0
diluvio era reconhecido por eles como evento que realmente aconteceu, quanto a questdo da
corrupc¢do que levaria a uma nova destruicao da terra, dessa vez pelo fogo, tendo em vista a
corrupc¢do da humanidade, essa crenca também era um fato inconteste reconhecido por todos
de nosso grupo.

Nesse sentido, é que se deu a migracdo de nosso grupo rumo ao Leste. Ir para o Leste
significava fugir da terra imperfeita que sera destruida e ir em direcdo a Terra Sem Males, que
tem sua localizacao para Além-mar, ou seja, 0s tragos comuns sustentado por Torres coadunam
com a crenga de n0Sso povo.

Esta ultima profecia, inclusive me foi relatada em 1997 por Raimundo Guarani em um
final de tarde na Terra Indigena Mée Maria do povo indigena Paraketejé (na rodovia PA 70 KM
30). Raimundo (Karai) foi o lider que conduziu seu grupo até o estado do Maranhdo e
posteriormente, junto com Luiz Guarani, fundou a Aldeia Tekoa Pyau (Nova Jacundd), no Para.
Raimundo dizia que ndo iria demorar a destruicdo da terra pelo fogo e que a salvagéo seria
atravessar 0 oceano e encontrar a Yvyju Pora.

Diante dos aspectos historicos, geograficos e culturais é possivel afirmar que se trata de
nosso grupo familiar que saiu do Guaira por volta de 1932, logo no inicio da Guerra do Chaco’.
Esses fatos ajudam a comprovar o acerto de Torres sobre nossa presenca em Goias e Mato
Grosso, especialmente sobre nossa presenca na llha do Bananal.

Outro autor contemporaneo a descrever os Guarani do Centro-Norte e sua migracao é
Almires Machado em sua tese de Doutorado (2015). Esse autor afirma que os Guarani de
Jacundé teriam saido da Argentina. Para confirmar seu ponto de vista, o autor, em nota de
rodapé de sua tese afirma:

Em outros textos, afirmei na escrita, que eles vieram do Paraguai, pois assim
entendiam no momento, no entanto nas Ultimas conversas e em razdo de o velho Zé,
afirmar que era da Argentina que sairam, muni-me de mapas, mostrando a possivel
rota da caminhada, todos concordaram que de fato sairam da Argentina,
provavelmente de Missiones. (MACHADO, 2015, p. 22)

O autor segue seu ponto de vista sobre a saida da Argentina nas paginas 62, 125 e 126
de sua tese, na pagina 132, Almires Machado sustenta “os que estdo no Mato Grosso [...] € 0S
que vivem em Xambiod (TO), vivem com os Karaja e a situacao se repete, os velhos com quem

conversei ndo sabem falar a respeito da saida da Argentina” (MACHADO, 2015).

"“A Guerra do Chaco durou trés anos (junho de 1932-junho de 1935. Nessa Guerra, de um lado o Paraguay e do
outro a Bolivia.” (ZOKNER, 1974, p. 89).
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Com todo respeito pelo pesquisador, ndo tem como prosperar a tese da saida de minha
familia como sendo da regido de Missiones na Argentina, nem mesmo “os velhos” sabem a
respeito como registrado pelo autor em comento, ao contrario, todos eles me disseram nos
ultimos cinquenta anos que a saida foi do Paraguai, principalmente da regido proxima a Vila
Rica (Guaira).

Como dito alhures, o ponto de saida de nosso grupo familiar do Paraguai foi confirmado
por Torres e Sushik, bem como pelos ancidos de nosso povo sempre que nos relataram a
respeito, e a data provavel desse inicio para o Brasil ocorreu por volta de 1932.

Confirmando essa tese, Albino Karai Ataa, em 2012, entdo morando na Terra Indigena
Xambiog, relatou a Mendes Junior ter nascido no Paraguai (2021, p. 202). Isso posto, ndo resta
duvida quanto a origem do Guarani do Centro-Norte do Brasil como sendo realmente o Paraguai
nos idos de 1930.

Em outro momento desta tese, ja relatei algumas historias contadas por meu pai e por
outros mais velhos nos tempos do Paraguai que vem a reforcar este ponto, mas julgo ter

apresentado fundamentos que por si s6 ja confirmam essa assertiva.
2.2 Em Goiania e Regido Metropolitana

Neste ponto da presente narrativa, dissertarei sobre a presenca guarani em Goiania como
um ponto de contato entre praticamente todas as familias dispersas que por aqui passaram, para
algumas familias foi apenas uma breve rota de passagem, no objetivo de alcancar o ‘Mar de
Belém”, e outras familias fixaram residéncia em Goiénia e nas cidades proximas, como
Aparecida de Goiania e Senador Canedo.

Dos anos 1970 até o final dos anos 1990, o servi¢o de salde indigena era prestado pela
Fundacdo Nacional do indio (Funai), alids, todos os assuntos que envolviam os direitos
indigenas, quer fossem na area de saude, territorial, ambiental, educacional e demais assuntos
eram de responsabilidade da Funai, entdo tutora dos indios do Brasil.

Nesse tempo, funcionava em Goiénia a Casa do Indio da Funai, que recebia indigenas
principalmente do Mato Grosso e Goias para realizar tratamento de saude, por ser referéncia
em saude no Centro-Oeste, mas ndo era raro atender indigenas do Acre, Amazonas, enfim
praticamente de todas as regides do Brasil.

N&o obstante a finalidade fosse prestar atendimento de salde, muito cedo essa casa
passou a receber indigenas Karaja da Ilha do Bananal e de Xambioa-TO e Kamaiura do Xingu

e Xavante do Mato Grosso, Terena do Mato Grosso do Sul, para tratar de todas e quaisquer
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questBes, de assuntos politicos & venda de artesanatos, mas era apenas de passagem e
devidamente acompanhados por servidores do Orgdo Indigenista.

Em meados da década de 1960, o ultimo lider espiritual do nosso grupo faleceu na regido
de Mozarlandia, que fica a 300 km de Goiania, apds esse episodio, que foi um marco da vida
de nosso grupo no Brasil, havendo a partir de entdo a dispersdo do povo, dando inicio a
formacdo de véarios grupos e cada qual procurando encontrar a terra sem males, mesmo que
pouco antes de falecer, Manoelzinho, o Gltimo Xam4, ter profetizado que depois dele nédo
levantaria mais outro lider e que o povo seria disperso.

Desta feita, algumas familias foram para Cocalinho, de 14 para llha do Bananal e outros
foram rumo ao “Mar de Belém” na busca do Yvy Ju Pord, mas alguns acabaram ficando entre
0 povo indigena Xerente no Tocantins, outros foram para 0 Maranhédo passando a viver por um
tempo entre o povo indigena Guajajara na regido de Pindaré, uma jovem moca acabou indo
para Xambiod onde se casou com um Karaja e o restante de sua familia acabou chegando a
Terra Indigena M&e Maria, no KM 30 na PA 70, e foram viver entre os Paraketejé.

Dentre os que estavam no grande grupo em Mozarlandia, uma era a familia de meus
avos Roberto e sua esposa Candida e seus filhos, Jerénimo, Sebastido, Abilio e Luiz, meu pai.
Jer6bnimo faleceu ainda bem jovem, Abilio se casou com a também guarani Gessi e tiveram
varios filhos, sendo uma das primeiras familias a se estabelecer na Terra Indigena Xambiod, no
ano de 1982, nessa época essa familia era composta por sete pessoas. Gessi veio a falecer em
2007, na aldeia Hawa-Tymyra, fatos registrados por Edvan Guarany em sua dissertacdo de
mestrado (2017).

Sebastido se casou com Geralda, irmé de Gessi, com a qual teve os filhos Jodo Lopes,
sendo que este mora na cidade de Aparecida de Goiania, Julia que veio a se casar com um
indigena Xerente com qual teve varios filhos e filhas e habitou na Terra Indigena Xerente até
sua recente morte no ano de 2022. Sebastido teve ainda um filho com Anita, por nome
Leonardo, que atualmente € o cacique da Aldeia Tekoa Pyau (Aldeia Nova Jacundd) no Para.

O outro filho de Roberto, Luiz Guarani, teve uma filha por nome Aparecida com a
também Guarani Yva-i, ambas seguiram para 0 Maranhdo na Terra Indigena Pindaré, entre 0s
Guajajara. Luiz, pai do presente pesquisador, posteriormente com minha mée Geralda tiveram
dez filhos, sendo que um morreu ainda pequeno, posteriormente Luiz teve nove filhos com
Marly Xerente e outro com sua cunhada Xerente, ao todo Luiz teve vinte e um filhos.

Apds a morte de Kénio, o Xama que conduziu nosso grupo do Paraguai ao Brasil, seu
filho Manoelzinho assumiu seu lugar na condi¢do de nhanderu com o objetivo de conduzir o

povo a terra sem males. Nesse periodo, na regido de Mozarlandia, Luiz Guarani saiu para
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trabalhar em fazendas na regido, tendo caido na graca de um fazendeiro por nome de Jose
Rodrigues, que acabou levando-o para morar com sua familia, sendo que este registrou Luiz
com o0 nome em portugués de Luiz Pereira de Moura, ndo registrando seu nome em Guarani,
que é Karai.

Pouco tempo depois, Luiz, de fazendas em fazendas, acabou chegando em Itaucu,
distante 70km de Goiénia, onde acabou conhecendo uma jovem moca de nome Geralda Martins
da Costa, com a qual veio a se casar no ano de 1957. Luiz foi o primeiro de seu grupo a contrair
um casamento interétnico, uma vez que Geralda ndo era guarani. Esse fato foi registrado por
Rafael Mendes Janior:

O primeiro casamento interétnico de que obtive noticia ocorreu anterior & morte do
altimo xama e foi entre um homem guarani chamado Luis Karai e uma mulher branca.
Luis era casado com Yva’i, € o casal tinha uma filha. Apds se separarem, Luis casou-
se com Geralda e foram morar em Goiénia. O casal teve nove filhos, destes, quatro
mulheres se casariam com homens guarani em Xambioa e em Nova Jacunda.
(MENDES JUNIOR, 2021, p. 126)

Luiz, conforme aparece na citagdo retro, teve uma filha com Yva’i, o nome dessa filha
era Aparecida que veio a 6bito no Maranh&o. Aparecida teve um filho por nome Sebastido.

O segundo casamento de Luiz foi com Geralda, com a qual teve nove filhos: Maria
Madalena, a mais velha, na sequéncia respectivamente, Luizmar, Maria Luzia, Edmar, Vilmar,
Edna, Itamar, Wilemar e Morgana.

Apdbs a morte de Geralda em 1986, Luiz se casou com a indigena Xerente Marly com a
qual tiveram também nove filhos, sendo eles: Mario Turezdo, Ailton Turezinho, Kretxu
Guarani, Indiara Xerente, Daniel Guarani, Owera Pereira Guarani, Elizeu Guarani, Ywadju
Guarani e Ywai Mailaine Guarani. Luiz teve também um filho com Krénkedi Xerente irma de
Marly, ele se chama Flavio Kanokra.

Dos filhos e filhas de Luiz com Geralda, Maria Madalena Martins de Moura se casou
com Nivaldo, seu primeiro marido ndo indigena, tiveram as filhas Simone, Adriana (+) e
Marilene. Apds se separar de Nivaldo, Maria Madalena se casou com Manoel Guarani.

Luizmar Pereira de Moura se casou com uma nao indigena por nome Rosely, tiveram
os filhos Gislaine Alexandre de Moura, Leomar Alexandre de Moura, Idjauara Alexandre de
Moura e Luizmar Alexandre de Moura Filho e vivem hoje em Senador Canedo, cidade vizinha
a Goiania.

Maria Luzia é casada com Arlindo Guarani com quem teve trés filhos: Samela Ywali,
Samuel e Jonatas, sendo que esses viveram na Terra Indigena Xambioa, posteriormente na

Aldeia Tekoa Pyau no Para e atualmente estéo residindo em Goiania.
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Edmar Pereira de Moura se casou com uma ndo indigena, Simone, tiveram os filhos
Kwaxinara Costa Moura e Oweradju Costa Moura, que atualmente vivem em Trindade, cidade
préxima a Goiania.

Vilmar Martins Moura Guarany é casado com Clarice Guarany com a qual tem as filhas
Rebekah Djaxtukai Leopoldina Guarany e Vitoria Djaxtuka Leopoldina Guarany. Vilmar é o
subscritor da presente tese e encontra-se residindo em Goiania.

Itamar Pereira de Moura Guarany (+) se casou com a ndo indigena Suely (+) e tiveram
os filhos Tamara Guarany e Edmar Guarany. O casal de filhos de Itamar vive em Goiania.

Edna Pereira de Moura com o ndo indigena Otair tiveram os filhos Luiz Henrique
Pereira de Moura, Marcos Ribeiro de Moura e Rodrigo Moura Ribeiro, estes residem em
Goiania.

Morgana Pereira de Moura Guarany com Paulo Kumare, da Terra Indigena Xambio4,
teve a filha Geovana Takinahiru Moura Karaja. Com Edmilson Pereira Guarany, da Terra
Indigena Jacunda, os filhos Karai’ju de Moura Guarani e Bruno Yama Pereira Guarani.
Morgana vive com seu marido atual Roberto Guarany, com ele néo teve filhos.

Os filhos e filhas de Luiz com Geralda acima nominados todos viveram junto aos
parentes na Ilha do Bananal, na Terra Indigena Xambiod, na Terra Indigena Méae Maria no Para
e na Terra Indigena Jacunda. Destes, Maria Madalena, Luzia e Morgana vivem ora na Aldeia
Tekoda Pyau ora no Senador Canedo em Goiés.

Goiania e regido se tornaram um tekoa de vivéncia, passagem e também um espaco para
receber parentes da Terra Indigena Xambioa e da Aldeia Tekoa Pyau, sendo que os parentes
das duas aldeias citadas vém a Goiénia e passam dias na casa de meus irm&os, as vezes por
meses a fio.

Essa préatica era comum na época de meu pai e avés, pois sempre relatavam que quando
um primo visitava irmaos ou primos de outras aldeias podiam ficar dias, meses, anos ou até
fixar residéncia nas aldeias que fora visitar. Essa pratica continua de forma regular. E o caso de
Euripedes, um dos filhos da “tia Katuré”, que foi a uma das aldeias de S&o Paulo conhecer, por
I se casou e somente uma vez voltou a Terra Indigena Gavido por um breve tempo e se encontra
residindo em S&o Paulo.

Joaquim Pexota Karai, outro de nossos parentes do grupo do guarani que foi para o
Maranh&o, foi com sua mée bem idosa para a aldeia Morro da Saudades, em Sao Paulo, nos
anos de 1980, e continua morando em uma das aldeias guarani de Sdo Paulo até os dias de hoje.
Jodo Lopes (Maranh&o), filho de Raimundo, primo-irmao de meu pai, foi a regido Sul e a Sdo

Paulo, nesse tltimo estado se casou e teve filhas.
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Ap0s esse tempo, Jodo Lopes retornou ao Para, com a morte de seu pai se tornou cacique
da Aldeia Tekoa Pyau por um bom tempo, em seguida estava morando na Terra Indigena Méae
Maria no Pard, se encontra novamente morando em Séo Paulo.

Outra prima, Julia, filha de meu tio Sebastido, que em viagem rumo a Belém com um
dos grupos que passou pela Terra Indigena Xerente, no Tocantins, 1& se casou com um indigena
Xerente por nome Novato, com quem teve os filhos: Afonso Tiikwa Xerente, Marlene Mréiti
Xerente, Patricia Sekwadi Xerente, Juliana Sibadi e Reginaldoo Srewasa Xerente e netos, até
quando de sua morte recente no ano de 2021. Outros individuos e familias de nossa familia
extensa, vez por outra ouvimos dizer que estdo morando em cidades do interior de Goiés e
também em cidades do estado do Para.

Em Aparecida de Goiania, vivem algumas familias guarani. Uma delas constituida pela
Nilza (falecida em 2020) por conta do Covid-19, sendo essa irma de Urbano, o lider da Aldeia
Jaguari em Cocalinho. Nilza bem jovem chegou a Aparecida de Goiania, se casou com um néo
indigena e tiveram varios filhos e netos. A casa deles sempre foi referéncia, um ponto de
encontro do grupo de Cocalinho, que de tempos em tempos vinha a regido para visitar sua filha
e netos e por também fazer tratamento de salde.

Outra familia que mora em Aparecida de Goiania é a de Jodo Lopes Cordeiro, este irmao
do cacique Leonardo da Aldeia Tekoa Pyau. Jodo Lopes Cordeiro se casou com uma néo
indigena e vive em Aparecida de Goidnia no minimo ha duas décadas.

Em Aparecida de Goiania também vivem duas irmas, Simone e Marilene, filha de Maria
Madalena e neta de Luiz Karai. Marilene se casou com um ndo indigena e tem cinco filhos, e
vez por outra visita familiares em Tekoa Pyau.

J& Simone se casou com Osmar Pereira Guarani da Aldeia Tekoa Pyau (Terra Indigena
Jacunda). Desse casamento, Simone e Osmar tiveram cinco filhos e nove netos. Simone morou
por uma década junto aos Kyikatejé na Terra Indigena Mae Maria, depois foi com a familia
para Tekoa Pyau, atualmente se encontra residindo em Aparecida, sendo que um dos filhos,
Jeferson, que é casado com uma indigena Guajajara, tem sete filhos e residem na Aldeia Tekoa
Pyau, no Para.

Mesmo entre 0s que residem em Goiania, o padrdo do modo de vida guarani permanece,
nunca se sabe dizer quantos ou até quando hdo de permanecer na capital, pois agora no momento
de finalizagdo da presente tese, Manoel e Madalena ja estdo novamente em Nova Jacunda, de
igual forma Jeferson Guarany, neto de Madalena casado e com sete filhos também ja retornaram

para a referida Terra Indigena.
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Penso que se for analisar sob o crivo do Direito Civil brasileiro, seria o caso de sustentar
que tem mais de uma residéncia e domicilio, ou o domicilio é onde sdo encontrados em
determinado momento, todavia do ponto de vista Mbya onde se encontram com animus de
residéncia € na verdade um tekoa onde séo estabelecidas relaces de contatos entre parentes e
uma forma de viver nessa terra, no que o sentimento de pertenca est& contido no corpo coletivo,
seja na chamada area rural ou mesmo no contexto urbano. O elo entre Goidnia, Moi Amala em
Cocalinho, Terra Indigena Xambioa, Terra Indigena Xerente e em Jacunda mantém o vinculo
gue nos mantém como sendo parte de um mesmo povo. Enguanto permanecer a relacdo de
contato e de reciprocidade a vida como Mbya do Centro-Norte permanece, e todos mantemos
esse sentimento, ideal e pratica de vida.

Goiania, desde a década de 1960, tem sido um ponto de encontro, é na verdade um tekoa
na capital, que acaba conectando os parentes da regido Centro-Norte. Da capital Goiana que
tivemos contato com Euripedes Guarani entre os anos de 1981/1982 e soubemos que seus pais
estavam morando na Terra Indigena Méae Maria.

Em Goiania, recebemos informacdes que meu avo estava residindo em Araguaina, no
Tocantins, no ano de 1980, ano de sua morte, porém teve tempo de meu pai reencontra-lo junto
com dois de meus irmaos neste mesmo ano.

Também nessa regido metropolitana ha contato com certa regularidade com os parentes
de Cocalinho, sendo que deste grupo alguns estabeleceram moradia em Aparecida de Goiania,
e nessa mesma regido se encontra residindo Jodo Guarani, um dos irméos do cacique Leonardo
de Tekoa Pyau.

No semestre passado, chegou para residir em Nerdpolis, cidade que dista
aproximadamente 30 km de Goiania, uma das filhas de Julia com o marido e filhos, vindos da
Aldeia Salto Kripre da Terra Indigena Xerente. Na cidade de Goiania também vieram estudar
no curso de Educacdo Intercultural da Universidade Federal de Goias, Edvan Guarany, de
Xambiod, e também, da mesma aldeia, dois dos filhos de Mariquinha Guarani que reside na
Terra Indigena Xambioa. E necessario esclarecer que Mariquinha é irmi de Kerexu Ete’a,
conhecida entre o Paraketejé por Tia Katuré, a primeira a fixar residéncia na Terra Indigena

Gavido (Mée Maria) na PA 70, Km 30 em Bom Jesus do Tocantins no Para.
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. ﬁ S
Foto 9: Luiz com alguns de seus filhos em sua Gltima viagem a Goiania

Fonte: Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Luiz com alguns de seus filhos em sua Gltima viagem a Goiania — 2016 (arquivo Edna).
2.3 Em Cocalinho

A escolha de iniciar pela presenca guarani em Cocalinho se deu pelo fato de ser esse um
dos primeiros lugares registrados da presenca de nossa familia extensa na regido Centro-Norte
e pela luta dos integrantes desse grupo em persistirem resistindo e agora lutando pelo retorno a
sua terra por ser direito originario

As questBes apresentadas alhures sobre o grupo guarani e o ponto de partida do Paraguai
foram necessarias para, a partir deste momento, registrar a presenca dos Mbya em algumas
regides do Centro-Norte e comecarei por Cocalinho/MT.

1. As familias mbya que permaneceram em Cocalinho sdo integrantes do grande grupo
ainda sob a lideranca de Manoel (década de 1960) que, ap0s o 6bito do lider maior, continuaram
na regido. Com a morte desse lider, teve inicio a dispersdo de nosso grupo familiar, pois até
entdo ndo havia ainda se deslocado para Goias, Tocantins, Para e Maranhéo.

No que pese a morte do grande lider, acrescentam-se as perseguicdes por parte de
grileiros da regido, que praticaram atos extremos de violéncia contra essa comunidade, matando
alguns Guarani, como sera relatado adiante ainda neste capitulo. O grupo familiar de Cocalinho,
mesmo diante de extrema violéncia praticadas contra eles, a morte de seu lider e a dispersao de
dezenas de familias, continua a existir e resistir na Terra Indigena Jaguari em Cocalinho.
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2. Em raz&o de esse grupo ter sido vitima de variados tipos de violéncia nos anos de
1940, 1978, 1986, 1998 e 2009, em sua propria terra, como mortes e casas incendiadas, nas
diversas vezes em que tentaram expulsa-los, mas eles sempre resistiram por reconhecer a Terra
Indigena Jaguari como seu Tekoa, merecendo ndo somente um estudo a parte como uma
atuacdo politica e juridica por parte do Estado, para evitar a morte fisica e cultural de um grupo
inteiro integrante do povo Guarani do Centro-Norte e de forma a garantir a permanéncia em sua
terra de ocupacao tradicional. Os casos de violéncia contra o grupo de Cocalinho encontram-se
registrados nos autos da Acdo Civil Publica que tramita perante a Justica Federal, qual farei a
devida analise ainda nesse capitulo e registrada na memaria de todos da comunidade, bem como
em publicacdo recente produzida pelo Projeto Nova Cartografia Social da Amazénia (PNCSA)
devidamente detalhado logo abaixo.

Feitas essas consideracdes, passamos a analisar dados historicos e atuais desse grupo
familiar e a dificuldade ou a im(possibilidade) de exercerem seu direito a autodeterminacao
(Nhandereko) face a situacGes em que se encontram na atualidade. Ressalte-se que as narrativas
aqui apresentadas coadunam com o espirito da autoetnografia, uma vez que os fatos que se
expdem foram dados pelo olhar direto de seus integrantes.

Do meu grupo familiar, com quem menos mantive contato foi com as familias de
Cocalinho, portanto, a historia antiga e atual que apresento aqui foram a mim relatadas algumas
vezes por meu pai e tios, que esporadicamente empreendiam viagens a Cocalinho para visitar
parentes, e em Goiania e Aparecida de Goiania/GO, porém, ndo tive a oportunidade de
acompanhar meu pai nessas visitas, mas sempre ouvia os relatos sobre a condi¢do deles, sobre
alguns que tinham deixado a regido, bem como aqueles que estavam velhinhos e sobre os que
tinham morrido mais recentemente.

Mesmo com meu pouco contato, tive a oportunidade de encontrar, algumas vezes, com
uns primos de nomes: Sebastido, Maria e Nilza. Esta Ultima veio a se casar com um ndo indigena
com o qual teve duas filhas e um filho e fixou residéncia na cidade de Aparecida de Goiania,
onde viveu até o més de marco de 2021, quando veio a 6bito por complicagdes da Covid-19.

Essa prima era a pessoa do grupo familiar com gquem eu mantinha contato com certa
frequéncia e dela recebia informag6es sobre o restante de seus familiares, que continuavam a
viver em Cocalinho, sendo que, vez por outra, seus familiares vinham até sua casa visita-la.

Desse grupo, meu maior contato se deu com seu lider, Urbano Guarani, quando esteve
comigo na Funai em Brasilia, & época em que exerci a funcdo de Coordenador-Geral de Defesa
dos Direitos Indigenas (CGDDI), periodo compreendido entre 2000/2007, quando este relatou

a situacdo conflituosa e a possibilidade de serem expulsos da terra tradicional “Moi Amala”.
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Ao ser informado dessa situacéo, procedi a abertura do procedimento de investigacédo
para as devidas tomadas de providéncias. Nesse sentido, se iniciou um processo interno junto a
Diretoria de Assuntos Fundiarios da Funai, na qual foram realizadas algumas diligéncias
iniciais, alguns servidores foram até Cocalinho e estabeleceram os primeiros contatos.

N&o obstante minha atuacdo no érgdo indigenista, o fato é que a burocracia e face a
centenas de outras demandas semelhantes e minha saida da Funai, ndo houve maiores
encaminhamentos no sentido de criar um Grupo de Trabalho de demarcacgéo da referida Terra
Indigena, todavia, serviu como base e fundamento para a Acao Civil Publica proposta pelo MPF
em Barra do Gargas, uma vez que a presenga de um tekoa mbya no Mato Grosso, entéo se
tornara conhecido pela Fundagdo Nacional do indio. A ndo tomada de providéncias do 6rgéo
federal configura, em tese, omissdo e ou descaso com a populacédo indigena. Sobre a A¢édo Civil
Publica proposta e seus devidos encaminhamentos, conforme ja assinalado, sera devidamente
tratado nesse ponto da presente pesquisa.

Outras informacg6es aqui apresentadas foram prestadas por membros da comunidade
guarani de Cocalinho a um grupo de pesquisadores em uma oficina realizada em Cocalinho®.
Essa oficina fez parte do Projeto Nova Cartografia Social da Amazénia (PNCSA), ligado a
Universidade Federal do Amazonas (UFAM) e a Universidade do Estado do Amazonas (UEA),
qual realiza estudos e pesquisas com as comunidades tradicionais e indigenas dos estados do
norte e nordeste do Brasil.

A equipe do PNCSA, envolve inimeros pesquisadores de diversas universidades:

A equipe de colaboradores do PNCSA é composta por 19 doutores (em Antropologia,
Direito, Geografia, Biologia, Sociologia e Historia), 14 doutorandos, 22 mestres, 16
mestrandos, 7 especialistas 12 bacharéis e 10 bacharelandos. Participaram das oficinas
de mapas mais de 1.800 agentes sociais entre mar¢co de 2005 e janeiro de 2009,
mapeando seus respectivos movimentos sociais e reafirmando suas territorialidades
especificas®.

Dada a importancia desse projeto para o fortalecimento do exercicio da
autodeterminacdo dos povos indigenas, no presente caso, do povo indigena Mbya Guarani de
Cocalinho, reputo como importante transcrever ipsis litteris informagGes extraidas da pagina

oficial do Instituto Nova Cartografia Social'’:

8 De conformidade com a Oficinas de Mapa realizadas no municipio de Cocalinho/MT (07 de abril de 2018) e no
municipio de Barra do Gar¢as/MT (17 e 18 de julho de 2018).

® Nova Cartografia Social da Amazonia. Disponivel em: <http://novacartografiasocial.com.br/apresentacao/>.
Acesso em: 15 jul. 2021.

10 Disponivel em: <http://novacartografiasocial.com.br/apresentacao/>. Acesso em: 15 de julho de 2021.


http://novacartografiasocial.com.br/apresentacao/
http://novacartografiasocial.com.br/apresentacao/
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O Projeto Nova Cartografia Social da Amazénia (PNCSA) tem como objetivo dar
ensejo a auto-cartografia dos povos e comunidades tradicionais na Amazdnia. Com o
material produzido, tem-se ndo apenas um maior conhecimento sobre o processo de
ocupacdo dessa regido, mas sobretudo uma maior énfase e um novo instrumento para
o fortalecimento dos movimentos sociais que nela existem. Tais movimentos sociais
consistem em manifestacdes de identidades coletivas, referidas a situacdes sociais
peculiares e territorializadas. Estas territorialidades especificas, construidas
socialmente pelos diversos agentes sociais, € que suportam as identidades coletivas
objetivadas em movimentos sociais. A for¢a deste processo de territorializacdo
diferenciada constitui o objeto deste projeto. A cartografia se mostra como um
elemento de combate. A sua producdo € um dos momentos possiveis para a auto-
afirmacéo social. E nesse sentido que o PNCSA busca materializar a manifestagio da
auto-cartografia dos povos e comunidades nos fasciculos que publica, que nao sé
pretendem fortalecer os movimentos, mas o fazem mediante a transparéncia de suas
expressdes culturais diversas. (NOVA CARTOGRAFIA SOCIAL DA AMAZONIA,
2021).

Da pesquisa realizada com os Mbya Guarani de Cocalinho decorreram dois importantes
produtos:

1. MAPA — Territorio tradicionalmente ocupado pelo Povo Indigena Guarani de
Cocalinho — Aldeia Jaguari — MT (mapas a seguir). Nesse Mapa, séo registradas duas
comunidades guarani denominadas: Agua Preta e Noiamala (Terra Tradicionalmente ocupada
pelos Mbya, denominada por Jaguari)*?.

Ao final das consideracdes em relagdo ao grupo indigena de Cocalinho farei algumas
incursdes legais a fim de demonstrar a obrigatoriedade de a Unido exercer sua fungédo

Constitucional em prol dos indigenas da regidao em estudo.

11 Seguindo os ditames da Constituicdo Federal de 1988, no artigo 231, séo terras tradicionalmente ocupadas, em
seus paragrafos: “§ 1° Sdo terras tradicionalmente ocupadas pelos indios as por eles habitadas em caréter
permanente, as utilizadas para suas atividades produtivas, as imprescindiveis a preservacdo dos recursos
ambientais necessarios a seu bem-estar e as necessarias a sua reproducdo fisica e cultural, segundo seus usos,
costumes e tradigOes; § 2° As terras tradicionalmente ocupadas pelos indios destinam-se a sua posse permanente,
cabendo-lhes o usufruto exclusivo das riquezas do solo, dos rios e dos lagos nelas existentes.
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Mapa 1: Croqui - Auto-cartografia Mbya
Fonte: CONFLITOS SOCIAIS E DESENVOLVIMENTO SUSTENTAVEL NO BRASIL CENTRAL,
2019.
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Mapa 2: Projeto Nova Cartografia Social )
Fonte: CONFLITOS SOCIAIS E DESENVOLVIMENTO SUSTENTAVEL NO BRASIL CENTRAL,
2019.

2. Outro resultado do Projeto Nova Cartografia Social da Amaz6nia, foi a publicacdo
do Fasciculo 09 — Territério e Luta do Povo Guarani — Aldeia Jaguari — Cocalinho/MT. Esse
fasciculo traz informac6es detalhadas da presenca desse grupo em Cocalinho, tratando-se de
auto-historia, autoidentificacdo, como parte da autodeterminacdo desse povo em viver na
regido, utilizando o conceito Constitucional, segundo seus usos, costumes, linguas, crengas e
tradicGes e ao exercicio da ocupacao tradicional de suas terras.

Ap0s essas consideracdes apresentarei as informacdes emitidas pelos declarantes que se
encontram registradas no PNCSA, trata-se de autoidentificacdo e demais informacdes,
prestadas diretamente pelos indigenas de Cocalinho, em seguida farei as devidas analises. Segue

o relato de Urbano Pereira da Silva:
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Sou indio guarani. Meu pai e minha mae eram guarani. O meu pai chamava André
Pereira da Silva e a minha mae Margarida Pereira dos Santos, Margarida. Os dois
eram Guarani. Quando o0 meu pai casou ja morava na aldeia. Ele conheceu a minha
mée na aldeia. Eles moravam juntos na mesma aldeia. Casou I& mesmo e ai formou
nossa familia la. Eu nasci mesmo em Jussara, Goids, em 1950. Hoje estou com 68
anos. N6s éramos 05 irmaos homem. O José mais velho, o Bastido também. Depois
de eu, morreu dois irmaos meus 14, onde nds moradvamos. Eu sou o do meio. Ai tem a
Domingas, a Mocinha e Maria. Trés mulheres e cinco homens. Todos nasceram na
aldeia, la na Jaguari. O meu pai ja& morava na aldeia quando eu e meus irméos
nascemos. Tudo ja morava na aldeia. (PNCSA, 2019, p. 1)

Essa apresentacdo de Urbano mereceu ser registrada aqui em sua totalidade pela riqueza
de detalhes quanto a autoidentificacdo, sobre o uso tradicional do territdrio por eles ocupado e
pela apresentacdo de seus familiares, que vai se ligar com outros parentes que se encontram em
Jacunda e Xambioa e com seus parentes que vivem em Aparecida de Goiania e Senador Canedo,
denominada essa regido de Grande Goiénia, no estado de Goias.

O indigena Urbano Mbya, embora falante do dialeto mbya, como ele mesmo informa
mais adiante, faz seu relato na lingua portuguesa, o que é compreensivel, pois ele estava
mantendo dialogo como pesquisadores ndo indigenas. Em sua fala, afirma ser Guarani de pai e
mae, ele tem certeza irrefutavel de sua condi¢do de Nhande

kuera (“nossa gente”) por ter pais guarani, por ser falante do idioma materno, por morar
em toda sua vida na aldeia Jaguari em Cocalinho.

Urbano informa as paginas 02 do Fasciculo retro citado, que residiam na Terra Indigena
em Cocalinho 18 (dezoito) familias, que entre 1935-1970 até entdo ndo se tinha registrado a
presenca de ndo indigenas 4, ou seja, a terra era ocupada somente por essas familias guarani de
maneira tradicional nesse largo periodo.

Atualmente, o nimero de indigenas da Aldeia Jaguari é de sessenta e trés pessoas, das
quais onze sdo criancas (informagdo contida em documento encaminhado por Urbano ao
Ministério Publico Federal em Barra do Gargas no ano de 2018). (NOVA CARTOGRAFIA
SOCIAL DA AMAZONIA, 2021, p. 17).

Sobre a Terra Indigena Jaguari e a forma de 1a viverem, Urbano faz um relato sobre a
vida nas aldeias Agua Preta e Moia Mala, s&o suas as palavras seguintes:

A nossa area era de 1.500 alqueires. Ela comecava |4 na Agua Preta. A nossa terra era
toda cercada. Quando nos fomos para 14 ndo tinha ninguém, ninguém, morador
nenhum. La era mata virgem. Depois que nds estdvamos muitos anos, moravamos 4,
que eles [grileiros] vieram.

L4 a vida era boa demais, porque tudo era unido. O chefe |4 era 0 meu pai, ele era o
cacique, chamavam ele de carai, que era o cacique. Ele falava com todo mundo, todo
mundo distinguia ele, ninguém falava mais nada, quando ele falava, todo mundo
respeitava ele. Fazia o que ele mandava fazer la... Falava mais era o Guarani, eu

aprendi 0 Guarani, s6 falava o guarani. Portugués se falava s6 quando vinha alguém
de fora, ja na década de 1970. (PNCSA, 2019, p. 2)
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Duas consideragdes aqui sdo necessarias. Em primeiro lugar, Urbano reconhece a
extensdo territorial ao afirmar que a &rea era de 1.500 alqueires. Na sequéncia, ele fala da chefia,
da organizacdo social, do falar em guarani, do respeito que todos tinham por seu cacique.
Depreende-se que sempre viveram na regido ocupando a area de forma tradicional segundo seu
Nhandereko, na mais absoluta liberdade de agir segqundo melhor lhes parecia, que somente na
década de 1970 é que chegam os grileiros.

Jopai (modo de producéo alimentar): quanto a vida econdmica, Rosa, esposa de Urbano

demonstra a forma autossustentavel e reciprocidade em que viviam. Eis o expressar de Rosa:

A nossa terra era boa. Terra de bacurizal. Fazia roga I3, plantava arroz, dava muito
arroz la. Arroz, mantimento, deu muito la. Mandioca tinha plantado 14, abacaxi tinha
muito la. NOs plantava tudo 14. Todos nés tinha roga, era tudo junto. A roca era tudo
junto. Cada qual colhia o seu, mas a roga era como um mutirdo. Fazia as tulhas e ja
colocava o arroz |4 dentro. Nos fazia, era grande a roga. Cana. N6s tinhamos trés
canaviais de cana, tinha uma hectaria de café. Nds plantava café para beber. Nés tinha
tudo plantado. Criava gado, cavalo. Ali naquele lugar era s6 nés mesmo. Eu nasci e
fui criada naquele lugar mesmo.

Nos fazia roca grande. Cada um plantava a parte dele, mas a roga era tudo junto. Na
hora de colher arroz todo mundo juntava, depois bata o arroz e repara. Cada um levava
0 seu. No6s plantava milho, arroz, abdbora, mandioca, tinha tudo 14, canavial, fazia
farinha, tinha bananal, fazia rapadura. A roga era grande, nas partes altas nos plantava
milho e na mais baixa plantava arroz. Do milho fazia pamonha, curau, mingau, bolo.
Dava para os animais, tinha galinha, porco, pato. A vida era boa, depois acabou, até
os indios foram embora todos. La era bom de caca, até hoje é. Tinha porcéo, anta,
caititu, tinha muito bicho. Até hoje tem muito bicho, paca tem demais la. Peixe
também la tem demais. (PNCSA, 2019, p. 3)

A vida econbmica da comunidade, que era realizada por meio da agricultura
familiar/comunitaria, da caca de animais silvestres e da pesca, ou seja, a comunidade era
autossustentavel, pois tinha todo o necessario para sobrevivéncia fisica e cultural, para os
Guarani viverem em um espaco com todas as condigdes para se viver com dignidade. Essa
vivéncia ocorria mediante a reciprocidade entre todos da coletividade, nos dizeres de Rosa “A
roga era tudo junto. Cada qual colhia o seu, mas a ro¢a era como um mutirdo”.

Quanto ao aspecto econdmico, a maneira de viver dos Guarani de Cocalinho
apresentados por Rosa, é perceptivel verificar a semelhanca no estudo apresentado por Melia
ao fazer comparacéo entre os Guarani do Paraguai e do Brasil, incluindo a maneira de viver dos
Guarani contemporaneos:

O processo de trabalho e de producéo esta, no Guarani, ndo apenas condicionado, mas
essencialmente determinado a reproduzir o dom; quer dizer, tem na reciprocidade, no
jopoi, sua razao pratica econdomica. Desse modo, o convite ¢ a festa, o “convite
festivo”, sdo o primeiro e o ultimo “produto” dessa economia de trabalho. Sem
reciprocidade ndo se entende o trabalho guarani, nem sequer o individual.

Contrariamente ao que se pensa, ainda hoje o potird, a minga, puxirdo ou mutirdo,
como se diz no Brasil, e o pepy, convite, se ddo em sociedades guarani
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contemporaneas e, inclusive, em sociedades rurais paraguaias e brasileiras, o que
confirma que as formas de trabalho guarani ndo morreram. (MELIA, 2016, p. 26)

Melia aprofunda seus ensinamentos sobre a vida econdmica dos Guarani contido na
palavra “jop6i”.

Os Guarani condensam esse tipo de economia em uma palavra extraordinaria: jopoi.
Sua etimologia se compde de trés elementos: jo, particula de reciprocidade; po, méo;
i, abrir: mdos abertas um para 0 outro, mutuamente. H4 muita vida e muita historia
nesse jopdi, que define um modo de estar no mundo e uma cultura, na qual a
distribuicéo e intercambio de bens se faz somente de uma maneira justa, mas também
digna, livre e alegre. Nele se € mais feliz dando que recebendo. Convidar e dar de
comer e beber ao convidado € o centro da festa guarani. (MELIA, 2016, p. 26)

Duas formas de dizer a mesma coisa se verificaram acima, mas que se complementam
e se confirmam. A primeira apresentada por Rosa, que nunca teve contato com outros Guarani,
mas que € resultado de sua vivéncia cotidiana junto aos seus pares na comunidade guarani da
Terra Indigena Jaguari.

No caso dela ndo precisou teorizar, por ser sua maneira de viver, sentir e perceber sua
realidade. A segunda expressdao partiu da vida tedrico-préatica de Bartomeu Melia, um dos
maiores estudiosos dos povos guarani que tém varias publicacdes sobre os Guarani e que com
maestria explicou o sentido do teko pora e da forma de producao guarani.

Né&o resta davida que a Terra Indigena Jaguari é o Tekoa para os Mbya de Cocalinho,
pois é nessa terra que eles viveram por cerca de cem anos, segundo sua autonomia nos aspectos
fisicos, culturais, econémicos, politicos. Viviam até entdo o seu modo tradicional, expressado
no conceito de Nhandereko anteriormente explicado.

N&o obstante tais fatos historicos e a tradicionalidade da ocupacdo guarani na Terra
Indigena Jaguari, esses indigenas acabaram sendo expulsos de suas terras no ano de 2009,
mesmo ap0s as diversas vezes que buscaram apoio nos 6rgdos e nas entidades do Estado
brasileiro responsaveis pela protecdo e promocao dos seus direitos, como a Fundacdo Nacional
do indio e o Ministério Pablico Federal. Em raz&o dessa situacdo fatica, farei aqui algumas
consideracdes sobre os direitos indigenas as terras tradicionalmente ocupadas.

O exercicio da ocupacdo da ocupacao tradicional demonstra a existéncia do direito
originario, merecendo a protecéo e defesa da Unido, pois é a Unido, conforme disposto na atual
Constituicdo Federal, que recebe a incumbéncia de demarcar, proteger e fazer respeitar todos
0s bens indigenas.

E necessario novamente transcrever o caput do artigo 231 em sua integra: “Sdo

reconhecidos aos indios sua organizacao social, costumes, linguas, crencas e tradigdes, e 0S



79

direitos originarios sobre as terras que tradicionalmente ocupam, competindo a Unido demarca-
las, proteger e fazer respeitar todos os seus bens”.

Nesse sentido, configurados os direitos originarios sobre as terras tradicionalmente
ocupadas, como é o caso dos Guarani ao ocupar a Terra Indigena Jaguari em Cocalinho, sé
resta a Unido imediatamente iniciar o procedimento de demarcacéo da Terra Indigena Jaguari
para destinar em definitivo a posse permanente aos Mbya de Cocalinho, para levar a cabo sua
funcdo precipua de proteger e fazer respeitar todos 0s bens desse povo indigena.

Esse reconhecimento da ocupacdo tradicional pelos Guarani da Terra Indigena em
comento é poder/dever do Estado. O reconhecimento do Estado, que ocorre mediante
procedimento administrativo da Unido, € uma medida meramente declaratoéria de direito e ndo
constitutiva de direitos.

Isso, porque o direito indigena sobre suas terras é anterior a formagdo do Estado
nacional, € um direito congénito. Nessa direcdo, José Afonso da Silva, um dos maiores
constitucionalistas brasileiros da atualidade, leciona:

O reconhecimento do direito dos indios ou comunidades indigenas a posse
permanente das terras por eles ocupadas, nos termos do art. 231, § 2°, independe de

sua demarcacao, e cabe ser assegurado pelo 6rgdo federal competente, atendendo a
situacédo atual e ao consenso historico. (SILVA, 2011, p. 863).

Essa abalizada licdo ecoa da tese desenvolvida por Jodo Mendes Junior, que acabou por
reconhecer o Instituto do Indigenato. O Indigenato reconhece o direito dos indios a ocupagédo
de suas terras como direito originario, isto €, antes mesmo da formacdo do Estado. Nesse
sentido, a antropologa Manuela da Cunha, citando Silva, esclarece: “O indigenato ¢ a fonte
primaria e congénita da posse territorial; é um direito congénito, enquanto a ocupacao € titulo
adquirido. O indigenato ¢ legitimo por si” (CUNHA, 2018, p. 12).

Tendo em vista os desdobramentos judiciais advindos da demora da Funai em proceder
a demarcacdo da Terra Indigena Jaguari € necessario apresentar uma analise do processo

juridico envolvendo o povo Guarani Mbya de Cocalinho no Mato Grosso.

PROCESSO: 1001365-24.2021.4.01.3605 (destaquei o ano do processo judicial).
CLASSE: ACAO CIVIL PUBLICA CIVEL (65)

POLO ATIVO: Ministério Publico Federal (Procuradoria)

POLO PASSIVO: FUNDA(;AO NACIONAL DO INDIO FUNAI e outros
Resumo da Decisdo proferidas nos autos acima informado

DECISAO

Cuida-se de agéo civil publica ajuizada pelo MINISTERIO PUBLICO FEDERAL
contra a FUNDACAO NACIONAL DO INDIO — FUNAI e a UNIAO, objetivando,
em antecipacdo de tutela, a declaracdo da mora do Estado brasileiro em adotar
medidas administrativas relacionadas a identificacdo e delimitagdo do territorio da
Terra Indigena Jaguari, dos indigenas Guaranis, em Cocalinho-MT, para dentre outros
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pedidos, compelir a FUNAI para proceder a constitui¢do, no prazo maximo de 60
(sessenta dias) de Grupo Técnico para realizar os trabalhos de identificagcdo e
delimitacdo da area indigena.

Narra a inicial que desde o ano de 2003, tramita junto a Diretoria de Assuntos
Fundiarios da Fundacdo Nacional do indio, o processo n.° 8620.02238/2003, no
ambito do qual consta que no ano de 1966, 70 (setenta) indigenas Guarani, originarios
do Estado do Mato Grosso do Sul, comandados pelo indigena André Pereira da Silva
(falecido), se instalaram numa éarea rural de aproximadamente 1.600 (um mil e
seiscentos) alqueires no municipio de Cocalinho/MT, onde passaram a viver na posse
em regime de aldeamento. De acordo o narrado pelo MPF, os indigenas correm o
grave risco de serem expulsos definitivamente do territério que habitam ha
aproximadamente 50 anos, eis que suas terras estdo ocupadas por fazendeiros, os quais
ja teriam, em certa ocasido, incendiado as casas dos mesmos. Destaca também que,
uma acdo de reintegracdo de posse que tramitou na Comarca de Agua Boa/MT,
movida por uma empresa, forcou a retirada dos indigenas da area reivindicada, no ano
de 20009.

Consta também que no ano de 2014 foram solicitadas informagdes ao 0Orgdo
indigenista quanto ao estagio do processo de demarcagdo da Terra Indigena Jaguari,
sendo que, em resposta foi alegado que, juntamente com o pedido dos Guarani,
existiriam outros 349 registros de reivindicagdes de diversos povos indigenas em todo
0 pais, em qualifica¢do. Por sua vez, no ano de 2018, a FUNAI teria declarado que a
reivindicacdo fundiéria do povo Guarani estava registrada no seu banco de dados,
encontrando-se em qualificagdo, estagio anterior a criagdo do grupo de técnico.

Pois bem. Conforme se constata a partir da documentacdo trazida aos autos, a
comunidade de indigenas da etnia guarani se instalou em meados do ano de 1966, em
terras localizadas no municipio de Cocalinho-MT, e constituiram a Aldeia Jaguari.
Ocorre que, a partir do ano de 2003, a comunidade passou a sofrer pressdo cada vez
mais crescente para abandonar a area ocupada. Sendo finalmente expulsos no ano de
2009, em vista de uma acdo de reintegracdo de posse movida por uma empresa do
ramo agropecuario. Verifica-se dos autos que a FUNAI tem ciéncia da situacdo dos
indigenas da Aldeia Jaguari, tendo sido instaurado no ano de 2003, o processo n°
08620.02238/2003-35, que trata da criacdo de Grupo de Trabalho/GT para a
realizacdo dos estudos indispenséaveis para a devida regularizacdo fundiaria da terra
tradicionalmente ocupada pelo grupo indigena. Ocorre que, decorrido quase duas
décadas da abertura do referido processo, ainda ndo foi criado o grupo de trabalho
para a realizacdo dos estudos. Segundo consta dos autos, na Informacdo Técnica n° 4
DPT/2014 (id. 600170356 - Pag. 9), produzida pela propria FUNAL, ainda no ano de
2014, menciona que em nos anos de 2009/2010, o 6rgdo indigenista ja teria produzido
um relatério antropologico preliminar caracterizando a ocupagéo guarani da Terra do
Jaguari, sendo que, embora o estudo antropolégico tenha logrado éxito em apontar os
elementos da definic&o juridica da terra como tradicionalmente ocupada, a finalizacéo
desse estudo, com trabalhos de levantamento de dados técnicos complementares, do
qual resultaria a producdo do relatério circunstanciado de identificacdo e delimitacéo,
prevista pelo Decreto 1.775/96, viu-se interrompido em vista da expulsdo dos
indigenas da area. Dessa forma, pode-se entender que o grupo de trabalho ndo teria
sido instalado, sem embargo de outros motivos, em face da completa expulsdo dos
indigenas da area e em face da vigilancia armada na area, conforme consta da referida
informagdo técnica. Verifica-se dos autos que ainda no ano de 2014, a Procuradoria
Federal Especializada junto a FUNAI (id. 600170356 - P4g. 38), se manifestou pela
necessidade de criagdo do grupo técnico pela FUNALI, argumentando que ndo se pode
utilizar o argumento de que nao é possivel se instituir o GT pelo fato de existirem
segurancgas armados na area reivindicada pelos indigenas.

No presente caso esta suficientemente demonstrada a mora excessiva do Poder
Pablico em adotar as providéncias administrativas concernentes a eventual
demarcacéo da area de terras reivindicada pelos Guaranis em Cocalinho-MT. Dessa
forma, imp0e-se a determinacdo de que a FUNAI dé cumprimento ao disposto no art.
2°, paragrafo 1° do Decreto n° 1.775/1996, designando o grupo técnico especializado
em prazo de 90 (noventa) dias. Todavia, entendo que ndo cabe a fixacdo de prazos
pelo Poder Judiciario para que o referido grupo técnico apresente os resultados do
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trabalho, porquanto, os prazos serdo fixados pela Administragdo Publica, na portaria
de constituicdo do grupo, conforme prevé o referido decreto.
Dispositivo

Dessa forma, reconhecendo a omissdo da administracdo publica, ACOLHO
PARCIALMENTE O PEDIDO LIMINAR, tdo somente, para DETERMINAR que a
FUNAI adote providéncias quanto ao cumprimento do disposto no art. 2°, paragrafo
1°do Decreto n® 1.775/1996, e designe grupo técnico especializado com finalidade de
realizar estudos complementares de natureza etno-histdrica, sociolégica, juridica,
cartogréfica, ambiental e o levantamento fundiario necessarios a delimitagéo da Terra
do Moia Mala ou do JaguariCocalinho, reivindicada pelo povo indigena Guarani,
localizada no municipio de Cocalinho/MT. Fixo o prazo de 90 dias para que a FUNAI
publique a portaria de nomeagdo do grupo técnico, sob pena de multa diaria de R$
5.000,00 (cinco mil reais) por descumprimento, sem prejuizo de eventual
responsabilizacdo pessoal do gestor. Citem-se e intimem-se, com urgéncia. Os réus
deverdo, j& na contestagdo, especificar as provas que pretendem produzir (art.336, in
fine, CPC). Apds, intime-se o Autor para especificar provas e impugnar a contestagao,
bem como ter vista dos documentos que nela sejam juntados. Barra do Garcas-MT,
na data da assinatura eletronica.

Assinado Eletronicamente

RODRIGO BAHIA ACCIOLY LINS Juiz Federal em Substituicdo Legal.

O caso em tela sub judice diz respeito ao direito territorial Mbya da Terra Indigena
Jaguari na regido de Cocalinho/MT e a decisdo proferida tem carater liminar no sentido de
obrigar a Funai a proceder a criacdo de um grupo técnico especializado com finalidade de
realizar estudos complementares de natureza etno-histérica, socioldgica, juridica, cartogréafica,
ambiental e o levantamento fundiario necessarios a delimitacdo da Terra Indigena Jaguari. Essa
decisdo visa dar inicio ao processo administrativo de demarcacdo da terra indigena para 0s
indigenas de Cocalinho.

Conforme se verifica, ndo basta constar no artigo 231 da Constituicdo Federal o
reconhecimento dos “direitos originarios sobre as terras que tradicionalmente ocupam,
competindo a Unido demarcéa-las, proteger e fazer respeitar todos os seus bens”, pois nem
mesmo o Poder publico obedece e respeita de pronto.

A Funai, alias, cita questfes burocraticas administrativas para ndo demarcar a Terra
Indigena Jaguari ao informar ao Judiciério que, no ano de 2014 foram solicitadas informacdes
ao Orgdo indigenista quanto ao estagio do processo de demarcacgdo da Terra Indigena Jaguari,
sendo que, em resposta, foi alegado que, juntamente com o pedido dos Guarani, existiriam
outros 349 registros de reivindicacdes de diversos povos indigenas em todo o pais, em
qualificagéo.

Fora a questdo administrativa, a Funai manifestou pela improcedéncia do pedido da
Acdo Civil Publica promovida pelo Ministério Publico Federal em favor da comunidade

Guarani alegando que, por conta do Recurso Extraordinario n° 1.017.365 (TEMA 1031),
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sobrestou o tramite de todo e qualquer processo que debata posse e demarcacdo de terras
tradicionais indigenas.

Conforme visto, mesmo passadas praticamente duas décadas, a Funai sequer criou um
GT para dar inicio ao procedimento administrativo em prol do povo indigena Guarani de
Cocalinho. E de registrar que ¢ uma das atividades principais do Org&o Indigenista promover e
garantir a demarcacdo das terras tradicionalmente ocupadas para que a populacdo indigena
continue a existir enquanto povo.

N&o obstante sua funcéo precipua de garantir os direitos indigenas, a Advocacia-Geral
da Unido em representacdo a Funai, vem nos Ultimos anos atuando contrariamente aos
interesses indigenas. E o que tem afirmado a titulo de exemplo uma das principais vozes da
organizacdo da sociedade civil brasileira em prol dos povos indigenas, no caso o Instituto
Socioambiental(ISA), que em sua pagina oficial explica o Parecer 001/2017 da AGU: “O
Parecer Normativo 001/2017, publicado pela Advocacia-Geral da Uniéo (AGU) em 20 de julho
de 2017, determina que toda a administracdo publica federal adote uma série de restricdes a
demarcacao de TIs”.

Analisando os efeitos nefastos deste parecer prossegue o ISA*?:

Que consequéncias o Parecer tem para 0s povos indigenas?

Desde a sua publicagdo, o parecer vem sendo utilizado para inviabilizar, retardar e até
reverter demarcagOes de terras indigenas, mesmo aquelas em estagio avancado ou ja
concluidas. Por esse motivo, vem sendo chamado de “Parecer Antidemarcac¢do” ou
“Parecer do Genocidio”. A medida é considerada inconstitucional inclusive pelo
Ministério Publico Federal (MPF). (grifos originais).

Em janeiro de 2020, uma reportagem apurou que pelo menos 17 processos de
demarcacao foram devolvidos pelo Ministério da Justica para analise da Funai com
base na medida. Segundo o MPF, ha pelo menos 27 processos que hoje estdo sendo
revistos baseados nela. Além disso, desde 2019, a Funai também vinha abandonando
a defesa de comunidades indigenas em processos judiciais com base na norma,
deixando comunidades indigenas & mercé de despejos e da anulacdo da demarcacéo
de suas terras. O 6rgéo fez isso em, pelo menos, quatro processos: das Tls Nhanderu
Marangatu (MS), Palmas (PR), Tekoha Guasu Guavira (PR) e Tupinamba de Olivenca

(BA). Conforme a legislagdo, os indigenas devem ser defendidos pela Procuradoria
da Funai quando ndo constituem advogados proprios.

Conforme se verifica, se tornou uma politica oficial do governo brasileiro lutar contra a
demarcacao das terras indigenas e isso ficou claro ao criar a Portaria retro analisada, quando se

esconde por tras de dificuldades administrativas burocréaticas e quando vai ao Poder Judiciario

claramente manifestar contra 0s interesses indigenas.

12 Disponivel em: <https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/por-que-julgamento-no-
stf-sobre-parecer-da-agu-poder-ser-a-nova-grande-derrota-de-
bolsonaro#:~:text=0%20que%20%C3%A9%200%20Parecer,restri% C3%A7%C3%B5es%20%C3%A0%20dem
arca%C3%A7%C3%A30%20de%20TIs>. Acesso em: 28 de agosto de 2022.


http://www.mpf.mp.br/to/sala-de-imprensa/noticias-to/mpf-pede-anulacao-de-parecer-da-agu-sobre-demarcacao-de-terras-indigenas
http://www.mpf.mp.br/to/sala-de-imprensa/noticias-to/mpf-pede-anulacao-de-parecer-da-agu-sobre-demarcacao-de-terras-indigenas
https://www1.folha.uol.com.br/poder/2020/01/moro-usa-parecer-de-temer-e-trava-demarcacao-de-17-terras-indigenas-no-pais.shtml
https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/por-que-julgamento-no-stf-sobre-parecer-da-agu-poder-ser-a-nova-grande-derrota-de-bolsonaro#:~:text=O%20que%20%C3%A9%20o%20Parecer,restri%C3%A7%C3%B5es%20%C3%A0%20demarca%C3%A7%C3%A3o%20de%20TIs
https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/por-que-julgamento-no-stf-sobre-parecer-da-agu-poder-ser-a-nova-grande-derrota-de-bolsonaro#:~:text=O%20que%20%C3%A9%20o%20Parecer,restri%C3%A7%C3%B5es%20%C3%A0%20demarca%C3%A7%C3%A3o%20de%20TIs
https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/por-que-julgamento-no-stf-sobre-parecer-da-agu-poder-ser-a-nova-grande-derrota-de-bolsonaro#:~:text=O%20que%20%C3%A9%20o%20Parecer,restri%C3%A7%C3%B5es%20%C3%A0%20demarca%C3%A7%C3%A3o%20de%20TIs
https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/por-que-julgamento-no-stf-sobre-parecer-da-agu-poder-ser-a-nova-grande-derrota-de-bolsonaro#:~:text=O%20que%20%C3%A9%20o%20Parecer,restri%C3%A7%C3%B5es%20%C3%A0%20demarca%C3%A7%C3%A3o%20de%20TIs
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Se percebe, assim, a violéncia institucional perpetrada contra os povos indigenas,
portanto a negacdo dos direitos indigenas tem partido dos prdprios 6rgdos do governo federal.

Esse tratamento do governo para com os direitos indigenas fere frontalmente o direito a
autodeterminacdo contida na Declaracdo das Nacgdes Unidas sobre os Direitos dos Povos
Indigenas, bem como a livre determinacdo constante na Declaragdo Americana dos Direitos dos
Povos Indigenas da Organizacao dos Estados Americanos (OEA).

Ao agir desse modo, 0 governo atenta contra os ditames da Convencdo n° 169 da
Organizacdo Internacional do Trabalho (OIT), principalmente sobre a autonomia, o0
autogoverno e o dever do Estado em consultar os povos interessados, mediante procedimentos
apropriados e, particularmente, através de suas instituicdes representativas, cada vez que sejam
previstas medidas legislativas ou administrativas suscetiveis de afeta-los diretamente.

Estamos diante de um Estado que tem leis indigenistas protetivas tanto na Constituicdo
como nas leis infraconstitucionais, porém o proprio 6rgao oficial de assisténcia aos povos
indigenas luta pelo ndo cumprimento dos dispositivos constitucionais.

Temos as declarac@es internacionais de protecdo aos direitos indigenas, de igual forma
a Republica brasileira ndo respeita e ndo obedece ao que ali se encontra consignado, nédo
obstante as conquistas das declaragOes seja resultado direto de atuagé@o brasileira nos foros
internacionais conforme ja informado.

Mesmo o Brasil sendo uma republica e em sua organizagdo politico-administrativa
constituir-se dos Trés Poderes que sdo independentes e harmonicos entre si, o fato € que estamos
desde o governo de Michel Temer (2016) até agora no governo Bolsonaro (até 2022) sem
nenhuma terra indigena demarcada, mesmo com decisdes do Poder Judiciario, como se vé no
caso da Terra Indigena Jaguari, pertencente ao povo indigena Mbya Guarani, estamos vivendo
uma época em que o Poder Executivo ndo cumpre ordens emanadas do Judiciario.

Né&o obstante tal determinacdo da Justica Federal ter ocorrido em agosto de 2021, no dia
22 de fevereiro de 2022 foi publicado no Diario Oficial da Unido a Portaria Funai n® 482, nos
seguintes termos:

decisdo interlocutoria datada de 04 de agosto de 2021, nos autos da A¢éo Civil Publica
n® 1001365-24.2021.4.01.3605, em tramite perante o juizo da Vara Federal Civel e
Criminal da SSJ de Barra do Garcas-MT. Nesta Portaria ficou consignado em seu Art.
1° Constituir Grupo Técnico (GT) com o objetivo de realizar os estudos
multidisciplinares de natureza etno-histdrica, antropolégica, ambiental e cartogréfica
da area reivindicada pela etnia Guarani denominada Terra do Moia Mala ou do Jaguari

Cocalinho, localizada no municipio de Cocalinho, no estado do Mato Grosso, com a
seguinte composicéo [...].
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No que pese a Portaria acima referida ser um ato administrativo oficial e ter sido
devidamente publicada, o fato € que o prazo de 180 dias para entrega do relatério ndo se
concretizou e no dia 18 de agosto de 2022 foi publicada nova portaria com 0 mesmo objetivo,
ou seja:

realizara os estudos de natureza etno-histdrica, socioldgica, juridica, antropologica,
cartografica e ambiental da &rea reivindicada por indigenas pertencentes a etnia
Guarani, denominada Terra do Moia Mala ou do Jaguari-Cocalinho, localizada no
municipio de Cocalinho, no estado do Mato Grosso.

A nova Portaria publicada teve por finalidade excluir um servidor e nomear outro em
seu lugar para compor o Grupo de Trabalho (DOU — Secdo 2 ISSN 1677-7050).

Por oportuno, hé de esclarecer que no dia 05 de outubro de 2022 fui informado, por um
servidor da Funai, que o Grupo de Trabalho instituido pela Funai iniciara os trabalhos junto a
comunidade guarani no més de novembro de 2022.

Espera-se que seja devidamente cumprida a decisdo judicial e consequentemente sejam
realizados os devidos estudos com a finalidade de garantir a demarcacao da terra indigena aos
Mbya de Cocalinho para garantir a sobrevivéncia fisica e cultural desse povo.

2.4 Na Terra Indigena Xambioa

A partir desse momento, o presente trabalho se fard sob a perspectiva de minha
experiéncia, de alguns interlocutores ndo indigenas que defenderam suas teses em tempo
recente e que dissertaram sobre meu grupo familiar, bem como pelos irméos guarani, lvan
(bacharel em direto pela Universidade Federal do Tocantins) e Edvan Guarani, mestre em
educacdo pela também Universidade Federal do Tocantins, ambos sdo0 meus primos-irmaos,
pois sdo filhos do Abilio Guarani, irmdo de meu pai Luiz Guarani, estarei também trazendo
informacdes extraidas da tese de doutoramento em Antropologia apresentada a Universidade
Federal do Para do Indigena Guarani/Terena Almires Martins.

No presente ponto, se buscara explicar sobre 0s grupos guarani que se estabeleceram na
Terra Indigena Xambiod, no que tange a histéria de deslocamento e de separacdo dos outros
grupos e a questdo territorial e populacional. Ha de verificar se, mesmo estando presente na
Terra Indigena junto aos Karaja, continuaram na invisibilidade, sendo-lhes negado, em razédo
dessa situacéo, o reconhecimento a sua condicéo de povo, ao ponto de praticamente pararem de
utilizar a lingua mbya e de praticarem seu modo de vida, ou se, ao contrario, puderam viver

segundo seu modo proprio de ser.
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Em relacdo ao deslocamento e separacdo do restante do grande grupo, a historia se
repete, uma vez que tal fato ocorreu ap6s a morte do lider Manoelzinho no final da década de
1960, na regido de Mozarlandia, estado de Goias.

A familia extensa guarani se fragmentou em varios grupos e familias nucleares. Um
desses grupos se fixou em Cocalinho no Mato Grosso, conforme relato anteriormente exposto.
Outros se estabeleceram na Ilha do Bananal entre os Karajé e 1a permaneceram por praticamente
uma década. Segundo Arlindo Lopes Guarani, filho de Albino Lopes, em relato ao autor desta
tese, os primeiros Guarani que se estabeleceram na aldeia Santa Isabel do Morro naquele
momento ainda estavam na busca da “terra prometida” ou Yvyju Pora.

Vaérias familias nucleares viveram na llha do Bananal e, posteriormente, seguindo o
curso do rio Araguaia, empreenderam deslocamento pelos estados do Tocantins, Goias, Para e
Maranhdo. E de se registrar que nem todos os grupos e familias que habitaram nessa regi&o
entre os Karaja compartilharam do convivio entre eles no mesmo periodo, pois algumas familias
prosseguiram em busca da Terra Sem Males mesmo sem a lideranga do ultimo nhanderu ja nos
primeiros anos da década de 1960. E o caso de familias sob a lideranca de Raimundo Guarani,
que foi para o estado do Maranhdo. Rafael Guarani e familia seguiram rumo ao Norte, passando
pelo estado de Goiés, onde conviveram durante um tempo junto aos Xerente e, posteriormente,
foram para Maraba, sendo que Maria Guarani, filha de Rafael, acabou se casando com um
indigena Karaja de Xambio4 e 14 teve varios filhos.

Abilio Guarani seguiu viagem para a regido norte passando por aldeia Canoand dos
Javaé na llha do Bananal), onde residiu com sua familia por alguns anos, inclusive tendo filhos
nascidos nessa aldeia javaé®, posteriormente também seguiu para a Terra Indigena Xambioa
onde vive até hoje.

Sobre as migra¢fes guarani, trata-se de uma peculiaridade desse grande povo e seus
subgrupos, nos dizeres de Melia, citado por Litaiff:

Os movimentos de migracéo, originados na bacia amazonica, ter-se-iam intensificado
motivados talvez, por um notavel aumento demogréafico numa época que coincide
com 0 comeco de nossa era, ha uns 2000 anos. Esses grupos que conhecemos como
Guarani passaram a ocupar as selvas subtropicais do Alto Parana, do Paraguai e do
Uruguai médio... os Guarani continuardo sua expansdo migratoria até os tempos da
invasdo européia no Rio da Prata (na década de 1520) e ainda em plenos tempos
histdricos até nossos dias. A migracdo, como histéria e como projeto, constitui um
trago caracteristico dos Guarani, embora muitos de seus grupos tenham permanecido

por séculos num mesmo territério e nunca realizado uma migracao efetiva. (LITAIFF,
1996, p. 32)

13 Os Javaé sdo falantes de lingua karaja, que se divide em trés dialetos, pertencentes a trés etnias: os Karaja,
propriamente ditos, 0s Javaé e 0s Xambioa.
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Conforme visto, a migracdo € uma das caracteristicas do povo Guarani. Quanto as
motivacdes dessas migraces, algumas hipoOteses sdo apresentadas, como 0 aumento
demogréfico registrado por Melia, ou até mesmo uma das maneiras das sociedades “primitivas”
lutarem contra o Estado, segundo Pierre Clastres “um meio eficaz de impedir a constituicdo de
conjuntos sécio-politicos que integram os grupos locais, e, mais além um meio de proibir a
emergéncia do Estado que, em sua esséncia ¢ unificador” (CLASTRES, 1986, p. 148).

Né&o obstante Melia informar que as migracdes ja ocorriam ha 2000 anos até nossos dias,
Mendes Junior, estudando os Guarani da regido Centro-Norte, que ele denomina de
setentrionais, diferencia migracdo e mobilidade. A primeira expressdo é para designar 0s
deslocamentos em busca da terra sem males e a segunda, na busca de parentes, procura de
conjuges e qualquer outro motivo que faga as pessoas se deslocarem de um espaco a outro”
(MENDES JUNIOR, 2016, p. 22).

Nesse sentido, tomando emprestado do autor citado, toda vez que aparecer na presente
tese o deslocamento como o ocorrido para llha do Bananal e por diversas aldeias e estados em
nosso Pais falarei das mobilidades, e migracdo somente naquele sentido da busca da terra sem
mal, que foi o caso da saida do Paraguai rumo ao “Mar de Belém”.

Sobre esse fato é importante considerar que os demais Guarani que Mendes Junior
denomina de meridionais estdo presentes em todos os estados do Sudeste e Sul e os Kaiowa e
Nhandeva no Mato Grosso do Sul.

Tanto os meridionais quanto os setentrionais estavam na busca da terra sem mal.
Continuarei utilizando o termo Centro-Norte ao inves de Setentrionais. Como afirmado alhures,
esse grupo, mesmo tendo perdido seu Gltimo nhanderu, intentou prosseguir rumo a terra sem
mal, mas partindo do centro do Pais rumo ao litoral norte do Brasil ou “Mar de Belém”4,

No caso dos Guarani em estudo, as duas situaces se conectam muitas das vezes, pois
enguanto alguns grupos estavam em busca da Terra Sem Males, outros buscavam reencontrar
seus parentes, em primeiro lugar, e outros fugiam das agressdes e violéncia praticadas por
fazendeiros, como o caso de José Guarani que, segundo seu Irmao Urbano, saiu de Cocalinho
e foi para o estado do Paré por conta das perseguicGes sofridas por seus familiares, quando teve
fim uma das aldeias da Terra Indigena Jaguari.

Afirmou-se que nem todas as familias e grupos guarani conviveram ao mesmo tempo

na Terra dos Karaja na Ilha do Bananal, esse fato, alids, € outra particularidade entre

14 Mar de Belém é como os mais velhos diziam sobre a regido litoranea Amazonica.
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praticamente todas as aldeias guarani, dificultando o registro demogréafico entre as populagdes
guarani.

A titulo de exemplo, € possivel que um determinado pesquisador va a alguma aldeia
guarani no més de agosto e registre um determinado nimero de pessoas e, ao voltar nos meses
subsequentes, encontre a comunidade com uma menor populagdo ou expressivamente maior
por varios motivos.

Motivos que podem ser determinados por varias circunstancias, como uma quantidade
de trabalhadores sazonais que possa ter ido a fazendas ou regides préximas ou mesmo distantes,
saida e ou chegada de inUmeros parentes que se deslocam para trocas de experiéncias ou para
realizacOes de rituais como o de nominagdo de criangas (Nhemongarai), em busca de parentes
ou para se casarem. Feitas tais consideracdes, segue a narrativa sobre 0os Guarani em Xambioa.

A Terra Indigena Xambioa é uma terra tradicionalmente ocupada segundo os ditames
constitucionais e que foi reconhecida como Terra Indigena pelo Decreto da Presidéncia da
Republica em 03 de novembro de 1997. Esse Decreto homologou a demarcacao administrativa
da Terra Indigena Xambioa, localizada no Municipio de Araguaina, Estado do Tocantins.
Segundo este Decreto,

1° Fica homologada a demarcagdo administrativa, promovida pela Fundacao Nacional
do Indio - FUNAI, da terra indigena destinada a posse permanente dos grupos
indigenas Guarani, Karaja e Xambioa, a seguir descrita:

a Terra Indigena denominada XAMBIOA, com superficie de 3.326,3502 ha (trés mil,
trezentos e vinte e seis hectares, trinta e cinco ares e dois centiares) e perimetro de
26.551,11 metros (vinte e seis mil, quinhentos e cinquenta e um metros e onze
centimetros), situada no Municipio de Araguaina, Estado do Tocantins (...). (Grifo
meu).

Conforme visto, é uma terra destinada aos Guarani, Karaja e Xambioa, sua divisdo
politica interna encontra-se composta das aldeias Xambioa, Kurehé, Wari-Lyty e Hawa-
Tymyra, segundo Guarany Silva, e a populacdo dessas aldeias somadas € de aproximadamente
593 pessoas (2017, p. 17).

O Decreto Presidencial situa a Terra Indigena Xambio& no municipio de Araguaina,
todavia, deve ser entendida como pertencente ao municipio de Santa Fé do Araguaia, em razdo
desta cidade ter sido elevada a categoria de municipio com a denominacdo de Santa Fé do
Araguaia, pela Lei Estadual n® 251, de 20 de fevereiro de 1991, alterada em seus limites pela

Lei Estadual n° 498, de 21 de dezembro de 1992, desmembrada do municipio de Araguaina.
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Sede no atual municipio de Santa Fé do Araguaia (ex-povoado), desmembrado do municipio
de Araguaina, que fica aproximadamente a 160km da Terra Indigena Xambioa.%®

A T.I. Xambioa conserva 80% de sua mata nativa. Sua populacdo é constituida de
Karaja/Xambioa e Guarani, nas 4 aldeias citadas. Vivem da pesca, coleta de frutos e consumo
de tartaruga conforme informa Guarany Silva (2017, p. 42-43).

Ademais, a area é relativamente pequena para garantir a sustentabilidade, baseada
apenas nos recursos naturais renovaveis, principalmente dos recursos pesqueiros, da caga, das
rocas de mandioca, da coleta de frutas e do consumo das tartarugas. Os Karaja-Xambioa
possuem a pesca de peixes como atividade principal, ao invés da caca e do plantio de mandioca,
embora essas também sejam de extrema importancia no habito alimentar do povo (GUARANY
SILVA, 2017, p. 42).

Conforme se verifica, a Terra Indigena em comento é pequena, com uma populacao em
franco crescimento e abriga trés povos indigenas em suas aldeias. Mesmo ndo sendo extensa,
conservam 80 % de sua mata nativa e usam a terra de forma sustentavel conforme o autor citado:
“Cultivam rogas de toco, pratica cultural de modelo de plantio que pouco agride o local. Fazem
pratica de coletas de frutas, a caca e a pesca também sdo fontes que ajudam na alimentacédo do
povo (SILVA GUARANY, 2017, p. 16).

Consta 0 ano de 1973 como o da primeira chegada dos Guarani na Terra Indigena
Xambiod, no caso o casal formado por Guaximara, proveniente da aldeia Rio Branco do Estado
de Sdo Paulo, casada com José Carlos Xerente e filhos e filhas. No mesmo ano chegou a
indigena Maria Guarani, filha de Rafael e Kerexu Ete’a (conhecida entre os Gavido da Terra
Indigena Gavido do Para como Tia Katuré). Sobre esse importante acontecimento Silva
Guarany nos esclarece:

Neste mesmo ano (1973) o indigena Martins Ararué Karaja casou-se com Maria
Guarani e a trouxe como esposa para sua aldeia na T.l. Xambioa dando procedimento
da estada do povo guarani nesse lugar. Da unido matrimonial com Martins Karaja,
Maria teve 06 filhos e 04 filhas. Hoje, Maria tem netos e bisnetos que moram na
comunidade.

Depois, segundo Martins Ararué Karaja, no ano de 1981 outras familias vieram como
a familia do Sr. Albino, uma familia numerosa. Seu albino ja faleceu, mas seu filho
Santino e suas filhas Nita e Doraci Guarani ainda moram na Terra Indigena Karaja-
Xambioa. Seus netos e netas que nasceram no lugar, constituiram outras familias. A
vilva do Sr. Albino também mora na T.l. Xambioa. A familia do Sr. Luiz Guarani
também morou no lugar por alguns anos, mas foram embora, seus filhos alguns
moram em Goiania e outros na aldeia Nova jacunda, e na aldeia gavido do Para.

(SILVA GUARANY, 2017, p. 62, grifos meus. A citagcdo em destaque é referente a
minha familia nuclear, Luiz Guarani é meu pai)

15 Disponivel em: <https://cidades.ibge.gov.br/brasil/to/santa-fe-do-araguaia/historico>. Acesso em: 02 de agosto
de 2021.
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Segundo Martins Ararue Karaja (Tuké), em 1982 chegava a comunidade Karaja a
familia do Sr. Abilio Guarani, 07 pessoas. Sua esposa faleceu em 2007, enterrada no
lugar, na aldeia Hawa-Tymyra. Seus filhos Edvan, Ivanilton e lvani guarani ainda
moram no lugar. Sua filha Rita Guarani por trabalhar no Polo de Salde indigena
voltou a morar na aldeia. Ivan é estudante de Direito na capital do Tocantins, Palmas.
José Luiz e lvanilde moram na aldeia do povo gavido do Para.

Nos anos finais da década de 1980 chegou a familia de Mariquinha Guarani, que mora
gezl)Terra Indigena Xambioa com seus filhos e netos. (SILVA GUARANY, 2017, p.

Importante registrar que Edvan Silva Guarany é filho de Abilio Guarany e de Gessi
Kretxuera, mora na Terra Indigena Xambioa, tem formacdo em geografia pela Universidade
Federal do Tocantins (UFT), e Licenciatura Intercultural Indigena pela UFG, pds-graduado pela
UFG e mestre pelo Programa de Pés-Graduacdo em Estudos de Cultura e Territorio
(PPGCULT) UFT, em Araguaina.

Os Guarani estdo, portanto, habitando na Terra Indigena Xambioa ha 48 anos, sendo
que alguns filhos de casais guarani ja nasceram na referida terra, outros se casaram com 0S
Karaja e uma minoria se casou com ndo indigenas. Segundo o ja citado autor indigena, cerca
de 30 % da populacdo na Terra Indigena Xambiod é constituida por Guarani. “Desse modo,
pode se dizer que pelo menos 30% da populacdo Karaja-Xambioa é composta por Guarani, e é
um namero importante, que precisa ser considerado quando se tratar do povo da T.l. Xambioa
(SILVA GUARANY, 2017, p. 63).

As familias guarani, atualmente na T.l. Xambio sdo: a da Senhora Geralda Yva, Unica
centenéria do grupo, vilva de Albino Karai Ataa, em portugués Albino Lopes Guarany
(falecido em 2014), o ultimo nascido no Paraguai do grande grupo guarani. Esse casal teve seis
filhos, dos quais continuam vivendo na Terra Indigena Xambioa: Santino Lopes, que se casou
com uma indigena karaja e tiveram seis filhos, Anita que também se casou com um indigena
karaja e tem seis filhos, e Doraci que de sua unido com Karaja teve trés filhos. Os outros filhos
do casal j& moraram nessa mesma terra, mas agora se encontram residindo na Terra Indigena
Jacunda no Paré e em Goiania/GO.

Outra familia € a de Abilio Guarani, que vive na Terra Indigena com seus filhos Edvan,
Ivanilton, Ivani Guarani e Rita, seu filho mais velho, Ivan, cursa Direito na cidade de
Palmas/Tocantins e seus outros filhos, José Luiz e Ivanilde, moram na Terra Indigena Méae
Maria no Para.

Maria Pereira Silva Guarani (Mariquinha Kerexu Ry), viveu no Maranh&o e no Para, se
casou com o jurua Alvino Dias de Lima pelos idos de 1975 com quem teve dois filhos e duas
filhas. No ano de 1988, ao ter um encontro com sua sobrinha Maria Guarani, veio a morar junto

aos seus familiares na Terra Indigena Xambiod. Os filhos de Mariquinha e Alvino sao:
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Indiomar, sendo que este tem dois filhos; Indioneza com cinco filhos; Indionete com seis filhos
e Indiomar, sem filhos. Moram em Xambioa Indionor e Indioneza, Indiomar mora na Terra
Indigena Gavido e Indionete mora em Araguaina.

Por ultimo, porém ndo menos importante, pelo contrario, pois dessa mulher guarani, a
primeira a se estabelecer na Terra Indigena Karaja, trata-se de Maria Guarani, filha de Kerexu
Ete’a (Tia Katuré) e Rafael (Werd), € que vieram todos os outros Guarani para a referida Terra
Indigena.

No ano de 1972, Maria Guarani, que residia na Terra Indigena Xerente, conheceu o0
Karaja de Xambioa Joaquim Temassari Karaja (cacique), qual disse que tinha um irmdo solteiro
por nome Martins Ararue Karaja (Tukeé). Sobre essa familia Silva Guarany nos esclarece:

Neste mesmo ano (1973) o indigena Martins Ararué Karaja casou-se com Maria
Guarani e a trouxe como esposa para sua aldeia na T.l. Xambioa dando procedimento
da estada do povo guarani nesse lugar. Da unido matrimonial com Martins Karaj4,
Maria teve 06 filhos e 04 filhas. Hoje, Maria tem netos e bisnetos que moram na
comunidade. (2017, p. 61)

Como ja afirmado, algumas familias guarani, com a morte de Manoelzinho (Gltimo
nhanderu), empreenderam viagem rumo a Terra Sem Males, ao “Mar de Belém”; nesse
percurso, sairam de Mozarlandia/GO, indo para aldeia Karaja de Santa Isabel do Morro na Ilha
do Bananal, na sequéncia se estabeleceram em Canoand na Terra Indigena dos indigenas Javaé,
em Formoso do Araguaia/TO, e na Terra Indigena Xerente e, na sequéncia, na Terra Indigena
Xambioa.

Nesses trajetos permaneceram, as vezes, por brevissimo tempo em algumas localidades
e outras vezes permaneceram por alguns anos convivendo entre indigenas ou em fazendas e
cidades. Nao € possivel detalhar cada lugar por eles passados, em razdo disso escolhi pontuar
Cocalinho, Xambioa e a Terra Indigena Tekoa Pyau (Aldeia Nova Jacundd) no estado do Para
e Goiania/GO.

N&o obstante varias familias guarani terem vivido praticamente por uma década entre
os Karaja da Ilha do Bananal, achei por bem n&o entrar em pormenores em razao de la ndo ter
permanecido nenhuma familia, de igual maneira deixarei de tecer comentarios sobre os Guarani
em Canoana entre os Javaé, mesmo que la tenham nascido alguns Guarani, atualmente la ndo
reside sequer um guarani do grupo que por la passou, pois em seguida foram para a Terra
Indigena Xerente e para a Terra Indigena Xambioé e para os estados do Maranhao e Para.

Diferentemente das passagens por outras regides, na Terra Indigena Xambiod ja esta

fazendo meio século de residéncia e convivéncia com os Karaja, tendo impulsionado
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casamentos integragao e assimilagdo entre esses povos. Abrirei aqui um ponto para trazer minha
visdo, sentimentos, que ndo sdo somente meus, mas de minha familia nuclear quando da
residéncia na localidade em estudo.

No ano de 1980, meu pai soube que meu avo Roberto e alguns filhos e filhas estariam
morando em Araguaina/TO, no que ele, junto com dois de meus irm&os, empreendeu viagem
ao encontro de seu pai, sendo essa a Ultima vez que ele esteve com meu avd, pois ndo demorou
muito ele veio a falecer ja com mais de cem anos de idade.

Nessa época, moravam em Araguaina meu avd Roberto, meu tio Sebastido e uma outra
tia por nome Albertina. No ano de 1982, meu pai soube que nas proximidades de Araguaina,
na Terra Indigena Xambiod, se encontravam morando algumas familias guarani. Ao ir verificar
“in loco”, grata foi a surpresa, pois la estava seu irmao Abilio Karai com esposa e filhos, seu
primo Albino com esposa e filhos e Maria Guarani casada com um Karaja e com filhos.

Nessa aldeia, meu pai, conheceu as liderangas da comunidade, a época constituida pelo
cacique Joaquim Temassari e, como vice-cacique, a combatente Tiocodessé, filha do renomado
falecido cacique Manuel Achuré Karaja. Ao estabelecer contato, logo veio a decisdo, com o
aceite da lideranca, de meu pai e familia se mudarem de Goiania para a Terra Xambioa.

Interessante notar que nasci ano de 1969 no municipio de Muricilandia, que dista 82 km
da Terra Indigena Xambioda, mas naquele momento desconheciamos a existéncia dessa aldeia e
ainda ndo havia sequer um indigena guarani entre os Karaja dessa regido.

Na verdade, nessa época soubemos de nossos familiares vivendo entre os Karaja em
Santa Isabel do Morro na Ilha do Bananal, fato que levou minha familia a ir ao encontro de
nossos familiares nessa localidade, onde ficamos de 1970 a 1973.

No ano de 1975, fixamos residéncia na Gleba denominada Suia Missu, hoje Terra
Indigena Marawaitsede, dos Xavante, na regido de Sao Felix do Araguaia. Na sequéncia, minha
familia se estabeleceu em Goiania até o ano de 1983, quando seguiu para fixar residéncia na
Terra Indigena Xambioa.

Em 1985, eu estava residindo em Goiénia, cursando o 5° ano do ensino fundamental, a
época primeiro grau, meus pais e irmdos foram para Xambiod, mas me deixaram em Goiania
residindo com um irmédo mais velho que ja se encontrava casado.

N&o obstante eu estudar em Goiania, me sentia como pertencente ao local de moradia
de meus pais, pois todas as férias e feriados prolongados eu viajava para junto de minha familia.
N&o demorou muito minha familia se integrou tanto com os Guarani, como com 0s Karaja,
inclusive Edmar, um de meus irméos, ndo demorou a se casar com uma indigena karaja de

Xambioa.
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A adaptacgdo entre minha familia e os Karaja ocorreu de forma rapida, logo meus irméos
mais novos comecaram a estudar na escola da comunidade, nos anos 1980, 14 era oferecido
ensino regular até a 42 série do primeiro grau e um deles, que ja cursava a segunda fase do
primeiro grau, juntou-se aos outros Guarani e Karaja e foram estudar em Araguaina, cidade
localizada a 160km da Terra Indigena. Meu pai, que se tornara evangélico em meados da década
de 1960, iniciou pregacdes para os Karaja e Guarani sem maiores dificuldades. Esse fato esta
registrado por Mendes Junior (2021) e Silva Guarany (2017).

Segundo Silva Guarany (2017), nos anos de 1980 ja quase ndo se tinha mais rituais de
pajelanca na comunidade e surgiram outras expressoes espirituais, como o terecd, por falta de
adeptos ndo durou muito tempo, dando lugar a entrada dos batistas, posteriormente, com a
chegada de Luiz Guarani e sua familia, a entrada da Assembleia de Deus e, posteriormente, ja
nos anos de 1990, a chegada de um casal de missionarios batistas. Segue abaixo o registro de

Silva Guarany:

Segundo Idilohina Karaj, esses trabalhos nos terec6s tinham como objetivo trazer a
cura fisica e espiritual das pessoas. Nesse momento, o trabalho de pajelanca do Karaja
Xambiod, j& quase ndo existia mais. Alguns rituais se viam, mas, as pessoas que
manifestavam os ritos espiritualistas faleceram, o que deu terreno para a atuagdo de
outros segmentos espirituais na comunidade. Mas, os terecds ndo duraram muito
tempo, sem muitos adeptos, o “terreiro” acabou, mas, ainda na década de 80 chegaram
na comunidade um casal de membros da igreja Batista, abria-se entdo uma porta para
uma nova histéria do povo Karaja-Xambiod, a chegada da igreja evangélica.

A aproximagdo com os batistas trouxe para os Karaja-Xambioa o primeiro longo
contato com uma religido ndo indigena. O casal de missionarios da Igreja Batista ficou
até o final da década de 80. Ainda nessa década j& se percebia a presenca de membros
da igreja Assembleia de Deus com a chegada da familia do indigena Luiz Guarani,
mas, € no inicio da década de 1990 que chegam os primeiros missionarios da igreja
evangélica Assembleia de Deus para levantar congregagdo dentro da aldeia. Diferente
da Igreja Batista que era mais permissiva, a Assembleia de Deus trazia uma doutrina
mais proibitiva, e isso caracterizou um periodo de consideradas mudancgas. Alguns
rituais que persistiam, foram censurados e proibidos. (SILVA GUARANY, 2017, p.
56)

Mendes Janior analisa a questdo da conversdo ao cristianismo na Terra Indigena
Xambiod, de sua tese extraio a ponderacdo a seguir:

Segundo Luis, o inicio da conversdo cristd em Xambioa remonta ao final de 1985 ou

principio de 1986, por ocasido de sua chegada e da missionéria & qual se referiu. Mas

foi somente em 1993 que um missionario chamado Manoel Cardoso, oriundo de

Araguaina, construiu na aldeia Kurehe uma das quatro aldeias que compfem a terra

indigena Xambioa, o primeiro templo de uma igreja Assembleia de Deus. (MENDES
JUNIOR, 2021, p. 285)

Deixarei de aprofundar a tematica religiosa, uma vez que ndo é objeto da presente tese,

os fatos aqui apresentados foram no sentido de demonstrar a interagéo ocorrida entre os Guarani
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e Karaja, principalmente no que diz respeito a minha familia nuclear, quem se interessar pela
tematica religiosa podera conhecer pelos trabalhos de Silva Guarany e Mendes Junior em suas
respectivas dissertacdo e tese, todavia deixarei minhas poucas impressdes empiricas dessa
questao.

Entre os anos de 1983 e 1986 nunca presenciei, na comunidade, atividades relacionadas
ao terecd, e nem o uso na comunidade na forma de “terreiro”, espago para realizagdes de cultos,
mas me lembro que em todas as quartas-feiras algumas familias de Karaja iam de canoas a
fazendas préximas a aldeia, onde se realizavam o terecd e, vezes por outras, recebiam visitas
de seus integrantes ndo indigenas, mas sem realizar rituais na comunidade.

Sobre o terecd, religido de matriz africana, vale apresentar de forma sintética seu
conceito: “O tereco é religido de matriz africana, também chamado frequentemente tambor da
mata ou mata pelos brincantes, e identificado na literatura antropoldgica como Brinquedo de
Santa Barbara, Verequete ou Encantaria de Barba Soeira” (CRUZ, 2020, p. 98).

Em minha adolescéncia, ndo me importei em saber o porqué de ndo se realizar na
comunidade e ndo vi, em momento algum, discriminacao ou preconceito pela comunidade em
relacdo aos que iam nesses cultos, o fato € que realmente ndo durou essa influéncia na
comunidade, creio que por conta da chegada dos evangélicos na comunidade.

Quanto a pajelanca, também ndo vi uma sequer na aldeia Xambiod, embora com
frequéncia ouvia dizer sobre feiticos e encantamentos e sobre alguns mais velhos com
conhecimento em fazer rituais de cura.

Sobre a falta de pajelanca e a auséncia de outros rituais tradicionais € possivel acreditar
que tais fatos ocorreram em decorréncia da populacdo Karaja do Norte ter passado por um longo
periodo de decréscimo populacional. Segundo Toral (1992), citado por Silva Guarany, “a
primeira avaliacdo demogréafica populacional do Karajd do Norte foi feita em 1844, esta
avaliacdo estimava a populacdo em 2.500 pessoas concentrados em trés grandes aldeamentos.
Em 1940 eram apenas 40 pessoas” (2017, p. 41); e em raz&o da miscigenacdo primeiro com nao
indigena e posteriormente com os Guarani.

Esse povo, Karaja-Xambiod, que quase foi dizimado pelo contato com ndo indigena, sO
volta a crescer a partir dos anos subsequentes e foi somente possivel com a realizacdo de
casamentos com populacdes ribeirinhas (ndo indigenas), fato que permaneceu até os anos de
1980.

Lembrando que foi no ano de 1973 o primeiro casamento entre Karaja e Guarani, mas

a partir desse ano 0s casamentos entre esses povos indigenas se intensificaram ao ponto de Silva
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Guarany ter afirmado que os Guarani representam no minimo 30% da populagédo da Terra
Indigena Xambioa, que atualmente conta com 593 pessoas.

E mister demonstrar a forca, a resisténcia dos Karaja-Xambioa em se manterem vivos
como povo indigena e a busca pela revitalizacdo de aspectos culturais que tem demonstrado
resultados positivos, como a educacdo bilingue, com a contratagdo de professores nativos-
falantes karaja provenientes da Ilha do Bananal e de Aruand, no caso:

Pensando no processo de revitalizacdo da cultura Karaja — Xambiod, em 1993 foi
contratado como professor bilingue, vindo da Ilha do Bananal, o professor indigena
Luiz Pereira Kurikala Karaja, juntamente com o seu filho Natanael Karaja esse
professor tem uma histdria marcante no que é povo Karaja-Xambiod hoje.

Outro momento que é indispenséavel registrar é o ingresso dos professores indigenas
no curso superior de Educagdo Intercultural na Universidade Federal de Goias no ano
de 2007. Foram eles: Luiz Pereira Kurikala Karaja, Paulo Kumaré Karaja, Mauro
Kumaré Karaja, Indionor Pereira de Lima Guarani, Albertino Wajurema Karaja de

Aruand Goiéas que também é importante na revitalizagdo e Juscelino Karaja (in
memoéria). (SILVA GUARANY, 2017, p. 72).

A presenca de indigenas professores da Terra Indigena Xambioa no ensino superior e
com a contratacdo de professores karaja de outras aldeias tem demonstrado uma politica eficaz
nesse processo de reestruturacdo sociocultural Karaja-Xambioa.

Até aqui falei da relacdo de amizade e do aspecto religioso, mas a interacdo se dava
ademais nas festas e festejos, no futebol, no arco e flecha e nos mutirbes de trabalhos e na vida
politica e econdmica da comunidade.

Me lembro que quando se realizavam reunides importantes na Terra Indigena Karaja
(nos anos de 1980 sO existia uma Unica aldeia, entdo denominada aldeia Xambiod), a
comunidade era chamada por batidas em um triangulo de ferro, o convite ndo ocorria por familia
individualizada, mas todos sabiam que deveriam comparecer. Os Guarani presentes nunca se
manifestavam a ndo ser que fossem interpelados.

Eu ndo percebia como sendo uma imposicdo dos Karaja-Xambiod para ndo nos
manifestarmos, acredito que nossas familias é que ndo sentiam liberdade para tal, preferiam
apenas se sentar e observar.

O fato é que a aproximacao entre esses dois grupos se intensificou ao ponto de Silva
Guarany afirmar sobre os Guarani em Xambioa, no ano de 2017: “Nao ¢ um territorio Guarani,
mas é um lugar que ja é territorializado por eles. Aqui, eles ja sdo professores, coordenadores,
auxiliares de servigos gerais, vigilantes, até o posto de vice cacique ja foi ocupado por um
Guarani na aldeia Wari-Lyty” (SILVA GUARANY, 2017, p. 62).

E ndo para por ai, pois vemos Guarani representando a comunidade em associagoes e

em conselhos, como é o caso de lvan Guarany, que foi presidente de uma associacdo
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representativa em ambito local e regional tanto dos Karajd e Xambioa quantos dos povos
indigenas do Tocantins e representou a Terra Indigena Karajd no movimento das populagdes
atingidas por barragens.

Né&o obstante essa realidade pacifica e duradoura entre os Guarani e Karaja-Xambioa na
Terra Indigena Xambioa, a presenca guarani tem sido negada no Estado do Tocantins estando,
portanto, na invisibilidade por parte das instituicdes estatais, basta verificar na pagina oficial
do Governo do Estado do Tocantins que registra 9 povos indigenas no Estado®.

Assim, no Tocantins, os levantamentos mais recentes do Instituto Brasileiro de
Geografia e Estatistica (IBGE) estimam uma populagdo acima de 14 mil indigenas, distribuidos
em nove etnias: Karaja (Iny), Xambiod, Javaé (também autodenominado Iny) e ainda os
Xerente, Apinajé, Krah6, Krahd-Kanela, Ava-Canoeiro e Pankararu. Cada povo tem um
historico de sobrevivéncia.

Ressalte-se que os Kraho-Kanela séo procedentes do estado do Maranhdo, sendo
reconhecidos como povo indigena somente no ano de 2000; e os Pankararu provenientes de
Pernambuco s6 chegaram ao Tocantins aproximadamente ha 40 anos.

A questdo é louvavel quanto ao reconhecimento desses dois povos indigenas em
Tocantins, mas infelizmente 0 mesmo ndo aconteceu até o presente em relagdo aos Guarani que
estdo ha 48 anos na Terra Indigena Xambio4 e continua lhes sendo negado o reconhecimento
como povo indigena e, consequentemente, acaba por terem negados direitos fundamentais
inerentes a esse povo, que se reflete na praticamente auséncia de politicas publicas direcionadas
aos Guarani. E importante ressaltar que o Decreto Presidencial n° 03 de 1997 nio apenas
reconhece a presenca Guarani no estado como Ihe destina a posse permanente junto aos Karaja
e Xambioa.

Quanto ao exercicio do Nhandereko, na referida Terra Indigena, é possivel afirmar que
os Guarani que la vivem ndo a exercem, a0 menos nos aspectos relacionados a espiritualidade,
como nas expressoes ritualisticas de curas, nem o ritual de nominagdo (Nhemongarai), nem
cantos e dancas, nem praticam a danca, luta dos Xondaro, nem existe a Opy (casa onde se
realiza os cantos e dangas).

Defendo a tese que esse nao realizar o Nhandereko é por questao intrinseca aos Guarani
e ndo por proibicdo dos Karaja-Xambiod, pois esses nunca proibiram as expressoes religiosas

do terecd e nem o exercicio do cristianismo na Terra Indigena.

16 Disponivel em: <https://www.to.gov.br/secom/noticias/povos-indigenas-integram-colcha-de-retalhos-da-
cultura-tocantinense/3pkbInxoghbgx>. Acesso em: 03 de agosto de 2021.


https://www.to.gov.br/secom/noticias/povos-indigenas-integram-colcha-de-retalhos-da-cultura-tocantinense/3pkblnxoqbqx
https://www.to.gov.br/secom/noticias/povos-indigenas-integram-colcha-de-retalhos-da-cultura-tocantinense/3pkblnxoqbqx
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Quando digo que é questdo intrinseca aos Guarani, fundamento minha afirmacdo em
razdo de alguns pressupostos, a saber: 1. Falta de um lider nhanderu ou xamé, no caso de nossa
familia extensa um lider néo se faz por escola ou vontade propria, mas é uma escolha direta de

Nhanderu Eté Tenondé. Esse fato, alias, foi analisado por Mendes Junior:

Os xamas afirmam que recebem seus conhecimentos das divindades e dificilmente
realizam suas praticas diante de brancos desconhecidos.

Quanto aos Guarani setentrionais, mesmo as pessoas convertidas ndo se referem ao
Xama e ao pastor como seres antagbnicos. Atualmente, 0 xama é um interlocutor de
Deus nesta terra. (MENDES JUNIOR, 2016, p. 259).

Fundamentando essa sustentacdo, Mendes Junior apresenta o discurso de Luiz Karai

(Guarani convertido a fé cristd):

desde que ele [nhanderu Manoelzinho] morreu, nunca mais Deus levantou [outro]. O
nosso cacique [nhanderu], naquela época, era chamado por Deus, ndo era um homem
qualquer ndo, ele era homem espiritual. Nosso cacique Guarani tinha o espirito de
Deus sobre ele que Ihe dava comunicacdo espiritual. Deus Ihe falava as coisas que
estavam por acontecer. Tudo ele sabia. Se ia acontecer alguma coisa, Deus avisava a
ele e ele trazia a palavra para todo mundo e dava conselhos. A pessoa que ndo entende
acha que nds inventamos essas coisas, ou se ndo, que é o espirito maligno que fala.
Néo, é espiritual (Nova Jacunda, 23/7/2013).

Eu me lembro do dia que ele [Kénio, pai de Manoelzinho] morreu. Eu estive 14, era
menino ainda nessa época. Ai 0 Manoelzinho [...] passou a frente... Quando ele
morreu, todo mundo, todo o povo, ou seja, 0s mais velhos passaram o dia concentrado
a Deus. O dia todo para saber quem é que Deus vai levantar [colocar como substituto].
Mais tarde, o Manoelzinho falou que iria tomar a posse no lugar do pai. A tardezinha,
juntaram todos na casa dele. Ele se levantou e falou como o pai dele falava. Levantou,
falou muitas coisas. Falou: ‘olha, se [vocés] ndo cometerem grandes pecados vocés
vdo para longe’. A nossa mudanga, sempre andando assim, é por causa disso ai. Por
isso que nossa fama, diz que nds andamos muito, Guarani anda muito, por causa disso
que nés viemos do sul do Mato Grosso andando, era para nés irmos até Belém e de
Belém atravessar para o estrangeiro. Mas devido, como nds erramos, nds pecamos e
depois disso ele morreu, acabou quem nos guiava, entdo paramos aqui. (Luis Karai
[...], Nova Jacunda, 23/07/2013). (MENDES JUNIOR, 2016, p. 174-175)

A auséncia de um nhanderu é fator fundamental ao modo de ser Guarani, sem o qual
fica prejudicado o exercicio da espiritualidade e até mesmo na perda do objetivo de se alcancar
0 aguyjé (perfeicdo) e a consequente Avyju Pora (Paraiso mitico Guarani). Sendo o aguyjé o
estado pleno, e este s6 ocorre na vida separada de outros individuos, sejam outros povos
indigenas e ou brancos (jurua). No caso em estudo, mesmo representando 30% da populagéo
indigena da Terra Indigena Xambiod essa convivéncia harménica ocorre junto a outros
indigenas, brancos e outras religides.

Aprofundando a anélise, vejo como algo possivel o viver o Nhandereko, para isso basta
a conscientizacao, vontade e a interrelagdo como os outros Guarani, em especial com seus

parentes proximos que habitam a Terra Indigena Guarani de Jacunda. Trata-se da livre
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manifestacdo do querer, da liberdade ou da autonomia desse povo, que pode ou ndo seguir 0
exemplo da revitalizagdo vivida pelos Karaja-Xambiod, todavia, compete somente a eles
decidirem seu presente e futuro.

N&o obstante essa realidade, é de salientar que 0 sentimento de pertenca, de saber sua
origem e condigdo de ser Mbya é sentida e revivida constantemente pelos Guarani de Xambioa,
ou seja, a identidade Guarani continua preservada mesmo apos 48 anos vivendo em meio aos
Karaja e aos ndo indigenas. Desse grupo, todos os mais velhos séo falantes do Guarani, como
Abilio e filhos, Santino, Anita, Geralda, Doraci e Mariquinha, ja& 0s mais hovos mesmo nédo
falando compreendem bem, e os filhos das relacdes interétnicas falam apenas o portugués, mas
continuam sendo Guarani.

Finalizo aqui registrando meu contentamento em ter conhecido e vivido parte de minha
adolescéncia na Terra Indigena Karaja e Xambioa pelo respeito, amizade e liberdade junto aos
Guarani e aos Karaja e Xambiod, nunca me senti um estranho.

Junto a essa comunidade, sempre fui um adolescente e um jovem no exercicio pleno de
minha liberdade sem ser questionado em nenhum dos aspectos de minha individualidade e de
minha pertenca coletiva como integrante de um povo indigena.

Mesmo declarando minha afeicdo por essa Terra Indigena e por suas gentes, o fato é que
minha familia nuclear viveu de forma permanente nesse Tekoda (espago de vivéncia ou aldeia)
ndo por muito tempo, uma vez que, a partir de 1986, minha familia foi residir na Terra Indigena
Mée Maria, depois retornou a Xambioa e, em seguida, ja no ano de 1997, foram se estabelecer

na Terra Indigena Jacunda, onde no ano de 2016 meu pai veio a dbito.
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Foto 10: Em Xambioa, o casal Geralda (Yva) e Albino Lopes (Karai Ataa)

Fonte: Acervo pessoal de Morgana
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Em Xambio4, o casal Geralda (Yva) e Albino Lopes (Karai Ataa), ela ja centenéria, ele
era um dos ultimos nascidos no Paraguai, faleceu em 2014 em Jacund& no Para (foto de 2011).

Foto 11: Em Xambio4, Luiz Guarani ao lado de seu irmdo de camisa branca Abilio, atras Morgana, Luzia

e Edna, algumas das filhas de Luiz
Fonte: Acervo pessoal de Morgana
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Em Xambiod, Luiz Guarani ao lado de seu irmdo de camisa branca Abilio, atras

Morgana, Luzia e Edna, algumas das filhas de Luiz (2011).



99

Foto 12: Luiz com seu irmdo Abilio e suas irmas Aparecida e Albertina
Fonte: Acervo pessoal de Luzia
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Quatro irmdos. De 6Oculos Luiz e sua irmd Albertina atras, ao lado Abilio e Aparecida
atras (2011).

2.5 Teko& Pyau (Aldeia Nova) Jacunda

Nhepyrii (Preladio)

Nos ultimos cem anos, como apresentado diversas vezes na presente pesquisa, € possivel
afirmar que os deslocamentos empreendidos por nossos grupos na primeira metade do século
20 era em busca da Yvyju Pord, na outra metade os deslocamentos se davam na busca por
reencontrar os parentes.

Somando-se as mobilidades ou resultados desse mover, algumas pessoas fixaram raizes
entre ndo indigenas, ou entre outros povos indigenas, sem contar as dezenas que acabaram
morrendo em razdo de conflitos com fazendeiros, por doencas e por velhice.

Outro motivo foi a perda da fé na possibilidade de alcancar o aguyjé e consequentemente
a impossibilidade de transcender a Terra sem Males em raz&o disso, pois o ultimo lider langou
sua profecia que com a morte dele o povo haveria de se dispersar e por ndo andar mais segundo
0 modo de ser Guarani, por terem se contaminado ao participar das festas profanas (festas dos
ndo indigenas), ao fazer uso de bebidas alcodlicas e praticar com os ndo indigenas e ou com
outros povos indigenas relagdes sexuais, que eram consideradas impuras.

Essa profecia foi anunciada diante de toda comunidade pelos idos iniciais da década de
1960. De fato, ap6s a morte do lider Manoelzinho, no inicio dos anos de 1960, o povo se dividiu
em varios grupos, familias e até mesmo houve dispersdes individuais e durante todo esse tempo

ndo se levantou outro lider capaz de unir o povo entdo disperso.
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N&o obstante a separacdo do grande grupo ap6s a morte do lider Manoel, em grupos
menores esses mantiveram suas crencas, linguas e valores e apregoavam a necessidade de seguir
com o0 modo de ser Guarani, o denominado Nhandereko.

Os grupos tiveram que readaptar em sua jornada, agora ndo mais com um lider espiritual
sob a dire¢do e orientacdo profética, mas guiados por chefes de familias no afd de um reencontro
com todos para que a unidade fosse novamente reestabelecida.

Essa nova realidade social fez com que novos rearranjos fossem feitos, novas relagdes
fossem estabelecidas, alcancando varios aspectos da vida social como casamentos interétnicos,
conversdo a fé cristd e relagbes de reciprocidade com outros povos e culturas. Tudo isso de
acordo com a autodeterminacdo do povo Guarani, uma vez que a vida politica, econdmica,
social, dentre outras possibilidades sejam de acordo com a escolha do povo indigena, no
presente caso a escolha é do povo Guarani sob analise.

Importante esclarecer que durante essa odisseia 0S grupos, as vezes, estavam téo
préximos a apenas alguns quilémetros dos outros, porém sem saber, como 0 caso de Roberto
gue nos anos de 1980 encontrava-se residindo em Araguaina e nesse mesmo tempo outras
familias guarani estavam residindo a pouco mais de 100 km de distancia na Terra Indigena
Xambiod e na Terra Indigena Xerente. Ndo tdo distante, outros grupos familiares estavam
habitando entre 0os Guajajara no Maranhao e outros entre os Parkatéjé da Terra Indigena Gavido
no Para e outros vivendo nas areas urbanas do Tocantins, Maranhdo e Maraba.

Episddios semelhantes ja haviam acontecido antes, entre os anos de 1960 e 1970,
guando alguns estavam na Ilha do Bananal, outros em Cocalinho, em cidades goianas e outros
entre os Javaé em Canoana, antes estado de Goias, hoje estado do Tocantins. E assim foi durante
os ultimos cinquenta anos entre encontros e desencontros, entre desconhecimentos e novas
descobertas.

No caso de desconhecimento, era o fato de todos 0s grupos pensarem que ndo existia
mais Guarani a ndo ser o grande grupo de outrora e agora esfacelados pela regido Centro-Norte
do Brasil, era absolutamente desconhecido que havia outros grupos denominados Nhandeva,
Kaiowa e mesmo Mbya habitando nas Regifes Sul e Sudeste do Brasil.

Outro desconhecimento era sobre os direitos inerentes aos povos indigenas, como o
direito a identidade individual e coletiva, essa invisibilidade como povo indigena se dava em
razdo do medo de dizer nossa origem como vindos do Paraguai e sermos extraditados.

Esse medo era fomentado tanto por outros povos indigenas como por agentes da Funai,
pois nossas familias eram aconselhadas a esconder esse fato, bem como desaconselhados a falar

no idioma guarani.
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Nessa perspectiva, varios episodios aconteceram em todos os estados por onde 0 n0sso
povo passou, como o0 caso de determinado funcionério da Funai ter expulsado os Guarani
liderados por Raimundo de uma das terras indigenas Guajajara no estado do Maranhdo, fato
que sera adiante exposto em detalhes. Esses fatores somados ndo permitiram a luta por
reconhecimento de direitos territoriais bem como a busca por politicas publicas em prol de
nossa gente.

A odisseia dos encontros, desencontros e descobertas continuou, como a verificada no
ano de 1986 durante minhas férias escolares do més de julho, eu me encontrava junto aos
familiares na aldeia Gavido da Terra Indigena Mae Maria. Nessa época, fora os eventos
tradicionais naquela comunidade, que aconteciam todos os dias como a corrida de toras, 0 arco
e flecha, era comum todos se reunirem no centro da aldeia para realizar dancas rituais, conversas
e outras. Nesse dia especifico, o evento seria a exibicao de filmes para a comunidade assistir,
fomos informados que o video escolhido seria sobre os indios de S&o Paulo.

Logo comecou a exibicdo do filme, o publico eram os Gavido e os Guarani. A surpresal
O filme era legendado e a lingua falada pelos indigenas de Sao Paulo foi compreendida por
nossos parentes que assistiam ao filme, estavam falando em guarani. Era um documentario
retratando a realidade dos Guarani da aldeia, a época denominada como Morro da Saudade,
localizada em Parelheiros, em Santo Amaro, no estado de S&o Paulo.

A distancia entre a aldeia Gaviéo e a aldeia Morro da Saudade era de aproximadamente
2.380 km. Apds a exibicdo do filme, a euforia foi tanta que s6 pensavamos em ir ao encontro
desse povo para conhecé-los, ficou decidido que na maior brevidade possivel eu e meu tio
Benedito Wera Jonpapairé iriamos realizar essa missao.

Sobre meu finado tio é necessario tecer algumas consideracGes. Seu pai era Rafael Weré
sua mae Kretxu Ete’a (Tia Katuré) que tinha saido de Mozarlandia, na sequéncia foram para a
Ilha do Bananal, logo descobriram que outros parentes tinham ido para o Norte e sairam com a
finalidade de encontrar esses outros, no caso, visavam encontrar o grupo liderado por
Raimundo. Assim chegaram a Terra Indigena Xerente, ndo encontrando o grupo, logo sairam
dessa terra e foram rumo a cidade de Araguaina.

Ademais, Wera e Kretxu Ete’a tiveram cinco filhos, sendo uma mulher e quatro homens.
A filha por nome Maria Guarani no ano de 1973 se casou com o0 Karaja Martins Ararue (Tuke)
e foi morar com ele na Terra Indigena Xambioa, sendo a primeira de nosso grupo a se
estabelecer entre os Karaja do Norte.

Os quatro filhos homens: Benedito Wera, Euripedes Wera, Nonato e Arita. Por esses

tempos, Wera (pai) faleceu, deixando a viiva com seus quatro filhos solteiros. Como ja tinha
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saido da Terra Indigena Xerente e no encal¢o dos outros parentes, a matriarca e seus filhos
acabaram por, ao invés de seguir para o estado do Maranhdo, chegaram a Terra Indigena
Gavido.

A chegada dessa familia entre os Gavido, o casamento de Kretxu Ete’a com um lider
Gavido foi registrado pela Pesquisadora lara Ferraz e por Mendes Junior. Dada a importancia
desses fatos, apresentarei ipsis litteris a narrativa desses autores, contada por Mendes Junior:

Essa familia deixara a ilha do Bananal com o objetivo de alcangar outro grupo maior
que partira anteriormente do mesmo local. Ndo demorou muito para que essa familia,
novamente, deixasse 0s Xerente e partisse no encalco do primeiro grupo. Nas
proximidades de Araguaina, 0 marido veio a falecer. A mulher, chamada Kerexu Ete’a
[...], e os quatro filhos foram levados para a cidade de Maraba, para a recém-ocupada
terra indigena Méae Maria.

Kerexu conheceu José Jokorenhum, irmdo mais novo do capitdo dos Gavido
Krohokrenhum, com quem teve uma filha, em 1974, Kukenkwyjre (Conchita).
Kerexu escondera a gravidez e teve a crianga sozinha no mato. Posteriormente, passou
a morar com o pai de sua filha e, em 1978, tiveram outro filho, que morreu aos dois
anos de idade. Entre os Gavido Kerexu, passou a ser conhecida por Katyre, que,
segundo lara Ferraz (com. pess. 11/07/2015), é o termo de parentesco aplicado a tia
paterna (FZ).

Dos filhos de Kerexu, um (Euripedes) mudou-se para o Sudeste, no inicio da década
de 1990. Benedito, o mais velho, casou-se com Albertina e tiveram dois filhos e
uma filha. Albertina fazia parte do grupo que chegara a Xambio4 no inicio da
década de 1980. Apds o casamento, o casal passou a viver em M&e Maria até a sua
separacdo, em meados da década de 1990 [...]. Benedito se casaria novamente com
uma mulher branca e depois com outra mulher gavido, chamada Kuiké, com quem
teve mais dois filhos. Nonato, outro filho de Kerexu, casou-se com uma mulher branca
que vivia em Mae Maria. Apenas o mais novo dos filhos de Kerexu ainda é solteiro.
(MENDES JUNIOR, 2016, p. 103, grifos meus)

Achei oportuno transcrever os fatos relacionados a essa familia por alguns motivos. O
primeiro é sobre sua filha mais velha, esta que veio a se casar e fixar residéncia na Terra
Indigena Karajé, por ela foi possivel estabelecer aliangas duradouras com os chamados Karaja
do Norte, disso advindo alteragBes nas estruturas socioculturais entre Karaja, Xambiod e
Guarani e até mesmo na questdo do reconhecimento da Terra Indigena Xambiod como
destinada aos Guarani, Karaja e Xambioa.

Resultou dessa alianca varios casamentos interétnicos, sendo que os filhos e filhas de
Maria Guarani e Tuke Karaja-Xambioa se casaram com outros também Karaja-Xambiod, e
outros Guarani que la chegaram também se casaram com Karaja-Xambiod, como € o caso de
Santino, Anita e posteriormente varios outros.

Quanto a matriarca Kretxu Ete’a, ao se casar com o lider gavido acabou também por
estabelecer aliangas que permitiram a ida de varias familias guarani a residirem na Terra
Indigena Mae Maria, que também resultou em casamentos mistos e aliangas politicas que

permanecem até os dias de hoje, mesmo tendo agora uma Terra propria dos Guarani nas
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proximidades da Terra Indigena Gavido, vérias familias 14 permaneceram criando vinculos
praticamente definitivos por conta dos casamentos ali realizados.

Em relacdo a Benedito Wer4, este se tornou meu tio ao se casar com Albertina Guarani,
que nos anos de 1980 estava vivendo na Terra Indigena Xambioa. Albertina era a filha mais
nova de Roberto Guarani (meu avd, nascido no Paraguai).

Foto 13: Kretx Ete’a (Tia Katuré) do seu lado esquerdo seu filho Nonato, a direita Aritan, na
sequéncia sua filha Conxita e lvanilde (filha de Abilio), na Aldeia Paraketejé
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Kretxu Ete’a (Tia Katuré) do seu lado esquerdo seu filho Nonato, a direita Aritan, na

sequéncia sua filha Conxita e Ivanilde (filha de Abilio), na aldeia Paraketejé - Terra Indigena
Mée Maria (1985).
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Foto 14: Benedito Wera na Aldeia Paraketejé - Terra Indigena Mae Maria — PA
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Benedito Weréa na aldeia Paraketejé - Terra Indigena Mée Maria - PA (1985).

Ap0s assistir ao documentario planejamos, Benedito e eu irmos a Sado Paulo e assim
fizemos no més de dezembro de 1987. Chegamos no Terminal Rodoviario do Tieté, mas antes
de irmos a aldeia, procuramos informagdes sobre a Funai em S&o Paulo ou alguma pessoa ou
organizacao indigena que pudessem nos ajudar no empreendimento rumo a Terra Indigena
Morro da Saudade.

Soubemos que uma Antropéloga por nome Maria Inés Ladeira trabalhava no Centro de
Trabalho Indigenista (CTI) e que trabalhava com os Guarani, e também de um Arquiteto
chamado Carlos Zibel Costa, apos contato com eles e seguindo orienta¢fes de como chegar na
aldeia realizamos a viagem e chegamos na comunidade nas vésperas do Natal.

Ao chegar na aldeia Morro da Saudades, fomos recebidos pelo lider a época José
Fernandes (Kamba Puku)!’, que nos recebeu e nos instalou em uma pequena casa, até entdo
desocupada. José nos relatou que Nhanderu ja havia avisado a ele que estaria chegando na
comunidade gente vindo de muito longe.

17 Alcunha em razéo de José ter estatura elevada para os guarani em geral e por sua pele considerada mais escura,
ou seja, Kamba é escuro ou negro e Puku é grande ou alto.
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Sobre esse fato, € importante relatar que nosso grupo familiar também acredita e
reconhece que o lider espiritual mantém contato com Nhanderu e é por esse informado de vérias
situacOes, como o dia que se deve ou ndo cagcar, sair para visitar parentes e mesmo quando se
esta para receber pessoas de longe.

Além disso, José Fernandes nos disse que pouco tempo antes esteve por 14 um guarani
do Maranh&o que era por eles chamado de Jodo Maranhdo. Viemos a saber que Jodo Maranhao
é na verdade Wer4, o filho de Raimundo Guarani. Raimundo, além de ser o grande lider que
conduziu sua familia nuclear e outros integrantes da familia extensa até o estado do Maranhéo,
sendo no futuro o primeiro cacique da aldeia Nova Jacunda (Tekoa Pyau), tempos depois 0
proprio Jodo “Maranhdo” se tornaria também cacique da referida aldeia.

José, ainda, nos disse que encontrava-se residindo entre eles uma mulher idosa e seu
filho, que teriam vindo do Maranh&o. Grata surpresa para nos, pois no mesmo dia tivemos a
oportunidade de conhecer as pessoas dos quais José falara, eram na verdade nossos parentes
proximos, do mesmo grupo saido da Ilha do Bananal. O nome da idosa era Luisa, seu filho o
Joaquim (Petxota). Essa senhora, como ja estava bem idosa, logo veio a falecer, e Joaquim se
casou e continua morando em uma das aldeias Guarani de So Paulo.

Permanecemos na aldeia Morro da Saudade por quinze dias, nesse tempo, participamos
de varias conversas, visitamos varias familias, ouvimos mdsica tradicional (cantadas somente
na casa de rezas), musicas de criancas, rezas e mesmo ndo sendo uma festividade ou evento
guarani, foi realizada uma discreta comemoracdo de Natal. Nessa comemoracdo quase toda
comunidade estava presente, dentre elas nosso anfitrido, Manoel, o cacique. Diferencia-se o
cacique do nhanderu. O primeiro é o lider comunitario interno e externo e o nhanderu é o que
muitos chamam de pajé, xama.

Apds esse periodo, retornamos a capital Sdo Paulo e estivemos novamente com Maria
Inés Ladeira, que nos apresentou fotos, cartilhas, informes sobre os Guarani e disse que
conheceu e manteve contato com nosso primo, o Jodo “Maranhdo”. Como se pode notar, nossas
idas e vindas, encontros e desencontros continuavam, uma vez que nossas familias moravam
préximas sem saber da existéncia e ou da proximidade entre si, € mesmo nessa viagem a Sao
Paulo, tanto eu e meu tio, dos grupos de Xambioa e Gaviao, quanto o grupo do Maranhéo
estivemos em S&o Paulo em periodo muito proximo.

Quase uma decada se passou desse episodio quando Raimundo Guarani soube dos
parentes vivendo entre os Gavido no Para, decidiu deixar o Maranhdo e ir ao encontro desses,
era entre 0s anos de 1996-1997. Nesse periodo, a familia de Kretxu Ete’a (Tia Katuré)

continuava morando na Terra Indigena Mée Maria, menos um de seus filhos, o Euripedes Wera,
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que tinha partido para Sdo Paulo, |4 se casando com uma guarani e continua até os dias de hoje
residindo em uma das aldeias guarani do litoral paulista.

Na aldeia Gavido se encontraram, apds aproximadamente 30 anos de separacdo, 0S
primos Luiz Karai e Raimundo Guarani, que conversaram sobre tudo, principalmente sobre 0s
grupos ainda juntos em Mozarlandia, depois os desencontros na llha do Bananal, a passagem
por Goias e Tocantins e suas historias recentes, sendo a de Luiz entre os Karaja-Xambioa e
Raimundo entre os Guajajara no Maranhdo. Falaram do novo momento a partir do encontro,
mas que ainda estavam em terras alheias e do sonho de uma terra propria para os Guarani.

Luiz e Raimundo falaram do possivel apoio da antrop6loga Maria Inés Ladeira, do
Centro de Trabalho Indigenista de Sdo Paulo (CTI). Maria Inés manteve conversa com 0S
lideres informando-os da aprovacdo de um projeto, e que conseguira recursos para apoiar a
aquisicdo de terras para nossos povos, que poderiamos iniciar a pesquisa de uma area de nosso
agrado.

Apos essa excelente noticia, Raimundo e Luiz me convidaram a ir a Maraba ajuda-los
nessa empreitada. Nesse periodo (1996), eu estava em meu penultimo ano do curso de Direito
na cidade de Goiania. Ao chegar em Maraba, me reuni com Luiz e Raimundo e com 0
administrador da Funai em Maraba, onde recebemos 0 apoio necessario para visitar areas na
regido. Dessa maneira soubemos da denominada “Gleba Jacunda”, que fica a aproximadamente
60km da cidade de Maraba.

Mantivemos contato com os donos da terra e fomos conhecer a area, viagem realizada
em um veiculo da Funai. Ao chegar, verificamos a terra, principalmente quanto sua vegetacao,
agua, solo e extensdo. A alegria demonstrada pelos dois lideres era imensa, podia se ver a
emocdao em seus olhares, em suas falas e gestos. Ao terminar a visita tive certeza de que era a
area escolhida por ambos e que seria impossivel dissuadi-los desse desejo. De fato, ap0s essa
visita, ndo quiseram visitar nenhum lugar mais. Disseram que era o lugar escolhido de Nhanderu
para a comunidade guarani. Pediram entdo que eu fizesse uma carta para Maria Inés Ladeira
informando que tinham encontrado a terra para construir a nova aldeia.

Atendendo os lideres fiz uma carta (anexa) enviei a Maria Inés, ao mesmo tempo
mantivemos conversas por telefone. A partir desse momento, Maria Inés manteve contato direto
com os vendedores e descobriu que o valor estava acima da verba que seria doada pelo CTI a
comunidade, ou seja, a doacdo era no valor de U$ 20.000,00 (vinte mil ddlares), praticamente
20 mil reais a época, e que a venda da terra seria no valor de R$ 50.000,00 (cinquenta mil reais).

Ao saber dessa situagdo, mantivemos conversa com Roberto, administrador da FUNAI

de Marab4, e pedimos apoio. A Funai, sabendo de nossa situacdo na regido, das dificuldades



107

em conviver com outros povos indigenas, fez a devida gestdo e foi autorizada a nos doar uma
Toyota no valor de R$ 30.000,00 (trinta mil reais).

Agora, com R$ 50.000,00 (cinquenta mil reais), iniciamos as tratativas para formalizar
a aquisicao da area. O ato formal de compra e venda da terra foi acompanhado pela Funai
através de um assessor juridico, na qualidade de assistente. Dessa forma, uma nova realidade
surgiu, ou seja, era o sonho se tornando realidade, o reencontro dos grupos em um lugar proprio,
que foi inicialmente denominado de Aldeia Nova Jacunda, mais tarde passou a Aldeia Tekoa
Pyau (Aldeia Nova).

2.6 Do encontro a uma nova cisao

Foi dito desde o inicio que, do grande povo que saiu do Paraguai, entre os anos de 1930
e 1960 estavam na regido de Mozarlandia, Cocalinho e Ilha do Bananal. Dessa época houve a
dispersdo de cada familia, ou grupos de familias sairam errantes rumo ao Mar de Belém, nessa
toada, cada um ao seu tempo, passaram de fazendas as aldeias de Goias, Tocantins, Para e
Maranhdo. Alguns desses grupos se reencontraram no inicio dos anos de 1980.

Dos anos 1980 a 1990, as estradas melhoraram, o transporte de igual forma, a
telecomunicacdo também, isso acabou por aproximar nossos grupos que estavam separados
desde meados dos anos de 1960.

Desses reencontros surgiu a vontade de terem uma terra propria em plena regido
Amazonica para os Mbya de nossa familia, fato esse que foi possivel como demonstrado em
outras partes do presente estudo.

O inicio néo foi facil, pois a regido escolhida, embora tenha agradado a todos nos, estava
infestada de mosquito transmissor da maléria, e quase todos adoeceram. Outra situacdo
desafiadora era por ser uma regido alagadica e, no periodo das &guas, fica praticamente
intransitavel por veiculos, a ndo ser veiculos de tracdo nas quatro rodas, o que a comunidade
nunca teve. O trecho de saida da aldeia dista aproximadamente 14km, que era feito a pé por
criancas, adultos e idosos, tanto homens quanto mulheres.

Ademais, esses problemas fisicos-naturais ndo foram o pior dos desafios, estes se deram
em razdo do longo periodo em que os grupos ficaram distantes entre si, sendo que alguns
conviveram com povos tupi, outros, na verdade com os mais variados povos indigenas, alguns
viveram entre fazendas e cidades, alguns se tornaram evangélicos. Enfim, aquele povo que
mantinha certa unidade na época dos nhanderu, agora praticamente se distanciaram por tais

motivos.



108

A questéo religiosa, inclusive, foi um fato de tensdo na comunidade, pois havia alegagédo
de desprezo pela tradicionalidade, por outro lado se falava que havia indisposic¢éo e intolerancia
em razdo da fé por parte de algum da comunidade.

Esse fato foi registrado por Rafael Mendes Junior:

Para encerrar sua fala, o politico convidou o senhor Luis Karai para fazer uma oragéo
de encerramento, o que causou um certo desconforto no cacique devido a alguns
conflitos pretéritos entre ambos, conflitos esses parcialmente motivados pelo fato de
Luis ser evangélico e realizar cultos na casa de Leonardo. Mesmo assim, Luis
conduziu a ora¢do. (MENDES JUNIOR, 2021, p. 379-380)

Dessa forma, passada a euforia do reencontro, da aquisi¢cdo da terra, comecaram a
aparecer as diferencas e interesses especificos de cada um dos grupos. Problemas por posicoes
politicas na comunidade também aconteceram apds a morte de Raimundo Guarani, pois este
quando Vvivo conseguia agregar os diversos grupos da familia extensa, mas com a morte dele
ndo demorou surgir dissidéncias.

No primeiro caso, em razdo de a terra ter sido conquistada por varios membros da
comunidade, cada um ao seu tempo e modo, como foi meu caso e de meu tio Benedito Wer4,
do primo Jodo, em suas idas a Sdo Paulo, o fato é que as duas personagens principais foram
Raimundo Guarany e Luiz Guarany. Nesta feita, com a morte de Raimundo, Luiz assumiu o
cacicado de forma natural, por ser mais velho e por ter participado da aquisicdo da Terra
Guarany, pois os dois representaram legalmente perante as autoridades, no caso, junto a Funai
e perante o cartério imobiliario.

Mas os filhos de Raimundo ndo concordaram e reivindicaram insistentemente para
continuar na familia de Raimundo a chefia da comunidade. Nessa época, embora todos fossem
parentes préximos, havia aqueles que tinham contato com Luiz desde a Terra Indigena
Xambiod, como era o caso de Albino, proprio irmdo de Raimundo, mas que desde a
adolescéncia era muito préximo de Luiz.

Por outro lado, Jodo Lopes com seus varios irmdos e irmds faziam frente a luta pelo
cacicado da comunidade, fora a questdo politica, as discussdes e acusacdes pairavam sobre 0
modo tradicional guarani em choque com a crenca evangelica de Luiz com alguns de seus
irm&os e cunhados. A tensdo aumentou ao ponto de ter ameacas de violéncia e que poderia gerar
até mesmo morte. A Funai de Maraba intervinha varias vezes, mas sem poder tomar partido,
pois os dois grupos eram indigenas e eram consideradas legitimas cada qual das posicdes.

O fato € que a pressdo aumentou tanto que, para evitar maior mal, Luiz, sua esposa,

filhos e filhas e netos sairam de Jacunda e foram viver em uma terra denominada Guajanaira,
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que havia sido ocupada por indigenas Guajajara, mas que estava desabitada, era o ano de
2003/2004.

A familia de Luiz Guarani nessa época tinha se tornado uma grande familia, pois ele
havia se casado com a indigena Xerente por nome Marli e com ela tivera sete filhos, com os
dois que ela ja tinha, a familia agora contava com 11 integrantes, mas tinha aqueles filhos do
casamento anterior de Luiz com minha mde Geralda, que o acompanharam no caso, minhas
irmas Madalena, Luzia e Morgana e ainda os netos de Luiz, sendo Simone com seus varios
filhos. Os que sairam para Guajanaira foi um grupo consideravel, no minimo a metade saiu
naquele tempo.

Mesmo ap0s a cisdo, as confusdes, conversas e ameagas permaneciam, inclusive estive
nas duas comunidades para ver de perto a situacdo para ver se podia ajudar em algo, o que era
dificil, pois de um lado meu pai e irmaos, do outro meus primos e tios.

Mas o tempo foi passando, os integrantes das duas aldeias comegaram a conversar e a
manter contato novamente, e Guajanaira também n&o tinha mais o interesse do grupo de Luiz,
pois algumas familias de Guajajara que haviam saido da terra, ao saber que com a chegada de
Luiz e seus parentes varios beneficios comecaram a se realizar na dita terra, como posto de
salde, atendimento, escola e outros beneficios sociais, ndo tardou e comecgou a luta e
reivindicacdo de alguns guajajara pelo retorno a terra que segundo eles, era sua terra.

Assim, passado algum tempo, Luiz retornou para Jacunda, juntamente com toda sua
gente. As tensdes sempre continuaram, mas de forma que fora possivel a convivéncia, sem
maiores percalgos. Nesses tempos, Madalena, filha de Luiz, chegou a exercer a lideranca na
comunidade por algum tempo, depois assumiu e permanece até hoje o jovem lider Leonardo.

Leonardo tinha todas as condic¢des de unir o grupo, pois ele é um dos filhos do irméo de
Luiz Guarani por nome Sebastido, outro fato é que Leonardo em toda sua infancia e inicio da
adolescéncia conviveu em Xambioa, onde seus outros tios e tias também viviam.

Por outro lado, Leonardo foi criado por seu avd Albino Lopes e por sua avé Geralda,
Albino era irmdo do primeiro cacique da aldeia Nova Jacunda. Albino, embora sendo irméo de
Raimundo, se separaram nos idos dos anos 1970 e s6 voltaram a se encontrar no final dos anos
1990 na Terra Indigena Mée Maria e Jacunda.

Outro fato relevante na vida do cacique Leonardo € que ele se casou com a Divina, uma
das filhas de Raimundo e irma de Jo&o, tudo isso ajudou Leonardo a ter apoio praticamente de
toda comunidade. Luiz veio a falecer na Terra Indigena Jacunda no ano de 2016 e la foi

enterrado junto aos seus.
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Permaneceram morando em Jacund&: Turezinho, um dos filhos de Luiz, Luzia, seu
marido Arlindo e filhos, Madalena e Manoel, mas depois acabaram retornando para Goiania.
Jeferson, neto de Luiz, e sua familia se encontram também residindo em Tekoa Pyau.

Duas irmas de Luiz com suas familias continuam la morando também, sendo que varios
de seus filhos se casaram com os filhos de Raimundo, ou seja, as familias que & estdo
retornaram a ser uma familia por conta de novos arranjos e casamento entre 0s grupos.

A partir desse momento se fara analise sobre a Terra Indigena Jacunda, tendo em vista
a peculiaridade de ser um territorio proprio devidamente regulamentado na forma da legislacéo
civil e constitucional, que traz consigo a possibilidade do exercicio do Nhandereko de forma
mais expressiva e abrangente, alguns elementos serdo aprofundados a fim de verificar a
possibilidade e o limite da autonomia, do autogoverno.

Para tanto, se verificardo os aspectos relacionados a natureza juridica da Terra Indigena
Jacundd, em uma visdo socioambiental. Quando me refiro aos aspectos socioambientais
significa dizer que levarei em conta os elementos culturais, sociais, econdmicos, tendo como
fundamento o coletivo, neste sentido alguns termos e conceitos legalmente estabelecidos na
individualidade serdo verificados sob o crivo do Nhandereko (nossos sistemas e ou costumes)
e ndo somente do xereko (meu sistema e ou costumes), assim 0s principios da dignidade, da
liberdade, autonomia e da identidade dentre outros serdo considerados.

Os dois atos de compra e venda abaixo apresentados: Escritura de Compra e Venda de
Direitos de Propriedade e a Escritura Pablica de Compra e Venda, foram realizados perante o

Cartério do Unico Oficio de Jacunda — PA.

2.7 Terra Indigena Jacunda

A Terra indigena Jacundéa é uma Terra Indigena Coletiva, registrada por Escritura de
Compra e Venda mediante transcricdo de direito de propriedade tendo como Outorgada
Compradora: Comunidade Indigena Guarani. Esse negdcio juridico foi realizado tendo como
representantes os indigenas Guarani Raimundo Ferraz de Souza (Raimundo Guarani) e Luiz
Pereira de Moura. Visando dar garantia a esse ato juridico de forma a ndo pairar davidas ou
discussdes sobre a validade de tal, foi assistido pelo Dr. Dagberto Nogueira da Silva, advogado
e assessor juridico da Funai.

Data da realizacdo da compra e venda, 14 de fevereiro de 1996. Valor. 35.000,00 (Trinta
e Cinco Mil Reais). Quanto a extensdo. S&o 227,7097ha, duzentos e vinte sete hectares setenta

ares e noventa e sete centiares. Imovel Rural, localizado no Lote 94-A, da Gleba Jacundg,
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municipio de Jacunda no Estado do Pard. Anota-se que essa parte da Terra no momento da
aquisicao estava em processo de titulagdo definitiva junto ao Instituto Nacional de Colonizagéo
e Reforma Agraria (Incra) em Tucurui, por isso o Instrumento Particular de Compra e Venda.

Ja a parte complementar da Terra Indigena constituida por 196,9043ha, foi devidamente
titulada atraves de Titulo Definitivo mediante Escritura Publica de Compra e Venda, tendo
como Outorgante Vendedor Everaldo Teixeira Galvao e sua Mulher Maria de Dolores de Souza
Galvédo, por outro lado, na condicdo de Outorgada Compradora a Comunidade Indigena
Guarani, Representada pelos indigenas Raimundo Ferraz de Souza (Raimundo Guarani) e Luiz
Pereira de Moura, ambos a época residentes na Terra Indigena Mae Maria, Municipio de Bom
Jesus do Tocantins-PA.

Data da Compra e Venda mediante Instrumento Publico, 14 de fevereiro de 1996. Valor
da Compra e Venda. R$ 15.000,00 (Quinze mil reais). Negdcio Juridico assistido pelo Dr.
Dagberto Nogueira da Silva, assessor juridico da Funai.

Total das areas adquiridas pela Comunidade Indigena Guarani: 424,6140 hectares, no
valor integral de 50 mil reais. Importa dizer que o Centro de Trabalho Indigenista dou para a
Comunidade Guarani US$ 20.000,00 (Vinte mil Dolares Americanos) destinados
exclusivamente para a aquisicdo de terra para ocupacao definitiva dos Guarani e a Fundacao
Nacional do indio fez a doagdo de uma viatura Toyota para complementar o valor exigido pelos
vendedores. Em 14 de fevereiro de 1996 o ddlar comercial era taxado em 0,9803 para compra
e 0,9813 para venda'®. Em outros termos, o CTI dou praticamente vinte mil reais e a Funai 30

mil reais, uma vez que o ddlar estava praticamente cotado a 1 real.
2.7.1 Natureza juridica da Terra Dominial denominada Aldeia Nova Jacunda

Como apresentado, a Terra é propriedade particular da comunidade, uma vez que sua
aquisicdo se deu na forma do Direito Civil, tendo como adquirentes a Comunidade Guarani,
representada no ato de compra por Raimundo e Luiz Guarani.

E fato que os recursos foram provenientes da Funai e do CTI, mas isso pouco importa
ao direito, a legalidade do ato em si, pois documentalmente isso nem aparece. Nao obstante ser
propriedade particular, o uso da terra é coletivo e de ocupacéo tradicional, por ser novidade €
um fato a ser analisado para saber as implicacGes juridicas e administrativas em razdo dessa

situacdo peculiar.

18 Cotacéo disponivel em: <http://www.yahii.com.br/dolardiario96.html>. Acesso em: 03 setembro de 2021.
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No entanto, é previsto no Estatuto do indio as modalidades de terras indigenas e dentre
elas a de uso dominial conforme estabelecido no CAPITULO 1V, intitulado - Das Terras de
Dominio Indigena, “Art. 32. Sdo de propriedade plena do indio ou da comunidade indigena,
conforme o caso, as terras havidas por qualquer das formas de aquisi¢do do dominio, nos termos
da legislacéo civil.”

E o caso da Terra Indigena de Jacunda, pois foi adquirida na forma da legislagéo civil,
diz mais a lei no artigo 39, “Constituem bens do Patriménio Indigena: | - as terras pertencentes
ao dominio dos grupos tribais ou comunidades indigenas.”

Esse fato juridico ndo impede a protecdo constitucional prevista no artigo 231 da
Constituicdo Federal no que se refere a competéncia/incumbéncia da Unido de proteger e fazer
respeitar todos os bens indigenas, ou seja, salvaguardar todos os direitos da comunidade
indigena Guarani.

Seguindo os preceitos estabelecidos no principio da funcéo social da propriedade, por
estar presentes todos o0s requisitos constitucionais e mais aqueles proprios para proteger 0s
direitos indigenas e ainda os ditames da Declaracdo das Nacdes Unidas sobre os Direitos dos
Povos Indigenas é condi¢do balizadora do Estado proteger os direitos Guarani por ser um povo

indigena do Brasil e sujeitos de direitos e de politicas especificas.

Foto 15: Na Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacundg, os
irmaos Albertina, Luiz e Aparecida

Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Na Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacunda, os irmédos Albertina, Luiz e Aparecida
(2015).
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Foto 16: Luiz Guarani e seu filho Wilemar na Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena
Jacunda

Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Luiz Guarani e seu filho Wilemar na Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacunda

(2015).



114

Foto 17: Coral Mbya na Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacunda — PA
Fonte: Acervo pessoal de Leonardo
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Aldeia Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacunda — PA (arquivo Leonardo) (2012).

Foto 18: Tekoa Pyau — Terra Indigena Jacunda — PA
Fonte: Acervo pessoal de Leonardo.
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Tekoa Pyau - Terra Indigena Jacunda - PA. (arquivo Leonardo) (2022).
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Fonte: Acervo pessoal de Leonardo
Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Cacique Leonardo preparando para colheita de arroz na Terra Indigena Jacunda - PA
(arquivo Leonardo) (2011).

Foto 20: Construgdo da O
Fonte: Acervo pessoal de Leonardo
Acesso em: 22 de setembro de 2022.




116

Concluindo a construcao da Opy na Terra Indigena Jacundé (arquivo Leonardo) (2015).

Foto 21: Gessy Krexu Guarani, Vilmar Guarany,
Jodo Lopes Wera Guarani, Eimar Aradjo (Funai),
Manoel dos Santos Guarani, juntos na Tl Nova
Jacunda

Fonte: CTI, 2021

Acesso em: 22 de setembro de 2021

Gessy Krexu Guarani, Vilmar Guarany, Jodo Lopes Wera Guarani, Eimar Aradjo
(Funai), Manoel dos Santos Guarani, juntos na Tl Nova Jacunda, 2004 (Fonte CTI 2021).

Foto 22: Tekoa Pyau — Terra Indigena Jacunda
Fonte: Arquivo pessoal de Madalena
Acesso em: 22 de setembro de 2022

Tekoa Pyau — Terra Indigena Jacunda — 2022 (arquivo Madalena Guarany).
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Por muito tempo néo se aceitou a existéncia de um direito nas sociedades indigenas.
Desde o descobrimento da Ameérica, partindo-se de uma visdo etnocéntrica, era
consenso que os indios ndo tinham “Fé, nem Lei, nem Rei”. (COLACO, 2012, p. 20)

3.1 Direito Indigena

E necessario fazer algumas consideracdes iniciais visando dirimir algumas confusdes
conceituais apontando as diferencas entre direito indigena e direito indigenista.

Direito indigena, direito consuetudinario, sistema juridico indigena, direito dos povos
indigenas. Tais termos sdo sindnimos e referem-se ao direito proprio de cada povo indigena,
esse direito se manifesta oralmente, coletivo, costumeiro e tradicional.

Rememorando alguns pontos! O povo indigena Guarani esta presente em dez estados
brasileiros, a etnografia os classifica em trés subgrupos, a saber: Nhandeva, Kaiowa e Mbya,
vivem em 222 duas terras indigenas no Brasil). (MAPA GUARANI DIGITAL).

Nesse sentido, pode-se afirmar que cada uma das 222 terras indigenas tem seu préprio
sistema juridico ou direito, ndo obstante terem entre todas, muitos pontos em comum, como a
lingua, cosmologia, organizacao social semelhante, todavia, considerando que cultura ndo é
estatica e que mesmo diante de trés dialetos, ha diferencas entre tais em razdo do tempo de
contato com a lingua espanhola e portuguesa e com as diferencas regionais.

Pacheco, citando Souza Filho, apresenta dois equivocos da historiografia juridica ao
estudar sociedades indigenas. Eis os equivocos identificados pelo autor:

1) O de acreditar que o direito e a organizacao das sociedades indigenas existiram
apenas até 1500, sendo entdo substituidos pela prote¢do do Estado e direito portugués.
Este entendimento desconsidera que, estas sociedades indigenas com ou sem contato
com a sociedade nacional tém seus proprios principios éticos, juridicos e
organizacionais;

2) Outro equivoco apontado por Souza Filho e que, na verdade, complementa o
primeiro, é o de imaginar que existe apenas uma sociedade indigena, ou que todos os
indigenas fazem parte da mesma sociedade, com um mesmo regime juridico, ético e
social. Sabe-se que hoje no Brasil convive uma populagéo indigena formada por mais

de 200 etnias. E que as sociedades indigenas tém suas especificidades (PACHECO,
2006, p. 124)

Cabe lembrar que, segundo o Censo IBGE 2010, sdo mais de 305 povos indigenas no
Brasil. Tendo em vista a grande diversidade de povos indigenas no Brasil, equivale a dizer que

cada um desse povo tem seu proprio direito a viger na atualidade segundo suas especificidades.
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3.2 Direito Indigenista

Ja o direito indigenista € o direito positivo, criado pelo Estado para tratar de assuntos
juridicos que envolvem os povos indigenas e o Estado, sendo este, formal, criado em regra pelo
Poder Legislativo, como é o caso dos direitos constitucionais aplicados aos povos indigenas.

Vejamos pontos de vista sobre o conceito e a natureza juridica do direito relacionado
aos povos indigenas.

Para Villares, ndo existe direito indigena e nem direito indigenista, pois no primeiro
caso para esse autor o correto sdo sistemas juridicos de cada povo e nédo direito, pois esse termo
€ uma construcdo dos ocidentais e ndo se aplicaria aos povos indigenas. Sdo as palavras do
autor:

[...]. Como se explicara, ndo se ha de definir como direito a reunido artificial das
diversas préticas juridicas dos povos indigenas.

Diversos povos indigenas brasileiros ndo se organizaram da mesma forma que a
sociedade brasileira, sob o jugo de leis e normas positivadas. O direito como
fendmeno social organizacional é uma construgdo da Idade Moderna ocidental,
quando muito deita suas raizes na Antiguidade Classica. Dessa forma falar em direito
indigena é impor um modelo de organizacéao alheio ao sistema juridico de cada povo
indigena. (VILLARES, 2009, p. 15-16)

Para esse autor, ndo ha que falar, portanto, em direito indigena, e sim em um sistema
juridico de cada povo, pois direito € construcdo ocidental. Esse pensar me lembra os registros
historicos em que diziam sobre os indios! - gentes sem fé, sem lei, sem rei.

Villares de igual forma ndo reconhece a existéncia de um direito indigenista, por isso o
titulo de seu livro “Direitos e Povos Indigenas”. Diz o autor:

N&o hé& de se falar em Direito Indigenista, pois sob este titulo o objetivo se limitaria a
uma compilacdo de textos normativos e opiniGes doutrinarias sobre as normas do
direito positivo brasileiro sobre os povos indigenas.

Escapa ao objetivo desse livro o Direito Indigenista, pelo motivo de ndo se ter ainda
definido como ramo independente do Direito, reconhecido pelos juristas e dotado de
principios e objeto definidos de estudo. Possivelmente, de maneira ndo organizada, o
Direito Indigenista (ou qualquer nome mais apropriado que se dé a um novo ramo do

direito que estude as normas sobre 0s povos indigenas) ird se consolidar no futuro.
(VILLARES, 2009, p. 15)

Diferente € o pensar de Lobo, que ja em 1996 publicou sua obra intitulada “Direito
Indigenista Brasileiro: Subsidios a sua Doutrina”. O autor ja defende a existéncia de um Direito
Indigenista e leciona:

Sustentamos que o direito indigenista constitui um ramo auténomo do direito e isso
suscita outra questao [...].
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Pode-se afirmar que o direito indigenista € publico, uma vez que de interesse e dever
do Estado na tutela de direitos dos povos [...].

Neste sentido, entendemos que o direito indigenista € ramo do direito publico.
Primeiro porque de interesse e dever do Estado, desde que assumiu a tutela destes
direitos. Segundo porque os direitos e interesses dos indigenas sdo de natureza
preponderantemente coletiva, a excecdo dos direitos personalissimos. Terceiro porque
sdo frequentes as relacdes de subordinacdo onde o Estado é parte e por Gltimo por
serem as ditas normas inafastaveis por forca da vontade. (LOBO, 1996, p. 93 e 95)

Divergindo de Villares, Lobo vislumbra o direito indigenista com autonomia e com
quatro principios diretivos:

1) A protecéo dos indios e suas comunidades é de interesse e dever do Estado. 2) As
populacdes indigenas reconhece-se o direito a verem-se reconhecidas como nagoes.
3) As populagdes indigenas reconhece-se o direito a seus ;erritérios de acordo com
suas necessidades sociais, culturais e econdmicas. 4) As populagdes indigenas
reconhece-se o direito de decidir se desejam ou ndo se articularem com a sociedade
nacional dominante. (LOBO, 1996, p. 91)

Demonstrando a falta de consenso entre os termos indigenas e indigenistas e por vezes
até apresentados como sinénimos, € o que extraimos de Stefanini em seu Codigo Indigena no
Direito brasileiro. Diz o autor: “O direito indigena é um auténtico direito transformador no
organismo da dindmica social e que vivifica este tecido axiolégico razéo pela qual poderia ser
concebido como um direito social proprio” (STEFANINI, 2012, p. 25).

Penso que o conceito apresentado por Stefanini de direito indigena como um direito
social equivale ao direito indigenista, isto é, aquele criado, positivado pelo Estado, portanto o
autor aqui ndo esta a falar do direito de cada povo e sim do direito estatal indigenista.

Na verdade, ndo é sé Stefanini que trata o direito indigena como sinénimo de direito
indigenista, Pacheco nos esclarece que:

Nesse sentido, cabe esclarecer que, normalmente, ao tratarmos de Direito Indigena,
referimo-nos ao direito que o Estado brasileiro reconhece aos indios - também tido
como direito indigenista, e ndo aos direitos dos indios propriamente dito, este ja
compreendido como o conjunto de normas proprias que regulam a conduta interna de
cada sociedade indigena no Brasil. (PACHECO, 2006, p. 122)

Como visto, Pacheco percebe o termo indigena e indigenista, diferenciando-os, mas
sem, contudo, desconhecer que os termos sdo tidos por muitos como sinénimos.

Apos tais consideragdes, defendo a existéncia dos direitos indigenas, ou seja, aqueles
que lhes séo proprios, ainda que cientificamente direito seja uma criagdo do mundo ocidental,
todavia, os sistemas juridicos proprios a meu ver sdo direito, mesmo porque ja dizia Ulpiano
no Corpus luris Civilis: “Ubi homo ibi societas; ubi societas, ibi jus.” Onde existe o homem,

ha sociedade; onde existe sociedade, ha direito.
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Ao fazer tal afirmagdo, néo significa que eu ndo conheca a existéncia de uma corrente
classica jusfilosofica que s6 reconhece direito onde existe o Estado, ou seja, sem Estado ndo ha
direito.

Reconheco outrossim, a existéncia do direito indigenista como sendo aquele criado,
organizado, sistematizado pelo Estado, que é denominado por muitos como direito positivo.

Encerrando o assunto no presente trabalho, coaduno com os jusnaturalistas e
jusracionalistas que defendem a existéncia de direitos para além do direito ocidental, pois o
direito ¢ inerente ao ser humano. Nessa escola, o direito natural é universal, estavel e imutavel.

Apos tecer consideracOes sobre direito indigena e direito indigenista, inicio ponderactes
sobre o direito do povo guarani, uma vez que a organizacdo social guarani sempre teve suas
regras préprias nos mais variados assuntos de forma a manter o equilibrio no seio da sociedade,
€ 0 que podemos entender nos dizeres de Héléne Clastres, ao apresentar o resultado da
transgressdo social entre os Guarani, seja quando o individuo se alimenta de carne crua ou
cozinha na floresta e 14 se alimenta (CLASTRES, 1978, p. 94).

O ato de comer carne crua e ou longe da comunidade, é uma pratica que atenta contra
0s principios comunitarios da reciprocidade e da solidariedade mbya, retirando do transgressor
as caracteristicas de humanidade.

Comer carne crua ndo é coisa da humanidade mbya, esse ato na verdade é uma pratica
do Jaguar'®, essa transgressdo faz do indigena semelhante ao animal, por isso pode sofrer
encantamento a ponto de se tornar também um jaguar. O transgressor podera ficar doente, a
ponto de se transformar (metempsicose). E por ser uma potencial ameaca para sociedade é
necessario, caso nao seja tratado a tempo pelo nhanderu, que o transgressor seja morto.

Hélene Clastres demonstra de forma enfatica essa possibilidade:

Durante o tratamento, o possesso deve ficar de pé; se ndo o consegue, se ele se dobra,

[TPR L)

¢ que ja ¢ tarde demais: fie “e”, a sua palavra, ja o abandonou e o espirito da carne
crua estd no seu sangue; 0 POSSesso vai comegar a rosnar. Entéo é preciso mata-lo a
flechada e queimé-lo. (CLASTRES, 1978, p. 94, grifos meus)
Como se percebe, 0 que deve ser morto ja ndo é o ser humano em sua esséncia, € sim 0
que ja foi transformado em jaguar, pois € uma ameaca para todos os individuos e para
comunidade, por essa perda de humanidade e transformagdo em Jaguar, o transgressor devera

ser morto a flechada e queimado.

19 Jagua é a denominagéo que damos para cachorro, mas tenho percebido, inclusive no caso citado por Clastres de
Jaguar, vejo na explicacdo da autora o significado de onca e ndo cachorro. Usualmente denominamos de jaguareté

(onca).
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Muitos dos casos relatados a demonstrar a existéncia dos direitos indigenas ou de suas
violagOes sdo de tempos remotos como o registrado acima por Hélene Clastres, mesmo 0s que
apresentei sobre minha familia em relacédo a conflitos internos e externos no inicio do presente
estudo demonstram esse viés da temporalidade, todavia, como o viver é atualizar-se e
reinventar-se, pode-se afirmar que todas as comunidades indigenas algumas com mais outras
com menos autonomia exercem seu direito, uma vez que o direito € algo vivo e aplicivel no
tempo e no espago.

Nesse sentido, € crivel sustentar que relacdes de parentesco, casamento, regras de
trabalhos comunitarios, regras de convivios, conflitos e demais expressfes culturais estdo
acontecendo em todo instante em todas as aldeias e terras indigenas do Brasil, tornando vivos
os ditames constitucionais ao reconhecer, usos, costumes, linguas, crencas e tradi¢des que ao
meu ver, se trata dos direitos dos povos indigenas, ou direitos indigenas.

Ademais, teria dezenas de casos que comprovam a existéncia de um direito proprio
indigena, os dois casos aqui trazidos foram apenas exemplificativos, sendo um guarani e outro
tikuna, mas existem tantos direitos quanto sdo os povos indigenas no Brasil, uma vez que cada
povo indigena tem seu proprio direito.

Nessa direcdo, as situacfes apresentadas dizem respeito ao que no direito ocidental é
denominado de direito publico, mais especificamente direito penal, mas os povos indigenas tém
direito relacionado as regras de casamentos e impedimentos.

Quanto a aplicacdo do direito interno, comenta Rita Segato:

Um dos momentos mais ricos e complexos da discussdo de conceitos ocorreu quando
uma das participantes, a advogada indigena Lucia Fernanda Belfort — kaigang,
perguntou sobre a possibilidade de se considerar o costume tradicional de um povo
originario equivalente a lei, ou seja, sobre a possibilidade de se considerar o direito
“tradicional”, o costume, equivalente ao direito em seu sentido moderno e passivel de
substitui¢do dentro da comunidade. Esta €, sem divida, uma grande pergunta, que
encontra as respostas mais diversas na literatura sobre o tema. Se nos remetermos a
Convencdo 169, de 1989, da Organizacdo Internacional do Trabalho (OIT) sobre
Povos Indigenas e Tribais em Paises Independentes, ratificada pelo Brasil em junho
de 2002, seremos advertidos de que, embora se recomende sensibilidade com relacéo
ao chamado direito “consuetudinario” e aos costumes das sociedades indigenas, esses
outros direitos, ou direitos proprios, tal como as vezes sdo denominados, ndo podem
ser contraditérios com os direitos definidos pelo sistema juridico nacional nem com
os direitos humanos internacionalmente reconhecidos. Mantém-se, assim, certo grau
de indefinig8o, ao se inovar no pluralismo que a Convencéo introduz, insistindo-se,
contudo, na necessidade de negociar quando as leis modernas e em especial os direitos
humanos instituirem o caréater intoleravel de determinados costumes:

Artigo 8°. 1. Ao aplicar a legislacdo nacional aos povos interessados, deverdo ser
levados na devida consideracdo seus costumes ou seu direito consuetudinario.

2. Esses povos deverao ter o direito de conservar seus costumes e instituicdes proprias,
desde que eles ndo sejam incompativeis com os direitos fundamentais definidos pelo
sistema juridico nacional nem com os direitos humanos internacionalmente
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reconhecidos. Sempre que for necessario, deverdo ser estabelecidos procedimentos
para se solucionarem os conflitos que possam surgir na aplicagdo deste principio.

3. A aplicacgdo dos paragrafos 1 e 2 deste Artigo ndo devera impedir que os membros
desses povos exercam os direitos reconhecidos para todos os cidaddos do pais e
assumam as obrigacGes correspondentes.

Artigo 9°. 1. Na medida em que isso for compativel com o sistema juridico nacional
e com os direitos humanos internacionalmente reconhecidos, deverao ser respeitados
0s métodos aos quais 0s povos interessados recorrem tradicionalmente para a
repressdo dos delitos cometidos pelos seus membros.

2. As autoridades e os tribunais solicitados para se pronunciarem sobre questdes
penais deverdo levar em conta 0s costumes dos povos mencionados a respeito do
assunto.

Artigo 10°. 1. Quando sanc¢des penais forem impostas pela legislacio geral a membros
dos povos mencionados, deverdo ser levadas em conta as suas caracteristicas
econbmicas, sociais e culturais.

2. Dever-se-a dar preferéncia a outros tipos de punicdo que ndo o encarceramento.
Vemos que, apesar das recomendac@es especiais e do pluralismo no reconhecimento
das formas tradicionais de resolu¢do de conflitos, retribuicdo e reparacdo, a
Convengcdo deixa claro ndo perceber como equivalentes ou do mesmo nivel as normas
tradicionais baseadas em préticas e valores culturais ancestrais e as leis de &mbito
estatal ou supra-estatal. Ressalte-se que o tema do pluralismo juridico é de grande
complexidade e inclui polémicas fundamentais para a regulamentacdo do uso da
Convengdo (ver, por exemplo, Albd 1998, 1999; Castro e Sierra 1999; Maliska 2000;
Sanchez Botero 2003, 2004; Sousa Santos 1998, 2003; Sousa Santos e Garcia Villegas
2001; Yrigoyen Fajardo 1999; e Wolkmer 2001, entre muitos outros que contribuiram
com este instigante campo de estudos). (SEGATO, 2006, p. 107-236)

N&o é o objetivo da presente tese construir ou analisar um tratado de direitos indigenas,
mas visa demonstrar a existéncia desde sempre do Nhandereko entre nds os Guarani, para tanto
mais alguns casos ou situacdes juridicas serdo apresentadas visando sustentar a existéncia do
direito guaranitico seja pré-colonial ou agora na p6s-modernidade.

Nessa perspectiva, os direitos coletivos guarani sdo parte de sua esséncia enquanto povo,
pois privilegia-se o coletivo caso entre em conflito com o direito privado. Varios so os direitos
coletivos como a danca, a crenca e as varias manifestagdes culturais, costumes e os direitos a
terra e ao territério. Ao considerar os aspectos que acabo de citar sem excluir outros, sigo 0s
ensinamentos de Geertz (2014, p. 10), ao sustentar: “Compreender a cultura de um povo expde
a sua normalidade sem reduzir sua particularidade”.

Sobre a propriedade coletiva disserta Colago:

Os Guarani pré-coloniais também possuiam um tipo de propriedade coletiva e
individual. A propriedade coletiva era a mais importante e a mais abrangente,
iniciando-se com a ocupacao do territorio. A terra era considerada um bem sagrado,
indispensavel para a sobrevivéncia do grupo. Os limites de cada tribo deveriam ser
rigorosamente respeitados por outras tribos. O territério pertencia a toda a
comunidade e jamais poderia ser alienado. (COLACO, 2012, p, 173)

Sobre o direito a terra como direito coletivo, ndo tem muita necessidade de trazer varios
exemplos, pois é publico e notdrio que a terra € um bem coletivo para os povos indigenas e que

n&o se permite a venda ou a exploracao individual.
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Com isso ndo quero dizer que muitas comunidades atualmente ndo tém uma relagéo
econdmica com a terra a ponto de fazer contrato de arrendamento e outros, casos também
publicos e notdrios, mas para no6s os Guarani da atualidade continuamos a respeitar e tratar a
terra como um direito coletivo de uso comum do povo.

Portanto, nossa realidade em Jacunda demonstra bem isso, ja tivemos conflitos internos,
ao ponto de meu pai, irmaos e sobrinhos se mudarem de Jacunda, fazerem uma nova aldeia,
alguns foram para a cidade, mas jamais se pensou em vender a terra para vendé-la e fazer da
terra propriedade individual, mesmo diante dos conflitos sempre soubemos que a situacdo seria
superada e que sempre teremos um lugar que € de todos e que visa a garantir nossos direitos
como coletividades, como povo Guarani.

Também na terra indigena Jacunda, a comunidade ja teve mais de uma dezena de
cabecas de gado, mas ndo era de ninguém individualmente, pertencia a toda a comunidade, se
era o caso de vender, a comunidade toda participava da decisdo do que era para ser vendido ou
para servir de alimentacdo para a comunidade. Entéo, é fato que o direito coletivo sempre foi
conhecido por nossa gente, disso resulta inclusive na chamada reciprocidade e solidariedade
mbya.

Nesse caso, muitos dos pontos tratados, embora levassem outras nomenclaturas, na
minha qualidade de jurista vejo como direito, alids, como direito costumeiro guarani que
sinteticamente venho apresentando na expressao “Nhandereko”, traduzida como nosso jeito de
Ser, N0SsO costume, NOSSO Sistema.

A jus-historiadora Colaco em sua introducéo sustenta:

Apesar da divisdo “artificial” do sistema juridico da sociedade Guarani pré-colonial
em relagOes internas e externas de governo, em direito penal e em direito civil, todos
estdo regidos por um Unico fio condutor, formado por quatro principios basicos: a

valoracdo dos interesses coletivos em detrimento dos individuais, a responsabilidade
coletiva, a solidariedade e a reciprocidade. Todos esses principios estdo intimamente

ligados e normalmente se confundem. (COLACO, 2012, p. 19)

N&o obstante a respeitavel autora colocar artificial entres aspas, 0 mesmo se diga para o
direito tradicional ocidental, pois o direito é considerado por muitos estudiosos como uno, mas
para fins apenas metodoldgicos e didaticos € que é dividido em puablico e privado e
sequencialmente o publico em direito constitucional, direito administrativo, direito processual
e assim sucessivamente e o privado em direito empresarial e direito civil.

Nesse sentido, Alessandra Almeida Barbosa e Larisse Leite Albuquerque:

Apesar do Direito ser uno, indivisivel e indecomponivel, os ramos se dividem para
fins didaticos, mesmo que estudado como um grande sistema. A par disso, o direito
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constitucional esta dentro do ramo do direito pUblico fundamental, uma vez que se
refere a todos os elementos primarios de organizagdo e funcionamento do Estado,
estabelecendo as bases de sua estrutura. (2019, p. 88)

O sistema juridico, para ser denominado como tal, deve ter, dentre outros requisitos,
autonomia e principios, embora sejam interdependentes entre si, dessa forma andou bem a
Professora Colago ao apresentar os quatro principios basicos do direito guaranitico: a valoracdo
dos interesses coletivos em detrimento dos individuais, a responsabilidade coletiva, a
solidariedade e a reciprocidade.

Como se percebeu, o problema entre os dois mundos do direito ndo esta em sua divisao
“artificial” didatico-metodoldgica, mas em sua estrutura diametralmente oposta, uma vez que
o Direito Guarani costumeiro ou consuetudinario tem seu fundamento na valoracdo dos
interesses coletivos em detrimento dos individuais, a responsabilidade coletiva, a solidariedade
e a reciprocidade.

J& o direito alienigena europeu estava e est4 ainda arraigado na protecdo em primeiro
lugar da propriedade e esta tem suas caracteristicas no direito individual, exclusivo, perpétuo e
absoluto, ndo é demais afirmar que o direito secularmente construido no Brasil foi
fundamentado nessas premissas e soma-se a isso o discurso ideoldgico religioso que justifica a
predominancia do direito europeu sobre quaisquer outros povos, uma vez que veio emanado da
autoridade divina como sustentado por inumeros tedricos, juristas e te6logos europeus, como
se percebe na defesa da primazia do direito europeu sobre o indigena em Sepulveda, no século
XVI:

Aqueles que superam o0s outros em prudéncia e razdo, mesmo que ndo sejam
superiores em forca fisica, aqueles sdo, por natureza, os senhores; ao contrario, porém,
0S preguigosos, os espiritos lentos, mesmo que tenham as forgas fisicas para cumprir
todas as tarefas necessarias, sdo por natureza servos. E é justo e (til que sejam servos,
e vemos isso sancionado pela prépria lei divina. Tais sdo as nacfes barbaras e
desumanas, estranhas a vida civil e aos costumes pacificos. E serd sempre justo e
conforme o direito natural que essas pessoas estejam submetidas ao império de
principes e de nacdes mais cultas e humanas, de modo que, gracas a virtude destas e
a prudéncia de suas leis, eles abandonem a barbarie e se conformem a uma vida mais
humana e ao culto da virtude. E se eles recusarem esse império, pode-se impd-lo pelo
meio das armas e essa guerra sera justa, bem como o declara o direito natural que os
homens honrados, inteligentes, virtuosos e humanos dominem aqueles que ndo tem
essas virtudes. (SEPULVEDA apud LAPLANTINE, 2003, p. 39, grifos meus)

Como posto, o colonizador no alto de seu etnocentrismo se julgava acima de tudo e de
todos, e ndo reconhecia fé, lei e rei, a ndo ser sob os fundamentos europeus catolicos, fato esse

que justificou toda sorte de imposi¢Ges politicas, religiosas, juridicas sobre os povos

dominados.
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E para o direito portugués e ou espanhol soava muito estranho valores outros que néo o
da individualidade, do poder centralizado no monarca e na Igreja e do acimulo de riquezas nas
mé&os de poucos.

SO muitos séculos depois vamos encontrar, em nosso ordenamento juridico patrio, a
moral e ética ingressando em nosso mundo do direito de forma normatizada, pois antes era
como se fossem temas de areas separadas, se tornando verdadeiros principios constitucionais,
como o da dignidade humana, socialidade, boa-fé objetiva e mais recentes por forca dos direitos
humanos o principio da solidariedade. O mesmo se diga dos direitos coletivos e difusos na atual
realidade juridica nacional.

Logo, essa evolugdo do direito ocidental levou séculos p6s-colonizacdo, mas para o
povo Guarani ja eram principios desde aqueles tempos do contato entre eles e 0s povos
europeus, como apresentado por Colaco, ou seja, os principios da valoracdo dos interesses
coletivos em detrimento dos individuais, a responsabilidade coletiva, a solidariedade e a
reciprocidade.

Por conta do etnocentrismo juridico, ndo se reconheceu o Direito Guarani, nesse sentido,
Chase-Sardi, citado por Colaco nos esclarece:

Chama de “etnocentrismo juridico” a posi¢do de varios autores, tanto de esquerda,
quanto de direita, como MARX, ENGELS, KELSEN e RADCLIFFE-BROWN, que
vinculam o direito ao Estado, ndo aceitando a existéncia de direito nas sociedades sem
escrita por ndo haver organizacéo estatal. (COLACO, 2012, p. 21)

De igual modo, Branislava Susnik, estudiosa dos Guarani, aqui também citada por
Colaco, nos ensina:

SUSNIK entende que, para manter a integridade e a ordem de qualquer grupamento
humano, ¢ necessario existir um “guia legal”, capaz de regular a convivéncia social,

definindo as condutas proibitivas, com forca moral suficiente para prevenir os atos
socialmente reprovaveis. (COLACO, 2012, p. 21)

Percebe-se que ao longo do tempo, principalmente por forcas dos estudiosos antropdélogos, o
proprio direito brasileiro vem mudando e aceitando ou até mesmo “tolerando” a
sociodiversidade e o pluralismo juridico, por compreender que ndo existe sociedade sem direito,

pois, onde esta a sociedade esta o direito, ndo importa onde ela esteja, nem quais Sa0s seus

costumes, crencas, valores, culturas e tradicoes.
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3.3 Direito Guarani e o Pluralismo: No Brasil e no México

Para analisar como se da a relacdo do direitos dos povos indigenas com o direito estatal,
incluindo e principalmente nessa relacdo o Direito Guarani, iniciarei apresentando essa questao
a partir do contexto mexicano, em razéo do tratamento explicito desta tematica no direito do
México e por conta do periodo do doutorado sanduiche que me permitiu viver por seis meses
no Estado de Oaxaca e estudar no Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en
Antropologia Social (CIESAS), fato que me permitiu ir a campo e me reunir com liderancas
indigenas e conhecer um pouco da atuacao politica deles no exercicio de sua autonomia e auto
governo, bem como participar de aulas/seminarios de antropologia sobre ndo apenas a realidade
mexicana como de outros povos e culturas tendo em vista alguns doutorandos serem de outros
paises.

Diante disso, vejamos o que diz a Constituicdo Mexicana sobre o pluralismo cultural e
o juridico em relacdo aos povos indigenas:

Articulo 20. La Nacion Mexicana es Unica e indivisible.

La Nacion tiene una composicion pluricultural sustentada originalmente en sus
pueblos indigenas que son aquellos que descienden de poblaciones que habitaban en
el territorio actual del pais al iniciarse la colonizacion y que conservan sus propias
instituciones sociales, econdémicas, culturales y politicas, o parte de ellas.

La conciencia de su identidad indigena debera ser criterio fundamental para
determinar a quiénes se aplican las disposiciones sobre pueblos indigenas.

Son comunidades integrantes de un pueblo indigena, aquellas que formen una unidad
social, econdmica y cultural, asentadas en un territorio y que reconocen autoridades
propias de acuerdo con sus usos y costumbres.

El derecho de los pueblos indigenas a la libre determinacidn se ejercerd en un marco
constitucional de autonomia que asegure la unidad nacional. El reconocimiento de los
pueblos y comunidades indigenas se hard en las constituciones y leyes de las entidades
federativas, las que deberan tomar en cuenta, ademas de los principios generales

establecidos en los parrafos anteriores de este articulo, critérios etnolingisticos y de
asentamiento fisico.

O caput do artigo 22 da Constituicdo do México enuncia que a Nacdo Mexicana é Unica
e indivisivel, ndo obstante esse principio, informa na sequéncia que a nacdo tem uma
composicao pluricultural sustentada originalmente em seus povos indigenas. O reconhecimento
ndo é apenas cultural ou multicultural, alcanca também o direito, uma vez que ainda no Artigo
em comento informa que o direito dos povos indigenas a livre determinag&o se exercera em um
marco constitucional de autonomia que assegure a unidade nacional.

Nessa perspectiva, esse reconhecimento dos direitos indigenas no México vai ao

encontro da representacao desse pais nos organismos internacionais na participag¢do nos ultimos
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anos da criacdo de institutos internacionais de protecdo dos direitos dos povos indigenas e
posteriormente na internalizacdo desses direitos na ordem interna.

Nas ultimas décadas, 0 México tem pautado sua participacdo no cenério internacional
de maneira progressiva em especial no tocante aos direitos humanos dos povos indigenas
votando em prol dos avangos dos instrumentos internacionais, dos quais destacarei neste relato
a Convencdo n° 169 da OIT, a Declaracdo das Nacdes Unidas para os Direitos dos Povos
Indigenas e a Declaragdo Americana dos Direitos dos Povos Indigenas.

Nesse sentido, faremos uma breve analise do impacto legislativo no ambito interno do
Meéxico principalmente de inclusdes de alguns direitos internacionais em sua Constitui¢do, bem
como em outras legislagBes infraconstitucionais.

Convenio n° 169 da OIT sobre Povos Indigenas e Tribais em Paises Independentes.
(Adotado em 27 de junho de 1989 pela Conferéncia Geral da Organizacdo Internacional do
Trabalho em sua septuagésima sexta reunido). Sobre sua aprovacao pela Camara de Senadores
do México, bem como sua ratificacdo pelo presidente da Republica, vale a pena citar Marcos
Matias Alonso ao apresentar a Compilacéo intitulada: Tratados Internacionales y los Derechos
Indigenas em México, ao dizer:

En América Latina, México fue el primer pais de ratificar el Convenio N° 169. A
escala mundial, Noruega fue el primer pais que subscribi6 este instrumento juridico
internacional. EI Convenio fue aprobado por la Camara de Senadores el 11 de julio de
1990. En México, desde hace 28 afios, las disposiciones del Convenio N° 169 de la
OIT tienen vigencia, y su observancia es de caracter obligatorio para el Estado
mexicano.

Como visto, desde muito cedo o México adotou a Convengdo em apre¢o internamente,
coisa que no Brasil veio ha ocorrer muito tempo depois, ap06s intensos debates no Poder
Executivo bem como nas duas Casas do Congresso Nacional Brasileiro, em razdo de forcas
ideoldgicas conservadoras ndo aceitarem o fato de chamar as coletividades indigenas de povos
como inserto no Convenio e nem de designar as terras indigenas de territorios.

Il — Dados referentes ao Brasil: a) aprovacdo = Decreto Legislativo n. 143, de
20.06.2002, do Congresso Nacional; b) ratificacdo = 25 de julho de 2002; c)
promulgacdo = Decreto n. 5.051, de 19.04.2004; d) vigéncia nacional = 25 de julho
de 2003. %

Ressalta-se que o Conveénio n° 169 da OIT € um marco histérico legal internacional, que

ao ingressar em um ordenamento juridico nacional passa a fazer parte determinada do sistema

20 Disponivel em: <https://www.ilo.org/brasilia/convencoes/WCMS_236247/lang--pt/index.htm>. Acesso em: 21
de agosto de 2019.


https://www.ilo.org/brasilia/convencoes/WCMS_236247/lang--pt/index.htm
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legal interno, no caso brasileiro, desde seu ingresso passa a receber na hierarquia das leis ou
status legal de lei supralegal, isto €, estd abaixo apenas da Constituicdo Federal e acima de todas
as demais leis.

Quanto a Declaracdo das Nagdes Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas, vale
registrar a Nota Oficial emitida pela Secretaria do Foro Permanente para Questdes Indigenas
da Organizagdo das Nacdes Unidas, de 07 de fevereiro de 2017, em relacdo ao Décimo
aniversario da Declaracdo das Nac6es Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas: medidas
adotadas para aplicar a Declaracdo no ponto Il que versa sobre o reconhecimento dos direitos
dos povos indigenas no plano nacional no item A quanto ao reconhecimento constitucional no
que apresenta no n° 13 uma analise sobre o México.?

La Constitucion de México de 1917 se modifico en 2015 para incorporar varias
referencias a los derechos de los pueblos indigenas, incluido su derecho a la libre
determinacion mediante el ejercicio autonomo del gobierno interno de conformidad
con sus normas, procedimientos y practicas tradicionales, y su derecho a elegir a
representantes indigenas en los ayuntamientos de los municipios con poblacion
indigena. Segun la Constitucién, las autoridades de México tienen la obligacién de
consultar a los pueblos indigenas en la elaboracién del Plan Nacional de Desarrollo y
de los estatales y municipales, y, en su caso, de incorporar las recomendaciones y

propuestas que realicen. En la Constitucion de México se reconoce también la
importancia de la educacion bilingte e intercultural.

As referéncias informadas pelo Foro Permanente reconhecem alguns pontos
importantes da Declaracdo das Na¢6es Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas que foram
recepcionados pela Carta Mexicana, fato importe um reconhecimento oficial de um dos
organismos da ONU a um determinado pais, no presente caso o Estado mexicano.

Quanto ao Informe da Secretaria, vale consignar infelizmente, que em nenhum momento
das 17 paginas é feito mencdo ao Brasil, essa auséncia de citacdo demonstra que o Brasil,
embora tenha tido importante participacdo nos mais de vinte anos em que se construiu a
Declaracdo e mesmo tendo sido um dos 143 paises do mundo que voltou a favor da Declaracéo,
acabou por ndo integrar em seu sistema juridico interno nada a respeito dessa importante
Declara¢do mesmo que ja se passaram dez anos de sua vigéncia.

Neste momento, registro que participei ativamente do ano de 2000 a 2006 das reunides
da ONU tanto em Nova York quanto em Genebra como integrante dos Grupos de trabalhos

para elaboracdo do Projeto da Declaracdo em comento, ora representando o Estado brasileiro

ZIConsulta realizada em:
<https://www.un.org/en/ga/search/view_doc.asp?symbol=E/C.19/2017/4&referer=http://www.un.org/en/docume
nts/index.html&Lang=S>. Acesso em: 23 de agosto de 2019.


https://www.un.org/en/ga/search/view_doc.asp?symbol=E/C.19/2017/4&referer=http://www.un.org/en/documents/index.html&Lang=S
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quando exerci a funcdo de Coordenador Geral de Defesa dos Direitos Indigenas da Fundacéo
Nacional do Indio — Funai, quanto representando o movimento indigena brasileiro.

Nessas reunides e ou conversas informais entre a representacdo americana e a dos paises
sul-americanos, de um lado os sulistas diziam que os Estados Unidos sempre votavam contra
os direitos humanos e no caso em discusséo contra os avangos dos direitos indigenas, por outro
lado os estadunidenses diziam que o Brasil e outros paises da regido voltam sempre favoraveis
a tudo, porém nunca internalizavam em suas legislacbes e nem praticavam ou votavam
favoravelmente na ONU.

Em relacdo ao México, na esfera legislativa podemos verificar que os representantes
americanos estavam enganados, pois rapidamente os avancos em direitos indigenas foram
internalizados no pais, quanto a eficacia dessas medidas legislativas ha de verificar em outro
momento, pois a priori 0 que se busca analisar é quanto a integracdo legislativa de tais
instrumentos internacionais.

Jaem relacdo ao Brasil, infelizmente a assertiva americana tem demonstrado ser correta,
uma vez que, no caso da Convencdo ja analisada, o Brasil levou mais de uma década para sua
internalizacdo legal e em relacdo a Declaracdo das Nag6es Unidas sobre os Direitos dos Povos
Indigenas ja se passaram doze anos e nenhuma medida por parte do Poder Executivo, quica do
Legislativo, tomou até o momento iniciativas visando sua integracdo no sistema juridico
brasileiro.

Nessa perspectiva, a Declaracdo Americana sobre os Direitos dos Povos Indigenas é o
ultimo instrumento internacional a ser analisado no presente relatorio, oportuno salientar que
se trata do mais recente documento legal internacional e que foi aprovado pela Assembleia
Geral da OEA em 15 de junho de 2016 em Santo Domingo, capital da Republica Dominicana.

No que diz respeito a esse importante e novel instrumento de direito internacional vale
ressaltar que o México em sede de sua Constituicdo Federal obriga o Estado a cumprir todos 0s
tratados internacionais de que o pais seja parte, conforme nos apresenta Marcos Matias Alonso
e Miguel Flores Morales: “El primer parrafo del articulo primeiro eleva a rango constitucional
la obligacidn del Estado Mexicano de cumplir con todos los tratados Internacionales de los que
nuestro pais es parte” (2017, p. 4).

O Brasil, seguindo sua propria dindmica, praticamente ndo se manifestou a respeito
desse importante instrumento de protecdo dos direitos dos povos indigenas que é a Declaracdo

Americana dos Direitos dos Povos Indigenas (DADPI), aprovada pela Organizacédo dos Estados
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Americanos - OEA, a ndo ser em uma breve nota do Ministério das Rela¢des Exteriores (MRE)

reproduzida na pagina da Réadio Yandé?%:
Segundo anélise do Ministério das Relacdes Exteriores (MRE), a DADPI é cerca de
30% mais extensa do que a Declaracdo dos Direitos dos Povos Indigenas da
Organizago das Nagdes Unidas (ONU) e trata de quatro temas novos, ndo
contemplados pela ONU ou pela Convengéo 169 da Organizagdo Internacional do
Trabalho (OIT). Os novos temas estéo nos artigos I, IX, XVII e XXVI, todos com
respaldo na legislagdo brasileira. (Grifos meus)

Embora na parte que grifei 0 MRE informar que os avangos contidos na DADPI
encontram respaldo na legislacéo brasileira, ndo deveria ser esse o melhor caminho em
recepcionar um instrumento de tamanha importancia no cenario americano em nossa ordem
juridica interna, tendo em vista a aprovacao da Declaracéo ter sido por aclamacéo e o Brasil se
fez presente em toda a construgdo desse marco internacional até sua aprovacdo final no ano de
2016. Por se tratar de tema de direitos humanos de bom tom é sua aprovagdo pelo nosso
Congresso Nacional visando sua internalizacdo legal de forma a ficar demonstrado o
compromisso do Brasil com os direitos humanos dos povos indigenas.

Todavia, mesmo que de boa vontade ndos efetivando tais direitos, abre-se a
possibilidade de buscar o caminho jurisdicional. O que constam nos instrumentos internacionais
de protecGes aos direitos indigenas sdo principios minimos, cada e ou todos os estados devem
avancar muito além de tais enunciados minimos.

Mas em boa hora veio a ser aprovada e mesmo que no Brasil para que tais instrumentos
para tenham eficicia legal interna seja necessaria sua aprovacdo em ambas as casas do
Congresso Nacional, ndo ha como afastar sua aplicacdo, pois ao ter sido aprovada a Declaracéo,
esta entra em vigor nos paises que compde a Organizacdo dos Estados Americanos (OEA),
consequentemente, as violacdes aos direitos nelas contidas poderdo ser levadas a julgamento
pela Comissdo Interamericana de Direitos Humanos da OEA. Ha de se notar que o Brasil foi
um dos paises mais importantes na busca pela aprovacao da DADPI nos 17 anos em que levou
até a sua aprovacao.

O Brasil sempre, por sua delegacgéo oficial, por organizagdes da sociedade civil tanto as
indigenas quanto as indigenistas, por varios lideres e profissionais indigenas, incluindo
advogados indigenas, como Joénia Uapixana, Paulo Celso Pankararu, Samuel Karaja e Vilmar
Guarany, participamos ativamente desse processo, inclusive conseguimos levar ao Brasil uma

das reunides sobre busca de consenso para a sua aprovacao, ou seja, realizamos em nosso Pais

22 Disponivel em:

https://radioyande.com/default.php?pagina=blog.php&site_id=975&pagina_id=21862&tipo=post&post_id=616
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entre os dias 21 e 25 de marco de 2006 a VII Reunido de NegociacOes para a Busca de
Consenso, visando a aprovacdo da Declaragdo Americana sobre os Direitos dos Povos
Indigenas?®.

Diante dos trés instrumentos internacionais na presente analise, importa dizer que o
Brasil participou ativamente tanto nas Assembleias Gerais, quantos nos Grupos de Trabalhos
oficiais e ou nos bastidores buscando sempre avancar nos projetos que ora ja sao documentos
legais, entdo é mais do que justo que busque integrar oficialmente nas leis de nosso Pais no
minimo como vem fazendo o Meéxico por meio de suas inclusbes em suas leis internas,
principalmente na esfera constitucional.

Diante do exposto, fica claro que nossa Carta Constitucional, ndo chega a expressar de
forma explicita o reconhecimento ao multiculturalismo nem o pluralismo juridico como fez o
México, mas é possivel perceber tais reconhecimentos ainda que de forma implicita como
sustentam Ana Paula Costa e Antonio Carlos Wolkemer, que ao analisar o pluralismo disseram:

Nesse cenério de interculturalidade, surge a necessidade de ressaltar o pluralismo
juridico como uma importante ferramenta para que ndo impere apenas uma inclinacéo
legal no sentido da centralizacdo formalista e na mera aplicacéo casuistica das normas
juridicas, mas visando torna-las mais amplas e, assim, capazes de assegurar o direito
a identidades singulares e coletivas, por mais diferentes que sejam entre si. (2020, p.
115)

Nossa Lei Maior ndo chega a explicitar o pluralismo juridico, mas reconhece aos
indigenas a organizacdo social, usos, costumes, linguas, crencas e tradicdes e estes institutos
presentes no artigo 231 da Constituicdo Federal fazem parte dos denominados direitos indigenas
ou direitos dos povos indigenas. E ao reconhecer na esfera constitucional tais direitos,
implicitamente esta reconhecendo o pluralismo juridico.

Reforcando esse reconhecimento, é importante ressaltar que a Convencao n® 169 da OIT
integra o ordenamento juridico brasileiro por forga do Decreto n® 5.051, de 19 de abril de 2004
que promulgou essa Convencgao no Brasil.

Quanto a Declaragdo das Nacdes Unidas e & da Organizacdo dos Estados Americanos,
essas duas nédo passaram pelo crivo do Congresso Nacional Brasileiro para integrar formalmente
o direito nacional, todavia, como ja informado, a aprovacdo na ONU e na OEA teve ndo apenas
participacdo ativa do Brasil, mas teve sua aprovacdo com voto favoravel de nosso Pais. Essas
declaracGes tratam-se de instrumentos internacionais com a finalidade de orientar a politica e

alteracOes nas legislacGes dos paises signatarios, visando a protegdo dos direitos e interesses

23 Cf. <https://www.0as.org/pt/centro_midia/nota_imprensa.asp?sCodigo=P-068/06>.
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dos povos indigenas. Espera-se que 0 novo cenario politico brasileiro permita nos proximos
anos que essas declaragdes sejam devidamente analisadas e aprovadas pelo Legislativo Federal
e tenham sua devida aprovacao, para que de fato a atuacdo brasileira nas esferas internacionais
encontre eco na realidade politico-juridica nacional.

Passada essa analise comparativa entre o direito brasileiro e 0 mexicano, passemos a

analisar o Direito Guarani desde os primeiros tempos do contato até o presente século XXI.

A\

R
Foto 23: Vilmar Guarany e esposa Clarice em Oaxaca de Juarez/MX
Fonte: Acervo pessoal de Vilmar

Acesso em: 22 de setembro de 2022.

Ao lado de minha esposa em Oaxaca de Juarez/MX, durante minha mobilidade no
Programa Sanduiche do Doutorado em Antropologia Social - Bolsa Professor Abdias
Nascimento da parceria UFG/CIESAS - Pacifico Norte.
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Em relacdo ao Direito Guarani, Colago em seu magistério afirma:

Em suma, o Guarani pré-colonial respeitava a tradicdo, obedecendo as normas de
convivio social instituidas pelo grupo, porque as sociedades indigenas sdo téo
homogéneas que as normas juridicas, morais, religiosas, de produgdo e outras se
confundem. Todas essas regras sdo vitais para sua sobrevivéncia, principalmente pelo
meio natural em que vivem e pelo seu conhecimento tecnoldgico. Violar a lei seria
sentenciar a propria morte, pois o individuo teria poucas chances de sobrevivéncia
caso fosse ignorado ou abandonado pelo seu grupo. Além do que, existe todo o
envolvimento psicoldgico de sua mentalidade. Burlar os costumes seria desrespeitar
os tabus, seria irar 0s deuses e a natureza, trazendo consequéncias catastroficas ao
individuo infrator e & comunidade em geral, colocando em risco a integridade do
grupo. (COLACO, 2012, p. 23)

Coadunando com o apresentado pela Professora Colago e tendo em vista minha
convivéncia com minha parentela na regido Centro-Norte, e também em visita as varias
comunidades guarani da Regido Sul e Sudeste, pude observar a questdo do Direito Guarani,
seja por historias contadas pelos mais velhos, inclusive sendo uma delas sobre a ndo obediéncia
do meu grupo ao Nhandereko, que resultou desde a morte de nosso ultimo lider a disperséo,
conforme por ele mesmo previsto, quando disse! — Depois de minha partida, ndo se levantara
mais outro lider, vocés ficaram dispersos por ndo andarem segundo 0s n0SS0s costumes, N0ssas
leis, segundo Nhandereko (nosso costume, nossas leis), ou seja, essa profecia da ndo obediéncia
aos preceitos do sistema guarani levou meu grupo a se dispersar por varias regides, razao pela
qual estou agora dissertando essa tese.

A partir desse marco, praticamente cessou a migracdo de nosso povo, a busca pelo Yvy
Dju Pord e nosso grupo passou a se deslocar em constante movimento, agora na busca por
reencontrar parentes e a buscar um lugar de paz para nosso povo.

Sobre a vivéncia pratica, ja sabiamos que entre nosso povo ndo poderia haver misturas
ou participacdo da vida social dos ndo indigenas, como festas, dancas e casamentos com outros
povos, principalmente quanto ao uso da bebida alcodlica.

Assim, quando nos anos de 1987 estivemos meu tio Benedito Wera e eu na Terra
Indigena Morro das Saudades em Parelheiros, atualmente aldeia guarani Tenondé Pora, naquela
época faziamos uso de bebida alcoolica com frequéncia, e ao encontramos outros parentes que
la viviam e com 0s novos amigos que também faziam uso de tal bebida, ndo ousavamos adentrar
a Opy (casa de reza) por ser um lugar sagrado e também por medo de sermos descobertos pelo
nhanderu, pois como eles tém contato com Nhanderu Eté ou com Nhandejara (nosso Senhor),
preferiamos participar somente das reunides politicas ou das brincadeiras na comunidade, mas

néo dos rituais sagrados.
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Isso porque tinhamos certeza dos desfechos que poderiam resultar, pois nosso povo ja
estava disperso em razdo da desobediéncia aos ditames legais de Nhanderu Eté e também por
termos certeza de que o lider da comunidade € autoridade méxima espiritual de nosso povo,
portanto ele tem o poder de saber das coisas mesmo sem ninguém contar a ele, ele sabe de tudo

por intermedio dos sonhos, isso mantém a ordem e a paz na comunidade.

3.4 Direito Guarani (Nhandereko)

Muito ja se disse sobre o vocabulo ou expressio NHANDEREKO, todavia, por agora
para trazer um viés juridico, necessario se faz novamente trazer os ensinamentos de Colaco,

sendo vejamos:

Mesmo ndo possuindo tribunais legalmente constituidos nem leis escritas, possuiam
o seu direito e a sua justica. O Conceito de lei existia na lingua Guarani, representados
pelas palavras TEKO, que significa “ser, estado de vida, condi¢do, estar, costume, lei,
habito”. As ideias de lei natural”, “conformidade com os maiores”, ou “conformidade
com o direito costumeiro” eram representadas pelas palavras TEKO REKO, TEKO
RAPE ¢ TEKO MEE. Também possuiam a nogio de “conduta boa”, pela palavra
TEKO PORA, ¢ “conduta ma” pela palavra TEKO VAI.

BERTONI afirma que a Constituicdo dos Guarani esta contida “nos conceitos morais,

transmitidos por tradi¢des e poemas, sancionados pela religido e pela mitologia”.
(COLACO, 2012, p. 24, grifos da autora)

Conforme ja assinalado alhures, de fato, por muito tempo, ndo apenas a palavra TEKO
e NHANDEREKO, mas toda a maneira de ser e estar era traduzida pelos estudiosos como
costumes ou cultura guarani, por forca da tradicdo da antropologia em estudar determinada
sociedade como um todo.

Reconheco a assertiva em relacdo ao Nhandereko ser traduzido como nosso costume,
mas compreendo que esse conceito € bem maior que apenas costumes ou nosso modo de ser,
neste sentido, minha analise sobre o Nhandereko se verifica pelo viés juridico, alcangando
inclusive um dos principios do direito internacional, qual seja, o principio da autodeterminacao,
tema a ser desenvolvido posteriormente nesta tese.

Bertoni, citado por Colaco, dissera que a Constituicdo dos Guarani estad contida nos
conceitos morais, transmitidos por tradigdes e poemas, sancionados pela religido e pela
mitologia. Coaduno com essa afirmativa e percebo registro em varios escritos sobre a cultura
guarani, como nos Aspectos Fundamentais da Cultura Guarani de Schaden, Mitologia Guarani
de Cadogan, na Etnografia de Los Guarani del Alto Parana de Franz Mdiller, e em um dos mais
profundos estudos sobre os guarani denominado de Yvu Rapyta — Textos miticos de los Mbya

Guarani del Gaird, de Ledn Cadogan.
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Vejamos um pouco do que disse Cadogan em Yvu Rapyta.
No capitulo VI da obra citada Cadogan ao explicar o dilvio na visdo dos Guarani:
Yvy Ru’u

1. Yvy tenondeguakuéry
Oupitypama omara’eyra

2. Oifiembo’e pord i va’ekue,

Ijarakuaa va’ekue
ljaguyje porg,
Oo6ma oambarare.

3. A’ckuéry voi ombojera oyvy ju rupard
Tupa Miri ambapy.

4. Tjarakuaa”ey va’ekue,

Arandu vai ogueno’a va’ekue,
fiande aryguakuérype ojeavy va’ekue 0o vai,
ijaguyje amboae.

5. Oime oo va’ee guyraramo, ju’iramo, enéramo;
Guachtramo omondo Nande Ru kufia omonda va’e:
Nande Ru porikuéry fiande rekoard oeja va’ekue rupivy aéma
Jaiko pora i va’era.

6. Karai Jeupie ojeavy Nande Ru Tenondekuérype:
Omenda ojaiche ire.

Ou potdma yy;
Karai Jeupie ofiemboayvu, oporaéi, ojeroky;
Ouma yy, aguyje oupity e’yre Karai Jeupie.vy

7. Oyta Karai Jeupie, kua revé oyta;

Yypy ojeroky, ofiemboay, oporaei.
Ofiembomburu: mokdi jachy aguépy imbaraete.
ljaguyje: ombojera pindo ju ogue mokdi i va’e;
Kandire angua.

8. Karai Jeupie, Karai Joajue,

A”¢ voi ombojera oyvy ju rupard i tupa Miri ambare.
Oo Karai Jeupie Nande Ru Karai Tapariramo;

Tupa Miri Ru Etéramo oo.

O Dilavio
1. Os habitantes da primeira terra

todos eles atingiram o estado de indestrutibilidade.
2. Os que rezaram em boa forma,

0S que possuiam entendimento,

todos alcangaram a perfeicao,
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eles se dirigiram para sua futura morada
3. eles mesmos criam suas moradas na terra eterna,
na morada dos deuses menores.
4. Aqueles que ndo tinham entendimento,
aqueles que foram inspirados pela ma ciéncia,
aqueles que transgrediram contra aqueles situados acima de nos,
sairam em mas condi¢des, sofreram de metempsicose.
5. Haaqueles que se tornaram péssaros, sapos, besouros;
Nosso Pai transformou a mulher que havia roubado em um veado:
apenas vivendo de acordo com os preceitos deixados por nossos bons pais
devemos prosperar.
6. O Senhor Incestuoso transgrediu contra Nossos Primeiros Pais:
Casou-se com a tia paterna.
As aguas estavam prestes a chegar;
0 Senhor incestuoso rezou, cantou, dangou;
As 4guas ja chegaram, sem que 0 Senhor Incestuoso tenha atingido a perfeicéo.
7. O Senhor Incestuoso nadava, com a mulher nadava;
na dgua eles dangavam, rezavam e cantavam
Eles foram inspirados pelo fervor religioso; depois de dois meses eles ganharam
forca.
eles obtiveram a perfeigdo; criaram uma palmeira milagrosa com duas folhas;
8. O Senhor incestuoso, o Senhor da unido nefasta,
ele mesmo criou para sua futura morada de terra indestrutivel no paraiso dos deuses menores.
O Senhor Incestuoso tornou-se nosso Pai Tapari;
ele se tornou o verdadeiro Pai dos deuses menores.
Eles descansaram em seus galhos e depois foram para sua futura morada, para se tornarem imortais.
(CADOGAN, 1960, p. 97 e ss.).

O poema em sua beleza de linguagem guarani registrada por Cadogan, expressa desde
0s primeiros tempos, as consequéncias de ndo andar segundo o que é bom, correto, de acordo
com o bom direito, por ndo ter bom senso, conhecimento, por terem agido contra 0s primeiros
seres, 0s celestiais, esses tais, passaram pelo que nés denominamos de odjepota (vitima de
encantamento se transformaram em sapos, veados, besouros, dentre outros insetos e ou
animais). A consequéncia maior por conta da violacdo de regras de casamento, ou incesto,
acabou culminando com o dilavio.

Ademais, essa narrativa, que é tida pela Antropologia como mitologia, expressa na
verdade regras do bom viver entre os Guarani, onde se aprende a respeitar o préximo, praticar

a alteridade, o amor, em andar sob o mais alto padréo de honradez, a compartilhar, a praticar a
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reciprocidade, a solidariedade, a responsabilidade coletiva, a prevaléncia dos direitos coletivos
sobre o privado.

Essa é a regra do bom viver, em outras palavras, isso é o bom direito ndo teorizado, mas
ensinado e praticado no dia a dia da comunidade e cantado nas belas cancbes e nas belas
palavras e mediante os rituais do pora’éi (reza). Tudo somado damos o nome de
NHANDEREKO.

Sobre a mitologia nos esclarece Maria Inés Ladeira:

“o mito é uma historia verdadeira porque se refere sempre a realidades” (Eliade, 1963,
p.13). Assim, a histdria sobre a origem ou descoberta das aldeias e do que se constitui
o territério mbya é verdade porque a ocupagdo mbya no litoral é um fato. (2007, p.
63)

Para os Mbya, especialmente 0s que estdo em processo de migracdo ao litoral ou que
ainda ndo definiram um lugar para um assentamento mais duradouro, “viver os mitos”

como “experiéncia religiosa” nao se distingue da vida cotidiana, pois o cotidiano esta
impregnado de relagfes miticas com o universo. (2007, p. 77)

Eliade, citado por Ladeira, encerra esse ponto nos seguintes dizeres: “Conhecer os mitos
é aprender o segredo da origem das coisas. Por outras palavras, aprende-se ndo s6 como as
coisas passaram a existir, mas também onde as encontrar e como fazé-las ressurgir quando elas
desaparecem” (LADEIRA, 2007, p. 80).

Dessa forma, se conclui que o mito guarani é algo que ja existiu, existe e continua
existindo na vida, nos cantos, nos sonhos, explicam a origem e ao mesmo tempo a forma ou
regra do viver para se alcancar o aguyje, para se alcancar o viver eterno e pleno no Yvy Dju
Pora. A quebra desse padrdo traz a impossibilidade de transpor o oceano e conquistar a morada
dos antepassados virtuosos que alcangaram éxito no empreendimento guarani.

Dessa maneira, 0 mito, a religiosidade, o elevado padrdo do viver guarani foi bem
explanado por Ladeira em seu Espaco Geografico Guarani-Mbya — significado, constitui¢éo e
uso, ao explicar em um dos pontos de seu trabalho a Etica e Valor.

Segundo a autora, “Além de um estado ou condicéo de ser, o conceito de teko representa
ou abrange todos os principios éticos, morais, que definem as normas do comportamento
guarani” (2008, p. 135).

Prossegue Ladeira, afirmando:

Nhanderek6 é traduzido pelos Guarani como “nosso sistema, nossa lei, Nossos
costumes e tradigdes”. Teko ¢, pois, a referéncia padrio para atribuirem valor as suas
relac6es, incluindo as normas de convivéncia e sociabilidade e 0 modo de producéo
de consumo que, por sua vez, definem um modo de uso do espaco. O teko, enquanto
um sistema, decorre de uma visdo de mundo em que a cosmologia funda uma religido

que implica o desempenho sistematico de praticas rituais. O teko é uma referéncia
gue compreende, ou relne, ética e lei. A ética guarani, enquanto referéncia coletiva
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e comunitaria, parece sobrepor-se ao dominio das praticas religiosas. Assim, embora
a religido substancie esta, a ética pode servir por si mesma como parametro “legal”.

(LADEIRA, 2008, p. 135-136)

Tem razdo Ladeira ao apresentar e explicar o nhandereké e o teko como sistema, ética,
lei, costumes e tradigdes. Esse entendimento extraido do modo guarani de ser, demonstra que
nos, 0os Guarani, estivamos certos e que ja nos idos antigos nossos ancestrais estavam certos
naqueles principios ja citados como € o caso da reciprocidade, solidariedade, valor ao coletivo
prevalecendo sobre o individual e agora novamente quando Ladeira apresentou a completude
do termo nhandereko.

Ap0s essas consideracdes, posso dizer que Nhandereko é a expressdo maxima do mundo
guarani por englobar valores, ética, ser e estar, crenca € o mais alto padrao social, politico, é
andar segundo regras do bom viver. Ao sustentar o que acabo de afirmar, sei que nédo ¢ de facil
compreensdo para 0 pensamento ocidental e em suas ciéncias que buscam compreender uma
sociedade global, mas para tanto isola em parte, assim, estuda-se parte para compreender o
todo.

Assim, para compreender o ser humano, a biologia por intermédio da anatomia busca
conhecer a estrutura humana decompondo-o em partes, sistemas como o esquelético, misculos,
sistema nervoso, circulatorio e a estrutura éssea.

O Direito ocidental, da mesma forma, para compreender a estrutura ou sistema juridico,
decompde o direito em direito pablico, privado e suas subdivisbes em direito constitucional,
administrativo, tributario, civil, empresarial e assim por diante, todavia o direito é uno e ordena
a vida em determinada sociedade.

Nesse contexto, Nhandereko é todo o complexo e completo mundo guarani, mas para a
compreensdo da sociedade ndo indigena que reconhece 0 mundo em partes em varios campos
como o religioso, o poder, o econdmico, o filosofico e assim por diante tentarei fazer o mesmo
com Nhandereko.

N&o pretendo esbocgar o conceito de cultura, portanto pegarei emprestado de Sauer,
citado por Torres, ao afirmar:

La cultura se reunen la religion, la moral, ela arte, la ciencia y la cultura material, y
que la civilizacion es uma parte de la culutra, la parte final de su evolucion, es decir,
que € la cultura material particularmente técnica y econdmica. Los términos cultura y
civilizacion son, pues, correlativos. (TORRES, 1996, p. 11)

Nesses dizeres, a religido, a moral, a arte, a ciéncia e a propria cultura material podem

ser expressas como cultura. Sendo assim, posso afirmar que a cultura pode ser analisada sobre
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0s mais variados temas ou dimensdes. Assim, o Nhandereko pode ser compreendido como
cultura, ou seja, em seu aspecto total e absoluto ao compreender e englobar o modo de ser
guarani de forma ampla e tanto nos aspectos do modo de ser tradicional dos tempos passados,
como o0 modo de ser tradicional que se apresenta, se reinventa, se recria e se reproduz na
atualidade.

Nesse sentido, o Nhandereko pode ser apresentar em dimensdes a saber: dimenséo
cultural/costumes, dimensao de poder e lideranca (tekoaruvixa), dimensao legal (direito, justica
e jurisdicéo).

eko nome (flexdo xe- + r). 1. Maneira de viver. 2. Sistema cultural, conjunto de

costumes: nhandereko rami aikp vivo conforme nosso sistema; nhandereko rovai aiko
vivo fora do nosso sistema. (LEXICO GUARANI, DIALETO MBYA, 2013, p. 32)

Eko, é o equivalente a maneira de viver, teko significa direito e ou sistema, Nhandereko,
portanto € 0 mesmo que nossa maneira de viver, nosso sistema cultural, nossos costumes, nosso
direito. O lugar onde se vive conforme o Nhandereko é o tekoa, que em traducéo livre é aldeia.

Na presente tese desenvolvo o termo Nhandereko em sua dimenséao no sentido do direito
qgue compreende o aspecto juridico e jurisdicional. Juridico como sistema de direito geral e
abstrato. Geral por alcancar toda a comunidade guarani, abstrato por conter os elementos que
compde essa maneira de viver e quando alguém viola esse direito, esse deixa de ser geral e
abstrato e se torna algo concreto. Dito de outra maneira, alguém violou a regra do bom viver e
essa pessoas se sujeitardo as consequéncias dessa violacao, ou seja, serd aplicada uma pena,
essa aplicacdo é a chamada jurisdicdo indigena ou o poder que a comunidade tem de aplicar o
direito ao caso concreto.

Se o0 Nhandereko abrange todas essas dimensdes (cultural, direito e jurisdicional) e se
0s guarani tém poder para decidir seus aspectos politicos, sociais e culturais, se tem autonomia
de decisdo para suas questdes internas, se exerce o autogoverno. O conjunto de todos esses
elementos pode também ser entendido como autodeterminacdo. Sobre esse ultimo conceito

farei as devidas consideracdes logo a frente, ainda nesse capitulo.

3.5 Direito Guarani na atualidade

Foi verificado o Direito Guarani pré-colonial, posteriormente foi apresentado sobre o
mundo do direito sob a visdo dos autores atuais, a partir de agora farei um registro com a devida

andlise da atual realidade dos Guarani, fazendo uso dos autores indigenas. VVejamos, pois:
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A comunidade guarani da aldeia Nova Jacundéa (Tekoa Pyau), localizada no sul do
Estado do Para, juntamente com a equipe do Conselho Indigena Missionarios (CIMI) Norte,
produziram um material no ano de 2003 denominado Cartilha do povo Guarani Mbya, A
RESISTENCIA HISTORICA DE UM POVO — CONTAR PARA VIVER, VIVER PARA
CONTAR - YWY DJU.

Essa cartilha foi elaborada por alunos, professores indigenas, liderancas, pais de alunos
e 0 grupo de saude indigena, nesse documento falou-se das tradi¢des, cultura, linguas e mitos.

Desse material, se extrai para o presente trabalho o seguinte:

LEIS E NORMAS INTERNAS

Assim como qualquer outro povo, os Guarani se organizavam e faziam suas leis e
normas para orientar sua caminhada. O pajé ou o cacique tinha todo o poder para
abencoar e amaldicoar. Eles reuniam, num mesmo local, os homens, as mulheres e as
criangas para dar conselhos. De cabeca baixa, todos prestavam atencdo aos seus
ensinamentos. Todos deveriam obedecer as ordens do pajé ou do cacique e jamais
desobedece-las.

Os Guarani ndo podiam misturar o sangue, isto €, ndo podiam casar com brancos e
nem com outros povos indigenas. Entre eles, os primos primeiros eram considerados
irmé&os, por isso proibia-se 0 namoro e 0 casamento entre si.

Os Guarani ndo podiam ter varias mulheres e nem varios homens.

Os Guarani ndo podiam beber bebida alcoodlica. (p. 17)

Esse relato, de 2003, foi a livre expressdo do pensamento dos jovens da atualidade na
aldeia de Jacunda, se percebe eles falando do passado. Esse passado remonta o periodo em que
todos estavam sob a lideranca dos lideres Klenio e depois de seu filho Manoelzinho, ambos
lideravam nosso povo a época pela regido de Mozarlandia/GO, nessa época meu pai, Luiz
Guarani, era bem jovem.

Esse mesmo relato me foi passado frequentemente por meu pai sobre 0 modo de ser e
viver tradicional, conforme os costumes, ou melhor dizendo, era assim a expressdo do
Nhandereko (nosso direito). Ainda hoje é contado e recontado aos mais jovens da comunidade.

O que foi transcrito acima do documento produzido pela propria comunidade, mostra
claramente a existéncia do Direito Guarani ao regrar a vida sobre casamento como inter-
relagdes, a proibigcdo do incesto e também a proibicdo de uso de bebida alcoolica.

N&o se trata aqui de incesto clanico, mas entre parentes consanguineos até o quarto grau,
ou seja, 0s primos de primeiro grau estariam proibidos de se casar entre si, por serem
considerados primos-irmaos, trata-se, portanto, de forma endogamica do casamento.

Logo, meus parentes que elaboraram a Cartilha em comento, mesmo ndo tendo
frequentado faculdade de Direito, relatam como eram tratados casos tidos como passiveis de

punic¢des no tempo de nossos nhanderu (até o final da década de 1960), fato que por mim j& era
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conhecido pelas narrativas orais repassadas a mim por meu pai, mas aqui trago o relato de uma

construcdo coletiva e coletivamente apresentada, diz o texto:

Os Guarani eram severos com quem violasse as leis. Antes de tomar medida, o pajé
ou 0 cacique reunia todos para discutir e ver o que iam fazer com quem tivesse
desrespeitado a lei.

Quando acontecia de alguém se casar com um ndo Guarani ou cometia uma traicéo,
era considerado impuro e expulso da aldeia, bem como excluido do convivio social.
Se tomasse bebida alcodlica, ndo podia entrar na casa de reza e nem participar dos
rituais de cantos e dangas. Os mesmos eram escorracados da aldeia e castigados para
que os outros tomassem como exemplo e alerta, a fim de ninguém repetir o erro
cometido.

Nesse relato, além da punicdo, podemos extrair a finalidade da punicdo, qual seja, a
pena tinha carater preventivo e exemplificativo, ndo difere, nesse caso da aplicacdo da lei
ocidental vigente, pois a finalidade do direito penal ndo é vinganca e sim uma forma de manter
a paz na sociedade.

Outro importante documento produzido pela comunidade aconteceu em 2021, resultado
de um Plano de Gestéo Territorial e Ambiental — Projeto Consolidando Experiéncias de Gestéo
Territorial e Ambiental em Terras indigenas na Amazbnia Brasileira, realizado pela
Comunidade Guarani do Tekoa Pyau/Terra Indigena Nova Jacunda e o Centro de Trabalho
Indigenista (CTI), em Guarani Mbya “Ka”aguay rupa nhangareko”. Neste trabalho, foram

apresentados relatos, denominados nos tempos do nhanderu Manoel Rodrigues. VVejamos, pois:

Depois de cruzar a fronteira entre o Brasil e o Paraguai, ha quase cem anos,
atravessamos o estado do Mato Grosso do Sul, passando por Ponta Pord, Campo
Grande e pelo rio Coxim, até as cabeceiras do rio Araguaia. Entdo, atravessamos esse
rio pela agua e chegamos a Santa Rita do Araguaia, ja em Goiés.

Passamos pelo rio Bonito e chegamos a Campo Alegre, onde vivemos durante varias
plantaces. Neste lugar, aconteceu uma briga com jurua kuery. Alguns nédo
escutaram a palavra do nhanderu e participavam dos bailes dos jurua kuery. Uma
vez, num baile, mataram a toa (ojuka rive) um dos nossos. Outros trés s6 ndo
morreram porgue havia uma Opy (casa de rituais e ceriménias) e nossos nhanderu
cuidou deles. O nhanderu ja sabia que tudo isso ia acontecer e j& tinha avisado a todos
que ndo deviam frequentar os bailes. Ele tinha tido a revelacdo de que seria perigoso

para n6s nos misturarmos com o jurua. (Grifos originais).

“Entdo nds ficamos a toa, ndo fizemos favor, ndo nos esforcamos, ndo permanecemos.
Havia as festas e dangas dos brancos. Faziamos festas, dangadvamos, caimos na
cachaga, & toa. Entdo nosso cacique nos deixou nessa terra”. (MENDES JUNIOR,
2021, p. 208)

O final desse texto é o relato do Albino Kara Ataa em 2012, na Terra Indigena Xambioa.
Albino foi o ultimo dos que nasceram no Paraguai e faleceu em 2014 na Aldeia Jacunda. Esse

Albino era primo do meu pai e sobrinho de meu av6 Roberto, sendo que meu avd, nascido no

Paraguai, morreu em 1980, em Araguaina/TO.
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A narrativa aqui apresentada confirma que aspectos religiosos, culturais, tradicdes e o
direito andam juntos em nossa familia e que o resultado do ndo cumprimento dos preceitos
morais, éticos culminam com acontecimentos que pdem em jogo a continuidade de toda a
coletividade guarani.

Sandra Benites, indigena guarani, em sua dissertacdo de mestrado em Antropologia
percebe o Nhandereko como nosso sistema de viver guarani e assim se expressa:

Os Guarani estdo sempre percorrendo 0 yvy rupa — 0 seu mundo no planeta terra,
territério onde inexistem fronteiras. Nesse sentido, yvy rupa é o préprio caminhar
(guata), séo as infinitas caminhadas (teko) em busca do tekoa pora rd, o fundamento
do jeito futuro de ser e viver desse povo, ou seja, 0 nhandereko, nosso sistema. Por
isso, vivem sempre em movimento, transitando de uma aldeia a outra, visitando seus
parentes para se fortalecerem, onhomombaerete, mantendo a esséncia do ‘ser
guarani’, o fundamento da pessoa. (BENITES, 2018, p. 95)

Como visto, os indigenas guarani intelectuais sdo unanimes em reconhecer o
Nhandereko como sistema que engloba aspectos culturais, religiosos, éticos, maneira de viver,
sistema, nossos costumes.

No mesmo sentido, Almires Machado, em sua tese de doutoramento pela Universidade

Federal do Pard (UFPA), de 2015, assim disserta sobre o Nhandereko:

Mesmo que os tekoas Guarani na atualidade estarem proximos a grandes centros
urbanos, ndo h& motivo para abandonar o nhandereko (modo de vida), ele sempre
reinterpreta e assume o seu locus na modernidade, como forma de resisténcia e
imanéncia; as crencas, as narrativas/mitologia séo re-significadas para continuar
resistindo a outros modos de fé. Ndo ha uma impassibilidade ou impossibilidade
decorrente de, mas que esta permite ao Guarani valer-se de uma constante reedificacéo
do seu ser. (MACHADO, 2015, p. 41)

Do exposto, pode-se afirmar que o modo de vida guarani, seu sistema denominado
Nhandereko compreende praticamente todos os aspectos da vida desse povo, seja no sentido
cultural, politico, religioso, moral e ético e, por se tratar de uma maneira de ser e de viver, de
forma a seguir preceitos espirituais e terrenos, ndo ha como separar o0 mundo outrora vivido do
estar vivendo e do porvir.

Além disso, o sistema religioso, politico e sociocultural ndo se separa, a separagdo é
meramente cientifica, da ciéncia ocidental, proprio dos pesquisadores ndo indigenas, pois para
nossa gente Nhandereko é cultura, ciéncia, vida, tradi¢Oes, espiritualidade de forma unissona,
formando um todo completo em sua esséncia, entdo é do ponto de vista do pesquisador que se

apresenta o Nhandereko.
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Dessa maneira, se 0 pesquisador é filésofo, o Nhandereko sera filosofia, se é sociélogo
é a forma de ser da sociedade guarani, se religioso é a manifestagdo do humano e do celeste, o
Nhandereko perpassa a esfera do terreno e se une a cosmologia.

Como sou um Mbya, jurista e antropdlogo em formacéo posso afirmar sem medo de
errar que Nhandereko pode também ser entendido como o Direito Consuetudinario Guarani,
como o sistema proprio de direito e com sua aplicabilidade “processual”, aplicacdo do direito
no caso concreto, ou seja, € 0 que os juristas ocidentais denominam de jurisdicdo. Assim,
Nhandereko ¢ direito e jurisdi¢do € o ser e o dever ser de forma que nédo se separa.

Destaque-se que ndo ¢é apenas o “intelectual” guarani que percebe a existéncia de leis
como a totalidade do viver, o0 méximo da existéncia sociocultural indigena, o que tenho
denominado de Nhandereko. Maria Inés Ladeira traz o depoimento de um representante da
aldeia do litoral de Sao Paulo em um seminario promovido pelo CTI, ja nos idos de 1997, que
apresenta esse reconhecimento, que é geral para os Mbya:

Nos, na comunidade Guarani, também temos uma legislacdo tradicional indigena,
criada através da nossa demanda de convivéncia. E a preocupacdo sempre vem,
principalmente com as madeiras, as folhas de guaricanga para fazer as casas e também
fazer as rocas. E existe um calendério que prevé o inicio do ano e o fim do ano, porque
a identificacdo dos doze meses do ano ¢ diferente do conhecimento de vocés. Entéo,
tem as leis indigenas, e isso ndo sO para fazer a casa, as rogas, mas também o
conhecimento de quando cagar, quando pescar [...] tem uma preocupacdo de como
esta se usando [...] Para nds a terra € importante, a nossa seguranca € que a gente possa
ficar plantando e, para nos, o fato de sermos religiosos, e 0 ensinamento do pajé é que
n6s ndo devemos ter essas ambicdes, ndo devemos ter tantas coisas materiais. Entao,
quando uma comunidade planta, as familias fazem a roca para que a colheita seja
somente para uso, para consumo mesmo [...] E o intercdmbio é importante, porque
recuperando, em muitas aldeias do litoral, essa plantacdo do milho Guarani e também
procurando trazer outras culturas que séo interessantes que tenha hoje nas aldeias [...]

a preocupacdo que se tem hoje é com a plantagéo tradicional que sempre tem que ter.
(LADEIRA, 2008, p. 169)

Como visto, o direito consuetudinario guarani existia antes do contato, mesmo que
negado pelo colonizador vigeu durante o contato e na atualidade é uma realidade. Esse direito
que reconhece regras sociais, morais, religiosas, organizacdo do trabalho, casamento o
denomino como Nhandereko, portanto indo além do significado apenas de costume ou nosso
modo de ser, trata-se de uma expressao gque sob andlise de sistema juridico equivale a este.

Reitero, por oportuno, que essa analise visa contribuir com a ciéncia antropologica, pois
para nos os Guarani ndo se separam a lei da fé, da ética, da vida dos seres celestes e da vida
diéria no tekoa terreno.

A defesa categorica do Nhandereko como direito visa fazer um didlogo entre o direito

indigena guarani com o direito positivo brasileiro e internacional e no capitulo final que vem
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na sequéncia ha que verificar se o direito ocidental na atualidade aceita, respeita o pluralismo
juridico em relagdo ao povo Guarani.

Esse reconhecimento é legal, positivado e ou normatizado, uma vez que tem sua
previsdo nas declaracbes da ONU e da OEA sobre os direitos dos povos indigenas e quanto a
autonomia, consentimento e o direito de participacdo encontra sua previsdo na Convengao n°
169 da OIT, quanto a sua aplicabilidade e eficAcia 0 mesmo néo se pode dizer, por isso é correto
dizer que o Nhandereko como sistema juridico dialogando com o direito ocidental em um
pluralismo juridico ainda estd no campo do dever ser, aspiracdo portanto, sendo necessarias
muitas batalhas politicas e por muitas das vezes ha que ser judicializada, visando se tornar uma

realidade.

3.6 Direito Consuetudinario Guarani

Conforme apresentado desde o inicio da presente tese, existe um Direito Guarani, ja
existia antes da colonizacao europeia, permaneceu desde entdo passando pelo Império e agora
na Republica, mesmo sendo negado no decorrer da histéria esse direito permaneceu, ndo
intacto, sem mudancas, afinal, nenhum direito, nenhuma sociedade continua sendo a mesma de
outrora, quem defende essa permanéncia, ou é um saudosista-romantico ou porque busca no
outro o que pensava ter sido seu povo, sua realidade em um periodo esquecido.

N&o obstante o Direito Guarani ter sido violado, combatido e ter permanecido por muito
tempo na invisibilidade houve estratégias de manté-lo para preservar a continuidade da vida
guarani, mesmo que tenha no periodo das miss@es jesuiticas sido combatido, resistiu. Colaco
sobre esse periodo informa:

A implementagdo do modelo reducional vai chocar-se com a liberdade e com a
autonomia individual dos indios, que ndo admitia um sistema de governo repressivo,
disciplinado e autoritario. O autoritarismo implantado nas missdes veio violar o

“modo de ser Guarani” de partidarios e solidarios aos lideres politicos, os Guarani
passam a ser indiretamente suditos do rei da Espanha e subalternos diretos e tutelados

dos padres jesuitas. (COLACO, 2012, p. 170)

Ainda em Colago encontramos um direito vivido na época das reducdes jesuiticas,
direito a pratica da guerra, que segundo a autora “ndo visava o exterminio do inimigo, mas a
expansao territorial, 0 sentimento de vinganca, a vitimagdo de cativos, a discriminacéo étnica,

o rapto de mulheres e o prestigio pessoal” (COLACO, 2012, p.171).
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A autora percebeu a existéncia de um direito civil exercido de forma coletiva e
individual sobre a propriedade, embora o direito territorial coletivo e outros direitos fossem
mais fortes, mas havia direitos individuais de propriedade (COLACO, 2012, p. 171).

Importa registrar sobre a propriedade coletiva e individual, pois ja ouvi em discursos e
mesmo em artigos dizerem que os indigenas ndo tinham e ndo tém direito individual de
propriedade, isso vejo, novamente, como resquicio do querer ser o que nunca foram os que
defendem esse ponto de vista. Sobre esse ponto ja ouvi dizerem que propriedade é mais uma
criagdo do mundo ocidental e seu capitalismo.

Particularmente, acho interessante essa maneira de pensar, porém em vez de garantir
direitos aos indigenas, os negam. E a velha volta de considerar os povos indigenas no aspecto
negativo, de nao ter, ou seja, ndo tem fé, ndo tem rei, ndo tem lei, ndo tem propriedade, ndo tem
direito e por ai vai.

E a ideologia da auséncia percebida por Laplantine, disse esse Antrop6logo:

E esse discurso sobre a alteridade, que recorre constantemente & metafora zoologica,
abre o grande leque das auséncias: sem moral, sem religido, sem lei, sem escrita, sem
Estado, sem consciéncia, sem razdo, sem objetivo, sem arte, sem passado, sem futuro.
Cornelius de Pauw acrescentara até, no século XVIII: “sem barba”, “sem
sobrancelhas”, “sem pelos”, “sem espirito” “sem ardor para com sua fémea.

“E a grande gldria e a honra de nossos reis e dos espanhois, escreve Gomara em sua
Histdria Geral dos indios, ter feito aceitar aos indios um Unico Deus, uma Unica fé e
um Unico batismo e ter tirado deles a idolatria, os sacrificios humanos, o canibalismo,
a sodomia; e ainda outros grandes e maus pecados, que nosso bom Deus detesta e que
pune. Da mesma forma, tiramos deles a poligamia, velho costume e prazer de todos
esses homens sensuais; mostramos-lhes o alfabeto sem o qual os homens s&o como
animais e o uso do ferro que é tdo necessario a0 homem. Também lhes mostramos
varios bons hébitos, artes, costumes policiados para poder melhor viver. Tudo isso e
até cada uma dessas coisas vale mais que as penas, as pérolas, 0 ouro que tomamaos
deles, ainda mais porque ndo utilizavam esses metais como moeda”.

“As pessoas desse pais, por sua natureza, sdo tdo ociosas, viciosas, de pouco trabalho,
melancdlicas, covardes, sujas, de ma condicdo, mentirosas, de mole constancia e
firmeza (...). Nosso Senhor permitiu, para os grandes, abominaveis pecados dessas
pessoas selvagens, rusticas e bestiais, que fossem atirados e banidos da superficie da

Terra”. (1999, p. 41-42)

99 ¢

Como apresentado no texto de Laplantine, para o europeu a ideia era acabar ndo apenas
com o direito indigena, mas com seu modo de vida, sua lingua, costumes, chegou ao ponto de
dizer que fossem atirados e banidos da superficie da Terra, era a sede ndo apenas pelas riquezas
das terras indigenas, mas exterminar, fora isso o caminho de genocidios de diversos povos
indigenas brasileiros.

Outrossim, podemos afirmar que s6 o existir enquanto indigenas, somos resisténcia
perante os algozes colonizadores, mas que ainda sofremos perseguicdes, racismo e preconceito,

que foi enraizado na mente de parte dos ora descendentes daqueles de outrora.
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Em suas consideracdes finais, Colago conclui:

Diante do exposto, ficou evidente a violéncia que essa populacdo sofreu pela flagrante
diferenca entre as duas sociedades e 0s seus sistemas juridicos.

Verificou-se que a tutela, que deveria garantir e proteger os direitos indigenas, mais
serviu como instrumento de coagdo para limita-los, transformando-os em forte
mecanismo de dependéncia e anulacdo cultural, furtando-lhes a liberdade individual
e a independéncia coletiva. (COLACO, 2012, p. 210, grifos meus).

A autora finaliza esperando que sua pesquisa contribua para melhor se conhecer a
cultura indigena, respeitando, consequentemente, o seu direito, e que este seja aceito como 0
direito do outro, livre dos preconceitos seculares.

N&o restou duvida para a jus-historiadora que existe um sistema juridico guarani, ou
direitos indigenas. Coaduno com essa afirmativa, uma vez que os direitos do povo Guarani
continuam existindo e se fortalecendo, até o ponto de sair da invisibilidade de forma a poder
contribuir com o sistema juridico nacional, mudando a forma da sociedade ndo indigena em ver

e perceber os direitos das outras sociedades.
3.7 Conceito e natureza juridica do Direito Guarani

Se pode conceituar o Direito Indigena Consuetudinério Guarani como sendo um direito
coletivo, originario referente aos aspectos da vida guarani em sua totalidade.

Logo, ¢ direito indigena por ser emanado do proprio povo Guarani e ndo do Estado,
consuetudinario por operar por intermédio do costume e ndo de leis positivadas, Guarani por se
referir a este povo e ndo aos demais povos indigenas, coletivo por, por abranger os interesses
predominantemente coletivos sem desconsiderar direitos particulares.

Ainda é importante salientar que o que se busca no presente trabalho é compreender o
Direito Guarani, portanto, ndo estamos a dissertar sobre o direito indigenista e sim sobre o
direito indigena e direito indigena guarani.

Logo, Direito indigenista € direito positivo, criacdo do mundo ocidental e ndo indigena,
no caso brasileiro é o direito posto pela Republica com o objeto de tratar da relacéo entre os
povos indigenas e o Estado brasileiro, trata-se, portanto, de direito criado segundo o sistema
legislativo patrio.

Nesse sentido, podemos afirmar que sdo direitos indigenistas os ditames da Constituicdo
Federal sobre os povos indigenas, os direitos estabelecidos na Lei n° 6.001/1973, denominado

Estatuto do Indio e em todas as legislac@es aplicadas aos povos indigenas como as da area de
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salde, educacdo, meio ambiente e todas as demais criadas pelo ordenamento patrio para tratar
da teméatica dos povos indigenas.

Ademais, sdo também direitos indigenistas aqueles criados no @mbito da ONU, OEA e
em outras instancias internacionais, pois sdo cria¢fes positivadas no ordenamento juridico
nacionais, regionais e internacionais. Indigenas ou direitos dos povos indigenas sdo aqueles
criados pelo préprio povo indigena.

Compreender a natureza juridica de um direito ou instituto do direito é reconhecer em
que area ele esta inserido, em razéo disso o direito ocidental, a titulo de exemplo, considera o
direito administrativo como direito pablico, ou seja, pertence aquele campo do direito em que
prevalece o interesse publico sobre o privado e ou que tem a presenca de um ente publico
envolvido em determinada demanda.

Em relacdo ao Direito Guarani, entendo que sua natureza juridica é de direito coletivo,
uma vez que prevalecem de forma preponderante os direitos coletivos sobre os individuais.

Quanto a origem é um direito preexistente a formacdo do Estado Nacional. Tem
autonomia, em razdo disso € autbnomo e independente em relacdo aos direitos dos outros povos
indigenas.

Em razdo de sua autonomia se relaciona com outros campos do Direito e com outras
ciéncias, em especial com o Direito Constitucional, com a Sociologia, com a Historia e com a
Antropologia.

Com o Direito Constitucional, a proximidade é grande uma vez que os direitos indigenas
sdo protegidos pela Constituicdo Federal nos termos do artigo 231 e na Constituicdo também
em seu artigo 20 diz que sdo bens da Unido as terras tradicionalmente ocupadas pelos indios.

Em relagdo a Sociologia também vemos um dialogo muito proximo, uma vez que a
sociologia estuda as sociedades e seus comportamentos e a realidade social destas. Nesse
sentido, se busca conhecer a sociedade indigena guarani em suas varias possibilidades
existenciais.

Posto isso, a histdria busca compreender a sociedade atual considerando os aspectos
historicos das a¢Bes humanas no decorrer do tempo, em razdo disso se busca conhecer 0s
Guarani desde os tempos da colonizacdo até os dias atuais.

Com a Antropologia, o didlogo € proximo e direto, pois a Antropologia buscar conhecer
0 ser humano em sua totalidade, nesse sentido, a Antropologia busca compreender a
humanidade em seus aspectos sociais, religiosos, politicos, econdmicos, sociais, culturais,

enfim em toda as possibilidades de determinada sociedade.
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Assim, pode-se afirmar que o Direito Guarani interage e se relaciona com os diversos
campos do saber e da ciéncia. A ciéncia ocidental em relacdo a esfera do Direito considera um
determinado ramo do Direito pelo viés da autonomia, de sua natureza juridica e por seus

principios, dessa forma, passamos a analisar os principios do Direito Guarani.

3.8 Principios do Direito Guarani

A ciéncia juridica moderna sustenta que principios em um determinado sistema juridico
sdo os fundamentos que assentam sua base, que violar regras € menos grave que violar
principios, no caso brasileiro sdo os principios que balizam o fundamento do Estado
Democratico de Direito, principios que tém conotacdo valorativa e ética, em uma relacdo
dialética entre regras e principios para que se realize a justica social. Vejamos o que dizem as
autoridades mais destacadas do meio juridico atual brasileiro:

Quanto ao contelido, destacam-se os principios como normas que identificam valores
a serem preservados ou fins a serem alcangados. Trazem em si, normalmente, um
contelido axioldgico ou uma decisdo politica. Isonomia, moralidade e eficiéncia sao
valores. Justica social, desenvolvimento nacional, reducdo das desigualdades
regionais sdo fins publicos. J& as regras limitam-se a tragar uma conduta. A questdo
relativa a valores ou a fins publicos ndo vem explicitada na norma porque ja foi
decidida pelo legislador, e ndo transferida ao intérprete. Dai ser possivel afirmar-se
que regras sdo descritivas de conduta, ao passo que principios sdo valorativos ou
finalisticos. (BARROSO; BARCELLOS, 2003, p. 150)

Como a presente analise trata do Direito a luz da Antropologia e do direito ocidental é
necessario tratar os principios do Direito Guarani nessa mesma perspectiva, ou seja, como
integrante do sistema juridico de forma a integrar as regras e 0s principios, sendo os Ultimos
como principios valorativos finalisticos, ou seja, aspectos culturais, valor e norma.

Nesse sentido, aqueles principios apresentados por Colaco ndo tém apenas valor
historico, mesmo que adaptados a realidade vigente no mundo guarani continua a viger, sdo
eles: solidariedade, principio da supremacia do interesse coletivo sobre os particulares,
responsabilidade coletiva, principio da autodeterminacéo, reciprocidade e ainda os principios

do costume e da oralidade, autoidentificagdo mbya, territorialidade mbya.

3.8.1 Solidariedade

Ja dizia Pierre Clastres sobre a segunda caracteristica da chefia indigena sobre a
generosidade do chefe, ou seja, ele é o0 que possui menos, sendo o papel do chefe servir a

comunidade, em outras palavras servir a coletividade/comunidade. Nos dizeres de Clastres:
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O segundo trago caracteristico da chefia indigena, a generosidade, parece ser mais que
um dever: uma servidao. Com efeito, os etndlogos notaram entre as mais diversas
populacbes da América do Sul que essa obrigacdo de dar, a qual esta preso o chefe, é
de fato vivida pelos indios como uma espécie de direito de submeté-lo a uma pilhagem
permanente. (CLASTRES, 1986, p. 23-24)
Os principios como no direito ocidental se complementam e interacionam-se, e essa
afirmacdo de Clastres pode ser compreendida tanto do ponto de vista do interesse coletivo

quanto do particular e também sobre a solidariedade.
3.8.2 Supremacia do interesse coletivo sobre o particular

Sobre o principio da supremacia do interesse coletivo sobre o particular ndo é preciso
muito esforco para perceber, uma vez que a vida cotidiana ocorre nas mais das vezes
coletivamente, o que se da nas festas do Nhemongarai, nas brincadeiras coletivas, na dan¢a do
xondaro, nos rituais na Opy, nas plantacdes coletivas e no uso do direito territorial, pois a terra
é de todos e de ninguém em particular, se comparar com o direito brasileiro, poderia dizer que
¢ tanto direito coletivo por pertencer a todos, quanto difuso, por seus titulares ndo serem
identificados na individualidade.

E também principio do direito coletivo guarani, o uso da lingua comum, a educag&o
tradicional, as historias, os mitos, os conhecimentos tradicionais sdo tanto do detentor do
conhecimento, mas muito mais coletivos, pois visam garantir a sobrevivéncia fisica e cultural
da comunidade como se percebe nos rituais de cura e de nominagdo das criancas.

Diante disso, a propria identidade ou sentimento de pertenca, muito mais que direito
individual é direito coletivo e o principio da autodeterminacdo do povo indigena Guarani como

uma das importantes manifestacdes dos principios coletivos.
3.8.3 Responsabilidade coletiva

Em relagdo ao principio da responsabilidade coletiva, podemos extrair da narrativa
inicial em que duas das aldeias de meus antepassados entraram em conflito pela disseminacéo
da mentira, do engano por parte do avai portador do nheen vai (mas palavras) que culminou
com a destruicdo praticamente de toda a comunidade de meus bisavos, no caso citado, quem
teria praticado a injdria seria apenas um lider (nhanderu), mas todos foram responsabilizados
pelo “ato praticado” por apenas uma pessoa.

Nessa esteira, a responsabilidade coletiva é principio que ndo pode ser desconsiderado,

pois quando se aplica a pena a um individuo em casos graves como homicidio todos da familia
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do agressor acabam de alguma forma pagando pelo ato praticado, muitas das vezes sendo
banidos da comunidade ou até mesmo sofrendo outros tipos de reprimenda da comunidade.

3.8.4 Autodeterminacao

Quanto a autodeterminacéo dos povos, vale trazer a lume o artigo 3° da Declaragdo das
Nacbes Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas, que diz que os povos indigenas tém
direito a autodeterminacdo. Em virtude desse direito, determinam livremente sua condicao
politica e buscam livremente seu desenvolvimento econdmico, social e cultural.

No artigo 4°, diz “Os povos indigenas, no exercicio do seu direito a autodeterminacéo,
tém direito a autonomia ou ao autogoverno nas questdes relacionadas a seus assuntos internos
e locais, assim como a disporem dos meios para financiar suas fungdes autonomas”.

A Declaracdo, em estudo, traz em seus considerando “Tendo em mente que nada do
disposto na presente Declaracdo podera ser utilizado para negar a povo algum seu direito a
autodeterminacéo, exercido em conformidade com o direito internacional”.

Como 4guas cristalinas, o direito internacional vigente reconhece a autodeterminacao
guarani e como visto nada na Declaracdo podera negar a povo algum, neste caso, aos Guarani
seu direito a autodeterminacdo, na conformidade com o direito internacional.

Resumindo, sdo principios do Direito Indigena Consuetudinario Guarani: supremacia
do interesse coletivo sobre os individuos, responsabilidade coletiva, reciprocidade,
solidariedade, direito coletivo sobre a terra e a autodeterminagéo.

Por oportuno, esclareco que autodeterminacdo na Declaracdo da ONU e da OEA ¢ a
soma dos principais direitos e aspira¢des indigenas em manter a ordem e suas escolhas internas
e mesmo politicas, econdmicas e sociais, sem, contudo, representar direito a secessao e também
ndo significa soberania em assuntos internacionais, mas soberania em sentido interno.

Assim, a principal reivindicacdo dos povos indigenas € a autodeterminacéo e ao atingir
esse reconhecimento lhes permitira gerir livremente seus préprios interesses (BARBOSA,
2001, p. 313). A autodeterminacdo, portanto, tem um viés ligado aos aspectos culturais e de
identidade, conforme leciona Barbosa:

Identidade cultural e autodeterminagéo séo indissociaveis. A identidade cultural é o
critério Ultimo na definicdo de povo, sujeito ativo do direito a autodeterminacéo e
desencadeia consequentemente, o processo de autodeterminacdo. Apenas a
autodeterminacdo pode ser o instrumento adequado para proteger a identidade cultural

dos povos, e, por conseguinte garantir o direito a diferenca. (BARBOSA, 2001, p.
313)
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Os Estados Nacionais ndo aceitavam sequer discutir temas como territorio indigena,
povos e autodeterminacdo, tendo em vista a crescente participacdo indigena nos foruns
internacionais, quiseram os Estados limitar o alcance da autodeterminacéo a questfes internas
como autogoverno e autonomia, na tentativa de evitar respaldar politica e juridicamente o
reconhecimento a autodeterminacdo, ou se reconhecesse limitar ao ponto de vetar a
possibilidade de secesséo.

Eis o texto da Declaracdo Americana dos Direitos dos Povos Indigenas:

Artigo XXI

Direito a autonomia ou a autogovernanga

1. Os povos indigenas, no exercicio de seu direito a livre determinacéo, tém direito a
autonomia ou ao autogoverno nas questdes relacionadas com seus assuntos
internos e locais, bem como a dispor de meios para financiar suas fungdes autdnomas.

(grifei).

Artigo 111

Os povos indigenas tém direito a livre determinagdo. Em virtude desse direito,
definem livremente sua condicdo politica e buscam livremente seu desenvolvimento
econdmico, social e cultural.

Como se verifica, a Declaracdo Americana foi mais timida e, portanto, restritiva, ja
apontou que o conceito de livre determinacdo se aplica aos seus assuntos internos e locais. Ao
dispor dessa maneira, a Declara¢do acabou por diminuir a importancia da autodeterminacao a
praticamente autonomia e autogoverno. Diferentemente foram os ditames da Declaracdo das
Nacdes Unidas visto anteriormente e para sustentar essa diferenca segue o artigo 45 da
Declaracdo da ONU.

Artigo 45

Nada do disposto na presente Declaracdo serd interpretado no sentido de reduzir ou
suprimir os direitos que os povos indigenas tém na atualidade ou possam adquirir no
futuro.

Artigo 46

1. Nada do disposto na presente Declaracédo serda interpretado no sentido de conferir a
um Estado, povo, grupo ou pessoa qualquer direito de participar de uma atividade ou
de realizar um ato contrario a Carta das Nag6es Unidas ou sera entendido no sentido
de autorizar ou de fomentar qualquer acdo direcionada a desmembrar ou a

reduzir, total ou parcialmente, a integridade territorial ou a unidade politica de
Estados soberanos e independentes. (Grifos meus)

Mesmo que mais ampla, nesse Ultimo artigo a Declaracdo das Nac¢des Unidas acabou
por afirmar que na interpretacdo ndo deve ser entendido para autorizar ou fomentar acdo para

reduzir total ou parcial, a integridade territorial dos Estados soberanos, em outras palavras,
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praticamente repete o sentido da autodeterminagdo dos povos indigenas como autonomia e
autogoverno.

Todavia, trata-se de um avanco consideravel, pois até a década de 1960, a OIT por
intermédio da Convencdo n® 107 de 1967 tinha um carater assimilacionista e integracionista,
ndo considerava os indigenas como povos e nem reconhecia aos indigenas o direito a autonomia
e a autodeterminacao.

No caso brasileiro de entdo, os indigenas eram considerados pela legislacdo especial —
Estatuto do indio (Lei n° 6.001/1973) e pelo Codigo Civil de 1916 — como relativamente
incapazes para certos atos da vida civil. Os indigenas brasileiros eram tutelados pelo Estado
com o respaldo do direito patrio.

Um caminho longo a ser percorrido na busca do reconhecimento da autodeterminacgéo
dos povos indigenas ao ponto de os indigenas poderem decidir de fato e de direto todos os
aspectos de suas vidas e seus interesses, como o de realizar autodemarcacao de seus territorios
ou ao menos de poder influenciar diretamente nesse procedimento e o direito de dizer ndo a

quaisquer politicas de exploracdo de seus territorios e recursos naturais.

3.8.5 Reciprocidade

Maria Inés Ladeira, em sua vasta experiéncia entre os Guarani e na academia, tanto na
Antropologia quanto na Geografia, vislumbra a reciprocidade na agricultura ndo apenas na
qualidade e quantidade de producdo, mas nas imbricacGes socioculturais. Eis 0 seu magistério:

Entre os Guarani, a importancia da agricultura ndo reside somente na quantidade e na
qualidade da producéo (embora estas sejam as metas), que podem oscilar a cada ano
por diversas razdes. Seu significado se encontra na sua propria realizagdo e no que
isso implica: organizagdo interna, reciprocidade, intercAmbios de espécies,
experimentos, rituais, renovacao dos ciclos. Desse modo a agricultura faz parte de
um sistema mais amplo que envolve aspectos da organizacao social e principios
éticos e simbdlicos, fundamentados antes na dindmica temporal de renovacdo dos

ciclos do que na quantidade e disponibilidade de alimentos para consumo.
(LADEIRA, 2008, p. 176, grifos meus)

A autora, de forma cristalina, demonstrou a realidade da reciprocidade da vida guarani
entre o plantar e o realizar, a ponto de afirmar que a agricultura faz parte de um sistema mais
amplo que envolve aspectos da organizacao social e principios éticos e simbolicos. Ladeira

descortinou a existéncia de principios éticos, como pouco Visto entre os juristas, portanto, é de

sustentar que a reciprocidade como principio ético e juridico no mundo guarani ndo é apenas
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de um passado remoto, mas realidade que se ritualiza e se atualiza em constante movimento,
que, alias, é proprio da vida guarani.

A vista disso, em relagdo ao principio da solidariedade, percebemos no relato da senhora
Rosa, esposa de Urbano Guarani de Cocalinho, o que ela diz, é praticamente a realidade de
muitas das aldeias Guarani por onde passei e convivi, pelo ao menos entre os Mbya de Goias,
Tocantins e Para. Eis as palavras de Rosa, anteriormente citada:

A nossa terra era boa. Terra de bacurizal. Fazia roga 4, plantava arroz, dava muito
arroz la. Arroz, mantimento, deu muito Ia. Mandioca tinha plantado 14, abacaxi tinha
muito la. Nés plantava tudo la. Todos nés tinhamos roca, era tudo junto. A roca era
tudo junto. Cada qual colhia o seu, mas a roga era como um mutirdo. Fazia as tulhas
e ja colocava o arroz la dentro. Nos fazia, era grande a roca. Cana. Nos tinhamos trés
canaviais de cana, tinha uma hectaria de café. Nos plantava café para beber. Nés tinha
tudo plantado. Criava gado, cavalo. Ali naquele lugar era s6 ndés mesmo. Eu nasci e
fui criada naquele lugar mesmo. (PNCSA, n. 9, p.3, mar, 2019)

Como ja afirmado alhures, a vida Guarani acontece em sua integralidade, ndo héa
separacdo, aqui novamente estamos descrevendo sobre atividade econdmica, agricultura
familiar coletiva e a reciprocidade se manifesta na ética familiar, no direito, tudo isso denomino
de Nhandereko.

Dessa andlise, verificamos que o Direito Guarani tem conceito, natureza juridica,

autonomia e principios proprios.
3.8.6 Costume e oralidade

Esse principio concerne a forca dos costumes, tradicdo, das praticas reiteradas no tempo
e no espaco, trata-se de algo em vigor e ndo ligada a tradicionalidade imemorial, mas direito
Vvivo e vivido diariamente.

Quanto a oralidade, é condicdo intrinsecamente ligada ao mundo guarani, que é de
tradicdo oral e ndo escrita, portanto o direito posto nao é escrito, ndo necessita de formalidade
e que seja positivado, é direito que sobrevive na forga da oralidade, uma vez que a fala, o verbo,
0 ayvu rapyta, o nheen pord, a sabedoria do direito esta ligada a arandu (sabedoria) nesse modo
de ser e expressar.

A forca das palavras conduziu os Guarani por meio do tempo, no nosso caso, do
Paraguai ao Centro-Norte do Brasil, no movimento denominado migracéo, e na forca também
da palavra foi dito que nosso povo iria se separar. Na forca da palavra, nosso nhanderu

conseguiu livrar um indigena acusado que até entdo estava sem defesa, e na palavra também foi
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condenada toda uma comunidade quando do conflito entre dois grupos, fato narrado no inicio
da presente tese.

A oralidade é uma das mais fortes manifestacdes do mundo e do Direito Guarani.
3.8.7 Autoidentificacdo mbya

Desdobramento do principio da autodeterminacdo, a autoidentificacdo é sua expressao
guanto ao sentimento, concepcao e percepgédo que o povo Mbya tem de si mesmo, trata-se da
visdo, identidade intrinseca ao proprio povo.

Em razdo disso, o critério fundamental para designar o pertencimento mbya é o proprio
grupo indigena com suas crencas, histdrias e valores de acordo com sua autodeterminacdo. Ao
tratar-se da autoidentificacdo individual, basta tdo somente o reconhecimento de determinado
povo Mbya por suas instituicdes politicas representativas, ou seja, o povo indigena tem

autonomia para dizer que sdo seus integrantes, quem sao sua gente.
3.8.8 Territorialidade Mbya

A Resolucdo n° 454, de 22 de abril de 2022 do Conselho Nacional de Justica (CNJ),
Estabelece diretrizes e procedimentos para efetivar a garantia do direito ao acesso ao Judiciario
de pessoas e povos indigenas.

O artigo 6° da Resolugéo informa:

A territorialidade indigena decorre da relacdo singular desses povos com 0s espagos
necessarios a sua reproducdo fisica e cultural; aspectos sociais e econdmicos; e valores
simbdlicos e espirituais, sejam eles utilizados de forma permanente ou temporéria,
nos termos do art. 231 da Constituicdo Federal, do art. 13 da Convengéo n° 169/01T
e do art. 25 da Lei no 6.001/1973.

O principio da territorialidade mbya esta previsto conforme a Resolugéo n°® 454 do CNJ,
e esta tem como base legal o artigo 231 da Constituicdo Federal, o artigo 13 da Convencgéo n°
169 da OIT, e o artigo 25 do Estatuto do indio, acrescentam-se os ditames nas Declaracdes da
ONU e da OEA sobre os Direitos dos Povos Indigenas.

Territorialidade € principio e fundamento do Nhandereko, é uma das principais
expressoes da autodeterminacdo mbya e o Estado deve reconhecer esse direito e garantir sua
efetividade, uma vez que é questdo de sobrevivéncia fisica e cultural mbya.

A Resolugdo n® 454 do CNJ reconhece esse principio, tanto a utilizacdo de forma

permanente quanto temporaria. Nesse sentido, o principio da territorialidade alcanga tanto a
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forma de utilizacdo permanente dos Mbya sobre a Terra Indigena Jaguari e da Aldeia Nova
Jacunda, bem como a ocupagdo/presenca mbya na Terra Indigena Xambioé e na Terra Indigena
Xerente.

Registre-se por oportuno que outros Guarani e mesmo Terena ja tém direitos
reconhecidos nos chamados centros urbanos. No primeiro caso, é a ocupacao tradicional dos
Guarani Mbya em Lomba do Pinheiro na grande Porto Alegre no Rio Grande do Sul, no
segundo caso € a ocupacao terena na denominada Aldeia Urbana no Jardim Inapolis em Campo
Grande, no Mato Grosso do Sul, além dessa comunidade citada na reportagem conforme se
apresenta abaixo, registre-se que em Campo Grande s&o reconhecidas as Aldeias Marcal de
Souza, Agua Bonita, Darcy Ribeiro e Tarsila do Amaral, conforme Quadro abaixo exposto em
artigo publicado por Batistoti e Latosinski (2019, p. 335).

Aldeia Urbana Margal de Souza | Agua Bonita Darcy Ribeiro Tarsila do Amaral
Localizaciao Bairro Jardim Bairro Nova Lima Bairro Jardim Bairro Nova Lima
Tiradentes Noroeste
Orgiio piblico Agéncia Agéncia de Agéncia Agéncia Municipal
responsivel pela Municipal de Habitagio do Municipal de de Habitagéo de
implantacio Habitacio de Estado do Mato Habitacio de Campo Grande
Campo Grande Grosso do Sul Campo Grande
Ano de implanta¢io | 1999 2001 2007 2008
Estrutura 115 casas e 60 casas ¢ 1 centro | 98 casas 70 casas
1 centro cultural comunitario

Quadro 1: Aldeias Urbanas reconhecidas pela prefeitura de Campo Grande — MS
Fonte: Batistoti e Latosinski (2019, p. 335)

N&o sdo apenas essas comunidades indigenas nas regiGes que se tornaram centros
urbanos, registra-se também presenca ou ocupacao tradicional na capital Sdo Paulo, no Rio de
Janeiro, no Distrito Federal, em Manaus no Amazonas e em outras diversas cidades no Brasil.
Os indigenas dessas aldeias sdo sujeitos coletivos de direitos diferenciados, como educacéo,
salde e outras politicas publicas. Essa questdo ja se tornou bandeira de lutas do movimento
indigena, local, regional e mesmo nacional, conforme se demonstra abaixo?*:

A regularizacdo dos terrenos e construcdo de moradias estdo entre as principais
demandas dos indigenas em Campo Grande. Outros pedidos sdo a revitalizagao da oca
Marcal de Souza e organizagdo dos centros comunitarios e reativacdo da radio
comunitaria. Estas reivindicages foram apresentadas durante reunido realizada nesta

quinta-feira (17), entre liderangas e representantes da Camara Municipal para debater
o0 or¢camento do préximo ano.

24 Disponivel em: <https://www.campograndenews.com.br/cidades/capital/moradia-e-principal-reivindicacao-
dos-indigenas-em-campo-grande>. Acesso em: 02 de setembro de 2022.


https://www.campograndenews.com.br/cidades/capital/moradia-e-principal-reivindicacao-dos-indigenas-em-campo-grande
https://www.campograndenews.com.br/cidades/capital/moradia-e-principal-reivindicacao-dos-indigenas-em-campo-grande
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Essa é uma demanda tipicamente comunitaria das aldeias urbanas, no caso,
regularizagdo dos terrenos e construcdes de moradias, organizagdo de centro comunitarios,
reativacdo da radio comunitaria, dentre outras reivindicacoes.

Em relacdo aos Mbya, o Correio do Povo reconhece a ocupacao tradicional mbya na

Capital Galcha, inclusive no ano de 2017 trouxe uma matéria especial denominada “Aldeia

indigena na Lomba do Pinheiro retine 16 familias™?,

Em uma area composta por dois terrenos na Lomba do Pinheiro, na zona Leste de
Porto Alegre, 16 familias de indigenas Guarani tém 25 hectares de terra para chamar
de sua. Trata-se de um espaco adquirido ao longo dos Gltimos 25 anos e que reflete
uma conquista, mas também uma luta permanente.

Com 80 pessoas vivendo na aldeia guarani da Lomba do Pinheiro, a principal
atividade dos habitantes é o artesanato, que é comercializado em locais como o Centro
de Porto Alegre e o Brique da Redenc¢&o. Porém, de acordo com o cacique Joseé Cirilo
Morinico, a renda obtida com esta pratica muitas vezes ndo é a necessaria e, por isso,
os indios hoje também acabam trabalhando como empregados em algum outro setor.
Além disso, existem outros projetos culturais apoiados e iniciativas na area da salde
e da assisténcia social. Mas tudo isso fica em segundo plano quando comparado a
demanda territorial, sempre presente. “Enquanto nio se resolver a questdo fundiaria,
ndo se avanga em outras pautas”, explica o coordenador do CMPID.

A questdo de demarcacao de terras tras (sic)) consigo uma burocracia. A area dos
guaranis da Lomba do Pinheiro, por exemplo é composta por um espaco de 10
hectares que € considerado terra de dominio indigena. Ja a outra parte, de 15 hectares,
foi adquirida pelo municipio como area de interesse cultural. Atualmente, ela estd em
andlise de caracterizacdo da territorialidade tradicional do povo guarani para ser

demarcada pela Unido.

Apenas a titulo exemplificativo foram apresentadas essas duas situa¢fes da ocupacgdo
tradicional indigena nos denominados “centros urbanos”. No caso mbya, a informagéo
apresentada pela lideranca € sobre a questdo territorial que dificulta a pratica artesanal devido
a falta de matéria-prima que sustente as produgdes. A questdo fundiaria é a principal
reivindicagdo, a partir desta € que outras pautas avangaram.

Essa discussdo apresentada na presente tese ndo encerra a discussao sobre a
territorialidade mbya, ao contrario, € apenas um ponto de inicio e deve fazer parte da agenda
oficial da politica indigenista brasileira, pois a Constituicdo Federal é clara em seu artigo 231
que é reconhecido aos indios 0s usos, costumes, linguas, crencas e tradi¢cdes e os direitos sobre
as terras tradicionalmente ocupadas.

Terras tradicionalmente ocupadas significam o I6cus, 0 ambiente, o tekoa para 0s Mbya,

onde estiverem vivendo segundo seu Nhandereko e pode ser tanto em um espaco rural como

% Disponivel em: <https://www.correiodopovo.com.br/not%C3%ADcias/geral/aldeia-ind%C3%ADgena-na-
lomba-do-pinheiro-re%C3%BAne-16-fam%C3%ADlias-1.228982>. Acesso em: 02 setembro de 2022.


https://www.correiodopovo.com.br/not%C3%ADcias/geral/aldeia-ind%C3%ADgena-na-lomba-do-pinheiro-re%C3%BAne-16-fam%C3%ADlias-1.228982
https://www.correiodopovo.com.br/not%C3%ADcias/geral/aldeia-ind%C3%ADgena-na-lomba-do-pinheiro-re%C3%BAne-16-fam%C3%ADlias-1.228982
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em areas urbanas. Lembrando que &reas urbanas, na atualidade, se deram em razdo do
crescimento demogréfico da populacgdo brasileira em geral, resultado também do éxodo rural.

Além disso, é o caso da reserva de Dourados dos Indigenas Guarani, Kaiowa e Terena,
que sempre foi terra indigena, antes da colonizacdo sul mato grossense, mas que hoje esta
inserida no contexto de um dos maiores centros urbanos do estado de Mato Grosso do Sul, além
de ser &rea reservada € terra indigena tradicionalmente ocupadas nos moldes da Constitui¢éo
Federal.

Para se compreender e aplicar o principio da territorialidade mbya, é necessario, a priori,
reconhecer a autodeterminacdo do povo Mbya, sua autoidentificagdo, a ocupacgéo territorial
segundo 0s usos, costumes, crencas e tradicbes mbya e o procedimento administrativo de
demarcacao de terras indigenas realizados pela Funai € medida que visa declarar o Direito
Guarani, direito esse, congénito ou nos dizeres de Jodo Mendes Janior, a posse guarani, trata-

se de direito originario ou posse denominada indigenato.



IV - NHANDEREKO E A INTERRELACAO COM O DIREITO INTERNACIONAL E
COM O DIREITO BRASILEIRO

Neste capitulo final, farei um dialogo entre os direitos indigenas e os instrumentos
internacionais de protecdo aos direitos dos povos indigenas, bem como com nossa atual Carta
Constitucional.

Sem perder a natureza de autoetnografia desta tese, a partir de agora minha escrita
caminha no mundo do direito ocidental com seu positivismo juridico, seus dogmas, mas em um
dialogo com o Direito Consuetudinario Guarani menos formal, mais pratico, mais comunitario

com sua tradi¢do costumeira.
4.1 Direito Internacional a Autodeterminacao e os direitos indigenas

Ao dissertar sobre os principios do Direito Guarani, ja se analisou a autodeterminacao,
mas agora se busca compreender um pouco mais ndo apenas como principio, mas como se da
a relagéo entre o Direito Guarani no plano internacional.

O Direito pode ser analisado sob o prisma da dogmatica juridica, mas também pelo viés
sociologico, antropoldgico, filosofico e politico dentre outras possibilidades, nesse caminhar de
possibilidades é que inicio a presente analise com os argumentos da antropéloga Rita Segato
sobre o “tecer o fio da historia”, que vejo como o conceito politico e juridico da
autodeterminacdo, o direito a opc¢do do presente e futuro de cada povo, pertence s6 ao proprio
povo decidir.

Ja dizia a antropologa Rita Segato perante o Congresso Nacional Brasileiro quando da
audiéncia publica sobre o “Infanticidio Indigena”:

O Estado necessario para que isso seja possivel ndo é um Estado interventor e
preponderantemente punitivo. E um Estado capaz de restituir os meios juridicos e
materiais, a autonomia e as garantias de liberdade no interior de cada coletividade,
para que seus membros possam deliberar a respeito de seus costumes num caminho
préprio de transformacdo historica, e dialogar de forma idiossincratica com o0s
standards internacionais dos Direitos Humanos internacionalmente estabelecidos.

Rita Segato apresenta em suas consideracOes finais sete corolarios em seu argumento
visando respeitar os direitos dos povos indigenas, dos quais apresento aqui o sexto, pois entendo
tratar-se de devolver aos povos indigenas sua autonomia, sua autodeterminagéo, por isso feliz

0 texto em que cada povo teca os fios de sua historia.
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6. Restituir a justica propria significa também devolver a comunidade as rédeas de sua
historia, j& que a deliberagdo em foro préprio, isto é, em foro étnico, e 0s consequentes
desdobramentos do discurso interno inerentes ao fazer justica na comunidade sdo o
motor mesmo do caminho histérico de um sujeito coletivo. (SEGATO, 2016, p. 701)

Os argumento desta antropdloga deve prosperar, uma vez que 0s povos indigenas, antes
da chegada do europeu, sempre tiveram seu direito de decidir sua vida politica, econdmica,
social, enfim sobre tudo que Ihes dizia respeito, todavia, com a chegada do colonizador, esses
direitos Ihes foram tirados a ponto de em algum momento a Igreja, e depois o Estado, passasse
a tutelar os povos outrora livres, entdo é pertinente a fala da Dra. Rita Segado no sentido de
restituir a justica propria a comunidade, as rédeas de suas historias.

Logo, o tecer os fios da histéria no direito internacional se da o nome de
autodeterminacdo dos povos, sendo esse um dos principios basilares para garantir a soberania
e liberdade das na¢des independentes.

No caso brasileiro, esse principio esta consagrado em nossa Carta Maior em seu artigo
4° inciso 111, ao dispor que a Republica Federativa do Brasil se rege nas suas relacGes
internacionais pelos seguintes principios: 111 - autodeterminacgéo dos povos.

Ao consagrar esse principio, o Brasil esta a reconhecer que cada nacgéo teca os fios de
sua propria historia, ou seja, nas esferas internacionais o Brasil apregoa a liberdade das nacdes
quanto ao exercicio de sua livre decisao.

N&o € s6 no campo externo que o Brasil prima por esse principio como ideal de respeitar
os direitos dos povos em sua soberania e autodeterminacdo, pois no campo interno no
preambulo de nossa Constituicdo encontra inserta no texto:

Nos, representantes do povo brasileiro, reunidos em Assembleia Nacional
Constituinte para instituir um Estado Democrético, destinado a assegurar o exercicio
dos direitos sociais e individuais, a liberdade, a seguranca, o bem-estar, o
desenvolvimento, a igualdade e a justica como valores supremos de uma sociedade
fraterna, pluralista e sem preconceitos, fundada na harmonia social e
comprometida, na ordem interna e internacional, com a solugdo pacifica das
controvér§ias, promulgamos, sob a protecdo de Deus, a seguinte CONSTITUICAO
DA REPUBLICA FEDERATIVA DO BRASIL. (BRASIL, 1988, grifos meus)

O Brasil reconhece a autodeterminacdo dos povos no ambito internacional, isso é um
fato inconteste, mas em relacdo a autodeterminacdo dos povos indigenas se faz necessario
analisar o contexto e abrangéncia deste tema expressado nas Declara¢fes das Nacgdes Unidas
sobre os Direitos dos Povos Indigenas e na Declaracdo Americana dos Direitos dos Povos
Indigenas.

Conforme se verifica, a aspiracdo é no sentido de assegurar os valores supremos de uma

sociedade fraterna, pluralista e sem preconceitos. Nossa sociedade s alcancara esses objetivos
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se reconhecer 0s usos, costumes, linguas, crencas e tradigdes indigenas, sé assim seremos uma
sociedade de fato plural.

Internamente, esse ideal da autodeterminacdo também precisa avancar até porque o
Brasil nas tltimas décadas lutou pelo reconhecimento e consagracao dos direitos indigenas no
plano internacional, tendo sido um dos defensores e votantes pela aprovagdo da Declaracdo das
Nac6es Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas, bem como pela aprovagao da Declaragdo
Americana dos Direitos dos Povos Indigenas perante a Organizacdo dos Estado Americanos —
OEA.

O Brasil teve posicdo de destaque durante os anos de construcao e negociagdo na busca
de consenso para a aprovacao dos documentos tanto na América, quanto perante as NacGes
Unidas.

Ao afirmar que o Brasil teve papel importante e até mesmo preponderante para se chegar
aum consenso para obtencdo da aprovacao das duas declaracdes citadas, ndo afirmo por leituras
apenas ou por conhecimento de terceiros, pois na verdade tive o privilégio de participar durante
0s anos de 2000 a 2006 ativamente dos processos politicos juridicos, ora na qualidade de
advogado e representante indigena nessas agéncias multilaterais, ora como delegado oficial do
Estado brasileiro na condicdo de Coordenador Geral de Defesa dos Direito Indigenas da
Fundacdo Nacional do indio, 6rgdo ligado diretamente a Presidéncia do Orgdo Indigenista
Oficial.

E antes de viajar em missdo oficial, sempre reunimos primeiro e por diversas vezes
internamente, onde participavam organizacdes e liderancas indigenas, bem como representantes
dos poderes da Republica, geralmente presididos pelo Itamaraty — Ministério das Relacbes
Exteriores (MRE), para buscarmos um consenso interno e somente depois irmos com posi¢éo
fechada para instancias internacionais.

Nas duas declaracbes em comento um dos assuntos mais debatidos era o da
autodeterminacgédo dos povos, que acabou por ser aprovado na Declaracdo da ONU, bem como
na da OEA, sendo que a Declaragdo da ONU foi aprovada em setembro de 2007 e a Americana
em junho de 2016 conforme ja apresentado anteriormente.

Nos dois textos internacionais fica evidente o alcance da autodeterminacéo, nesse caso
se inclui a autonomia, o autogoverno e em virtude do qual estes determinam livremente sua
condicdo politica e buscam livremente seu desenvolvimento econémico, social e cultural,
portanto ndo ha mais que falar em tutela individual do Estado sobre os direitos dos povos
indigenas, pois estaria a ferir o principio da autodeterminacdo dos povos indigenas, isso ndo

significa dizer que o Estado ndo € mais o responsavel por propiciar politica de protecdo de
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direitos, significa que deve respeitar a vontade dos povos indigenas e ainda assim compete a
Unido garantir a protecdo de todos os bens indigenas.

Significa dizer que somados esse principio ao do consentimento livre, prévio e
informado, ja consagrado na Convencdo n° 169 da Organizagdo Internacional do Trabalhos
sobre Povos Indigenas e Tribais em paises independentes, toda medida administrativa, juridica
ou legal que venha impactar a vida das comunidades ou dos povos indigenas, esses tém direito
de ser consultados ativamente em todo o processo, de sua fase inicial até o final, e defendo que
0s povos indigenas tém inclusive o direito de negar andamento de determinado assunto, pois
do contrario estaria a violar o principio da autodeterminacdo dos povos indigenas.

Importa afirmar que para o Direito positivo a aplicagdo do principio da
Autodeterminacdo ocorre no campo da zetética e ndo na dogmatica, ou seja, o direito prevé e
consagra seu ingresso mediante aprovacao nas instancias pertinentes, a partir de entdo os que
entendem que faz jus a tal direito devem buscar quando ndo alcancado pelas vias amigaveis 0
Poder Judiciario para que o Estado Juiz, mediante o regular processo, distribua a justica a quem
de direito.

Agora, em uma andlise do ponto de vista da zetética, a analise é nas mais das vezes
sociojuridica, importa verificar a eficacia ou ineficacia de determinada lei ou direito, se busca
0 porqué da ndo efetividade, dessa forma se busca em valores e préaticas sociais que levam ao
ndo cumprimento de determinada lei em vigor.

No aspecto antropoldgico, o Direito é parte de um todo de determinada sociedade, uma
vez que a Antropologia busca compreender a sociodiversidade em sua totalidade, ou seja, nos
que diz respeito a vida politica, religiosa, cultural, tradi¢des, costumes, parentesco dentre outras
tantas &reas da vida em sociedade.

Ao relacionar os direitos indigenas aos direitos internacionais, é condicdo que se faz
necessaria, pois autodeterminacdo € corolario das relacBGes internacionais estabelecidas
principalmente nas NagGes Unidas.

Importa ressaltar que os povos indigenas sdo sujeitos de direitos internacionais, pois a
dignidade da pessoa humana apregoada nas instancias internacionais e que entra no
ordenamento juridico patrio como direitos fundamentais tem como sujeitos também os povos
indigenas.

Em razéo da assertiva anterior, se faz necessaria a existéncia de um Estado garantidor
visando proteger os direitos dos povos indigenas, nesse sentido, quando um Estado ao contrario
é violador dos direitos dos povos, deve este ser demandado a titulo de exemplo perante a Corte

Interamericana de Direitos Humanos.
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Nesse sentido, o Estado é levado a responder oficialmente perante o 6rgao da OEA, na
forma do Regulamento da Comissdo Interamericana de Direitos Humanos, bem como da
Convencdo Americana dos Direitos Humanos.

Se a questdo levada a Corte for favoravel a protecdo dos direitos dos povos indigenas,
emitira recomendacfes em um prazo determinado para que o Estado violador se adeque. Como
a Declaragdo é denominada de soft law, sua forca € no campo da moral e do costume
internacional, portanto, a desconsideracdo das recomendacGes propostas resultard em
publicacdo expondo o estado infrator a opinido publica.

Nesse sentido, leciona Samia Roges Jordy Barbieri:

Se nao forem cumpridas as recomendagdes no prazo estipulado, haverd a publicacéo
expondo o Estado infrator & opinifo publica internacional do Informe Anual, que a
Comissdo for apresentar & Assembleia Geral da OEA. Havera a possibilidade de
pedido de reconsideracdo da solucdo, tanto do peticionério, quanto do peticionado,
por uma Unica vez cada, pelo prazo de 90 dias a contar da data em que foi comunicada.
Apds definidos os procedimentos para a observagdo e cumprimento dos direitos
humanos no @mbito da Comissdo Interamericana de Direitos Humanos, necessaria
uma exposicao sobre o processo de incorporacdo do Direito Internacional dos Direitos

Humanos no Brasil, de uma forma geral e, especificamente, no direito indigena, que
analisaremos agora. (BARBIERI, 2021, p. 83)

Como afirmado, os povos indigenas sdo sujeitos de direito tanto no campo interno, como
sdo sujeitos de direito internacional, j& 0 eram antes, agora muito mais com a aprovacao da
Declaracdo da ONU e da OEA sobre os direitos dos povos indigenas.

Autodeterminagdo é conceito no &mbito do direito internacional reconhecido na Carta
das NacGes Unidas de 1945, no Pacto Internacional dos Direitos Civis e Politico de 1966,
segundo Barbosa “Por ocasiao da fundagdo da ONU a expressdo autodeterminagdo ja existia
[...] (BARBOSA, 2001, p. 3016).

Segundo o citado autor, “o que mais importa no conteldo da autodeterminacdo é o
direito de escolher em que ele implica” [...] (BARBOSA, 2001, p.3016).

A redacdo da Declaracdo das Nagoes Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas traz:
Os povos indigenas tém direito & autodeterminacdo. Em virtude desse direito, determinam
livremente sua condicéo politica e buscam livremente seu desenvolvimento econdémico, social
e cultural.

Disso, extrai-se que realmente a autodeterminacdo é um direito de escolha, significa
dizer que cada povo deve decidir livremente sua condi¢do politica, seu desenvolvimento
econdmico, social e cultural.

Portanto, o que esta consignado acima na lei e na viséo do jurista é o que a dogmatica

do Direito orienta, todavia, na zetética, no mundo da realidade, percebemos que o Estado
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brasileiro tem negado a autodeterminacgdo aos povos indigenas mesmo que tal direito encontra-
se firmado em esferas internacionais.

O mesmo se diga do artigo 231 de nossa Constituicdo Federal que reconhece 0s usos,
costumes, linguas, crencas e tradigcdes e os direitos sobre as terras tradicionalmente ocupadas,
competindo & Unido demarcar e proteger os bens indigenas.

Se antes de 2016 a demarcacao de terras indigenas ja demonstrava dificuldades seja por
disputas politicas e ou juridicas, pos este periodo, apenas uma terra indigena foi homologada
na gestdo do entdo Presidente Michel Temer, na gestdo Jair Bolsonaro nenhuma homologacao,
indo de encontro aos ditames constitucionais, o que se vé € uma politica de violagdo aos direitos
indigenas como invasdes por madeireiros, garimpeiros, grileiros, tudo diante do Poder Publico
que faz vista grossa ao arrepio da lei e ndo promove a defesa dos direitos indigenas e nédo
demarca as terras indigenas tradicionalmente ocupadas.

Veja o quadro a seguir qual demonstra a homologacgdo de terras indigenas por gestdo

presidencial:

Governo ‘ Periodo ‘ homgllg;ﬁes ‘ Média anual
José Sarney 1985-1990 67 13
Fernando Collor de Melo Jan. 1991 - Set. 1992 112 56
Itamar Franco Qut. 1992 - Dez. 1994 18 9
Fernando Henrique Cardoso 1995-2002 145 18

Luiz Indcio Lula da Silva 2003-2010 79 10
Dilma Rousseff Jan. 2011 - Ago. 2016 21 5,25
Michel Temer Ago. 2016 - Dez. 2018 1 0,5

Jair Bolsonaro 2019 - Agosto 2022 0 0

Quadro 2: Homologacdes de terras indigenas por gestdo presidencial
Fonte: Relatério-violencia-povos-indigenas-2021-Cimi, p. 54.

4.2 O Direito Guarani perante os direitos internacionais

Diante do que até aqui foi exposto, ja é possivel defender de forma robusta que os
direitos do povo Guarani no Territorio Brasileiro na forma do NHANDEREKO equivalem ao
direito a autodeterminacdo guarani, dito de outra forma, quem tem o poder de decidir sobre a
autonomia, 0 autogoverno, a vida politica, a forma de organizagéo social, politica e econémica
sdo0 o0s proprios Guarani. Isso inclui inclusive o direito as Terras Tradicionalmente ocupadas,
mas esse ponto sera tratado mais adiante por ser direito que vai ao encontro de nossa
Constituicao Federal de 1988.

Evidente que ndo estar a se afirmar aqui que esse é um direito apenas destinado ao povo

Guarani, mas a todos os povos indigenas do Brasil, uma vez que as Declaragdes Internacionais
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sob comento dizem respeito no primeiro caso a todos os povos indigenas do mundo e no
segundo caso a todos 0s povos indigenas das Américas, todavia, o foco de nosso estudo neste
trabalho versa sobre os Mbya Guarani em especifico o de meu grupo familiar da regido Centro-
Norte do Pais. Dessa maneira, as regras e principios contidos nas respectivas Declaracfes séo
aplicadas em sua totalidade ao povo indigena Guarani em nosso Territorio.

Nesse sentido, um dos pilares das Declaracfes diz respeito a terras e territorios dos
povos indigenas, neste sentido o Estado deve garantir a demarcacdo e protecdo das areas
ocupadas e reivindicadas pelos povos Guarani, como é o caso da Terra Indigena Jaguari em
Cocalinho no Mato Grosso, que, alias, ja tem decisdo da Justica Federal reconhecendo o Direito
originario do povo Guarani de Cocalinho sobre seu territdrio de ocupacao tradicional, mas que
0 Governo brasileiro atual teima em ndo reconhecer e acaba por desrespeitar as decisdes do
Poder Judiciario, causando graves violac6es aos direitos do povo indigena de Cocalinho.

Caso nao haja cumprimento com a rapidez que o caso requer, ndo restara alternativa a
ndo ser levar para as cortes internacionais o caso dos Guarani de Cocalinho, por afronta direta
do Governo aos direitos indigenas.

Portanto, um dos objetivos que tive ao iniciar a presente tese era de verificar se o
Nhandereko (Direito Guarani) equivaleria ao direito a autodeterminacdo conforme estabelecido
no cenério do direito internacional.

A0 seguir no presente estudo, vejo que resta provado a existéncia de um Direito
Consuetudinario Guarani e pelas razdes ja apresentadas é possivel afirmar que o Nhandereko é
a expressdo maxima para compreender o povo Guarani.

Como ja esclarecido, o Nhandereko é todo o sistema guarani, eu diria em sua totalidade,
todavia, para uma questdo didatica metodoldgica ele é estudado e compreendido nas mais
variadas manifestacdes, ora no aspecto cultural, outras vezes no religioso, no econdémico, no
espacial (teko) e assim por diante, e no presente estudo se refere ao Direito Consuetudinario
mbya, que pode ser entendido como nosso sistema juridico.

A resposta para a pergunta se 0 Nhandereko equivale ao direito a autodeterminacédo é
sim e ndo. Sim, por se tratar de um direito indigena proprio preexistente a formagéo do Estado,
e como sdo sujeitos de direito perante a ordem nacional e internacional, e como existem duas
declarages internacionais que reconhecem aos povos indigenas o direito a autodeterminacéo,
é afirmativa tambem no sentido de que esta de acordo como 0s preceitos de nossa Constituicdo
Federal ao reconhecer aos indios sua organizacdo social, usos, costumes, linguas, crencas e

tradicGes e os direitos as terras tradicionalmente ocupadas.
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Ent&o, no mundo do dever ser, da dogmaética e do positivismo juridico, podemos afirmar
sem medo que todos os requisitos e preceitos fundamentam a existéncia do Nhandereko como
autodeterminacdo Guarani.

Ja no mundo da zetética, no mundo real, percebemos que até o presente momento tem
sido letra morta os ditames nas Declara¢des internacionais e mesmo na Constitui¢cdo, como ja
dito nenhuma terra indigena foi demarcada nos Gltimos seis anos.

Se autodeterminacdo fosse uma realidade juridica, bastava a ocupacgdo tradicional
guarani que ja estaria garantido o dominio das terras aos Guarani, 0 procedimento de
demarcacdo seria meramente um procedimento administrativo com o objetivo de declarar o
direito originario indigena sobre a ocupacdo territorial. A competéncia da Unido seria
administrativamente demarcar e fazer respeitar os bens indigenas. O Estado tinha que ser forte
o suficiente para exercer seu papel de garantidor dos direitos dos povos, incluindo o garantir a
autodeterminag&o guarani.

Nos dizeres de Rita Segato, o povo Guarani estaria assim tecendo os fios de sua historia,
ao exercer a autodeterminacédo e em virtude do qual estes determinam livremente sua condicédo
politica e buscam livremente seu desenvolvimento econdmico, social e cultural.

Como creio que a Constituicdo ndo é apenas letra fria e morta, de igual forma os ditames
da autodeterminacéo contida nas Declaracfes aqui analisadas, defendo que os povos indigenas
devem manejar as armas juridicas e demandar pelo reconhecimento desse instrumento
emancipatério da tomada de decisdes, se preciso inclusive junto ao Poder Judiciario brasileiro,
e ndo obtendo resposta peticionar perante o sistema da OEA e da ONU.

Face ao histérico da demora, da burocracia da Funai em proceder & demarcacéo de terras
indigenas, nos anos de 1980 alguns povos indigenas iniciaram um processo préprio e autbnomo
para demarcar suas terras, fato que se tornou conhecido como autodemarcacao.

Os atos de autodemarcacao, encontram protecao legal, pois se trata do livre exercicio
da autodeterminacdo, direito este instituido perante a ONU e OEA. E o Estado, no alto de sua
boa-fé e na condicdo de garantidor, deve dar sequéncia ao ato iniciado na forma de
autodemarcacdo e proceder administrativamente no ambito de sua atribuicdo legal
constitucional.

Todavia, 0 que temos visto é a criminalizagéo de liderangas indigenas por parte inclusive
do Orgdo de Assisténcia ao indio, ou a autotutela exercida por aqueles que disputam direitos
com os povos indigenas e de forma desigual, pois fazem uso de armas de fogo, pistolagem, e
acabam expulsando os indigenas e matando alguns, inclusive, fatos que tém sido noticiados

com certa frequéncia na imprensa brasileira.
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Nesse sentido, veja noticias do dia 24 de junho de 2022 publicada no jornal Brasil de

Fato26:

SEM ORDEM JUDICIAL

Pms atiram contra indigenas no Mato Grosso do Sul, diz entidade, que teme novo
massacre.

A agdo armada da PMs teria sido encomendada por fazendeiros em resposta a
retomada de territério ancestral.

Ela afirma que policiais militares e pistoleiros contratados por fazendeiros expulsaram
indigenas que haviam acabado de promover uma retomada no territério Guapoy, no
municipio de Amambai (MS).

Sobre tais fatos, outra rede de noticia nacional assim registrou?®’:

Para os indigenas, o local onde acontece o conflito faz parte do territorio de Guapoy,
uma terra que pertencia aos ancestrais dos povos originarios. Em nota, o Conselho
Indigenista Missionario (CIMI) explica que “Guapoy é parte de um territério
tradicional que lhes foi roubado — quando houve a subtragdo de parte da reserva de
Amambai”.

Como se observa, 0 ato de autodemarcacao faz parte do exercicio da autodeterminacgéo
guarani, fato que deveria ser protegido pelo Estado, o que se percebe é o contrario, pois forcas
policiais a mando de fazendeiros tém atirado, matado e ferido indigenas que estdo defendendo
legitimo interesse, conflito que poderia ser evitado se a Funai cumprisse sua missdo legal e a
Unido cumprisse seu dever Constitucional.

Registre-se por oportuno que as terras pelas quais os indigenas estdo lutando por
demarcar, morrendo por ela, pela Constituicdo Federal sdo bens da Unido, os indios tém o
usufruto exclusivo e a posse permanente, mas ndo o dominio, ndo a titularidade.

Poderia até arguir que autodemarcacdo € uma medida discutivel quanto sua legalidade,
uma vez que tem a previsdo legal da demarcacdo administrativa por parte da Funai e do
Ministério da Justica.

Mas o que dizer quando determinado procedimento administrativo, mesmo apos ter
seguido todos seus ritos, incluindo contraditorio e ampla defesa, esgotando todas as fases e
culminando com o ultimo ato que é a homologacéo pela Presidéncia da Republica, é levado
perante nossa Suprema Corte e essa esfera de Poder suspende a homologacao que ja tinha se
tornado um ato juridico perfeito?

% Disponivel em: <https://www.brasildefato.com.br/2022/06/24/pms-atiram-contra-indigenas-no-mato-grosso-
do-sul-diz-entidade-que-teme-novo-massacre>. Acesso em: 30 de agosto de 2022.

27 Disponivel em: <https://gl.globo.com/ms/mato-grosso-do-sul/noticia/2022/06/25/entidad  e-diz-que-dois-
indigenas-foram-mortos-em-conflito-entre-policiais-em-amambai.ghtml>. Acesso em: 30 de agosto de 2022.


https://www.brasildefato.com.br/2020/01/23/indigenas-vitimas-de-chuva-de-agrotoxico-recebem-indenizacao-de-rdollar-150-mil
https://www.brasildefato.com.br/2022/06/24/pms-atiram-contra-indigenas-no-mato-grosso-do-sul-diz-entidade-que-teme-novo-massacre
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Por mais estranho que pareca, foi 0 que aconteceu em relacao a terra indigena Arroio-
Kora, em Mato Grosso do Sul, devidamente homologada pelo entdo Presidente da Republica
Luiz Inécio Lula da Silva.

Veja reportagem & época dos fatos (21 de janeiro de 2010)%:

O presidente do STF (Supremo Tribunal Federal), ministro Gilmar Mendes, aceitou
mais duas liminares com pedido de suspensdo da homologacdo de quatro fazendas
que estdo dentro da terra indigena Arroio-Kora, em Mato Grosso do Sul. O ministro
suspendeu decreto presidencial em relacdo as fazendas Polegar (1.573 hectares), Sdo
Judas Tadeu (3.804 hectares), Porto Domingos (760 hectares) e Potreiro-Cora (444
hectares).

No dia 24 de dezembro, Mendes deu liminar que suspendeu a homologacéo da fazenda
Ipord, que estd dentro da mesma terra indigena de 7.175 hectares. Essa fazenda ocupa
184 hectares. Com isso, a demarcacao fica suspensa em 94% da area.

A terra foi homologada pelo presidente Luiz In4cio Lula da Silva em 21 de dezembro
passado. O mesmo decreto homologou outras nove terras indigenas, que ocupam 5
milhGes de hectares no Amazonas, Para, Mato Grosso do Sul e Roraima. A érea
representa mais de 50 mil quildmetros quadrados -- equivalente a 34 vezes o tamanho
da cidade de Sdo Paulo.

Segundo o ministro, “sdo plausiveis 0s argumentos quanto a violagdo ao devido
processo legal, a ampla defesa e ao contradit6rio”. O governo tinha dado prazo de 30
dias para a desocupacéo da terra. A defesa dos fazendeiros afirma que os registros dos
imoveis sdo da década de 1920.

Os fazendeiros afirmam que, segundo a jurisprudéncia do STF, as terras indigenas
somente seriam aquelas onde os indios viviam no momento da promulgacdo da
Constituicdo em 1988, como foi fixado no caso da Raposa/Serra do Sol.

“Q periculum in mora [perigo de demora] parece evidente. O decreto homologatério
foi publicado no ultimo dia 21 de dezembro de 2009 e, a qualquer momento, podera
a Unido proceder ao registro no cartério imobiliario, com a consequente transferéncia
definitiva de propriedade”, afirmou o ministro.

Ontem, Mendes suspendeu também parte da homologacéao da terra indigena Anaro,
em Roraima. Das 14 fazendas que ocuparam a area de 30 mil hectares, a deciséo
liminar vale apenas para a fazenda Topografia, que tem 1.500 hectares de extenséo.

Trata-se de mais um gravissimo caso de violacdo institucional do Direito Guarani, e
nesse caso por parte do Poder Judiciario, em um procedimento regular normal de demarcacéo
de terras indigenas que para chegar a ser homologada teve producdo de provas técnicas
comprovando o uso tradicional da terra pelo povo Guarani do estado de Mato Grosso do Sul.

O caso levado ao Judiciario foi sustentado na tese do marco temporal, que segundo 0s
fazendeiros, devidamente de acordo com a jurisprudéncia do Supremo Tribunal Federal (STF),
as terras indigenas somente seriam aquelas onde os indios viviam no momento da promulgagéo
da Constituicdo em 1988, como foi fixado no caso da Raposa/Serra do Sol.

Marco Temporal € a Teoria do Fato Indigena sustentada pelo entdo Ministro Relator

Ayres Britto sobre julgamento da demarcacdo da T1 Raposa Serra do Sol (Pet. 3.388) ocorrido

28 Disponivel em: <https://www1.folha.uol.com.br/folha/brasil/ult96u682398.shtml>. Acesso em: 31 de agosto de
2022.
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no ano de 2008. Trata-se da pior interpretacdo ja ocorrida na historia da Republica em retirar
direitos indigenas, negando aos indigenas a posse do Indigenato.

O Instituto do Indigenato reconhece aos indios o direito originario sobre as terras
tradicionalmente ocupadas, que o ato de homologacéo € apenas declaratorio, uma vez que 0s
povos indigenas desde sempre ocuparam suas terras de forma tradicional.

Sobre o Indigenato, escreve Caroline Barbosa Contente Nogueira e Débora Silva

Massulo®®:

A teoria do indigenato foi desenvolvida por Jodo Mendes Junior no inicio do século
XX e trouxe um relevante argumento para posse indigena sobre as terras
tradicionalmente ocupadas. Tal teoria influenciou constitucionalistas e
administrativistas para consolidacdo dos direitos territoriais indigenas no Brasil.
(MENDES JUNIOR, 1912)

A argumentacdo de Mendes Junior (1912) considera os séculos de exploragdo,
exclusdo e genocidio praticado contra os povos indigenas durante a colonizacdo
portuguesa no Brasil. Tal direito é considerado pelo referido autor como congénito,
isto é, um direito inato, significando, portanto, que o direito dos povos indigenas as
suas terras tradicionalmente ocupadas é anterior a prépria criagdo do Estado brasileiro,
devendo este Gltimo apenas demarcar e declarar os limites espaciais deste territorio.
Em outras palavras, o instituto do Indigenato surgelX! como forma de contestar
politicas elaboradas pela Coroa Portuguesa que tinham como objetivo de transformar
os indios em forca de trabalho e espoliar suas terras. Ela parte da compreenséo de que
0s povos indigenas sdo os originais senhores de suas terras sem a necessidade de
legitimacdo de sua posse (FREIRE; OLIVEIRA, 2006).

Esta teoria tem sua importancia por fornecer as bases do entendimento consolidado
na Constituicdo Federal de 1988 sobre demarcagdo de terras indigenas. Assim, o
direito a permanéncia dos povos em suas terras € uma fonte juridica priméaria da posse
territorial, um direito congénito caracteristico do individuo membro daquela
comunidade antes mesmo de seu nascimento.

Nesse sentido, tal tese é incorporada pela Constituicdo Federal@ (BRASIL, 1988). Ja
no caput do artigo 231, a Constituinte declarou os “direitos originarios sobre as terras
que tradicionalmente ocupam [os povos indigenas], competindo a Unido demarca-las,
proteger e fazer respeitar todos os seus bens”. (BRASIL, 1988)

O Indigenato é instrumentalizado através do conceito de posse permanentell (§2),
como explana Silva (2014), essa posse ndo é aquela regulada pelo direito civil, do
simples poder de fato sobre a coisa para a sua guarda e uso com ou sem animo de té-
la como propria, e sim é declaratdria e uma garantia para o futuro.

H& que se ressaltar que além do instituto indigenato, consagrando os direitos
originarios dos povos indigenas sobre seus territdrio, a posse e o usufruto exclusivo
das riquezas nela existentes, conferir a propriedade das terras indigenas a Uni&o™l, foi
uma medida protecional dada pela Constituinte, que nada se relaciona com o carater
da tutela orfanoldgica® dada pelas politicas indigenistas do Estado brasileiro até
entdo. (MARES, 2006)

Sustentado na Teoria do Indigenato é que aprovado no artigo 231 do Texto
Constitucional reconhecendo aos indios os direitos originarios sobre as terras tradicionalmente

ocupadas. Essa Teoria aplicada pela doutrina e juizes brasileiros tém garantido a efetividade do
procedimento de demarcacéo de terras indigenas no Brasil.

2 Disponivel em:<https://emporiododireito.com.br/leitura/a-teoria-do-indigenato-vs-teoria-do-fato-indigena-
marco-temporal-breve-analise-desde-a-perspectiva-do-colonialismo-interno>. Acesso em: 31 agosto de 2022.
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Com essa Teoria do Marco Temporal, os povos indigenas s6 tém direito sobre as terras
ocupadas até o ano de 1988, toda ocupacéo ou disputa administrativa ou juridica apds essa data
ndo teria protecdo do direito brasileiro.

E, portanto, uma interpretacdo eurocéntrica cem por cento favoravel ao poder
econdmico, ao agronegacio brasileiro e suas for¢as politicas, essa interpretacédo visa apagar toda
historia dos direitos territoriais indigenas e jogar os povos indigenas para a marginalidade social
e juridica. A tese do Marco Temporal é o maior retrocesso na histdria do Brasil no que tange
aos direitos dos povos indigenas.

As autoras acima citadas sobre o Marco Temporal assim se expressam:

Essa teoria surge no bojo do julgamento da demarcacdo da Tl Raposa Serra do Sol
(Pet. 3.388). Segundo o Relator Ministro Ayres Britto a Constitui¢do trabalhou com
data certa (a data de sua promulgacdo) como referencial insubstituivel para o
reconhecimento das terras tradicionalmente ocupadas pelos indios, bem como que tal
referéncia ndo abrange as terras ocupadas em outras épocas e nem aquelas que venham
a ser ocupadas, como se verifica no trecho do voto do Relator:

Marco objetivo que reflete o decidido propdsito constitucional de colocar uma péa de
cal nas interminaveis discussdes sobre qualquer outra referéncia temporal de
ocupacdo de area ind,igena. Mesmo que essa referéncia estivesse grafada em
Constituicdo anterior. E exprimir: a data de verificacdo do fato em si da ocupacédo
fundiéria é o dia 5 de outubro de 1988, e nenhum outro. (STF, 2008, online)
Verifica-se, portanto, que o argumento utilizado pelo Ministro Relator e ratificado
pelos demais ministros é impregnado de uma visdo eurocéntrica que nega a historia
de esbulhos sofridas por esses povos ao longo do processo de colonizagdo do territério
brasileiro, bem como nega a continuacdo de tal politica mesmo ap6s o suposto
processo de independéncia em relagdo aos colonizadores, visto que, nega e é contréria

a uma compreensdo de autonomia dos indios e sua autodeterminacdo. (DUSSEL,
2005. (Grifos meus)

Dussel, citado pelas autoras, percebe que a tese do Marco Temporal nega e é contréaria
a uma compreensdo de autonomia dos indigenas e sua autodeterminacdo. Os casos aqui
apresentados visam demonstrar as reiteradas violacdes dos direitos indigenas em relacéo a sua
autonomia e autodeterminagéo.

A tese do Indigenato e do Marco Temporal serdo analisadas pelo STF quando se decidira
0 RE 1017365, que tem como relator o ministro Luiz Edson Fachin, onde esta se discutindo em
sede de repercussao geral, a agdo envolvendo a Terra Indigena Xokleng/Guarani de Ibirama-
SC. Espera-se que nossa Corte Maior julgue segundo a melhor prudéncia de modo a continuar
garantindo a sobrevivéncia fisica e cultural dos povos indigenas do Brasil.

Enquanto estou aqui dissertando recebo a noticia que foi encontrado morto o “indio do
buraco” no Estado de Rondonia, o ultimo até entdo sobrevivente de seu povo, que foi

exterminado, em outras palavras foram vitimas de genocidio, se ndo foi o Estado que praticou
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por acdo, sua responsabilidade é por omissdo, pois deve proteger os direitos dos povos
indigenas, pois é sua miss&o.
Eis a triste noticia®:

O “Indio do Buraco’, apesar de ter vivido isolado por mais de 30 anos, nem sempre
esteve s6. Segundo a Fundacdo Nacional do Indio (Funai) os Gltimos membros do seu
povo foram mortos em 1995.
“Em 1995 havia um grupo com quatro pessoas, que ndo tinha mais condi¢des
genéticas de se reproduzirem entre eles”, explicou Altair.
Nao se sabe os reais motivo pelos quais os indigenas ndo podiam mais se reproduzir,
ja que nao se sabe se todos eram idosos ou se eram s6 homens.
Néo se sabe com precisdo o que os impediam de se reproduzir, mas é fato que desde
1980, os indigenas que viviam na Tl Tanaru foram vitimas da colonizagio
desenfreada, da instalacdo de fazendas e da exploracdo ilegal de madeira, que levaram

a sucessivos ataques aos povos isolados que viviam na regido e resultaram em mortes
e na expulsdo dos indigenas de suas terras.

A noticia demonstra que a Funai, 6rgdo do Estado brasileiro, ja 0 acompanhava ha mais
de vinte anos e que outros integrantes foram vitimas da colonizacdo desenfreada, da instalacdo
de fazendas e da exploracdo ilegal. Desde o inicio deveria ter tomado medida protetiva efetiva
para proteger esse povo que ja nao existe mais entre nos, ficando apenas o triste registro de um
pais que pratica genocidio contra seus primeiros habitantes e que ninguém é responsabilizado
por isso.

Infelizmente, essa é a realidade de nosso pais e que reconhece na lei e nos instrumentos
internacionais a autodeterminacdo indigena, mas que na pratica ndo faz nada para fazer valer
esse direito, pelo contrario, de forma reiterada vemos agentes do Estado contratados para
perseguir e até matar povos indigenas.

E importante apresentar o Resumo da violéncia contra os povos indigenas no Brasil
2021, publicado em agosto de 2022: Fonte Relatdrio de Violéncia Contra os Povos Indigenas

do Brasil - Conselho Indigenista Missionario®:

Fases dos procedimentos demarcatérios Quantidade
Sem providéncias 598

A identificar 143
Identificada 44
Declarada 73
Portaria de Restricio 5
Homologada 8
Total 871

Quadro 3: Terras indigenas com pendéncias adminstrativas

30 Disponivel em: <https://gl.globo.com/ro/rondonia/noticia/2022/08/29/quem-foi-o-indio-do-buraco-ultimo-
sobrevivente-de-seu-povo-encontrado-morto-em-rondonia.ghtml>. Acesso em: 30 ago. 2022.

3L Disponivel em: <https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2022/08/relatorio-violencia-povos-indigenas-2021-
cimi.pdf>. Acesso em: 28 de agosto de 2022.


https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2022/08/relatorio-violencia-povos-indigenas-2021-cimi.pdf
https://cimi.org.br/wp-content/uploads/2022/08/relatorio-violencia-povos-indigenas-2021-cimi.pdf
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Fonte: Cimi - 2022

Ainda no Relatorio do CIMI ficou demonstrada a pratica de varios crimes contra a
pessoa na qual destaco:

Entre 2020 e 2021 foram registrados 33 casos de abuso de poder praticados por agentes
publicos contra indigenas nos mais diversos Estados brasileiros. (p. 146); 19 casos de amecas
de morte, (p. 155); desde noticias falsas com vista a fazer os indigenas desistirem de vacinar a
retencdo de cartdes bancarios por parte dos comerciantes em vérias regioes do Brasil, o CIMI
registrou 39 casos de amegas varias no ano de 2021, conforme se apresenta abaixo:

Foram registrados 39 casos de ameacas varias no ano de 2021, nos estados do Acre
(4), Amazonas (8), Bahia (1), Mato Grosso (3), Mato Grosso do Sul (10), Minas
Gerais (1), Para (1), Parana (1), Pernambuco (1), Rio Grande do Sul (1), Ronddnia
(2), Roraima (4) e S&o Paulo (1), além de um caso de abrangéncia nacional. As
situacBes registradas no terceiro ano do governo Bolsonaro evidenciam as
consequéncias de uma gestao desrespeitosa e deletéria para com a populacdo brasileira
e, em especial, com a populacdo indigena, que tem visto seus direitos constitucionais,
conquistados ao longo de décadas, serem atacados e esvaziados. (Relatério CIMI,
2022, p.154)

Em relacdo a violéncia por Omissdo do Poder Publico por desassisténcia geral ficou
registrado em 2021, 34 casos, que vai desde falta de alimentos, falta de agua potéavel a falta de
assisténcia no combate ao Coronavirus (Covid-19), conforme constante no Relatério CIMI:

O Cimi registrou, em 2021, 34 casos de desassisténcia geral, que ocorreram no Acre
(1), Amazonas (1), Bahia (1), Ceara (1), Mato Grosso (2), Mato Grosso do Sul (6),
Paré (3), Parana (4), Rio de Janeiro (1), Rio Grande do Sul (2), Rondénia (2), Roraima
(4), Santa Catarina (1), S&o Paulo (3) e Tocantins (1).

Muitos dos relatos de desassisténcia estdo ligados a falta de alimentos e a fome que
assola diversas comunidades indigenas. O cenario de aumento da inseguranca e da
fome no pais tem se intensificado desde 2017, e atinge sobremaneira os povos
indigenas — especialmente aqueles que estdo em luta pela demarcagdo de suas terras,
vivendo em acampamentos, retomadas e a beira de rodovias. (Relatério CIMI, 2022,
p. 203)

Somente em relacdo a obitos por Covid foram mortos 847 indigenas conforme quadro

a sequir:
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Obitos indigenas totais e por Covid-19
Comparacdo entre o total de mortes indigenas por ano e a quantidade causada pelo coronavirus
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Quadro 4: Obitos indigenas totais e por Covid-19
Fonte: Reproducéo CIMI, 2022

Trouxe o presente resumo para demonstrar a dificuldade em efetivar, tornar eficaz o
principio da autodeterminacdo dos povos indigenas no cenario brasileiro, eis que vivemos em
um estado violento que perpetra diuturnamente violéncia contra os povos indigenas, nao
reconhecendo seus direitos minimos como saude de qualidade, alimentaco, ndo realiza uma
politica de assisténcia a contento, sendo necessario até para assisténcia a satde propor medidas
judiciais para obrigar o Governo a tomar providéncias no sentido de promover a vacinacdo dos
indigenas por conta da Pandemia do Covid.19, por parte da Articulacdo dos Povos Indigenas

do Brasil (APIB) perante a Corte Suprema do pais®2.

4.3 O Direito Guarani e a Constituicdo Federal de 1988

Nossa Constituicdo, embora anterior a Convencdo n° 169 da OIT, uma vez que foi
promulgada no ano de 1989, e de igual forma anterior as Declaragbes acima analisadas,

consegue juridicamente proteger, reconhecer a autonomia e autodeterminacgé@o do povo Guarani

32«A Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil (Apib) entrou com pedido de medida cautelar, em carater liminar,
no Supremo Tribunal Federal (STF), na Ultima quinta (28), para garantir a imunizagdo de todos os indigenas no
pais, independente do lugar onde residem. A acdo busca incluir indigenas que vivem em contexto urbano e em
terras ndo homologadas, excluidos pelo Governo Federal do Plano Nacional de Operacionalizagdo da Vacinagéo
contra a Covid-19. ‘E preciso entender, de uma vez por todas, que a identidade étnica independe do local onde o
indigena esteja. Ou seja, ninguém deixa de ser indigena pelo fato de estar na cidade trabalhando e/ou estudando’,
enfatiza a Apib”. Disponivel em: <Apib recorre ao STF para garantir vacinacdo de indigenas | APIB
(apiboficial.org)>. Acesso em: de 30 agosto de 2022.


https://apiboficial.org/2021/01/29/apib-recorre-ao-stf-para-garantir-vacinacao-de-indigenas/
https://apiboficial.org/2021/01/29/apib-recorre-ao-stf-para-garantir-vacinacao-de-indigenas/
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na forma de seu artigo 231 ao reconhecer aos indios a organizacao social, costumes, linguas,
crengas e tradicdes [...]. O problema entdo ndo € o reconhecer, mas garantir sua eficacia em
todos os assuntos que digam respeito aos direitos e interesses indigenas.

No campo da norma juridica, tanto nos instrumentos internacionais de protecdo aos
direitos indigenas quanto em nosso ordenamento juridico interno na esfera constitucional e
infraconstitucional, como os direitos contidos na Lei n® 6.001/1973, o Direito Consuetudinario
Guarani tem a protecdo do Estado, todavia, como ja demonstrado, o que falta é sair do campo
normativo e se tornar um instrumento de protecéo préatica real em prol do povo Guarani.

Embora contraditério, muitas vezes, o Estatuto do indio prevé como uma de suas
finalidades preservar a cultura indigena, em seu artigo 1°, no seu paragrafo Unico diz que a
protecdo das leis do Pais se estende aos indios, resguardados os usos, costumes e tradigcdes
indigenas e no artigo 2° sobre competéncia dos 6rgdos da administracdo, para a protecdo das
comunidades indigenas e a preservacao de seus direitos.

A lei em comento esta a tratar da aplicagdo do Estatuto do indio, aos indios e as
comunidades indigenas de forma geral no ambito do territorio nacional, equivale a dizer que se
aplica ao povo Guarani, s que na pratica, os direitos guarani em relacdo aos seus costumes,
tradigdes e principalmente os direitos territoriais Ihes foram negados.

No quadro resumo a seguir extraido do Mapa Guarani Digital®, sdo registradas
presencas guarani em 222 Terras Indigenas, em dez estados da Federacdo, sem constar a
presenca guarani nas areas urbanas. Dessas 222 Terra Indigenas, 194 sdo usadas exclusivamente
pelos Guarani, 28 sdo compartilhadas com outros povos; 49 terras sem qualquer tipo de
providéncia; 39 em estudo; 19 declaradas, 07 homologadas, 30 regularizadas, 19 delimitadas;
07 em processo de desapropriacdo ou aquisicao; 2 desapropriadas, 22 adquiridas.

Logo. esses dados demonstram a dificuldade do Estado em regularizar as terras
indigenas guarani no Brasil. As diferencas de termos aqui apresentadas estdo relacionadas as
fases que passam o procedimento de demarcacdo de terras indigenas que vai desde o estudo
prévio ou preliminar até a homologacéo e registro. Trata-se de um longo periodo administrativo
gue o ato envolve, uma vez que se abre vista para o contraditério e a ampla defesa administrativa
e por vezes desemboca em disputas judiciais que geralmente levam anos a fio.

Em um namero consideravel sequer teve inicio a quaisquer tipos de providéncia, ou
seja, 49 Terras com a presenca guarani ndo tiveram por parte do Governo nenhum tipo de agéo

visando proteger e garantir os direitos territoriais guarani.

33 Disponivel em: <https://guarani.map.as/#!/ >. Acesso em: 03 de setembro de 2022,


https://guarani.map.as/#!/
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Importante registrar que das 222 terras, 22 foram adquiridas na forma do Estatuto do

indio e da legislacdo civil brasileira, dentre as quais a terra indigena Jacunda (Aldeia Tekoa

Pyau) no Sul do Para, que ja foi devidamente exposta sua historia de aquisicdo por intermédio

da parceria publico privada, no caso Funai e CTI.

Descrigéo Total
Tls com Uso Exclusivo dos Guarani 194
Sem providéncias 49
Em estudos (incluindo revisdo de limites) 39
Declaradas (incluindo reviséo de limites) 19
Homologadas (incluindo revisdo de limites) 7
Regularizadas (incluindo revis&o de limites) 30
Delimitadas (incluindo revisdo de limites) 19
Em processo de desapropriagdo ou aquisi¢io 7
Desapropriada 2
Adquirida 22
Tls de Outros povos com Presenga Guarani 28
Total Geral 222
Aldeia dos povos Guarani
Descrigéo Total
Aldeias Atualmente Ocupadas 322
Antigas aldeias, locais de uso ou dreas esbulhada (Dentro de Tls 45
Reconhecidas*)
Antigas aldeias, locais de uso ou areas esbulhada (Fora de Tis 216
Reconhecidas*)
Antigas aldeias, locais de uso ou dreas esbulhada (Total) 261

Terras Indigenas com presenga dos povos Guarani

RS SC PR SP MS RJ ES TO PA

54 18 22 34

61 22 30 35 59 7 4 2 3
RS SC PR SP MS RJ ES TO PA
61 28 45 82 86 7 8 2 2
9 2 16 5 12 0 0 0 1
39 21 56 7 92 0 0 0 1
48 23 72 12 104 0 0 0 2

* Estdo sendo chamadas Tls Reconhecidas todas aquelas ja delimitadas pela Funai, as Declaradas, as Homologadas e as Regularizadas

Quadro 5: Quadro Resumo da Presenca dos Povos Guarani no Brasil

Fonte: Mapa Guarani Digital (2013)

MA

MA

Sobre a questdo fundiaria, o retrocesso no procedimento de demarcacdo de terras

indigenas no Brasil é tdo grave que foi alvo de denuncia da lideranca Erileide Domingues

Guarani Kaiowd na pré-sessdo da Revisdo Periodica Universal (RPU) no espaco da ONU, na

manha de terca-feira, 30 de agosto de 2022, em Genebra, na Suica: “O territorio é o mais
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importante para n6s povos indigenas, nos existimos e a paralisa¢do na demarcacao representa
um dos principais ataques [contra os povos], gerando muita inseguranca e violéncia”3,

Diante do que foi apresentado, fica claro que temos uma legislacdo protetiva em
beneficio dos povos indigenas, mas que néo reflete a realidade, ou seja, ndo tem tido efetividade

os dispositivos legais em sede constitucional.

3 Disponivel em: <https://cimi.org.br/2022/08/0-que-existe-no-brasil-e-um-derramamento-de-sangue-denuncia-
jovem-guarani-kaiowa-na-onu/>. Acesso em: 03 setembro de 2022.


https://cimi.org.br/2022/08/o-que-existe-no-brasil-e-um-derramamento-de-sangue-denuncia-jovem-guarani-kaiowa-na-onu/
https://cimi.org.br/2022/08/o-que-existe-no-brasil-e-um-derramamento-de-sangue-denuncia-jovem-guarani-kaiowa-na-onu/

CONCLUSOES

Os Guarani do Centro-Norte do Brasil sdo povos indigenas, portanto sujeitos de direitos
individuais e coletivos na forma expressa por nossa Carta Constitucional. Dessa forma, os da
Terra Indigena Jaguari em Cocalinho tém o direito de ter sua terra devidamente demarcada e
protegida, uma vez que compete & Unido demarcar as terras tradicionalmente ocupadas pelos
Guarani, e ainda proteger e fazer respeitar todos os bens dos Guarani, esses bens sdo materiais
e 0s imateriais, pois a Constituicdo ndo exclui, pelo contrario, diz taxativamente proteger e
respeitar todos os seus bens.

Nesse caso, todos os direitos coletivos, como territoriais, protegdo dos costumes, das
linguas, das crencas e tradi¢des, enfim tudo que a autodeterminacdo guarani reputa como
necessario para sua sobrevivéncia fisica e cultural o Estado deve reconhecer e ser um garantidor
para que o Brasil se torne de fato um pais plural em seus aspectos sociais, culturais e na esfera
juridica, pois de direito normatizado j& encontra-se devidamente contemplado em nossa Carta
Maior, bem como nos instrumentos internacionais dos quais o Brasil € signatério.

Dessa forma, aos Guarani de Cocalinho, as medidas que se impdem, e de forma urgente,
sdo a realizacdo da demarcacdo da Terra Indigena Jaguari e o imediato retorno dos indigenas a
sua terra tradicionalmente ocupada em Cocalinho.

Ademais, o Poder Judiciario deve atuar de maneira segura, fazendo valer seu poder de
coercdo, sob pena de suas decisdes ndo terem valor algum, 0 que geraria uma inseguranca
juridica de consequéncia catastrofica, pois cada um dos Poderes deve atuar segundo seu
objetivo precipuo e ja se decidiu em preliminar e acredita-se que se confirmara em decisdo
definitiva que a Terra Indigena Jaguari é Terra Indigena de ocupacéo tradicional.

Se o Estado Juiz néo fizer valer sua decisdo aos Guarani restara judicializar a questao
nas esferas internacionais como perante a Corte Interamericana de Direitos Humanos e perante
as Naces Unidas.

Em relacdo aos Mbya de Xambioa, essa Terra por Decreto da Unido ja reconhece a
ocupacdo tradicional dos Guarani, que compartilham espagco como o grande povo Iny, o que
precisa ser reconhecido € a protecdo de todos os demais bens e direitos, como o direito ao
reconhecimento como povo pelo Estado do Tocantins, até porque ja vivem ha meio século
naquele estado, portanto sdo sujeitos de direitos e politicas publicas, que lhes sdo negados até
0 presente, pois 0 Estado ndo destina vagas em concursos para 0s Guarani na saude e na

educacao, digo, vaga especifica destinada a esse povo, como faz com outros povos do Estado,
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portanto, propiciar conhecimento e valorizacao da lingua, dos costumes e tradi¢c6es dos Guarani
na regido é o que se requer do Estado.

Em relacdo aos Guarani da Terra Indigena Nova Jacunda (aldeia Tekoa Pyau), o
reconhecimento politico e legal ja existe, até porque a propria Funai ajudou a adquirir a Terra
dominial Guarani em conjunto com o Centro de Trabalho Indigenista (CTI), mas é necessario
regularizar a parte que legalmente é tratada como posse e ndo propriedade e sobre ambas por
decreto ou outra forma legal no ambito da Unido reconhecer que mesmo sendo terra dominial
é terra indigena, portanto deve ser isenta de tributos, quer seja municipal, estadual e ou Federal,
por ser terra de uso coletivo e de acordo com a autodeterminacéo indigena, e trata-se de terra
particular, mas de ocupagéo tradicional.

No que tange aos Guarani de Goiania e Regido Metropolitana, ha que dar visibilidade
mediante politica especifica aos indigenas, como cria¢do de um espaco de convivio a fomentar
a valorizagéo sociocultural a fim de demonstrar a importancia dessa regido para a resisténcia
do povo Guarani da regido Centro-Norte.

Quanto a metodologia denominada autoetnografia, abre-se um novo caminhar em se
fazer ciéncia partindo do empirico, de dentro em um dialogo entre ciéncias para demonstrar que
ha outros saberes, outros direitos, outras realidades no mesmo espac¢o denominado na atualidade
de Brasil.

Nesse sentido, a inovagdo na presente pesquisa ja deu inicio com essa metodologia que
buscou ndo apenas uma fundamentacdo antropoldgica académica na tradicionalidade ocidental,
mas a partir da constru¢cdo do modo préprio de cada povo em se perceber e demonstrar a
sociedade envolvente essa maneira de se fazer conhecer perante o outro.

Além disso, demostrou-se que os Guarani em estudo na presente tese sairam da regido
do Guaira no Paraguai e ndo da Argentina, por motivos do profetismo guarani qual denominei
de Migracdo, que coincidiu com a Guerra do Chaco em 1932 e por envolver conflitos internos
ainda no Paraguai.

Restou evidenciado que conflitos foram uma ténica no grupo familiar, uma vez que a
familia de fato era muito extensa, comportando varios subgrupos que eram unidos por uma forte
lideranca espiritual, o nhanderu que tinha dentre outros poderes o de manter a unidade do grupo.
Mesmo no Paraguai havia dissidéncias e no Brasil o grande grupo se dividiu em trés grupos
menores, ficando distantes um dos outros.

Os grupos se reencontraram na década de 1980, mas que por diferencas em razdo do

tempo e por questdes politicas e religiosas tiveram nova cisdo, um grupo permanecendo em
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Jacundé e outro foi para Guajanaira, mas que os motivos que os ligam sdo mais fortes e
acabaram se reconciliando novamente.

Que desses grupos mbya trés situacGes juridicas surgiram, sendo que uma delas é a
ocupacdo da terra tradicionalmente ocupada, outra o da Terra Indigena Xambioa que é também
Terra Indigena de ocupacao tradicional, mas de ocupacdo e dominio compartilhado por forca
de Decreto Presidencial, e a Terra Indigena Jacunda que tem a natureza juridica de terra
indigena dominial.

A tese demonstrou por argumentos juridicos antropoldgicos a existéncia de um direito
indigena consuetudindrio guarani, que esse direito € denominado Nhandereko, tendo conceito,
natureza juridica propria, principios e fundamentos, tendo como alguns de seus principios a
caracteristica coletiva e a oralidade.

Que o Nhandereko, expressao da autodeterminacdo, € medida que se impBe em sua
realidade politica, social e juridica, sendo que o Estado deve ser o garantidor desse direito
fazendo valer perante as esferas de poder constituido no Brasil, incluindo a denominada
jurisdicéo que é o poder dos Guarani aplicarem suas leis ao seu povo no ambito de seu teko.

Que o Nhandereko tem respaldo juridico na ordem internacional e na ordem interna
juridica, isto é, no mundo do dever ser, porém no mundo fatico, falta o reconhecimento e
efetividade para sair do mundo abstrato, universal e genérico para se tornar 0 mundo da
realidade, para tanto o Estado ha de ser de fato plural, comportando e vigorando no mesmo
espaco os direitos indigenas com o Direito Estatal, uma vez que os direitos dos povos indigenas,
e no presente caso o Direito Guarani é anterior a formacao do Estado brasileiro.

Quando se iniciou o presente estudo, propondo a analisar a autodeterminagdo como algo
a ser afirmado e reafirmado, era para verificar se a autodeterminacdo € apenas um conceito
politico, ou se poderia ser tornar algo real aplicavel, a posterior se verificou que esse direito ja
foi pleno, absoluto, mas que na ordem juridica atual estd firmado nos instrumentos
internacionais, mas que precisa ser internalizado, no caso brasileiro de forma semelhante a
Convencdo n° 169 da OIT, precisa ser aprovado pelas casas do Congresso Nacional com a
posterior sanc¢do presidencial, mas que o ambiente politico atual ndo permite esse avango
legislativo.

No caso de nossa Constituicdo e os direitos indigenas, contemplado estd o Nhandereko
por ser direito costumeiro guarani, estando inserido 0s usos, costumes, linguas, crencas e
tradigcdes, mas que quando se trata da aplicacdo desse direito isso ndo tem acontecido, pois
respeitar os ditames constitucionais haveria de reconhecer a autodemarcacdo dos territérios

guarani, mas esse direito € negado pelo Executivo, pelo Legislativo e pelo Judiciério.
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Logo, a autodeterminagdo envolve véarios aspectos relacionados a determinado povo, no
caso da autoidentificagdo ¢ uma das expressoes da “soberania” interna junto a politicas internas,
mas quando se trata da autodemarcacéo territorial o Estado nega, com isso se responde outra
indagacdo apresentada inicialmente, o de verificar se a autodeterminacéo é integral, ou limitada
e parcial.

Assim, a resposta é que tem sido limitada, portanto parcial, quando muito se reconhece
a autodeterminacdo no ambito interno, sem aquelas consideragfes no direito internacional,
ligados a soberania e independéncia, mas que 0s instrumentos internacionais ndo impdem esse
limite, mas fica claro que algumas conquistas sdo necessarias além do direito positivado, mas
muito mais sdo conquistas politicas de lutas e lutas, que na maioria das vezes essas lutas tém
sido absolutamente desiguais.

Portanto, ndo basta que a autodeterminacdo seja garantida nos instrumentos legais
internacionais, de toda forma é um ponto de partida, mas que é necessaria uma luta continua
por efetivar o direito a autodeterminag&o.

Que nds, os povos indigenas, temos que conhecer o direito ocidental e fazer uso desse
direito nos tribunais nacionais e internacionais, sendo preciso unirmos a outros povos com suas
experiéncias para levarmos adiante o sonho de ndo precisamos da tutela do Estado e sim que
este seja um garantidor de nossos direitos.

Disto fica evidente que esta tese ndo é um fim em si mesma, mas um ponto de reflexdo
para continuidade do caminhar de nosso povo rumo ao Yvy Dju Pord, mas enquanto isso
possamos Vviver nessa terra de forma mais plena e autbnoma possivel por ser de direto, por ser
a expressdo do Nhandereko.

A caminhada continua,

Saudac6es Guarani, Aguyjevete!!!
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ANEXOS

ANEXO A - Memorando n° 123 de setembro de 2002- relato de diversas violéncias contra
a comunidade indigena de Cocalinho/MT
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"

: s acima, ¢ o desejo do Guarani de Cocalinho
¢m razdo das reiteradas 3 , -'x..m*i«mjmnwm
da Aldeia Nova . ‘ icitamos os bons préstimos dessa

o verificar “in locum™, na_urgéncia que o presente cuso impoe,
situaglo que o se relata, para posteriores encaminhamentos que se

fizerem

- O enderego de Urbano o‘.;i.;i'..{ini%.’i casa &/n, Alto Cocalinho -
Cocalinho/MT. Telefone p/contato. (66) 3¥6-1324, falar com Urbano ou Rosa.

\

Atenciosamente,

Coordenador Geral da (.I‘:DD!
: '
v &

/f‘al“s’ - t”ﬂo‘fﬂ" 190 B
; fo be 7 &
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ANEXO B - Oficio n° 185 da Delegacia de Policia Federal em Barra do Garcas/MT a
Funai/GO

‘s
.
S
-~

M) DEPARTAMENTO DE POI ICIA FEDERAI
DELEGACIA DE POLICIA FEDERAL EM BARRADO GARCASMTY

O 0” ISN200) - SAZDPF.B/BIRG/N
.

Bavis do Gar¢av-MT, 16 de autubuw de 200N

A Sua Senhooa o Sonher

tonnl

= P L

N Adiinastcadar,

Acise o roceblmente e Olisie o 120 PRESCGDDLIN
proveniente da Conrdenagdn Goral do Detesa dos Direitos Tadigenan FUNAL (aovws
YA Meures  dla |m».-.ln'l Invasae e Toora Indigesa  Nodamvata, o IO el
Covalinlina! ML, oo ameagns de tiorte ¢ prses extipulade pekos tasendoues
TR R L O TR B R TR T PR O S B

Avslin, sadicita gue YV Sa ey o atael s

U TR L L av e, coan BEEOR IR B s
LN EOU TR R AL EE T T stualiventy o 1IN
Pudernl se caambbid stk W
el mrmeito o oo baiy abe apoa b Lova, e al "
| BTN TN b btk bistond
Gt b o vamb v o e s Wy
RTIT kb e o ol
Desin et |
fod et eadde g \
! LU L LR
| | | | LB | |
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ANEXO C - Oficio n° 120/PRES/CGDDI/2003 3 i
=AY - _ a Procuradora Regio abli
Goiés — invaséo da terra indigena Moia Mala em Cocalinho gional da Reptblica em

Fundagho Nacional do Indio
Coordenacio Geral
de Defesa dos Dircitos Indigenas

Ministério da Justicn

Oficio A0 PRES\WCGDDN2003
Brasilia, 13 de outubro de 2003,

s Sra,

Hustrissima Senhora Pre seuradora Regional da Repuablica,

A Coordenagho Geral de Delesa dos Direitos Indigenns ~ CGDDI - da Fundagiio
Nacional do Indio se remete as suas atribuigbes de acolher ¢ promover a apuragio e
avaliagio de denuncias relutivas ds sgresses aos dircitos o mnteresses dos indios ¢ suns
comumidades, conforme estubelecida no Art. 12 do Estatuto da | undagho Nacional do indio

o no Art. 15 de seu Regimento Interno

Neste sentido, refenimo-nos o caso de invasio de Terra Indigena Notamala, no
Municipio de Cocalinho/MT, com imeagas de morte ¢ prazo estipulado pelos fazendeiros
para que evacuem i referida terra dentro de 15 dias, conforme ficha de registro de

ocornencia anexh

Para tanto, muito agradeceriamos abter informagdes sobre 0 caso, bem como sobre
as providéncias urgentes o serem omadas per Vossa Senhoria no imbito de sua

atribuigoes

Certos de poder contar com i « olaboragho de Vossa Senhorii, enviamos os volos da

maid estima e considerngdo

Coordgenactar Geedh Suliplitule Sl VAT
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ANEXO D - Oficio n°® 120/PRES/CGDDI/2003 a Procuradora Regional da Republica no
Mato Grosso — invasdo da terra indigena Moia Mala em Cocalinho

Fundagho Nactonal do Tadio
Coordenngdo Gernl

Mimistérie da Juvina

do Detesa dos Direitos Tndigenns

Ofce 1) PRESWUDD00M
rasilin, 17 de ontubro de 20038

D

Mustrissimo Seahor Procurador Regional da Repabhica

" a A W oduene nters d inch ¢ sua
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AN_I?X_O E - Memorgndo n® 045 da Administracdo Executiva Regional da Funai em
GOIan.la — relato de viagem para verificar violéncia contra o povo indigena Guarani de
Cocalinho/nov/03

VR TER (A ARTOA
Funingio Naoonw 0 Indo
Mimmmm

meno NOUS ATIAERGYN

Goifinia, 10 de novembro de 2003

Ao
Agministrador Executivo Regronal de Goldnin

Sanhor Administrador

Em cumprimento & Ordem de Servigo n® 303/AERGYN, nos
gaslocamos & cidade de Cocalinho-MT o postericemente as terras de Urbano Pereira
da Silva indio Guarani, conhecido por Urbano Guarani Reaberta a passagem na
corca v improvisado o nstalado um colchete, permitindo NOSSO INQresso, porém
mantendo cbstaculado o trangito do gado. Fotos em anexo 01-02-03

Apesar das péssimas condigdes, chuvas constantes e trnhas
esbhuracadas o alagadas, alingimas os objetivos aimejados, constatando

1% . As torras de Urbano Guarani eram limitrofes com as de Higie Lobo, fazendeiro
esdente em Brithnia - Goids, sendo anexadas as do Dr. Cameiro - Ovidio Carneiro
Fibo - pela implantagdio da cerca de arame liso

2 . Comprovamas o folografames a existéncia de local de sepultamento, elemento

mefutdvel @ bastante  significativo, antropologicamente, quanto & presenga
permandncia o veracidade das afirmagdes de Urbano Guarani Fotos 04-05-08

Estho sepultndos

André Perous da Sitva - Pai (falecido em 1976)

Margarida Pereira dos Santos - Mée ( falecda em 1979)

Joaquim Pereira da Silva - irméo (falecido em 1979)

Jobo Pereira da Silva — irmio (falecido em 1879)

Elas Peraira - sobnnho

Santinha Perera - sobnnha

(falecidos em 1979, filhos de José Perewra da Silva, expulso da regido, segundo
olato de Urbano Guarani, pelo Dr. Hugo Frota Filho, apos ter sua casa
Quemmada)

A causa da morte de todos, sagundo ele — Urbano Guarani, for a
fobro — malana. confirmado posteriormentea, pela Sra. Antdnia Arruda - Dona Tunica
residonte em Cocalinho. @ que nos disse da sua alta Incidéncia na década de 70
(principalmente no poriodo de 1975 a 1979, revelando-nos também que a epoca
eram mais ou menos 150 indios Guarani, e, que a quase otalidade for dizimada peia

maiaria




ot

VPESTERO DA ASTCA
Fundagio Naclondl & indo
wrmmao&u

Comprovamos @ degradagio imposta a0 Urbano Guaran,
quando, @ seu padico mosaoenoomrodounemmommoocwm que
avidentemente ndo portava documanto, empreiteiro de servigos na regido - gato -~
que 0 contratara para abertura ce aceiro e smplesmente se negava a pagar, akem
xam%omm‘moanammduoml onde segundo ele, |4 estana tudo
acertado ou. pior ainda, agredi-o fisicamante Em nossa presenga, o Sr. Clovis,
confrmou dever, 3sSegurou-nas que ndo efetuou o pagamento porque o contratante,
Hugo Frota Filho, nio Ihe repassara 0 numeranio comprometido. Acrescentando
ainda. que o fana tdo logo o recebesse

Senhor Administrador, 0 documanto @m anexo. na forma @
conteudo, ditado pelo Urbano Guarani, representa, julgamos, antes de mais nada,
umn alerta @ um pedido de Socorro, por éle @ para tantos outros Urbanos, dos quals
ainda ndo tomamos conhecimento, mas com certeza, nas mesma condigbes

Atenciosamente

189
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ANEXO F - Memorando n° 050/ERA/GY N —confirmacao de violéncia contra os indigenas
e invasao da terra indigena — nov-03

& |
-

Ao
Administrador Regional Substituto

Senhor Administrador,

Nossos deslocamentos a cidade de Cocalinho-MT,
primeiramente para verificar a presenga de indios Guarani naquela
regido — Urbano Pereira da Silva e familia, conhecido por Urbano
Guarani, e, posteriormente, em duas oportunidades, para confirmar,
como o foi, as denuncias de ameacas & integridade fisica dos
mesmos, expulsado das terras, aproximadamente 50 alqueires,
ocupadas por eles ha 49 anos, destruicdo de curral, retirada das
cercas, piquetes, corte de madeira, destruicao de lavouras e de sua
casa, bem como da implantacdo de cerca, delimitando a area e
anexando-a as terras do Dr. Carneiro - Ovidio Carneiro Filho.

Por um sentimento arraigado de seus direitos, de
indignacao pelas arbitrariedades cometidas e por acreditar que a
FUNAI va defendé-lo. Urbano e dois filhos, adolescentes de 15e 17
anos, permanecem nas terras, amedrontados, ameagados,
alimentando-se precariamente, cagando e pescando as escondidas,
comendo frutos da época e se deslocando ou se esgueirando, por
tnihas, cientes de sua inseguranga.

Suas terras, distantes 09 Km da estrada vicinal —
Retiro Moia Mala, estdo sendo gradativamente degradadas pela
derrubada de arvores e beneficiamento no local, abertura de
estradas para retirada da madeira, aluguel das pastagens cultivadas
por Urbano e as naturais

Apesar deste processo de usurpacao,
conseguimos localizar e identificar um local de sepultamento, onde
foram enterrados 06 familiares de Urbano e que, temos certeza, por
sua importancia antropoldgica, serd, se nao houver uma tomada de




191

ANEXO G - Oficio n°® 899 da Diretoria de Assuntos Fundiarios da Funai/BSB a CGDDI —

solicitacdo de recurso para deslocamento a terra indigena em Cocalinho/03

Proc. n*

A 621C
Q¥

MINISTERIO DA JUSTICA
Fundscdo Nacionol do Indio
Diretoria de Assuntos Fundidrios
SEP Quadha 702 Sul Bloco A Edificio Lex  3* Andar
(61)226-7168/ dafi@ fumai gov. br

Brasilia, ,!(3 de dezembro de 2003,

Assunto: Informagdes sobre o Tema Indigena Noinmala - Municipio de Cocalinho - MT

Prezado Senbor,

Cumprimentando-0 cordinlmente, vimos por meio deste informar que, no dia 10 de
dezembro de 2003, recebemos o MEMO n° 0SO/AT/AERGYN, do Senhor Administrador
Regional Substituto de Goidnia, 0 senhor Thomaz Volney de Almeida, informando sobre a
de morte ¢ expulsio de suas terms sofridas pelo Senhor

destruicio do patrimOnio, AMCAgas
tnia Guarani, residente hd 49 anos em aproximadamente 50

Urbano Pereira da Silva e familia, da e
alqueires proximo & cidade de Cocalinho — MT,
Diante desta situagdo, © referido administrador  solicitou  recursos  pard O

deslocamento de funciondrios da Fl INAI ¢ agentes da Policia Federal para agir em defesa da terra

destes indios, buscando minimizar 4 tensio a qual esta familin estd exposta ¢ recompor a cerea de
arame farpado destruida.  Em tempo, © Dirctor de Assuntos Fundidrios Substituto, o Senhor

Reinaldo Florindo, deu prosseguimento A solicitaghio de AERGYN, em 14/12/03, awtorizando a

Operaclo na Area em questio
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AN_E_XO H - Memorando da CGDDI a Administracdo Regional da Funai em Goiania,
soI|CItan_do acompanhamento no sentido de garantir a protecao dos direitos indigenas dos
Guarani de Cocalinho —jan/04

Ministério da Justica
Fundagho Nacional do |
Coordenagio Geral da Defesa dos Direitos Indigenas

Memorando PRES\CGDDI2004
Brasilin, 21 de janeiro de 2004

Hustrissimo Senhor Administrador Regional,

Ao cumprimentar Vossa Senhoria, a Coordenagiio Geral de Defesa dos Direitos
Indigenas ~ CGDDI - da Fundagio Nacional do Indio se remete ao aprimoramento de suas
atividades no sentido de concatend-lns @ sun missho de acolher ¢ promover & spuragio ¢
avalingiio de deniincias relativas ds agressdes a0s direitos e interesses dos indios ¢ suas
comunidades, conforme estabelecida no Art. 12 do Estatuto da Fundaglio Nacional do Indio

e no Art. 15 de scu Regimento Intemo

ste sentido, referimeo-nos as ameagas sofridas por membros do povo Guarani que
ocupam drea indigena em processo de regularizaglio de Noiamala, préxima ao municipio de

Cocalinho

Para tanto, muito agradeceriamos agendor um encontro com Vossa senhoria no
maior beevidade possivel, visando 4 anilise da situaglio fundidria ¢ & defesa dos direitos

humanos do povo indigena em questio

Colocando-nos A disposigio de Vossa Senhoria para o esclarecimentos que julgar
necessdrios. enviamos os volos da mais alta estima ¢ distinta consideragio
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gll\lafa);céc: - Ofic(ijo n‘f 0£}8 d_a CGDDI a Subprocuradora Federal da Republica em Brasilia
casos de violéncia contra os Guarani de Cocalinho e pedindo acompanhamentos:

MINISTERIO DA JUSTIC
FUNDACAO NACTONAL no INDIO
COORDENACAO GERAL DE DEFESA DOS DIREITOS INDIGENAN

Oficio 2Y8 ICGDDUPRES2006

Hrasilin, § de fevereiro de 2004

[ustrissima Senhora Subprocuradora

A0 cumprimentar Vossa Senhoria, o Caordennclio Gerl de Defesa do
Direitos Indigenas - CGDDI da Fur fio Naciona! do Indio se remate ds suas fungOe
estatutarias de apurar ¢ encaminhar as

deniimcias de agressdes nos direiton indigenas, de

conformidade com o Art. 15 &6 Estatuto da Fundagiio Noc jonal do Indio

Nesse sentido, encaminhamos o Vossa Senhoria documentagiio anexi sobis
o atungho da Fundagin Nacional do indio com visias a defender os direitos indigenas &
l'erra Notamils, que vem sendo ocupada por comunidade do povo Cuarany ha 49 ano

proxima i cidade de Cognlinho/M 1

Colocando-nos & disposygio de Vossi Senhoria para ox escinres mentos gue
Al |

Jitlgar pecessarios enviamos os volos dn maks estim ¢ distinta considerag i
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ANEXO J - Memorando n° 558 GAB/CGDTI ao servigo de arquivo requisitando a_rquivo
do processo sobre invasdo da Terra Indigena Moia Mala e solicitando esclarecimento
sobre o motivo de encontrar-se sem quaisquer andamentos por um periodo de 20 meses —

nov/06

S TN\
MINISTERIO DA JUSTICA
Funidagho Naclonal e Indio - Diretaria de Adminkstragie
Comrdemagho Goral de Dacnmentagio ¢ Tevnadagha da Informagha

_ Brasilia- DF, \ (, de novembro de 2006,

AO SERVICO DE ARQUIVO - SEARQ

Assunto; Restitwigho do Processo 23107 2003, Invasdo da 11 Noiamala, Guaram AMesay

de morte, para esclarecimento

[ Senhora Chele,

1. Cumprimentando-a, nos referimos ao Processo 2310/ 2003 sobre Invwasdo da
Terra Indigena Notamala- Guarany com ameagas de morte, de interesse da Coordenagio
Geral de Defesa dos Direitos Indigenas, que se encontrava arquivado no SEARQ

2. Verificando os autos do Processo, constatamos que ndo i encaminhamento
para aquivie o Processo e que foi movimentado ao SEARQ, em 28 de margo de 2005,
sendo recepeionado sem Despacho nesse sentido

i O Despacho constante no verso da folla 12 solicita a0 Protocolo, em 13 de
setembro de 2004, que este Processo sejn “juntado™ ao Processo N.OM6S/ 2004

4. Relevamos que o Processo tra de dentneias relativas ds agressies aos
' direitos ¢ interesses dos ndios ( IHITANY, 1O munic ipro de Cocalinho - M1 « Caractenzando

s como conflito fundidrio com mmeach de morte aos indigenas, sendo dev idamente
encaminhado pela CGDDI A Procuradoria Regional da Repiblica no Estado de Mato
Lirosso, com urpéneia de providéncias

S, Em VISIA b0 exposto m \ 0 ’ . 5 OCesso
I y € wu I|\.\ » a CGDHDI Juc requisita o Proce
solcit "w . o g o N . MO e . -
Cilamos urgente 8 h\\nl\l tmentos sobre a recepy Ao do § roCesso pce lo SI \*\k) co
<

(20 meses)

motivo pelo qual [vwnmnv\'c\\\‘wwv Setor por todo esse petiodo
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ANEXO K - Decreto de homologacéo da Terra Indigena Xambioé destinada aos Guarani,
Karaja e Xambiod— nov-97

DMz, 01T DM E02

Presidéncia da Republica

Casa Civil
Subchefia para Assuntos Juridicos

DECRETO DE 3 DE NOVEMBRO DE 1997,

Homologa a demarcagio adminisiraliva da Tesra Indigena
Xambioa, ocalizada no Munkcipo de Araguaina, Eslado do
Tocaniing.

O PRESIDENTE DA REPUBLICA, no uso da alribuigio que e confere o art 84, inciso 1V, da Conaituigao, &
tendo em vista o art. 19, § 1% da Lel n® 6.001, de 19 de dezembro de 1973, e o an. 5° do Decreln n® 1.775, de 8 de
Janeiro de 1996,

DECRETA:

Art. 1° Fica homologada a demarcacss administrativa, promovida peta Fundago Macional do indo - FUNAL da
terra indigena destinada 4 posse pernanente dos grupos indipenas Guaran), Karagd & Xambiod, 8 sequir descrita:

a Terra Indigena denominada XAMBIOA, com superlicie de 3.326,3502 ha (irés mil, rezentos & vinte & saig
hectares, trinta & cinco ares e dois cenliares) e perimetro de 26551 11 metros {vinte & sels mil, quinhenios e dinqlenta e
um melos e onze centimetros), siluada no Municipio de Araguaina, Estado do Tocantins, que se circunscreve aos
saguinies limites: NORTE: partindo do Marco 01, de coordenadas geograficas 07°06'10,616° § e 49°11709,835° Wgr.,
lpcalizado & margem direfla do fo Araguala, segue por uma linha reta, confrondands com o Lobe 20, com azmule &
distncia de BE'S3'06,2° e 1.653,17 rmetros, alé o Marco 02, de coordenadas geograficas 07906'07,101° 5 e 4601 0°09,553°
‘War.; dai, segue por uma linha reta, confrontando com o Lote 20, com azimube e distdncia de 356°54705,0° & 51542
metros, até o Marco 03, de coordenadas geograficas 07905'50,353° 5 e 49°10'10,527 Wgr., localizado na confrontagso
dos Lotes 20 & 21; dai, segue por uma linha reta, confrontande com o Lote 21, com azimule e distincla de BE%50°36,56°
& 1.344,31 metros, aké o Marco 04, de coordenadas geograficas 0790547, 769" 5 & 40°00°26,801" Wigr.: dai, segue por
uma linha reda, confrontando com o Lobe 21, com azimule e distancia de BM2602,37 & 211,77 metros, até o Marco D4fA,
de coordenadas geograficas 0790547 433" 5 & 40900719 9097 Wor, localizado na confrontacBo dos Lotes 21 & 22 dai,
sague por uma Enha reta, confrontands com o Lole 232, opm azimule e distinca de 105%37°11,5" & 2.718,10 mefros, até o
Marco 05, de coordenadas geograficas 07T906'10,921° 5 e 48°07°54,488" Wor, localizado na confrontago dos Lotes 22 &
108; dai, segue por uma linha reta, confrontando com o Lode 108, com azimute & distAncla de 126951'19,1° e 739,89
metros, aké o Marco DB, de coordenadas geograficas 0T%06'25, 267 5 e 49%07'35,140° Wor., locallzado na confrontagso
dos Lotes 108, 109 & 18, LESTESUL: do marco antes descrilo, segue por urna linha reta, confrontando com o Lotes 18,
18, 17 & 16, com azimute e distincla de 216%44™13.3" & 4.013,60 metros, aké o Marco 09, de coordenadas geograficas
O7°08"0,296" § & 49°%08'52 847 Wyr.. dal. segue por uma lnha reta, confrontando com os Lotes 16 e 14, com azimule e
distAncia de 216%52'54.7° e 4.671,62 rmetros, até o Marco 08/A, de coordenadas peograficas OT*10M2.285° 5 e
49102, 8277 War., localizado préximo da mangem direita do rio Pacas; dai, segue por uma linha reta, confrontando com
o Lole 11, com azimute e distancla de 216°56'13,6° e 663,08 metros, abé o Marco D8, de coordenadas geograficas
O710°730,108° 5 e 40%0°37 134" Wpr dai, segue por uma linha reta, confrontando com o Lote 11, com azimute e
distancia de 216946114 & 934,33 metros, abé o Marco 07, de coordenadas geograficas 0710754, 542° 5 & 49%0°55, 264"
‘Wir., localizado na mangem direfta do rio Araguaia OESTE: do marco antes descrilo, segue pelo rio Araguats, a jusante,
com wna exensdo de B.900,71 metros, até o Marco 01, inicial da descrigho deslte perimetro. A base cartografica
utilizada estd referendada &s folhas SB8-22-Z-0-1, do IBGE, escala 1:100.000, ano de 1980.

Art. 2° Este Decreto entra em vigor na data de sua publicagio.
Brasgilia, 3 de novembro de 1997, 176° da independéncia & 100° da Replblica.

FERMANDO HENRIQUE CARDOSO
Iriz Razenda

Este texio ndo subsiiul o publicado no DOU ge 4.11.1987
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ANEXO L - Carta da Comunidade Indigena Guarani por intermeédio de Vilmar Guarany,
informando ao CT1 do interesse de uma area que se tornaria a Terra Indigena Jacunda e
pedindo providéncia para a aquisi¢do. Ano de 1995
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ANEXO M - Declaracdo da Comunidade Indigena da Aldeia Nova Jacundad nomeando
Vilmar Guararany como representante da Comunidade
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ANEXO N - Documento de Escritura de aquisicdo da Terra pela Comunidade Indigena
representada por Luiz Guarani e Raimundo Guarani perante o Cartério do Unico Oficio
de Jacunda
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ANEXO O - Memorando n° 592 da Funai em Maraba/PA encaminhando relatério a
CGDDI/FUNAI/BSB, relatando situacdo dos Guarani que sairam da Terra Indigena
Jacunda e se encontravam estabelecido em Guajanaira no Municipio de ltupiranga/PA —
dez-06




