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Nos dois capitulos que antecedem este texto na minha dissertacdo de mestrado, intitulada
Identidade, cultura e interesses: a territorialidade dos indios Jenipapo-Kanindé do Ceara, busquei
analisar as caracteristicas da historia e relacdo que apresentam a Encantada como um “lugar
antropologico” (Marc Augé,1994). Fiz isso a partir das narrativas sobre os encantos da lagoa, da
I6gica e divisdo do trabalho e, por ultimo, da sua cultura de existéncia, expressada ali na
caracterizacdo de suas atividades sustentaveis e nos ideais de propriedade que os Jenipapo-Kanindé
revelam.

Dando continuidade a essa reflex&o, trago oportunamente para este Encontro a discusséo sobre o
carater de identidade que esse lugar expressa, dando énfase a fluidez de interesses que dela decorre
em virtude, sobretudo, das inten¢des nativas que nem sempre se encontram convergindo, quando
sdo relacionadas ao uso que fazem ou irdo fazer de suas terras, especialmente apds a conclusédo do
processo demarcatorio em que estdo inseridos. Resumindo em uma indagagdo, minha proposta aqui
é a seguinte: como se comporta a identidade de indio do grupo quando esta articulada a objetivos
distintos de uso atual e futuro de suas terras?

Refletir sobre a identidade étnica dos Jenipapo-Kanindé e sobre esse jogo particular de interesses
que dela decorre é pensar, a0 mesmo tempo, em campos de sociabilidades nos quais estdo imersos
pontos de vistas opostos numa busca complexa de solucdo para essa oposicdo. Sendo assim, 0s
campos a que me refiro acima serdo por mim compreendidos como Territdrios ou Situagdes
Territoriais, isto é, relagdes sociais que abrigam, genericamente, posi¢cdes contrarias sobre um
mesmo tema[1].

A ordem de anélise que proponho aqui, portanto, divide-se em dois momentos: no primeiro, farei
uma discussdo sobre as interpretacdes que a antropologia emprega para definir o que é uma
identidade étnica no presente; em seguida, refletirei sobre o comportamento da identidade Jenipapo-
Kanindé frente as diferentes inten¢Bes nativas para usufruir as terras que ocupam, diferencas essa
que podem ser polarizadas no uso coletivo ou individual de seu solo.

Identidade e interesses em curso

A compreenséo antropoldgica das identidades étnicas superou, hd muito, os fundamentos sométicos
e culturalistas como critérios de identificacdo de grupos indigenas. Refazer o percurso dessa
superacao, entretanto, ndo € minha intencdo aqui, especialmente porque um estudo desse tipo foi
muito bem desenvolvido alhures[2]. Meu objetivo nesse momento limita-se unicamente a articular
pontos de vistas semelhantes que abordam atualmente a tematica da identidade étnica e, em
particular, a indigena, ndo isentando, evidentemente, os Jenipapo-Kanindé dessa articulacéo.

Um dos primeiros estudiosos desse tema, ainda no inicio do século XX, construia uma metodologia
de andlise da sociedade que lhe permitia se desvincular das interpretacdes evolucionistas téo
vigentes em seu tempo. Refiro-me a Sociologia Compreensiva de Max Weber (1992:3-35), que, ao
priorizar o estudo dos sentidos que os individuos davam as suas acdes em interacdo permanente,
desvelou a importancia da interpretacdo historica dos acontecimentos sociais. Tal método acarretou
uma oposicdo a visdo generalizante dos positivistas e organicistas e incluiu no rol dos estudos
sociais a explicacdo causal das situagOes presentes. Essa metodologia veio contribuir, por
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conseguinte, com as reflexdes sobre os fendmenos sociais particulares, incluindo neles as
manifestacdes especificas dos grupos étnicos e de suas identidades.

No seu estudo sobre as Relagdes comunitarias étnicas, Weber (1992:267-77) vem nos mostrar que a
origem de uma acdo comunitaria, que expressa um sentimento coletivo qualquer em um dado
grupo, € ocasionada geralmente por fatores externos que de alguma forma se diferenciam dos
fatores internos. Em se tratando de identidades étnicas, a acdo comunitaria que visa a diferenciar
etnicamente um grupo, segue 0 mesmo caminho. Em outro torneio, a identificacdo étnica, segundo
0 autor, ocorre por meio de um encontro com elementos externos contrastivos que vém organizar
internamente um sentimento comum entre 0s membros do grupo. Tal sentimento condensa numa
crenca grupal uma mesma origem. Ao fazer essa afirmacéo, Weber despe a importancia dos tragos
somaticos como essenciais para identificar um grupo étnico. Para ele, a identidade étnica se
fundamenta numa construcdo historica e coletiva de um sentimento que os individuos de um
agrupamento nutrem e que expressa uma pertenca a uma procedéncia comum.

Refletindo sobre a identidade dos Jenipapo-Kanindeé, pude perceber que sua sustentacdo recai
justamente em lembrangas que os fazem encontrar uma organizacdo social passada que, ao ser
conduzida ao presente, alimenta o sentimento comum de pertencer a0 mesmo grupo indigena.
Entretanto, essas lembrancas que fundamentam a afirmacdo étnica do grupo ndo se manifestam ao
sabor do acaso. Com frequiéncia, essa distin¢do ocorre quando € construida uma necessidade de
diferenciagdo. Sendo assim, em situagdes cotidianas, a identidade do grupo fica latente “a espera”
de um momento preciso para se diferenciar etnicamente de outras. Esses momentos, porém,
comumente sdo antecedidos de uma dindmica interna que visa a conduzir o grupo a interagdes com

outros que dele se distinguem.

Quero ressaltar que essa sistematizacdo nao € necessariamente coletiva. Muitas vezes ela emerge do
plano individual e a partir de Unico indio a identidade do grupo pode ser evidenciada. Essa
contrastividade organizada e expressada individualmente ocorre quando algum entre eles é
chamado a falar do grupo em si. Nesses momentos, 0s elementos de identidade para os Jenipapo-
Kanindé sdo articulados significativamente e postos a vista como sinais diacriticos. E o que
acontece com 0 sentimento de pertencer a0 mesmo grupo tdo presente entre esses indios e
externados em falas habituais que dizem: “sou indio porque meus pais e avos eram indios”.

Ora, quando Weber percebeu a importancia da pertenca na identificacdo de grupos étnicos,
organizada por fatores externos, compreendeu ainda que sua expressao coletiva sucede numa esfera
politica que também a desperta e que ele a chamou de “comunidade politica’:

“Por outro lado, é a comunidade politica que costuma despertar, em primeiro lugar, por toda parte,
mesmo quando apresenta estruturas muito artificiais, a crenga na comunhao étnica, sobrevivendo
esta geralmente a decadéncia daquela, a ndo ser que diferencas drasticas de costumes e de habito ou,
particularmente, de idioma o impe¢am” (Weber, 1992: 270. Grifos meus).

De forma muito semelhante, num estudo sobre os Grupos étnicos e suas fronteiras, Fredrik Barth
vem, assim como Weber, enfatizar a importancia dos fatores externos para uma organizacdo social
dada buscar sua afirmacdo étnica, desconstruindo, por consequéncia, a idéia de que os tracos
culturais podem constituir os limites de identidade dos grupos étnicos. Segundo o autor, os limites
dessas identidades ndo podem circunscrever uma cultura objetiva, sobretudo porque as culturas
reelaboram permanentemente suas formas e seus significados por meios, inclusive, das interagdes
sociais, que, como muitos pensam, ndo acarretam aculturagdo. O que ocorre € justamente 0 inverso:
elas se tornam mesmo as razdes da elaboragdo de novos sentidos culturais e de contrastes de
identidade:

“... as distingdes étnicas ndo dependem de uma auséncia de interacdo social e aceitacdo, mas séo,
muito ao contrario, freqientemente as préprias fundacfes sobre as quais sdo levantados 0s
sistemas sociais englobantes. A interacdo em um sistema social como este ndo leva ao seu
desaparecimento por mudanca e aculturagéo; as diferencas culturais podem permanecer apesar do
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contado interétnico e da interdependéncia dos grupos” (Barth in: Poutignat & Streiff-Fernart,
1998:188. Grifos meus).

A interacdo social na qual estdo inseridos os Jenipapo-Kanindé desencadeou mesmo 0 Seu processo
de organizacdo e afirmacdo étnica. Quando convidados a falar sobre a assunto, esses indios
discorrem sobre o papel do outro nessa busca de reconhecimento externo, enfatizando que “os de
fora”, os que iam a Encantada pescar, passar um dia de lazer na lagoa etc., sempre diziam que eles
eram um povo diferente, um povo indigena. Essas atribui¢fes externas foram, ao longo dos anos,
articulando a pertenca e a afirmacdo interna e dando, juntas, o sentido organizacional que possuem
na qualidade de um grupo étnico que sdo. Sobre o assunto nos fala Barth:

“Concentrando-nos naquilo que é socialmente efetivo, 0s grupos étnicos sdo vistos como uma
forma de organizacdo social. Entdo, um traco fundamental torna-se... a caracteristica da auto-
atribuicdo ou da atribuicdo por outros a uma categoria étnica. Uma atribuicdo categorica € uma
atribuicdo étnica quando classifica uma pessoa em termos de sua identidade basica mais geral,
presumivelmente determinada por sua origem e seu meio ambiente. Na medida em que 0s atores
usam identidades étnicas para categorizar a si mesmo e aos outros, com objetivos de interacao,
eles formam grupos étnicos nesse sentido organizacional” (Barth in: Poutignat & Streiff-Fernat,
1998: 193-4. Grifos meus).

Como podemos ver, o sentido organizacional dado por esse autor aos grupos étnicos vem por em
evidéncia os interesses articulados para a interacdo social e fundamentados em uma origem comum.
O papel dos tracos culturais passa do primordial, na caracterizacdo de identidades, para o relevante
unicamente como instrumento que cria 0s matizes para a organizacao e interagdo politica, matizes
esses que, além de serem eleitas pelo proprio grupo, muitas vezes sdo estigmas reelaborados
internamente e transformados em emblemas de distingdo étnica, como bem nos mostra Pierre
Bourdieu acerca da identidade regional :

“O estigma produz a revolta contra o estigma, que comeca pela a reivindicacdo publica do
estigma, constituido assim em emblema ... pelos efeitos econémicos e sociais da estigmatizacéo.
(..) é porque existe como unidade negativamente definida pela dominacdo simbdlica e econémica
que alguns dos que nela participam podem ser levados a lutar (e com probabilidades de sucesso e
ganho) para alterarem a sua definigdo, para inverterem o sentido e o valor das caracteristicas
estigmatizadas, e que a revolta contra a dominacdo em todos o0s seus aspectos — até mesmo
econdmicos — assume a forma da reivindicagao regionalista” (Bourdieu, 1989:125-6. Grifos meus).

Entre os Jenipapo-Kanindé a vergonha de ser indio foi presente num passado distante, quando 0s
reflexos da dominagdo “branca” eram sentidos com maior intensidade em categorias
estigmatizantes que os rotulavam de indolentes, por exemplo. Atualmente esses indios nutrem sua
pertenca e relaboram dia a dia os sentidos que os fazem se orgulhar de serem o que s&o: um grupo
indigena. Sendo assim, a indoléncia perde seus tons pejorativos e se apresenta com outro sentido, a
saber: logica e divisdo do trabalho diferenciadas (como apontei no capitulo imediatamente anterior
a este texto na minha dissertacdo) nas quais, muito antes de alimentar um modelo estigmatizado,
constrdi um emblema étnico fundamentado numa ordem horéaria de trabalho diferente das
encontradas nos grandes centros urbanos. O que antes era um estigma agora é compreendido como
um traco distintivo.

De uma maneira ou de outra, as identidade étnicas parecem se sustentar em trés pontos
convergentes: uma auto-identificacdo fundamentada em lembrancas de procedéncia comum e/ou
em atribuicdes externas. Entretanto, ndo é demais ressaltar que os grupos indigenas assim definidos
sO articulam essas categorias em um contexto de interacdo social, isto é, para se relacionarem
distintamente com outros agrupamentos sociais. A identifica¢do, portanto, aparece unicamente pelo
contraste, formando, com isso, o que Roberto Cardoso de Oliveira chamou de “identidade
contrastiva” (sic):

“Partindo de Barth, podemos entéo elaborar a nogéo de identidade contrastiva, tomando-a como a
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esséncia da identidade étnica: a saber, quando uma pessoa ou grupo se afirmam como tais, o fazem
como meio de diferenciacdo em relacdo a alguma outra pessoa ou grupo com que se defrontam; é
uma identidade que surge por oposicao, implicando a afirmacéo do nds diante dos outros, jamais
se afirmando isoladamente. Um individuo ou um grupo indigena afirma sua identidade
contrastando-se com uma etnia de referéncia, tenha ela um carater tribal ... ou nacional. O certo é
que um membro de grupo indigena ndo invoca sua pertinéncia tribal a ndo ser quando posto em
confronto com membros de uma outra etnia. (...) O carater contrastivo destas identidades...
constitui assim um atributo essencial da identidade étnica” (Cardoso de Oliveira, 1976:36,45.
Grifos meus).

Na realidade, as identidades de uma forma geral, sejam elas sexuais, econémicas, sociais,
profissionais, étnicas etc., s6 conseguem se manifestar em relagdo de contraste com outra ou outras
que dela se diferenciam. Sendo assim, ao incluirem a atribuicdo externa no rol das razdes que os faz
se sentirem indios, os Jenipapo-Kanindé tém sua identidade visualizada em oposi¢do a uma outra: a
dos “de fora”, isto ¢, daqueles que ndo moram na Encantada. E como esse percurso ¢
organizacional, pois visa a interagdo social com outros grupos, 0s interesses em jogo nem sempre se
encontram convergindo.

Seguindo o raciocinio de Cardoso de Oliveira, a identidade social, além de denunciar contrastes,
revela interesses para, dessa maneira, se mostrar. O contraste, com efeito, ndo é ingénuo, apresenta,
sim, propositos conscientes que podem acelerar a organizagdo interna na busca de determinados
fins. A identidade social €, assim, ideoldgica também: “a idéia que gostariamos de desenvolver, (...)
sera a de que a identidade social, ela propria, € uma ideologia e uma forma de representacdo
coletiva” (1976: 39).

Os interesses manifestos na identidade Jenipapo-Kanindé recaem, assim, em um modo de vida no
qual as terras que possuem de fato e direito individual sejam suas também de direito comum,
segundo o que rege a Constituicdo Federal. Ndo obstante, em planos mais imediatos, a organizacao
interna do grupo intenta alcancar soluc6es para problemas do seu cotidiano, como um atendimento
a salde mais regular e constante e melhorias nas condicGes de educacdo de suas criancas: material e
merenda escolar, melhores salarios para os professores indios etc.. De toda forma, seja em que
plano de interesses for, sua identidade acompanha um curso de instrumentalizacdo politica que
condensa, mesmo que momentaneamente, um “nds” expresso geralmente através de um discurso
organizado e generalizado que, mesmo ndo conseguindo ressonancia cabal na realidade sensivel[3],
é necessario para distincao étnica e alcance de objetivos que buscam e perpassa todo o grupo, como
bem nos fala Sylvia Caiuby Novaes:

“O que se verifica é que a identidade s6 pode ser evocada no plano do discurso e surge como
recurso para criacdo de um nos coletivo (n6s indio, nds mulheres, nés negros, n6s homossexuais).
Este nos se refere a uma identidade (igualdade) que, efetivamente, nunca se verifica, mas que é
um recurso indispensavel do nosso sistema de representacdes. Indispensavel porque é a partir da
descoberta e reafirmacdo — ou mesmo cria¢do cultural — de suas semelhancas que um grupo
qualquer, numa situacdo de confronto e de minoria, tera condi¢Ges de reivindicar para si um espaco
social e politico de atuacao” (Novaes, 1993: 24. Grifos meus).

A identidade Jenipapo-Kanindé e os interesses a ela subjacentes, constituem, portanto, um
complexo de movimentacdo de identidade que vem confirmar que esses indios ndo podem ser
identificados como tais a partir de tracos culturais objetivos ou de uma auséncia efetiva de
miscigenacdo. A indianidade desse grupo esta inserida em um contexto de interacdo social amplo,
que os faz diferentes sob o prisma étnico tdo-somente por uma definigdo propria, interna, e outra
alheia, externa, e que visam, juntas, a interagir socialmente em busca de fins que nédo se esgotam,
porque nem sempre se convergem.

Territdrios e situagdes territoriais



Sendo a identidade dos Jenipapo-Kanindé vista em meio a campos de socialidades diversos, nos
quais estdo inseridas mdaltiplas identificacGes sociais e interesses, minha intencdo neste ponto é
fazer uma reflex&@o sobre a articulagdo da indianidade do grupo e as pretensées subjacentes ao uso
que fazem ou desejam fazer de suas terras. De uma outra maneira, o debate que intento propor esta
dividido em planos complementares: primeiro, o carater do usufruto do solo por parte desses indios,
que em polos categoricos pode ser compreendido como sendo individual e/ou coletivo e, segundo, a
relacdo entre essa categorizacao e a afirmacao étnica que possuem.

Como a discussdo que proponho envolve um jogo interessado de uso interno de suas terras, penso
que a insercdo nesse debate do que entendo ser um Territorio e uma Situacao Territorial possa vir a
contribuir com a compreensdo dessa movimentacdo de interesses e a relagdo que mantém com o
ser-indio do grupo. Isso se deve ao fato de que o conteudo reflexivo inerente a tais conceitos guarda
jogos de interesses precisos no seu interior. Sendo assim, para que eu possa imergir em tal realidade
e dar voz e vida a ela, busco nesse momento um dialogo com alguns autores que contribuiram (e
continuam a contribuir) bastante com as discussdes em torno do conceito de territério e de suas
fronteiras.

Claude Raffestin (1993) nos diz que o espaco deve ser compreendido como sendo anterior
ao territorio, ou seja, se o territorio é caracterizado pelas relagdes sociais que engendram trabalho,
seja ele abstrato ou ndo, 0 espago pressupde a auséncia desses aspectos. Espaco é, portanto, espaco
naturalizado; e territorio é esse espa¢o modificado pelo homem:

“O territorio se forma a partir do espaco, € o resultado de uma acdo conduzida por um ator
sintagmatico (ator que realiza um programa) em qualquer nivel. Ao se apropriar de um espago,
concreta ou abstratamente (por exemplo, pela representacdo), o ator ‘territorializa’ o espac¢o”
(Raffestin,1993:143. Grifos meus).

Nessa perspectiva, a area Jenipapo-Kanindé é compreendida como territério na medida em
que os indios dispensam trabalhos que, de alguma forma, modificam o estado natural do espaco.
Assim, os limites entre espaco e territorio, segundo Raffestin, parecem estar no carater natural e nas
relagdes sociais e de trabalho, respectivamente. O “percurso” que este autor mostra, em acordo com
Lefebvre, e que leva o espaco a “ se territorializar”, parece ratificar bem tais limites:

“A producdo de um espaco, o territério nacional, espaco fisico, balizado, modificado, transformado
pelas redes, circuitos e fluxos que ai se instalam: rodovias, canais, estradas de ferro, circuitos
comerciais e bancarios, auto-estradas e rotas aéreas etc.” (Lefebvre, 1978:259).

Podemos ver, portanto, que, no conceito de territdrio que Raffestin apresenta, esta incluido o
substrato material, ou seja, 0 espaco fisico. Isto de certa forma limita a abrangéncia do termo, uma
vez que entre os Jenipapo-Kanindé a idéia de territério incorpora também uma temporalidade
distinta: o passado. Enquanto Raffestin (1993:154) apresenta um sentido de territério que se
fundamenta implicitamente no presente, 0s Jenipapo-Kanindé buscam nas relacdes sociais,
engendradas na Encantada por seus antepassados, um sentimento de pertenca ao grupo indigena que
é — “sou indio porque meus pais ¢ avos eram indios, por que nasci e me criei no local dos
indios”[4]. O territério desses indigenas perpassa através das lembrancas as fronteiras do tempo
presente, trazendo do passado elementos territoriais que fortalecem sua indianidade.

Outra maneira de pensar os limites territoriais, ultrapassando o contexto sociocultural do
presente, pode ser vista no estudo que Maria Rosario G. de Carvalho (1984) desenvolveu sobre A
Identidade dos povos indigenas do Nordeste. Nele um territério pode ter relacionado as suas
fronteiras alguns aspectos misticos:

“Por ocasido da realizacdo dos rituais, o territorio configura uma totalidade no tempo e no espago —
0S mortos retornam sob a forma de ‘encantados’ e se juntam aos vivos, compondo a totalidade da
nacdo que simbolicamente ocupa a totalidade do seu territério” (Carvalho, 1984: 186. Grifos
meus).



Para esses indios[5], portanto, 0s momentos dos rituais do Toré e do Praid vao além dos
aspectos geograficos e relacionais do presente como sendo fronteiras territoriais. Buscam no
contato com os “encantados” (espiritos dos indios que ja morreram), ¢ numa nova dimensao de
tempo e espaco, uma recomposicao, por exemplo, da cultura de existéncia (producdo material para a
sobrevivéncia) e a alteracdo no proprio sentido do mundo:

“O modelo de trabalho ritual recompde as condi¢cbes materiais de existéncia, afirmando a
proeminéncia da ‘agricultura do rogado’ vista como agricultura da vida sobre a agricultura do
mercado, agricultura que ao introduzir cerca de arame, prenuncia a morte” (Carvalho, 1993: 186).

Ao realizarem o Toré ou o Praid, os povos indigenas do Nordeste tentam alterar o estado do
mundo, invocando poder, ao tempo em que reafirmam sua posicdo em relacdo a um sistema maior,
posicdo referida a um tempo pretérito — o tempo dos antepassados — buscando reassegura-la
mediante a efetiva posse do territorio. Mediante os rituais, expressam o sentido pleno da
‘comunidade indigena’ que produz e se reproduz na mesma terra dos antepassados e reafirmam sua
disposicao de lutar pela sua preservacdo ou retomada, com coragem e altivez, préprias dos antigos
(Carvalho, 1984:182-83).

Por seu lado, Marcelo J. Lopes de Sousa (1995) concorda com Raffestin, ao falar na
diferenca entre espaco e territorio, no entanto, acredita, também, que o sentido de territdrio para este
autor é pouco universalizante, sobretudo, por estar vinculado de maneira muito forte ao substrato
material: “Naturalmente que concordo aqui com Raffestin em que o espaco é anterior ao territorio.
Mas acreditamos que este autor incorre no equivoco de coisificar, reificar o territorio, ao incorporar
ao conceito o proprio substrato material” (1995:96).

Sob um outro prisma, Sousa, Raffestin e Carvalho convergem ao pensarem o territério
como um corpo social onde se manifestam, fundamentalmente, relacGes de interesses que
engendram alteridade. Para esses autores, as acOes e interacdes de individuos numa dada
coletividade identificam o “no6s” diferenciando-o do “outro”. Concordam também com a idéia de
que essa delimitacdo tanto pode assumir um carater momentaneo, como duradouro, variando de
acordo com os objetivos do grupo que manifesta a diferenga: “delimitar €, pois, isolar ou subtrair
momentaneamente ou, ainda, manifestar um poder numa area precisa” (Raffestin, 1993:153), ou
ainda:

“Territorios, que sdo no fundo antes relagdes sociais projetadas no espaco que espacos concretos,
podem formar-se e dissolver-se, constituir-se e dissipar-se de modo relativamente rapido, ser antes
instaveis que estaveis ou, mesmo, ter existéncia regular mas apenas periodica, ou seja, em algum
momento — e isto apesar de que o substrato espacial permanece ou pode permanecer 0 mesmo”
(Sousa, 1995:87. Grifos meus).

Em se tratando de territdrios indios, os limites estabelecidos sdo, sobretudo, étnicos, e, como
salientam os autores ha pouco citados, assumem também estas relacBes de interesses, bem como
possuem carater provisorio. Ressalto porém que, nesse ultimo caso, isto €, na caracteristica
provisoria de um territério, penso haver breve diferenciacdo que o reelabora e o transforma em
Situacdo Territorial justamente por deter esse carater momentaneo, e de, ademais, abrigar interesses
muito fluidos, que induz os individuos a mudarem de objetivos com rapidez.

Os limites étnicos puderam ser percebidos in loco, quando, no percurso de sua afirmacgéo
étnica, os Jenipapo-Kanindé sentiram a necessidade de eleger um cacique no inicio de 1995 para
que o grupo pudesse ser mais coeso e ser bem representado tanto internamente como em apari¢coes
publicas ou encontros regionais e nacionais (Bezerra, 1999:118). Foi eleita, assim, uma india de
inquestionavel lideranca para ser a cacique do grupo: a Pequena. Da mesma forma e por motivos
semelhantes, no primeiro semestre de 1999, foi eleito um Conselho Comunitario composto por nove
indios. Podemos ver que a constante interacdo desses indios na busca de delimitar suas fronteiras
étnicas - um “nds” diante do “outro” - materializou e deu continuidade - nos papéis de uma cacique
e de representantes comunitarios - as relacbes de interesses que existiam internamente e que

6



caracterizavam os proprios limites territoriais.

Em alguns momentos, porém, essa alteridade territorial condensa-se em um local preciso,
dando mais énfase as suas matizes étnicas. 1sso ocorre, por exemplo, quando os Jenipapo-Kanindé
fazem suas reunides mensais em baixo das mangueiras - uma pequena area quadrangular que fica a
uns 100m da lagoa e ao lado da estrada principal. Ali, durante algumas horas o nés-indigena toma
corpo debatendo problemas e interesses que estdo, direta ou indiretamente, norteados por essa
diferenciacdo étnica, por uma relacdo com o outro-ndo-indigena. Quando termina a reunido, a
alteridade étnica parece se dispersar em relacfes sociais especificas, individualizadas, nas quais a
diferenciacdo nédo acaba, torna-se serena, voltando a encorpar-se no més seguinte ou em alguma
ocasido excepcional.

A esse carater momentaneo dos territérios com permanéncia do substrato espacial, a que
estou chamando de Situagdo Territorial, soma-se a compreensdo salutar que Gloria Didgenes
(1999) faz dos territorios de guangues, galeras e torcidas de futebol na cidade de Fortaleza. Segundo
a autora, os territorios desses jovens manifestam-se fundamentalmente através do corpo, adquirindo
um carater de mobilidade espacial:

“O territorio se constitui como marca que cada um carrega para onde va, marca que cada um
carrega dentro de si, cujo terreno cartogréfico é, fundamentalmente, o corpo. O territério das
guangues € movedico. Ele se constitui sob o referente territorial, o lugar de moradia e circula,
explicita-se, através do nomadismo de seus integrantes, em pontos diversos da cidade. E desse
modo que a cada lugar de encontro, de festa, uma mesma trama territorial se desenha. As divisas
dos bairros projetam-se nos estadios, através das torcidas organizadas e nos bailes funks através das
galeras” (Didgenes, 1999:05. Grifos meus).

O territorio trafega pela cidade e é identificado pela linguagem que 0s corpos expressam ora
atraves das formas de dancar nos bailes funks — “como uma onda que flui ¢ reflui...”; ora na maneira
condensada e coreogréfica de caminhar até o clube — “em passos ritmados, cabegas erguidas, num
ritual coletivo de marcacgdo territorial”’; ora nos sinais que explicitam as diferengas entre bairros —
“tatuagens, camisas, aderecos”; enfim, nos gritos ordenados que, lembrando o local de origem
(bairro, rua, beco), estabelecem fronteiras territoriais — “Uh! E a Piedade; Uh! E Serviluz”. O
territorio, dessa forma, ¢ “territério-em-movimento”. A espacialidade territorial entre as guangues,
galeras e torcidas, portanto, assume diversas tonalidades em diferentes pontos da cidade
(Dibgenes,1999).

As fronteiras territoriais dos Jenipapo-Kanindé também assumem, em diversas ocasifes, 0
carater movel e de linguagem corporal como as que Didgenes percebeu em grupos juvenis
citadinos.

Como procurei mostrar no primeiro capitulo, durante as manifestacbes publicas ou em
assembléias indigenas, os Jenipapo-Kanindé parecem deslocar simbolicamente seu territorio atraves
da comunicacdo que os seus corpos exprimem. O didlogo que identifica a diferenca étnica e
territorial se da por meio dos adornos que o corpo indio carrega: colares, saias, cocares etc. A esses
soma-se a coreografia da danca do toré, onde criancas, jovens e velhos, caminhando em circulo e
com passos que acompanham um ritmo nativo, cantam: “vamos dangar o toré, vamos dangar o tor¢,
somos os indios Jenipapo-Kanindé”. Vestindo a diferenga, os Jenipapo-Kanindé organizam e
constroem uma ponte simbdlica através da linguagem corporal, em que o modo de ser e viver, as
relagcdes sociais presentes e passadas, enfim, por onde todo o territorio é deslocado, condensado,
diferenciado e apresentado em um lugar momentaneamente seu.

As fronteiras entre 0 que se discute ser um espago e um territorio, e entre 0 que sejam
territorios e SituacGes Territoriais, parecem se apresentar como ténues, expressando caracteristicas
polissémicas, que variam segundo a especificidade dada a proposta de investigacdo e a situacéo
investigada. Nesse sentido, vimos que grupos sociais, em particular os Jenipapo-Kanindé,
manifestam seus territorios e suas diferencas de formas diversas, e que 0s estudiosos, mesmo
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querendo por vezes atribuir um carater universalizante ao conceito, ndo invalidam um significado
diante de outro. Antes, acrescentam ao sentido de territorio arranjos que explicam melhor o que se
quer pesquisar. Por este motivo, o significado que tenciono dar a este conceito, mesmo possuindo
uma defini¢do anterior, ndo deve ser tomado na sua expressao cabal.

Procuro, dessa forma, compreender o territrio dos Jenipapo-Kanindé me utilizando da
variabilidade de sentidos atribuida a este conceito, entendendo-o como um palco onde os indios
dispensam algum tipo de atividade, seja ela abstrata ou n&o. Acrescento-lhe ainda variadas
dimensbes de tempo, mobilidade e identidade, 0 que me leva a enxergar territorios com 0s
contetidos e expressdes distintos, sempre fundamentados em relagdes que expressam conflitos de
interesses. Exatamente a alguns desses interesses divergentes pretendo dispensar atencéo agora,
especialmente os que dizem respeito aos usos coletivo e individual de suas terras, bem como o0s
reflexos que eles acarretam para a identidade étnica do grupo.

O emprego que os Jenipapo-Kanindé fazem de suas terras sdo, com certa regularidade,
individualizados. Isso corresponde a dizer que aos grupos domesticos se ajuntam atividades de
plantagéo, colheita e pesca, que ttm como principal fim atender as necessidades daqueles que as
desenvolvem. Essa relacdo habitual com os frutos que suas terras e aguas Ihes oferecem € presente,
ainda, nos limites das areas residenciais. Cada terreno, com efeito, possui fronteiras claras, mesmo
que elas ndo estejam sempre expressas em cercas de arame ou estacas fincadas. 1sso demostra que
entre os indios sua area terreira € bem delimitada, possuindo cada grupo doméstico um pedaco de
chdo na Encantada.

Ora, como esses indios estdo inseridos em um processo de afirmacdo étnica e demarcacdo
oficial de suas terras, que teve inicio na primeira metade da década de 1980[6], e como o resultado
final dessa busca deve legitimar o usufruto comum da &rea por parte desses indios, a perfgunta que
formulo € a seguinte: como o0s Jenipapo-Kanindé articulardo uma area total que vai ser comum, ao
uso particular que fazem ordinariamente de seus pedacos de terra? Trés foram os pélos categoricos
que encontrei e que podem tentar costurar algum sentido para essa indagacéo.

De um lado, encontrei pontos de vista que se mostravam displicentes com respeito a
demarcacdo da terra. Sdo indios que vivem na Encantada ha muitas geracdes e que ndo mostram
interesses efetivos em discutir esse tema. Para eles, a terra ja Ihes pertencem e esta bem definida a
parte que a cada um cabe, sendo, portanto, desinteressante um diadlogo que pretenda pér em jogo o
uso de um chao que eles tém como seu e sabem precisamente como usufrui-lo. Entre esse grupo, o
emprego da terra reproduz o que ja mencionei, ou seja, 0 trabalho que dispensam visa a nutrir
fundamentalmente sua existéncia e é retirado da parte de chao que Ihes pertence.

Existe, entretanto, uma porcdo da Encantada na qual os recursos naturais sdo utilizados ou
extraidos por quem ali dispensa trabalho. E o caso da extragdo do murici e da castanha do caju,
feitas em “areas comuns”, isto €, constituem terrenos nos quais os que se dizem “proprietarios” sdo
conhecidos dos indios e parecem ndo se importar com o uso ndo prejudicial que os Jenipapo-
Kanindé fazem do “seu” solo para tdo-somente sobreviver.

Sendo assim, o usufruto dos recursos naturais da Encantada se d& nessas duas &reas
categoricas: nos terrenos que pertencem aos indios e no que eu chamei acima de “4reas comuns”,
isto €, “terras alheias” onde eles fazem visitas sazonais para obter os frutos da estagdo que servem
para incrementar a alimentacdo diaria.

Esse grupo de indios, portanto, ndo estd envolto de forma plena nas comunicagdes internas
acerca do processo de demarcacdo de sua area. A participagdo em delibera¢cBes comunitérias nas
quais se inserem com um pouco mais de habitualidade, remete a problemas imediatos que, aos seus
olhos, podem ter solu¢do menos demorada do que a demarcacao da terra: sdo temas relacionados a
sua saude e de seus pares e a educacéo de seus filhos, por exemplo.

Entre esses indios, as reunides que acontecem mensalmente embaixo das mangueiras e que
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buscam debater temas diversos como 0s que citei acima (terra, saude, educacdo etc..) sdo pouco
atraentes por expressarem, com certa frequéncia, interesses divergentes que ndo conseguem se
encontrar ou se superar amistosamente. Para esses Jenipapo-Kanindé, sempre ha “confusdo” nas
reunides, por isso, ndo participam com frequiéncia delas. Chamo-os, por esse motivo, de Jenipapo-
Kanindé néo envoltos na comunidade.

Por outro lado, pude perceber que existe um grupo de indios inseridos com regularidade nas
deliberagbes comunitarias, incluido ai, obviamente, a demarcacdo de suas terras. Esses indios se
diferenciam daqueles porque buscam tornar efetiva e comum a posse da area que habitam e que
usam para retirar seu sustento e reproduzir sua existéncia. H4 uma preocupagdo constante entre eles
de por adiante uma mobilizacdo interna a fim de que possam obter oficialmente as terras que
sempre habitaram com a maior brevidade possivel. Isso significa que a atencdo maior esté voltada
para um plano de mobilizacdo que contribua para viabilizar a concreta demarcacdo de sua area,
independentemente se a organizacao interna de seu solo seja parcelada em area individuais ou em
“area comuns”.

Entretanto, a pratica usual do solo entre esse segundo grupo segue a mesma organizagao
daqueles que ha pouco mencionei. O cotidiano desses indios revela, assim, que a relacdo que
mantém com 0s recursos naturais de suas terras se da tal qual a relacdo que aqueles Jenipapo-
Kanindé ndo engajados na comunidade desenvolvem, a saber: retiram seus alimentos da parte do
chdo que lhes pertence e das “area comuns”. Temos, com efeito, a repeticdo de uma prética de uso
do solo que se caracteriza por ser individualizada, e uma mobilizacdo interna que tenta oficializar o
uso comum das terras.

Os Jenipapo-Kanindé envoltos na comunidade, como passo a chamar esse segundo grupo,
ao conseguirem articular pontos de vista semelhantes sobre o processo de demarcacdo de suas
terras, contribuiram para formar um terceiro campo de interesses sobre a questdo. Enquanto o
primeiro grupo mostra pouca ou nenhuma simpatia com essa temética - pois para eles a discussao
em torno disso é desnecessaria porque € muito claro para eles de quem sdo as terras que ocupam,
isto ¢, deles mesmos -, 0 segundo, ao contrério, abraga a possibilidade de ter a posse definitiva de
suas terras como algo muito proximo, priorizando, assim, a mobilizacdo dos indios em torno desse
objetivo. Ja o terceiro grupo mostra certo cuidado ao refletir sobre a demarcacdo da area. Vejamos
do que se trata.

Esse altimo grupo de indios projeta conseqiiéncias divergentes com a possivel demarcacao
de suas terras. Num momento inicial, eles acreditam ser benéfico ao grupo o fato de possuirem uma
area que, segundo a Constituicdo do Brasil, ndo podera ser negociada sob justificativa alguma. Em
certa medida, isso possibilita a eles uma tranquilidade ao saberem que, por mais dificuldades que
porventura venham a passar, sempre terdo um chdo onde ficar e buscar solucGes para tais
dificuldades. Por outro lado, eles se mostram preocupados em ndo poder dispor de seu pedaco de
terra como bem lhes aprouver, inclusive negociando-o de alguma forma e por motivos que sé a eles
interessam. A demarcacdo da area €, assim, encarada pelos Jenipapo-Kanindé envoltos com cuidado
na comunidade como complexa e merecedora de uma atencdo que possibilite pensar em opc6es que
contemplem, talvez, a seguranca de ter um chdo e a liberdade de maneja-lo.

Ademais, entre 0s trés grupos de interesses que apresentei, ndo é claro como pode ocorrer 0
uso das terras apos a demarcagdo. A principio, os envoltos na comunidade pensam em desenvolver
algum tipo de atividade coletiva onde todos que sejam aptos ao trabalho o desenvolvam e
distribuam os frutos com os membros dos seus grupos domésticos. Isso, entretanto, nao
inviabilizaria o curso individual das atividades que ora predominam entre os Jenipapo-Kaninde. A
proposta tem como fim primeiro tentar equacionar a producdo e distribuicdo dos frutos da terra e
das 4guas. Com efeito, haveria duas esferas de atividades: a comum e a individual.

Esses trés grupos de interesses acerca da demarcagdo da area indigena, que ndo conseguem
se encontrar ou se superar plenamente, denunciam o quanto é inundado de complexidade o territorio
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desses indios, especialmente quando estd em pauta uma tematica como essa. Pude visualizar pontos
de vista ndo envoltos, envoltos e cuidadosos que produzem as matizes de um territorio que carrega
as marcas de uma situacdo historica que ndo viabiliza o entendimento unilateral dos seus
significados.

Mesmo assim, por mais desencontradas que possam parecer tais opinides, o interessante e
comum a elas é o predominio do sentimento de pertenca a uma origem india comum. Com todas as
complicacdes que possam trazer os dialogos em torno da oficializagdo da area indigena, em nenhum
momento 0s grupos de Jenipapo-Kanindé, que categorizei anteriormente, desconheceram sua
identidade étnica em favor do fortalecimento da possibilidade de ter alcancado um objetivo
particular sobre a demarcacao de suas terras. A indianidade dessas pessoas prevalece, mesmo sendo
distintas as maneiras internas de encontrar solu¢fes para 0 uso de um chdo que s6 é posto em
discussédo porque é chéo de indio.
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[1] A distincdo entre os conceitos de Territorio e Situacdo Territorial sera mais bem tratada no
ponto a sequir.

[2] Sobre o assunto conferir a obra de Philippe Poutignat & Jocelyne Streiff-Fernat (1998): Teorias
da Etnicidade.

[3] Chamo realidade sensivel as informacdes que nos chegam pelos cinco sentidos do corpo, em
articulacdo com as interpretacdo que fazemos delas.

[4] Parte de uma entrevista com um indio feita pela pesquisadora Roselane G. Bezerra e que estar
contida em sua Dissertagéo (1999).

[5] Ver Capitulo Um e nota de rodapé namero 2.

[6] Para maiores informacdes acerca desse processo, consultar a dissertacdo de Roselane Gomes
Bezerra, Mestrado em
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