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Introducao

A formacgao e consolidagao do Estado-nagao brasileiro € produto de um processo
de conquista territorial caracterizado pela incorporacio progressiva dos povos indigenas
e de seus territorios a nagdo (Lima 1995; Little 2002). Essa incorporacdo pode ser
pensada a partir do conceito de "territorializacdo", ou seja, o processo de reorganizacao
social decorrente da atribui¢do de um territério fixo e delimitado a um grupo indigena
pelo estado (Oliveira Filho 1999). O processo de territorializagdo é um fendmeno
complexo que ndo deve ser simplesmente considerado como uma imposi¢ao exdgena e
hegemonica do Estado sobre a diversidade indigena. Apesar de seus dispositivos de
dominacdo e de reordenamento da vida indigena, ele também € reapropriado e
reinterpretado por esses povos que lhe atribuiem significados préprios.

A partir de uma etnografia realizada entre os Ashaninka do rio Amoénia da regido
do alto Jurud (Acre-Brasil), esta comunica¢do procura refletir sobre o processo de
territorializacdo vivido por esse povo indigena ao longo dos tultimos vinte anos. A
chegada do Estado brasileiro entre os Ashaninka materializou-se na intervengdo da
FUNALI na década de 1980 num contexto de luta dos indios para a demarcagdo de seu
territério. Se, por um lado, a chegada do 6rgdo indigenista entre os Ashaninka levou a
demarcagcdo, em 1992, da Terra Indigena Kampa do rio Amonia, garantindo,
oficialmente, os direitos territoriais desse povo indigena, por outro, ela também
transformou profundamente o modo de vida dessa populacao.

Apd6s uma breve contextualizacdo histérica e etnografica, procurarei mostrar,
num primeiro momento, as transformacdes causadas pela intervencdo do O6rgio
indigenista na representacdo politica e no reordenamento social e espacial dos

Ashaninka do rio Amonia. Em seguida, buscarei enfatizar a maneira pela qual esse povo



indigena reinterpretou e se apropriou do processo de territorializacdo para garantir seus

direitos territoriais periodicamente ameacgados e se fortalecer enquanto grupo étnico.

Panorama historico e organizacao social

O territério ashaninka se estende do piemonte oriental andino a bacia do alto
Jurud no estado do Acre. Com uma populacdo estimada a mais de cinqiienta mil
pessoas, os Ashaninka formam o principal componente do conjunto etnolingiiistico dos
Arawak sub-andinos e sdo um dos maiores contingentes populacionais nativos da regiao
amazonica.

No final do século XIX, em decorréncia da exploracdo caucheira na Amazonia
peruana, algumas familias ashaninkas migraram rumo ao leste e se instalaram,
progressivamente, na regido do alto Jurud, em terras que se tornariam brasileiras no
inicio do século XX. Essa didspora ashaninka do Brasil conta hoje com quase mil
pessoas, divididas desigualmente em cinco terras indigenas distintas e descontinuas. A
"Terra Indigena Kampa do rio Amodnia" concentra quase a metade da populacdo
ashaninka no Brasil.

A histéria dos ashaninka no Brasil apresenta peculiaridades interessantes no
contexto regional. De modo geral, os Ashaninka ndo foram sedentarizados como mao-
de-obra seringueira na economia extrativista da borracha contrariamente a maior parte
dos indios da regido. Eles atuaram, principalmente, para alguns patrdes como "guardias
dos seringuais", dizimando os "indios brabos" da regido e garantindo a seguranca da
economia gomifera. Aliando sua fama guerreira a um tradi¢do comerciante, os
Ashaninka também mantiveram um comércio intermitente com a sociedade regional
procurando lidar da maior forma com o desafio e as contradi¢cdes colocadas pelo contato
interétnico : a necessidade de manter uma certa distancia dos brancos para minimizar os
impactos negativos do contato (epidemias, dependéncia, etc.) e, a0 mesmo tempo,
permanecer suficientemente proximos a eles para ter acesso aos bens industriais que se
tornaram progressivamente imprescendiveis.

O comércio intermitente com os brancos ndo sobreu drasticas mudancas até a
década de 1970. Por intermedidrio de alguns homens, cujo prestigio e influéncia se
estendia a diferentes grupos familiares, eles conseguiam obter os raros e cobi¢ados bens

ocidentais em troca de produtos da floresta como madeira, carne de caca e peles de



animais silvestres. Durante esse periodo, os Ashaninka tiveram que se adaptar as
circunstancias histéricas do contato interétnico, mas ndo sofreram transformacoes
profundas de seu modo de vida, conseguindo manter sua forma de organizacdo social
especifica.

Essa organizacdo da sociedade tradicional ashaninka é varidvel e flexivel. Esse
povo indigena se distribui tradicionalmente em pequenas unidades sociais dispersas ao
longo do rio. A familia nuclear, composta por um homem, sua mulher e seus filhos
solteiros, é considerada idealmente autdonoma tanto do ponto de vista econdmico quanto
politico. Embora seja possivel encontrar algumas familias nucleares vivendo num
relativo isolamento, geralmente, elas se rednem em torno da casa de um ancido
constituindo um "grupo doméstico" (Bodley 1970: 79) que se apresenta como uma
forma de "familia extensa" composta de familias nucleares ligadas por relacdes de
parentesco.

Os grupos domésticos apresentam-se como pequenos nucleos populacionais e
reunem poucas casas. Eles raramente agrupam mais de cinco ou seis familias nucleares.
Os lacos de consangiiinidade e de afinidade caracteristicos estruturam a reciprocidade e
a cooperacdo entre as diferentes familias nucleares que compde o grupo deméstico:
trabalhos em conjunto nos rogados, reparticdio da caca, comensalidade, etc. Weiss
(1969: 40), considerou o grupo doméstico como a maior unidade politica estdvel da
sociedade ashaninka.

Sob a influéncia de um homem prestigioso, grupos domésticos vizinhos podem
unir-se politicamente para formar o que os Ashaninka chamam de nampitsi ou
"territério politico" (Mendes 1991: 26). A composi¢cdo do nampitsi é dinamica, seu
tamanho muito varidvel e suas fronteiras extremamente flexiveis. Multiplos fatores
contribuem para a ampliagdo ou reducdo de um nampitsi: prestigio de sua liderancga,
mortes, conflitos interfamiliais, casamentos, etc. Enquanto o grupo doméstico se
caracteriza por uma grande cooperacido econdmica entre seus componentes, 0 nampitsi
aparece, sobretudo, como uma unidade politica cimentada pelo ritual do piyarentsi,
durante o qual os Ashaninka consomem a bebida fermentada de mandioca. Esse ritual
constitui, portanto, o principal modo de interacdo social no interior desse territério
politico.

Por sua vez, diferentes nampitsi estdo interconectados num vasto territério
através do sistema de trocas tradicional chamado "ayompari". A rede de ramificacoes

formada pelas aliangas entre nampitsi interconecta os Ashaninka mais isolados. Essas



aliancas também sdo extensiveis a outros povos Arawak sub-andinos (Nomatsiguenga,
Matsiguenga e Yanesha) que os Ashaninka consideram como "parentes", criando uma
solidariedade étnica e politica mais ampla. Em circunstancias peculiares, essas aliancas
politicas podem ampliar-se e agregar outros povos indigenas.

Desprovidos de uma organizacdo politica centralizada e hierarquizada, os
Ashaninka apresentam um modelo de organizacdo social muito flexivel que lhes
permite garantir, a0 mesmo tempo, a independéncia e a liberdade das unidades locais
(familias nucleares e/ou grupos domésticos) e criar os fundamentos de uma
solidariedade politica intra e interétnica, que pode ser periodicamente acionada em

funcdo das contingéncias histdricas para lutar contra inimigos comuns.

Do nampitsi a comunidade: o processo de territorializacao dos

Ashaninka do rio Amonia

Na década de 1980, o territério dos Ashaninka do rio Amonia foi palco de uma
intensificagdo da exploracdo madeireira com invasdes mecanizadas e cortes em grande
escala que aumentou a presenca de brancos na drea e multiplicou os conflitos
interétnicos. A crise ambiental e sociocultural decorrente dessa situa¢do levou os
Ashaninka a se organizarem progressivamente numa luta pelo seu territério. Embora
tenha realizado uma primeira viagem ao rio Amonia no final da década de 1970, o 6rgao
indigenista s6 comegou realmente a atuar entre os Ashaninka na década de 1980 e
tornou-se um ator importante no cendrio da luta contra a exploracdo madeireira e pela
demarcacgdo da Terra Indigena Kampa do rio Amoénia, finalmente homologada em 1992.
Orquestrado pela FUNALI, o processo de territorializagdo dos Ashaninka inicia-se nesse
contexto, causando transformagdes importantes na organizacdo social e politica dos
indios. A grande maioria dos Ashaninka mudou seu padrao de assentamento para se
concentrar numa "comunidade"”, sob a lideranca de um chefe. A criacdo de uma chefia,
por um lado e a concentracdo e fixacdo da populacdo indigena em uma unica
comunidade, por outro, sdo duas dimensdes intimamente relacionadas que caracterizam
o processo de territorializagdo dos Ashaninka do rio Amonia.

A imposicdo de chefes nos sistemas de representagdo politica dos povos
indigenas ndo € apenas uma caracteristica do periodo colonial. Sabemos que na

AmazoOnia brasileira contemporinea, a designacdo de lideres nativos também ¢ uma



pratica freqiiente do indigenismo oficial. As etnografias de Oliveira (1988) entre os
Tikuna ou de Baines (1991) entre os Waimiri-Atroari, por exemplo, mostram como a
intervencdo do 6rgdo indigenista levou a instituicdo de chefes entre esses dois povos
indigenas, modificando profundamente sua representagcdo politica e seu modo de vida.
No alto Jurud brasileiro, a FUNAI também desempenhou um papel decisivo na
reorganizacdo social e espacial dos Ashaninka do rio Envira. Ao iniciar o processo de
demarcacdo da terra indigena, o O&rgdo indigenista incentivou a concentragdao
populacional em aldeias e instituiu um kuraka entre um povo que ndo dispunha de
representacio politica centralizada (Ioris 1996). Uma situacdo semelhante a descrita por
Ioris no rio Envira aconteceu no Amonia onde o papel da FUNALI, tanto na institui¢ao
de uma chefia, como na reorganizacgao territorial dos indios, através da concentracao dos
diferentes grupos familiares, também foi importante.

Até o inicio da década de 1980, os Ashaninka do rio Amonia viviam dispersos a
beira do rio na drea hoje demarcada como "Terra Indigena Kampa do rio Amoénia". A
maioria da populagdo estava ligada a trés grandes nampitsi, dirigidos por trés homens
importantes: Samuel, Kishare e Thaumaturgo. Lideres de seus respectivos grupos
familiares, eles exerciam sua influéncia sobre varias outras familias. No entanto, esses
homens importantes ndo podem ser assimilados a categoria de “chefes nativos”.

Na sociedade ashaninka, a chefia é ocasional ou circunstancial. Na literatura
etnografica produzida sobre o grupo, ¢ comum o uso da palavra nativa "pinkatsari" ou o
termo "kuraka" ("curaca" no Peru), de origem quéchua, para qualificar aquele que seria
o “chefe”. Assim, Weiss (1969: 48) traduziu "pinkatsari" como "aquele que € temido",
com a ressalva de que a palavra também € usada para qualificar os deuses maiores do
pantedo ashaninka. Essa caracteriza¢do foi adotada por Mendes (1991: 25), enquanto
Zolezzi (1994: 227) preferiu explicar o termo por aquele que € "respeitado em razdo de
suas qualidades pessoais".

O uso generalizado da palavra "kuraka" para qualificar o chefe indigena
apareceu com a colonizacdo espanhola. O sistema politico do curacazgo foi imposto
pelos missiondrios e se sobrepds as organizacdes sociais autdctones (Chaumeil 1990:
107). Nos aldeamentos indigenas, criou-se a figura do curaca como um "chefe
indigena" designado pelos missiondrios, mais em funcdo de sua receptividade e
afinidade com os objetivos e idéias da colonizacdo que por sua legitimidade tradicional.
Na hierarquia centralizada das missdes, o dominio da lingua espanhola era um critério

importante na escolha desses novos chefes que ocupavam uma posi¢do intermedidria



entre os missiondrios e os indios e participavam ativamente do controle e administragao
da populacdo nativa. A partir da segunda metade do século XVIII, o sistema politico do
curacazgo foi recuperado pelos colonos e usado como dispositivo de exploracdo da
mao-de-obra indigena. O curaca transformou-se num intermedidrio entre o patrdo e os
indios.

A literatura etnografica sobre os Ashaninka apresenta, de modo recorrente, 0s
termos "pinkatsari" e "kuraka" como intercambidveis e equivalentes a "chefe". Essa
analogia parece-me precipitada e a questdao da chefia entre os Ashaninka merece uma
andlise meticulosa. Os indios do rio Amdnia traduzem facilmente "kuraka" por "chefe",
mas se mostram mais reticentes com a palavra "pinkatsari". Eles afirmam que o
pinkatsari nao é necessariamente um "chefe" ou kuraka. Ele se aproxima mais da figura
de um dtarite, ou seja, "aquele que sabe", de tal modo que um guerreiro (owayiri), um
xama (sheripiari) ou simplesmente um homem idoso, que se destaca por sua sabedoria e
experiéncia de vida, também podem ser qualificados de ‘'pinkatsari", sem
necessariamente serem considerados kuraka ou "chefe". A sabedoria, o conhecimento
dos mitos e da histéria do povo, a familiaridade com a floresta e os animais, as
qualidades de cacador, a coragem demonstrada na guerra, a capacidade de
convencimento e persuasdo que se expressa nos talentos de orador e, cada vez mais, a
facilidade para a obtenc@o de mercadorias, sdo atributos importantes que podem agrupar
os Ashaninka em torno de um pinkatsari, cujo prestigio também pode ultrapassar os
dominios de seu territdrio politico e estender-se a outros nampitsi.

Com a colonizagdo, os pinkatsari atuaram como os principais intermedidrios do
contato interétnico e foram facilmente identificados pelos brancos como "chefes".
Muitos foram investidos de um poder inédito e se tornaram kuraka. No entanto,
podemos levantar a hipdtese de que uma chefia estdvel e permanente entre os
Ashaninka s6 passa a existir com a colonizacdo européia, ja que na lingua nativa nio
existe palavra para designar o que no ocidente entendemos por "chefe", ou seja, a
concentracdo do poder politico nas maos de um individuo. O termo "kuraka", de origem
quéchua, é o tnico unanimemente reconhecido pelos indios para qualificar essa fungao.

Na década de 1980, o 6rgdo indigenista desempenhou um papel importante na
instituicdo de uma chefia entre os Ashaninka do rio Amonia. Os indios sdo unanimes
em afirmar que nao tinham kuraka ou chefe antes da chegada da FUNAIL Em 1985, em
plena luta pela terra, apés uma viagem ao rio Amonia a servi¢co da institui¢do, o

indigenista Marco Antonio do Espirito Santo escreveu em seu relatério que o indio



Samuel, apesar de seus atributos de pinkatsari e de ser considerado kuraka pelos
brancos regionais e até por alguns indios, ndo se definia como chefe. Segundo o
indigenista, o proprio Samuel afirmava que ndo podia reunir em torno de si homens para
trabalhar em razao do dificil abastecimento em bens industrializados em quantidade,
necessarios para manter seus seguidores, o que dificultava o estabelecimento de um
kuraka entre os Ashaninka do rio Amonia (Espirito Santo 1985: 12 - 15). Mesmo nao se
reconhecendo como chefe, Samuel é considerado pelos Ashaninka do rio Amdnia como
o primeiro a exercer essa fungdo, criada e legitimada pelo 6rgio indigenista. Apds sua
morte, em 1986, seu filho Antonio, também designado pela FUNAI, assume, por sua

vez, explicitamente, a funcdo de kuraka:

Quando comegou FUNALI, papai [Samuel] foi kuraka. Depois, papai morreu, ficou o Antdnio.
FUNALI chegou, colocou o papai primeiro porque ndo tinha chefe. Primeiro, precisava de um
chefe para comegar o trabalho [de demarcacdo da Terra]. FUNAI chegou e falou: "Bora botar
chefe? Bora fazer comunidade?" (...). Nao tinha chefe, ndo tinha comunidade. Tinha sé casa
assim, espalhada, aqui uma, outra 14 em cima. Ai, papai foi kuraka, depois o Antdnio, e
fizemos comunidade. (Alipio: irmdo de Antdnio e filho de Samuel)

Esse tempo [antes da chegada da FUNAI], ndo tinha comunidade, s6 familia mesmo. Morava
assim, tudo espalhado. Nio tinha chefe. Nao veio o pessoal ainda. Depois chegou pessoal de
FUNAI (...). Primeiro, ndo tinha nada, nada, nada. Ndo posso falar que tinha comunidade
ashaninka, que tinha chefe. Eu vi mesmo! Quando eu cheguei, primeiro, nio tinha nada. O
Samuel morava assim... com a familia dele. Todo mundo morava assim espalhado, sé com
familia mesmo, filhos, né? Um morava aqui, outro morava ali, outro morava em outro canto
(...). Af chegou FUNAI e foi conversar com o Samuel (...). FUNAI conversou muito com o
Samuel e botou ele para kuraka para juntar pessoal. Ai, falou para fazer comunidade para
demarcar terra (...). Depois Samuel pegou doenga e morreu. Ai, botaram o Antdnio (...).
Chegou mulher da FUNAL Ela vinha para tirar patrdo e demarcar terra para nés morar (...).
A, ela falou: "Vamos escolher quem vai ser kuraka". Ela podia botar eu kuraka, mas botou o
Antonio. Depois ela baixou, af chegou o Macédo [indigenista da FUNAI] e falou para mim:
"Eu vou botar vocé€ para kuraka". Eu falei: "T4 bom". Ai, ele baixou. Ai, estdvamos
trabalhando madeira e ndo aparecia mais o Macédo. Nao sei onde ele andava. Depois chegou o
Macédo de novo e falou que ia botar o Antdnio. Ele disse: "o Antdnio vai ser kuraka". Al
ficou o Antonio mesmo. (Aricémio: xama dos Ashaninka do rio Amonia e marido da irma de
Antonio).

A emergéncia da chefia se acompanha da progressiva concentracdo populacional
dos indios numa “comunidade”. Como os dois depoimentos acima evidenciam, essas
duas dimensdes estdo intimamente ligadas e sdo associadas a esse periodo histdrico e a
intervencdo da FUNALI

No final da década de 1980, o nampistsi de Antdnio comec¢a lentamente sua
transformac¢do em "comunidade". Como aparece de modo explicito na falas dos indios,
a idéia de "comunidade", assim como a chefia é oriunda do mundo dos brancos. Ela

aparece como uma demanda explicita dos indigenistas da FUNAI que aconselham os



indios a se agruparem em uma "comunidade organizada" sob a autoridade de um chefe
para lutar com eficécia contra a exploracdo madeireira e garantir a demarcagdo da Terra
Indigena.

Uma pequena aldeia formou-se, inicialmente, na boca do igarapé Amoninha, no
alto Amonia, nas proximidades da fronteira com o Peru. Naquele momento, apesar do
padrao de assentamento ainda permanecer relativamente disperso, o agrupamento de
familias em torno de Antonio ja era visivel. A criagdo de uma cooperativa em 1987,
apoiada pela FUNAI, possibilitou aos Ashaninka libertarem-se, progressivamente, da
dependéncia econdmica dos patrdes e a criagdo de uma escola, em 1992, fortaleceu esse

processo de concentragcdo populacional.

Repensando a chefia entre os Ashaninka

O processo de territorializacdo dos Ashaninka do rio Amonia ndo deve ser visto
apenas como uma imposicao do 6rgao indigenista. Nao se trata de mais um exemplo da
retorica da eterna sujeicdo dos povos indigenas a histéria ocidental. Embora a FUNAI
tenha desempenhado um papel importante na reestruturacio social dos Ashaninka do rio
Amonia, a emergéncia da chefia e a criacdo da comunidade ndo obedeceram
simplesmente a critérios exdgenos impostos pelo 6rgio indigenista. Em outra ocasido
(Pimenta 2006), mostrei como a emergéncia da chefia entre os Ashaninka do rio
Amobnia s6 pode ser entendida a partir da andlise da "estrutura da conjuntura" (Sahlins
1981), produto do encontro entre as estruturas cognitivas da sociedade ashaninka com o
contexto histdrico especifico da luta pela terra no rio Amodnia. O surgimento de um
kuraka e de uma "comunidade" entre os Ashaninka da regidao s6 é explicavel por uma
conjuncao de fatores que dizem respeito tanto as circunstancias histdricas peculiares
como as especificidades culturais da sociedade ashaninka.

Inicialmente, é importante salientar que a intervencdo do 6rgdo indigenista
resulta da progressiva mobilizacdo dos indios que foram atores ativamente engajados
numa luta pelo reconhecimento de seu territério. Eles souberam se mobilizar
politicamente na arena interétnica e estabelecer aliangas estratégicas com importantes
parceiros para pressionar, em momentos oportunos, o 6rgao indigenista oficial.

O surgimento da chefia entre os Ashaninka do rio Amdnia também se apoiou em
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elementos internos a sociedade indigena, o que lhe deu legitimidade e garantiu sua



continuidade. A categoria "kuraka" surgiu do "pinkatsari'. Esse aspecto nao pode ser
negligenciado. Ele aparece como um fator importante para garantir a permanéncia da
nova instituicao, dando legitimidade ao novo status. Durante esse periodo decisivo de
luta pela terra, Samuel e Antonio desempenharam um papel fundamental no campo
interétnico. Ambos, no entanto, ja acumulavam prestigio e se destacavam dentro da
cultura ashaninka. Com a intervencdo da FUNAI, eles tornam-se interlocutores
privilegiados do 6rgdo indigenista que reforcou esse status diferenciado. De pinkatsari,
Samuel e depois AntOnio passaram a exercer também a nova funcdo de kuraka,
adquirindo um poder inédito.

Originario do rio Ucayali, Samuel era um homem maduro e um pinkatsari
respeitado. Poderoso xami e conhecedor do kamarampi,' seu prestigio e influéncia
estendiam-se além de sua grande parentela. Samuel foi um dos primeiros ashaninkas a
estabelecer residéncia permanente nas margens do rio Amoénia na década de 1930,
tornando-se um dos principais intermedidrios entre os indios e os brancos. No comércio
interétnico, ele demonstrou grandes habilidades de negociador e adquiriu respeito e
admiragdo entre seus seguidores. Portanto, bem antes da atua¢do do 6rgdo indigenista na
area, Samuel j4 era encarregado das negociagdes com os patrdes brancos da regido.
Falecido em meados da decada de 1980, Samuel foi substituido nessa funcdo pelo seu
filho Antonio.

Como o pai, Antonio também ndo deve ser visto simplesmente como um chefe
imposto arbitrariamente pelo 6rgdo indigenista. Na década de 1980, ele ji era um
homem maduro com grande experiéncia da politica interétnica. Suas qualidades
individuais e o contexto local lhe conferiam um status diferenciado entre os Ashaninka.
Embora nao tome ayahuasca, Antonio € um excelente cagador, grande conhecedor dos
mistérios da floresta e conta os mitos e as histérias do seu povo como ninguém.
Paulatinamente, na luta pela terra, ele se firmou como um homem sabio, um pinkatsari
respeitado pelos indios. Vérios outros fatores podem ser apresentados para explicar a
consolidagdo de Antonio como kuraka dos Ashaninka do rio Amonia. Seu casamento,
na década de 1960, com Dona Piti, uma mulher branca regional, foi um elemento
fundamental na sua ascensdo politica. E dificil saber se essa unifo foi pensada como

uma estratégia politica por Samuel, como no caso relatado por Albert (1993) entre os
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Nome ashaninka para a ayahuasca (bebida com propriedades alucindgenas de uso freqiiente em muitas regides da
Amazdnia e obtida misturando o cip6 banisteriopsis caapi com a folha psychotria.)



Yanomami, podemos, no entanto, afirmar com seguranga que esse matrimonio
proporcionou a Antdnio vérias vantagens. Ele lhe permitiu um melhor conhecimento da
lingua portuguesa que facilitou seu transito no mundo dos brancos e sua interlocugdo
com a FUNAL

Se todos esses fatores contribuiram para firmar a posicdo de Antdnio como
kuraka, a configuracdo social e politica entre os Ashaninka do rio Amoénia era muito
mais complexa em meados da década de 1980. Apds a morte de Samuel, AntOnio
partilhava sua influéncia com dois outros pinkatsari: Thaumaturgo e Kishare. Naquele
momento, a atual terra indigena estava dividida em trés grandes nampitsi, liderados por
esses trés pinkatsari.

Embora contasse com uma presenca antiga na regia?lo,2 Thaumaturgo era uma
figura controvertida, cujo territério politico caracterizava-se por uma grande
miscigenacao étnica. Segundo os Ashaninka do rio Amonia, o nampitsi de Thaumaturgo
era formado por indios oriundos de vdrias etnias pejorativamente qualificado como
"{ndios misturados" ou "caboclos". Estes ndo se afirmavam indigenas e tinham
concepgoes politicas diferentes sobre o futuro do territério e o uso de seus recursos
naturais. Enquanto os grupos de Kishare e de Antdnio lutavam pela demarcagao da éarea,
Thaumaturgo e seus seguidores faziam aliangas com os patrdes e 0s posseiros brancos e
lucravam com a exploracdo predatéria de madeireira. Essa postura politica era
incompativel com as reivindicag¢des indigenas.

z.

E interessante também notar que o grupo de Thaumaturgo Kampa, por ndo
corresponder a imagem do "indio hiperreal" (Ramos 1998, cap. 10), nunca recebeu
apoio da FUNAI ou das ONGs indigenistas. A consolidacdo progressiva dos direitos
territoriais dos Ashaninka do Rio Amdnia era inevitavelmente acompanhada pela perda
de influéncia politica de Thaumaturgo Kampa. Com a demarcag¢do da Terra Indigena,
esse nampitsi se desintegrou e seus membros deixaram o territdrio para se estabelecer
no baixo Amonia ou nas margens do rio J urud.’

As relacdes do grupo de Anténio com o nampitsi de Kishare foram menos

conflituosas. Ambos eram aliados na luta politica pela demarcacdo da terra indigena.

Embora a presenca de Kishare no rio Amonia fosse recente, ele possuia uma parentela

2 Espirito Santo (1985: 3) afirma que Thaumaturgo teria nascido em 1929 no rio Amonia. Talvez seu pai tenha sido o
primeiro Ashaninka a estabelecer residéncia fixa na regido.

? Recentemente, alguns membros desse grupo acionaram a FUNAI para reivindicar um territério, alegando que a
atuacdo do 6rgdo indigenista durante o processo de demarcacdo da Terra Indigena Kampa do rio Amonia tinha sido
discriminatdria e que eles, apesar de uma grande miscigenagdo étnica, também deveriam ser considerados indios. A
FUNALI est4 analisando o pedido.
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importante e os atributos de um grande pinkatsari.* Como alternativa econdmica 2
exploragdo madeireira, Antonio e Kishare receberam apéio financeiro do O6rgao
indigenista para iniciarem duas pequenas cooperativas indigenas, uma para cada
nampitsi.

O processo de implementacao da cooperativa indigena foi lento, mas decisivo na
criacdo de uma nova configuragdo politica entre os Ashaninka do rio Amonia. Como
mostrei alhures (Pimenta 2006), a afirmacdo politica de Antdonio como kuraka em
detrimento de Kishare deu-se, sobretudo, em razdo do seu melhor entendimento do
mundo dos brancos que garantiu o sucesso de sua cooperativa. Enquanto Kishare seguiu
uma légica do gift num sistema de commodity e levou seu empreendimento a um
fracasso inevitdvel, Antdnio, apoiado por seus filhos adolescentes, alfabetizados e com
entendimento bésico das operacdes aritméticas, conseguiu entender o funcionamento do
sistema da cooperativa (ibid).

Para entender o processo de territorializagdo entre os Ashaninka do rio Amonia,
€ necessdrio levar em consideragdo vdrios fatores e articular a estrutura da sociedade
ashaninka com as contingéncias histéricas da luta pela terra no rio Amonia na década de
1980. No processo de tornar-se kuraka, Antonio contou com o apdio da FUNAIL No
entanto, embora eleito pelo 6rgdo indigenista para essa funcdo, ele ndo era um
"ashaninka comum". Antonio ndo foi o unico chefe "escolhido" pela FUNALI ja que
Kishare também contou com o apoio do 6rgio indigenista, sem ter tido sucesso como
kuraka. A afirmagdo politica de Antonio como chefe deve tanto ao seu status de
pinkatsari na sociedade ashaninka, como ao seu entendimento privilegiado do mundo
dos brancos, razdo do sucesso de sua cooperativa. Por entender melhor o mundo dos
brancos, Antonio soube beneficiar-se do apoio de diferentes setores do indigenismo
para iniciar uma cooperativa indigena que abasteceu periodicamente os Ashaninka em
produtos industrializados, aumentando consideravelmente seu prestigio e garantindo sua

posicdo de kuraka.

Apiwtxa: a indigeneizacao da ''comunidade’

* Vindo do Peru, Kishare estabeleceu-se na regido apenas no inicio da década de 1980. Embora recém-chegado,
alegou que era kuraka no seu pais de origem e reivindicou o controle de parte do territério. Prometendo mercadorias,
Kishare iniciou uma estratégia para atrair outros Ashaninka a fim de se juntarem a sua parentela e formarem um
grande nampitsi. Alguns responderam positivamente ao apelo e passaram a viver no seu territdrio politico. Além de
conhecedor da cultura ashaninka, Kishare também bebia kamardpi e era um xama respeitado
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Quando os Ashaninka falam hoje de sua "comunidade", eles nao se referem a
aldeia criada no final da década de 1980 na boca do igarapé Amoninha, mas a
comunidade Apiwtxa, fundada em meados da década de 1990, na margem direita do rio
Amonia, na entrada da terra indl’gena.5

A mudanga de aldeia foi uma estratégia politica dos Ashaninka que nao deve
nada a intervencdo do 6rgdo indigenista. O rio Amonia € a Unica via de acesso
navegdvel a terra indigena. Apds a demarcagao territorial, os indios ainda lutavam para
garantir a inviolabilidade do territério que continuava sendo invadido por posseiros
brancos em busca de madeira ou de caga. Orientados por Antdnio, as familias
ashaninkas desceram o rio Amodnia para construir suas casas e fundar uma nova
comunidade na entrada da édrea e, dessa forma, prevenir as invasoes.

A mudanga das familias foi uma decisao politica dos Ashaninka. Ela ocorreu de
modo gradativo entre 1994 e 1996 e envolveu mais de 250 pessoas. Atualmente, cerca
de 90% da populacdo ashaninka do rio Amodnia vive na aldeia Apiwtxa e nos seus
arredores imediatos sob a influéncia politica do kuraka Antonio.

Uma certa dispersao ainda € visivel na medida em que algumas familias moram
ligeiramente espalhadas nas margens do rio Amodnia, mas nos limites préximos da
aldeia. Elas habitam o que poderiamos chamar de "periferia da comunidade". As razdes
apresentadas por essas familias para justificarem seu lugar de moradia um pouco
afastado dos demais ashaninka s@o diversas. Algumas dizem que procuravam mais
independéncia, liberdade ou intimidade. Outras evocam simplesmente o fato de nao
terem encontraram lugar conveniente para construir sua casa no centro da aldeia.
Mesmo estando um pouco distantes dos principais grupos familiares da aldeia, essas
familias fazem parte integrante da comunidade Apiwtxa na medida em que participam
da cooperativa, convidam-se para beber piyarétsi, geralmente as criancas também
freqlientam a escola e, sobretudo, todos dizem pertencer ao nampitsi de Antonio e sdo
considerados pelos outros como membros desse territdrio politico.

A criagdo de Apiwtxa obedeceu a imperativos histéricos € mudou o padrao de
assentamento tradicional dos Ashaninka, mas a nova reordenagao espacial ndo ocorreu
de modo arbitrdrio e ndo rompeu totalmente com os antigos modos de organizagao
social. A maioria dos Ashaninka deixou de viver de forma dispersa ao longo do rio,

organizados por "familia nuclear”" ou por "grupos domésticos", para se juntar em torno

> No sentido montante a partir de Marechal Thaumaturgo.
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de um chefe e constituir uma comunidade. No entanto, a comunidade nao deve ser vista
como um modelo totalmente novo. Ela apresenta-se como uma reformulagdo do
nampitsi. Ela evidencia, sobretudo, uma adaptacdo da organizagdo social tradicional a
novas circunstancias histéricas, um rearranjo da estrutura na historia.

Uma andlise cuidadosa da distribuicdo espacial das diferentes familias no
espaco fisico da aldeia revela que os Ashaninka permanecem organizados em pequenos
grupos familiares em torno de um chefe de familia. A concentragdo populacional na
comunidade Apiwtxa apresenta-se, sobretudo, como uma justaposicdo de diferentes
grupos familiares que, embora mais concentrados, nao se misturam. A vida na
comunidade criou novos mecanismos de solidariedade: trabalhos em comum na
cooperativa ou na escola, tarefas de interesse coletivo como limpar os caminhos, cortar
a grama do campo de futebol, etc. Esses novos vinculos comunitdrios se sobrepuseram
a tradicional solidariedade intrafamiliar, sem diminui-la e ainda menos substitui-la. A
solidariedade comunitdria também ndo pode ser comparada aos vinculos de
reciprocidade que caracterizam os grupos familiares.

As obrigacdes de reciprocidade caracteristicas do grupo doméstico continuam
fundamentando os principios bésicos da organizacdo social. A constru¢do de uma nova
casa ou a preparagdo de um rogado, por exemplo, mobilizam os membros de um grupo
doméstico, abrangendo raramente outras pessoas da comunidade ou do nampitsi. De
forma semelhante, apds a caga, a carne é distribuida, em primeiro lugar, no interior do
grupo doméstico e, somente em casos excepcionais, de muita fartura, outras familias
também sdo beneficiadas. Enquanto as novas exigéncias comunitdrias sdo,
periodicamente, sujeitas a pequenas reclamagdes, nenhum individuo contesta
abertamente, as obrigacdes que o ligam ao seu grupo doméstico.

Os Ashaninka traduzem a palavra nativa "apiwtxa" por "todos juntos", "todos
unidos" (piwtxa = juntos, unidos; a = n6s).® Embora imposta pelo contexto histérico e
politico regional, a vida na aldeia é hoje muito valorizada pelos moradores de Apiwtxa
que se orgulham de ter construido sua comunidade. A escolha do nome da comunidade
nio se deve ao acaso. Ele é a expressdo da nova solidariedade politica que une as
familias ashaninkas do rio Amdnia. Essa solidariedade estd inscrita na propria histéria

de Apiwtxa e é conhecida de todos. Assim, em 1997, recém-instalados na nova aldeia,

® Para defender seus direitos, os indios também criaram uma associacio que foi batizada com esse mesmo nome. A
associacdo é, sobretudo, uma entidade juridica que atua na politica interétnica (negociacido de projetos, defesa dos
interesses indigenas...).
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os Ashaninka enfrentaram o desafio de reconstruir a cooperativa. Parada, sem
mercadorias e recursos, ela comecou novamente a funcionar gragas ao esforco solidario

das familias indigenas:

Foi escolhido esse local. Ficaram uns, limpando, fazendo a roca e depois passamos pra cd. A
gente pensava que essa roga grande era suficiente para todo mundo até as pessoas comecarem
a produzir. Quando a gente veio, o rocado ndo durou nem trés meses, entdo tivemos que
comprar produtos e gastamos tudo. A cooperativa ficou sem nada. S6 em capital de fundo, a
gente gastou 25 mil reais nessa mudanga. Af, falamos: "Olha pessoal, se nés estamos
preparados, agora vamos mostrar o preparo nosso". Nao tinhamos nem uma caixa de fésforos
em casa! (...). Em 1996, a gente ainda estava se instalando, mas ainda tinha um salzinho na
casa. Em 1997, tinha acabado todo o estoque de sal. Ndo tinha nada. A gente fez uma reunido
para discutir sobre os produtos que faltavam nas casas: "O que € prioridade mesmo para a
gente cumprir as necessidades? O sal." Entdo, vamos comprar sal. Entdo, reunimos umas
galinhas. Cada familia deu uma galinha, algumas deram duas. Eram umas 60 familias,
juntamos mais de 60 galinhas e fomos vendé-las em Thaumaturgo. Se cada pessoa levasse sua
galinha, ia dar umas 60 viagens, entdo, a gente fez um lote sé e a despesa ndo custou nem o
valor de trés galinhas. Af, compramos quase tudo em sal e a cooperativa distribuiu para as
pessoas em troca de artesanato. Comegamos de novo a funcionar. (Francisco: Filho mais
velho de Antdnio. Lideranga ashaninka.).

A solidariedade entre as familias ashaninkas materializada na vida em
comunidade e expressa na palavra "apiwtxa" também € visivel na politica interétnica. Os
Ashaninka do rio Amonia apropriaram-se de tal modo da idéia de comunidade que a
utilizam com freqiiéncia para ressaltar suas diferencas com os outros indios da regido,
ashaninkas ou ndo. Para eles, a comunidade simboliza a unido de todos, a supera¢ao dos
egoismos familiares em beneficio do interesse coletivo. Ao ressaltar a dimensao de sua
unido na comunidade, os Ashaninka do rio Amonia afirmam sua condi¢do de "indios
organizados" e uma posi¢do de predominancia no contexto indigenista regional. Embora
admitam que outros povos indigenas do Acre, como os Kaxinawd ou os Yawanaw4,
também vivem em comunidades ou aldeias, os Ashaninka consideram que essas aldeias
sdo desorganizadas, caracterizadas por rivalidades e conflitos internos que criam
divisdes e dificultam a defesa dos interesses coletivos. Os Ashaninka do rio Amodnia
acreditam que sua organizagao politica, agrupados numa unica aldeia, sob a lideranca de
um unico kuraka, os torna mais eficientes na politica interétnica.

A prioridade dada a coletividade em detrimento dos interesses pessoais esta
obviamente presente na fala das liderancas do grupo que sempre afirmam "trabalhar em
defesa do povo", mas também nos testemunhos da grande maioria dos Ashaninka que
garantem ter adquirido o respeito dos brancos regionais, justamente, por estarem unidos
e falarem uma s6 voz. De modo geral, todos os moradores da aldeia Apiwtxa valorizam

o modo de vida em comunidade e salientam seus beneficios. Se a necessidade de formar
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uma comunidade foi imposta pelas circunstancias externas (demarcacdo da terra
indigena, protecdo do territorio, acesso a mercadorias, escola), hoje, os indios destacam
as vantagens de "morarem juntos". Nesse sentido, os depoimentos do xama Aricémio e
do indio Claudio, moradores de Apiwtxa, sdo paradigméticos. Ambos apresentam a
cooperativa e a escola como dois pilares da vida em comunidade. O bom funcionamento
da cooperativa permite o abastecimento regular de mercadorias e a escola promove o
trabalho de alfabetizacdo das criancas, considerado hoje indispensavel para entender o

mundo dos brancos que eles nao podem mais ignorar.

Agora estd bom mesmo (...). Para morar mesmo, é bom assim. A meninada pode estudar para
saber qualquer coisa, para ndo ser como eu porque eu nunca aprendi. Eles vao saber mais (...).
Cooperativa também € bom. Agora, com comunidade tem mais mercadoria, ndo falta nada.
Patrao enganava (...). Para a escola, também é bom. Por exemplo, se eu nio tivesse os meus
meninos, eu ndo estava aqui, ia morar 14 em cima [alto Amonia]. Eu tenho muita meninada,
netos, né! (Aricémio).

Antes ndo vivia assim [em comunidade] porque ndo sabia. Cada um fazia seu trabalho, mas
agora a gente viu que assim € importante, organizado € melhor porque fica mais trangiiilo,
pessoal [brancos invasores] respeita mais, ndo entra mais. Agora, viver sozinho nio respeita.
Todo mundo entra, rouba e engana pessoal (...). Antigamente, ndo tinha escola, ndo precisava
botar o menino na escola. Nao tinha cooperativa (...). Agora precisa saber ler e escrever, para
entender as contas. Eu ndo sei, mas meu filho sabe. Se eu vendo qualquer coisa, eu ndo sei
quanto € o preco, por isso é importante morar na comunidade. (Claudio)

A vida na Apiwtxa também criou uma convivéncia social mais intensa com o0s
vizinhos e aumentou a freqiiéncia das cerimOnias do pyarentsi que ocorrem,
geralmente, nos finais de semana. Como no interior de um nampitsi, a caicumada
constitui o principal modo de interagdo social entre as familias aldeadas. A vida em
comunidade também rompe a soliddo e tornou-se simbolo de liberdade. Ela contrasta
com o sistema de exploracdo madeireira onde o trabalho dos indios era controlado

pelos patrdes que exploravam a mao-de-obra nativa

Eu gosto [de morar na comunidade], acostumei. Eu ndo gosto de morar sozinho. As vezes, as
pessoas moram s6 com familia, né ? Af, s6 vé familia. Agora, assim todos juntos, as pessoas
vém, conversam. Todos juntos € mais bonito. Tem caissuma [pyarentsi], pode conversar.
Morar sozinho ndo d4. Antes, patrdo mandava mesmo. Agora nio! E nés mesmo que manda.
Se tem caissuma, pode beber o dia todinho, se quiser trabalhar, vai trabalhar, mas ninguém
manda: "Vai fazer isso! Vai trabalhar!" (Shomdtse: morador mais idoso da Apiwtxa).

Eu acho bom morar aqui agora. Cooperativa é melhor que patrdo porque com patrdo fica
sempre devendo (...). Trabalha todos os dias, de manha até a noite. Aqui tu trabalha quando
quiser. Ninguém te manda. Aqui tu trabalha, tu vai procurar comida, tu descansa, ninguém te
manda. (Alipio: irmdo de Antdnio).

Amplamente  difundida, socialmente compartilhada, progressivamente
interiorizada, raramente questiondvel, a retdrica do "todos unidos" (apiwtxa) e de seus

derivados, tais como "o orgulho da comunidade”, "a for¢a do coletivo", "a idealizagcao
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da escola" ou o "elogio a cooperativa" formam um mote ideolégico tdo naturalizado
que se assemelha ao que Comaroff e Comaroff (1991: 23-25) chamaram de
"hegemonia".

E importante dizer que essa ideologia dominante nio é apenas um registro
discursivo de uma elite nativa influenciada pelos diferentes atores do indigenismo
(antropdlogos, ONGs, FUNAI, ambientalistas, movimento indigena...). Ela também nao
€, simplesmente, um discurso politico "para fora" destinado aos brancos, um discurso
no qual os conflitos internos seriam conscientemente ocultados em prol de uma
harmonia artificial, mas estrategicamente construida no campo interétnico. Em grau
varidvel, esse discurso hegemonico em constru¢do vem se impondo progressivamente
pela persuasdo, € largamente aceito e, em parte, inconsciente. Ele € visto como allant
de soi. Estd no fundamento da comunidade e confunde-se com seu destino. Enquanto
existir a Apiwtxa, os Ashaninka serdo unidos. Esse parece ser o lema, expresso com
uma rara felicidade no préprio nome da comunidade: apiwtxa, todos unidos, todos
juntos.

Essa narrativa mestra ou hegemonia estd em processo continuo de formagao. A
retorica da idealizacdo da comunidade se expressa, por exemplo, nos pyarentsi. Fazer
pyarentsi € celebrar a amizade, a unido dos Ashaninka, homenagear e fortalecer a
comunidade. A criagdo da aldeia também originou novos rituais que sdo produtos e
produtores da nova solidariedade comunitdria: assembléias ou reunides coletivas,

mutirdes periddicos, jogos de futebol didrios, etc.

Conclusao

O processo de territorializagcdo dos Ashaninka do rio Amonia iniciou-se com a
demarcagdo da terra indigena na década de 1980 em um contexto de luta dos indios
contra a exploracdo madeireira. A intervencdo do indigenismo oficial junto aos
Ashaninka acoonteceu nesse contexto histérico também marcado por uma profunda
reestruturacdo da organizacao social da sociedade ashaninka que mudou seu padrao de
assentamento e seus modos de representacdo politica. Os grupos domésticos juntaram-
se em torno de um "chefe" indigena para centralizar as decisdes politicas e representa-
los no campo interétnico. Ao dotar-se de um kuraka, os Ashaninka também formaram
uma comunidade. Pilares do novo modo de vida na aldeia, a escola e, sobretudo, a

cooperativa, passaram a ocupar um lugar central na vida dos indios.
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Essas transformagdes sociais ocorridas nos ultimos vinte anos entre oS
Ashaninka do rio Amoénia ndo devem ser vistas simplesmente como imposi¢des do
orgdo indigenista. Embora a FUNAI tenha desempenhado um papel importante tanto na
institucionalizagdo da chefia, como na idéia de "comunidade", essas influéncias
externas nunca operam num vacuo cultural. Elas se articulam com as estruturas
tradicionais indigenas e nunca as substituem totalmente. As combinacdes e
reformulacdes permanentes da estrutura e da historia revelam a dindmica e a
criatividade da prépria sociedade ashaninka que nunca foi passiva nesse processo e
incorporou esses novos modelos, reinterpretando sua estrutura social tradicional. O
kuraka Antdonio e a comunidade Apiwtxa sdo, em parte, produto da acdo indigenista,
mas eles expressam, sobretudo, o modo de ser ashaninka no rio Amonia no inicio do

século XXI.
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Resumo:

Esta comunicac¢do discute o processo de territorializagdo ocorrido a partir da década de
1980 entre os Ashaninka do rio Amonia. Ele mostra como o 6rgdo indigenista
desempenhou um papel importante na reorganizagio social dos indios que mudaram seu
padrdo de assentamento e seus modos de representacdo politica. No entanto, a vida em
"comunidade", sob a lideranca de um chefe, ndo pode ser entendida como uma mera
imposi¢cdo da FUNAI O processo de territorializacdo apresenta-se como uma dialética
complexa entre estrutura e histéria. Embora exdgeno, ele é re-apropriado pelos indios
em seus proprios termos, revelando a dindmica e a criatividade da propria sociedade
ashaninka que incorporou esses novos modelos, reinterpretando sua estrutura social
tradicional.

Palavras-chaves: Ashaninka, organizacdo social, chefia, politica, comunidade, politica
interétnica.
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