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RESUMO

Esta tese aborda a agencialidade e os processos de producdo social dos Huni Kuin
(Kaxinawd) da Terra Indigena Igarapé do Caucho (Acre) no contexto da ambientalizacao
das relacGes interétnicas e da emergéncia do indigenismo ambiental na Amazbnia
brasileira. Ela descreve a constituicdo e as transformacdes étnicas e territoriais desse
grupo Pano, desde sua instalacdo no baixo rio Muru, no inicio do século XX, sob a
condigdo subalterna de “caboclos”, até a contemporaneidade, quando sdo reconhecidos
COmMO um grupo étnico-territorial e identificados como “conservacionistas ambientais” a
servico do chamado “desenvolvimento sustentavel” e da “conservagdao ambiental”. A
partir da analise do processo de elaboracdo, incluséo e transformagao dos “instrumentos
de gestdo ambiental” (etnozoneamento / etnomapeamentos € plano de gestdo) dessa terra
indigena, a tese descreve e analisa a agencialidade desses Huni Kuin no campo do
indigenismo ambiental acreano, destacando os processos de dialogos e fricgdes entre

conceitos e praticas nativas e ambientalistas.

Palavras-Chaves: Huni Kuin, Acre, Indigenismo, ambientalismo, territorio., Indigenismo

ambiental, instrumentos de gestdo



ABSTRACT

Agency and processes of social production among the Huni Kuin (Kaxinawa) of the
Caucho Indigenous Land (Acre, Brazil) are examined in the context of interethnic
relations and assistance programs that are increasingly based on environmentalist
discourse in the Brazilian Amazon. The constitution and ethnic and territorial
transformations of this Pano language group, from their arrival on the lower Muru River
at the beginning of the 20th century, under the subaltern condition of “caboclos”
(peasants), until their recent recognition as an ethnic-territorial group and identification
as “conservationists”, and agents of “sustainable development”, are described. Based on
the analysis of the process of construction and transformation of “environmental
management tools” (ethnomapping, ethnozoning and management plan) of the
indigenous land, the thesis describes and analyzes the agency of these Huni Kuin in the
field of indigenous environmentalism in Acre, with emphasis on the processes of dialogue

and friction between native concepts and practices and those of environmentalists.

Key words: Huni Kuin, Acre, Indigenism, environmentalism, territory, Environmental

Indigenism, management plans
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INTRODUCAO

A QUESTAO

Esta tese aborda a agencialidade dos Huni Kuin (ou Kaxinawa)! do Caucho frente
aos processos de ‘territorializacdo’ e ‘ambientalizacdo’ das relagdes interétnicas no estado
do Acre; tendo como focos etnogréaficos, primeiro, o processo de territorializacdo desses
Huni Kuin no baixo rio Muru e; segundo, suas relacdes contemporaneas no campo do
indigenismo ambiental, com destaque para 0s processos de incorporacdo de conceitos e
praticas ambientalistas, particularmente aqueles relacionados aos chamados instrumentos
de gestdo ambiental.

Os Hun Kuin do Caucho sdo um grupo de aproximadamente 850 pessoas,
distribuidas em 170 familias que habitam quatro aldeias na Terra Indigena Igarapé do
Caucho, uma area demarcada de 12.317 hectares de floresta praticamente integra, a cerca
de dez quildmetros da pequena cidade de Tarauacé?, na margem direita do baixo rio Muru
(chamado por eles de Basiy4, na lingua nativa Hatxa Kuin), que por sua vez desagua no
rio Tarauaca (ou Taraiya, em Hatxa Kuin), afluente do rio Jurué.

Assim como muitos povos indigenas do interflivio Jurua/Purus acreano, nas
décadas recentes, esses Huni Kuin vivenciam uma guinada nas suas relacdes com a
sociedade abrangente. Apds setenta anos vivendo numa condicdo subalterna, sem ter
dominio territorial nenhum e com sua etnicidade reprimida e invisibilizada sob o rétulo
de “caboclos”; eles, em pouco mais de vinte anos, transformaram-se em agentes ativos
no cenario interétnico acreano, agora sob uma identidade étnica-territorial, a qual é
atribuida o rotulo de “conservacionistas ambientais”.

Essa transformacdo vivida por eles, faz parte de um fenémeno mais geral, estando
relacionada com o que poderiamos definir, inspirado em Leite Lopes (2004), de

ambientalizacdo® das relaces interétnicas, e que resultou na constituicio de um campo

1 Os Huni Kuin, pelo menos os que vivem no Brasil, vém reivindicando com énfase a adogio de sua
autodenominagfo. Nesse sentido, consideram o termo Kaxinawa, como sdo conhecidos regionalmente e na
etnografia/etnologia, um nome secundario. Por esta razdo, manterei o termo Huni Kuin. Quando necessario,
utilizarei Huni Kuin (Kaxinawd).

2 Segundo dados do IBGE de 2012, a populagio de Tarauaca é de 36.763 habitantes,

%0 foco de Leite Lopes ¢ a “ambientalizagdo dos conflitos sociais”. Esse processo implica na transformagéo na
forma e na linguagem dos conflitos sociais, na institucionalizacdo e no comportamento das pessoas e esta
relacionado com: o crescimento da importancia da esfera institucional do meio ambiente entre os anos 1970 e o
final do século XX; os conflitos sociais ao nivel local e seus efeitos na interiorizagcdo de novas praticas; a
educacdo ambiental como novo codigo de conduta individual e coletiva; a questdo da “participag¢do”; e,
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indigenista ambiental. Tendo como referéncia o conceito de campo apresentado por
Bourdieu (1997: 22), tal indigenismo ambiental seria um espacgo social composto por uma
rede de relagdes interétnicas promovidas por agentes e instituicGes, indigenas e néo
indigenas, que produzem e reproduzem conceitos e praticas que giram em torno da
conservacao ambiental dos territorios indigenas, atribuindo aos seus ocupantes o papel de
conservacionistas ambientais a servico do desenvolvimento sustentavel e do
ambientalismo. Nesse campo, 0s agentes sociais — povos indigenas, instituicdes de
governo, organizacdes da sociedade civil, 6rgdos de cooperacdo internacional, entre
outros - ocupam posicdes e tomam decisdes conforme seus capitais simbolicos (Bourdieu,
2005) e seus “trunfos de poder” territorial (Raffestin, 1993: 58-59).

O indigenismo ambiental, sendo ndo sé um conjunto de conceitos e praticas que
incorpora 0s varios contextos, agentes e relacdes, tanto institucionais quanto pessoais;
mas também uma ideologia (Ramos, 1988), ele envolve relagdes de hegemonia e poder,
muitas vezes, mas nao todas, com propdsitos de inserir 0s povos indigenas em uma
posicdo subordinada aos designios do Estado-nacdo (lbid: 7). Contudo, um aspecto
importante, também destacado pela mesma autora, é que se verifica de maneira relevante
no indigenismo ambiental uma participacdo ativa dos préprios indios na construcdo do
campo.

Nesse sentido, veremos como 0s Huni Kuin do Caucho se colocam concretamente
como uma unidade étnica-territorial singular frente a outras unidades presentes no campo.
E como uma coletividade politica e discricionaria, eles praticam uma agencialidade étnica
(Barth, 2000), - que chamo de ‘etnoecopolitica’ — composta pela efetivacdo de um
conjunto de estratégias e acBes politicas, territoriais e ambientais, que faz frente aos
modelos hegemdnicos erguidos no campo do indigenismo ambiental em que estdo
inseridos. Em suma, a etnoecopolitica Huni Kuin sdo as a¢fes realizadas no campo do
indigenismo ambiental que buscam transformar o proprio campo, no sentido de diminuir
assimetrias e operar sua autonomia frente aos diversos agentes e instituigdes que formam
o indigenismo ambiental. Nesse sentido, corrobora os apontamento de Bourdieu
(1997:22), que ao tratar do conceito de campo, o0 conceitua também como um campo de

de lutas para conservar ou transformar esse proprio campo. Diz ele:

finalmente, a questdo ambiental como nova fonte de legitimidade e de argumentacédo nos conflitos (Leite Lopes,
2004)
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Qualquer que seja o campo, ele é objeto de luta tanto em sua
representacdo quanto em sua realidade (...). Os agentes sociais
estdo inseridos nessa estrutura e em posicdes que dependem de
seu capital, e desenvolvem estratégias que dependem, elas
proprias, em grande parte, dessas posi¢des, nos limites de suas
disposicdes. [Essas estratégias orientam-se seja para a
conservagao da estrutura, seja para sua transformacao (: 29).

Nesse sentido, sustento que a etnoecopolitica Huni Kuin, no caso especifico aqui
tratado, é baseada numa dindmica de inclusdo e transformacdo dos conceitos e das
praticas oferecidos no campo do indigenismo ambiental, e que tem objetivos relacionados
a quatro questbes centrais na atualidade do grupo, a saber: primeiro, buscar alcancar
objetivos étnicos e territoriais especificos, tais como a seguranca territorial e ambiental
do territorio demarcado; segundo, ingressar nas oportunidades oferecidas pela sociedade
abrangente; terceiro, exercer uma autonomia no contexto das relacées interétnicas gerais;
e quarto, e mais importante, realizar uma defesa politica de sua ontologia, ou seja, de seu
modo de vida especifico, mantido por um complexo sistema de organizacao territorial e
de manejo de ambientes e paisagens, que evocam sua organizagao dualista, Seus processos
de reciprocidade e sociabilidade, assim como seus sistemas ritual e de crencas.

A literatura etnografica nos da varios exemplos de processos similares de
apropriacdo e transformacdo de nocBes ocidentais por populacdes indigenas, que sdo
adaptadas e culturalmente ressignificadas para dar conta dos objetivos nativos. Como
exemplo, temos o classico livro “Ilhas de Historia” de Sahlins (1987) no qual o autor faz
uso das categorias “estrutura” e “historia” para afirmar que as estruturas sdo historicas e
reavaliadas funcionalmente. Ele d& a esse processo 0 nome de “estrutura da conjuntura”,
entendido como a realizagdo pratica das categorias culturais em um contexto histdrico

especifico, um processo onde:

... 0s signos ganham novos significados induzidos pela realidade
efetivada. Ou seja, 0s eventos se transformam naquilo que lhes é
dado como interpretacdo, mas somente quando for apropriado
por e atraves do esquema cultural que adquire uma
significancia” (1987: 10).
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Nesse sentido, Sahlins mostrou como as mudancgas no espectro mais abrangente,
de escalas nacionais e globais, levam povos tribais a atualizar seus sistemas politicos e
culturais para lidar com estas situacfes, tendo como base sua estrutura interna e de seu
sistema cultural. No contexto amazonico brasileiro, do mesmo modo, Albert (2002),
tomando o caso especifico dos Yanomami da Amazénia brasileira, evidenciou como
processos locais se transformam pela incorporagdo de elementos da globalizacdo, que
assumem fei¢Oes particulares numa espécie de “adaptagdo criativa” promovida pelos
povos indigenas. Podemos encontrar diferentes exemplos desses processos de
criatividade simbolica e politica, de domesticacdo da alteridade dos “brancos” e
neutralizagdo de seus poderes, por exemplo, na coletanea “Pacificando o Branco”,
organizado por Albert e Ramos (2002).

Recentemente, Oliveira (2012) também mostrou como os Wapichana no estado
brasileiro de Roraima, estdo construindo discursos ambientalistas baseados em suas
tradicGes de conhecimento e no didlogo com uma rede mais ampla de enunciados
relacionados as discussdes sobre gestdo ambiental em terras indigenas, e como esses
indios fazem uma interpretacao local e peculiar do que entendemos por “meio ambiente”.
No caso acreano, Pimenta (2003, 2007) também mostrou como os Ashaninka do rio
Amonia fizeram da ideologia do “desenvolvimento sustentavel” um instrumento de luta
politica. Fazendo referéncia a essas situacdes de agencialidade indigena no Acre, Pimenta

afirma:

..que o0s povos indigenas acreanos em geral souberam
instrumentalizar suas tradices culturais e integrar a retorica
ambientalista do desenvolvimento sustentavel nos seus discursos
para concretizar suas aspiracdes etnopoliticas e melhorar suas
condigoes de vida” (Pimenta, 2003: 115).

E também no contexto acreano que Correia (2007), faz uma comparacdo dos
processos de mapeamentos — etnozoneamento, etnomapeamento e diagnostico
Etnoambiental -, mostrando como os povos indigenas do Acre fazem uso de mapas,
estando eles na condicao de sujeitos politicos, superando elementos de dominacéo e de
disciplinarizacdo que estes mapas projetam.

Inserida no conjunto das analises das reformulagdes de identidades, significados

e categorias atribuidas aos povos indigenas na Amazonia brasileira, esta tese procura
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descrever o processo de incluséo, incorporacédo e ressignificacdo de certos conceitos e

certas praticas ambientalistas que alcangam os Huni Kuin do Caucho no contexto do

indigenismo ambiental acreano. Para alcancar tal finalidade, descrevo e analiso 0s

processos de territorializacdo vividos pelos Huni Kuin no baixo rio Muru; tendo como

foco etnografico os didlogos e fricgdes que estabelecem com os conceitos ambientalistas;

especialmente a incluséo e os usos dos chamados instrumentos de gestdo territorial e

ambiental que foram elaborados na Terra Indigena Igarapé do Caucho entre 2005 e 2011.
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Figura 1: Terra indigena Igarapé do Caucho, com destaque para o entorno, a cidade de Tarauaca
e a BR 364

// '\\

Mapa 2: Limites da terra indigena com a localizacdo das aldeias. Fonte: Ethozoneamento
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CONCEITOS E CONTEXTOS

i. Territorio, territorialidade e etnicidade

A relacdo entre territdrio e etnicidade na Amazoénia sul ocidental € manifesta com
a colonizacdo dos territorios indigenas por sociedades nacionais - peruana, boliviana e
brasileira— na segunda metade do século XIX, quando seringueiros do nordeste brasileiro
e caucheiros dos Andes peruano e boliviano, paulatinamente tomaram o dominio que
dezenas de povos indigenas tinham sobre seus respectivos territérios. Tal colisdo
interétnica entre as sociedades nacionais e 0s povos indigenas, desencadeou processos de
territorializacdo e de novas praticas espaciais e étnicas, que contribuiram de forma
substancial na composicéo da atual etnicidade Huni Kuin.

O avanco do capitalismo de mercado na regido, representados pela empresa
seringalista e constituicdo das fronteiras entre os estados nagdes da regido, retirou dos
povos indigenas o dominio que tinham sobre os territérios imemorialmente ocupado por
eles. O que era um territorio exclusivamente ocupado por povos Panos, foi entdo
transformado em objeto de disputas e de intervencdes externas, que produziram, por sua
vez, novos territorios onde esses mesmos povos, agora expropriados, tiveram que se
(re)produzirem e se rearticularem como coletividades étnicas (Martins, 1980).

Dentre os varios processos de territorializacdo que ocorreram e ocorrem na regido,
privilegio o vivido por familias Huni Kuin que migraram primeiro do alto rio Muru para
o alto rio Envira —rio que corre paralelo aos rios Muru e Tarauaca — e depois para o baixo
rio Muru, onde chegaram no inicio da segunda década do século XX e formaram duas
aldeias no que ja era o seringal Tamandare.

Neste sentido, o territorio foi constituindo-se como espa¢o composto, sendo
percebido de formas complementares e sobrepostas, seja como espaco de disputa de
poder, seja como espago de vida, seja como espaco de disputa de recursos ambientais e
naturais. Como parte das relagdes de poder ou, na defini¢do de Foucault, como uma nocao
geografica, mas “antes de tudo, uma nogdo juridico-politica” (Foucault, 2002: 156)
controlada por um certo tipo de poder, o territdrio passou a ser o que Raffestin (1980)

define como:
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(...) o “lugar onde se desenvolvem as relacGes sociais, espagos
de acéo, de poderes e da representagdo humana sobre o0 espaco,
implicando a nogéo de limite e manifestando a intengdo de poder
sobre uma “por¢do de espaco”, 0U seja, como objeto de gestao,
dominio ou posse de um, ou varios, grupos sociais. (Raffestin,
1980 apud Becker, 1988: 108).

Nesse sentido de lugar de relacfes sociais, o territorio so faz sentido se constituido
como um “sistema territorial” (Raffestin, 1980), resultante das ac¢Oes de varios agentes
individuais e coletivos, como o estado, os individuos e as organizac¢des, que produzem
historicamente o territdrio com praticas que se inscrevem num campo de poder de maneira
relacional.

Para além desse sentido politico, ha também a dimenséo do territério como espaco
de producéo e reproducdo social e que constitui 0 ambiente afetivo de um grupo. Nesse
sentido, ele ndo precisa ser objetivamente localizado, e sim constituido por padrdes de
interacdes pelos quais um coletivo assegura uma certa estabilidade e localizacdo. Esse

sentido de pertencimento é expresso por Guattari e Ronilk (1986) da seguinte maneira:

O territorio pode ser relativo tanto a um espaco vivido, quanto a
um sistema percebido no seio do qual um sujeito se sentem “em
casa”. O territorio é sujeito de apropriagdo, de subjetivagado (...).
Ele é o conjunto de projetos e representacdes nos quais vai
desembocar, pragmaticamente, toda uma serie de
comportamentos e de investimento nos tempos e nos espagos
sociais, culturais, estéticos e cognitivos. (Guattari e Rolnik,
1986:323)

Baseando-me na nocdo de territdrio como um ente composto, passo a apresentar
uma nogdo que dele se deriva, que € a nogdo de “territorialidade”, que nada mais é do que
0 processo subjetivo de conscientizacdo de um territdrio. Ou seja, 0 conjunto de imagens,
representacdes e projetos que um grupo social, ou um individuo, cria ao fazer parte de
seu “territorio”. Becker (1988), situada no paradigma analitico das relagdes entre

territorio e poder, define a territorialidade como sendo:
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(...) a relacdo com o espaco que tenta afetar, influenciar e
controlar acbes de reforco do controle sobre uma area
geogréfica especifica, isto é, o territorio, e que se manifesta em
todas as escalas, desde as relacdes pessoais e cotidianas até as
complexas relacbes sociais e que essa territorialidade se
fundamenta em uma identidade de base territorial (Becker 1988:
108).

Little (2002), que se dedicou também a este conceito, apresenta uma posi¢do mais
abrangente e conciliadora de territorialidade. Segundo esse autor, ela pode ser definida
como: “0 esforco coletivo de um grupo social de ocupar, usar, controlar e se identificar
com uma parcela especifica de seu ambiente biofisico” (Little, 2002: 03). Little usa o
conceito de “cosmografia” para descrever e explicar determinadas territorialidades e que

é definida, segundo ele, como o conjunto de:

(...) saberes ambientais, ideologias e identidades criadas
coletivamente, e historicamente situados, o que incluiria seu
regime de propriedade, os vinculos afetivos que mantém com seu
territorio, a histéria de sua ocupacao conservada na meméria
coletiva, o uso social que se da ao territorio e as formas de defesa
do mesmo (Little 2002: 04).

Tomando tais no¢des complementares ‘territorio’ e ‘territorialidade’, e adotando
0 conceito de cosmografia cunhada por Paul Little, verifica-se que o processo de
territorializacdo no interflivio Jurud-Purus se configura como uma situacdo de
sobreposicOes de cosmografias diversas e que se constituem como um sistema territorial.
Nesse sistema 0s Huni Kuin do Caucho participam junto com tantos outros “produtores
de territorios”, entre os mais evidentes temos: os varios povos indigenas da regido do
interflavio Jurua-Purus acreano, cada qual com suas proprias territorialidades; o estado
nacional, com suas instituicGes de governo nas suas diversas escalas; a sociedade local e
regional, com quem os Huni Kuin convivem de forma direta e cotidiana.

Além desses atores territoriais in situ, com suas correspondentes territorialidades,
ha também outras territorialidades mais abrangentes, muitas relacionadas ao sistema

mundial, mas que influenciam e causam impactos locais, como exemplo, temos aquelas
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produzidas por financiadores mundiais do capitalismo de mercado, tais como o Banco
Mundial (BM), o Banco Interamenticano de Desenvolvimento (BID) e mesmo o Banco
Nacional de Desenvolvimento (BNDES); também as produzidas por instituicGes
internacionais de cooperacdo, sobretudo, neste caso, a cooperacdo alema Deutsche
Gesellschaft fur Internationale Zusammenarbeit (GI12).

Tomando os processos de territorializacdo na regido do interflivio Jurua-Purus,
percebe-se que desde o contato entre povos indigenas e sociedades nacionais, a ocupagdo
do territorio Pano esta relacionado com a expansdo da economia capitalista de mercado
global. Essa dindmica foi muito visivel na fronteira extrativista, materializada no
chamado “ciclo da borracha” - que grande parte dos historiadores localizam ente 1879 e
1912 - que colonizou os territdrios do sul ocidental da Amazonia e os inseriu como parte
central de um emergente mercado internacional de borracha. Ela também apareceu na
fronteira desenvolvimentista dos anos 1970, que tentou novamente inserir a regido no
sistema de mercado global, ndo mais através do extrativismo da goma, mas com
exportacdo de outros produtos do setor primario da economia, principalmente carne e
madeira. De modo diferente, mais ainda relacionada com processos globais, a atual
fronteira ambientalista se sustenta na emergéncia de um desenvolvimento sustentavel,
que também esta tomando globalizantes e cujos produtos de circulacdo preeferenciasi
ainda estéo sendo definidos, como, por exemplo, 0 mercado de carbono.

Podemos dizer que essa globalizacao faz com que ficque cada vez mais impossivel
pensar a histdria territorial e étnica dos diversos povos indigenas como uma historia
autocentrada. A histéria indigena faz parte tanto de micros quanto de macros processos

politicos, ideoldgicos e econdémicos que se influenciam mutuamente. Como aponta Wolf:

...quanto mais etnohistéria conhecemos mais claramente a
historia indigena e a historia geral, a “nossa histéria”, emergem
como parte de uma mesma historia. Existe uma histéria comum.
Ndo existe uma “historia indigena” separada de uma “historia
branca”, mas uma histéria comum, a histéria de um grupo,
precisa ser encarada como envolvida com outros agregados,
proximos e longinquos, em conexdes que se assemelham a redes
e tramas” (Wolf, 2005: 43).
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Os seja, é evidente que 0s inumeros processos de territorializacdo, globais,
regionais/nacionais e locais, sdo processos complexos que interferem, e de certa forma
modulam, as etnicidades indigenas contemporaneas. No caso especifico aqui tratado,
esses mesmos processos de territorializacdo contribuiram, uns mais diretamente que
outros, para que os Huni Kuin do Caucho modelassem uma etnicidade propria que 0s
distinguiram tanto dos regionais/nacionais quanto de seus proprios parentes Huni Kuin.

E nesse sentido que, como colocado por Barth (2007: 16), a etnicidade é uma
“forma de organizagdo social das diferencas culturais” que ajuda a organizar a interacao
entre pessoas e grupos. Embora se distinga do conceito de cultura, em termos praticos, a
etnicidade esta relacionado a ele, sendo também ela mesma, a etnicidade, um fendmeno
cultural no contexto das relag@es sociais (Cunha, 2009). Além disso, ela também pode ser
percebida como uma forma de linguagem e de comunicacdo das diferencas culturais
(Cunha, 2009). Ou seja, considerando esses dois sentidos, a etnicidade de um grupo
depende de sua “cultura” ou de seu “acervo cultural”, de onde 0s grupos étnicos retiram
os tracos diacriticos com os quais vao se diferenciar de outros grupos e da sociedade
abrangente na qual estdo inserido (idem: 240). Em funcéo das relagfes interétnicas, as
coletividades escolhem as no conjunto de sua cultura, caracteristicas culturais diacriticas,
que Cunha chama de “cultura residual” (idem), com as quais vao se diferenciar no campo
das relac@es interétnicas e permitir uma comunicacao interétnica.

No contexto da aproximacao e das relacdes e influéncias mutuas dos conceitos de
territorialidade e etnicidade, Oliveira (1998) nos mostra que processos de reorganizacao
social estdo muito relacionados com os “processos de territorializagdo”, que implicariam

dimensdes tais como:

1) a criacdo de uma nova unidade sociocultural mediante o
estabelecimento de uma identidade étnica diferenciadora; 2) a
constituicdo de mecanismos politicos especializados; 3) a
redefinicdo do controle social sobre 0s recursos ambientais; 4) a
reelaboracdo da cultura e da relagdo com o passado (Oliveira,
1998: 55).

Tendo essas dimensbes como referéncia, pontuo que 0 processo de
territorializacdo e reformulacdo da etnicidade dos Huni Kuin comegou com a tomada do

territorio pelos colonos nacionais, em sua maioria oriundos do nordeste brasileiro, em um
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processo, baseado em modus operandis genocida e etnocida de conquista, baseado em
massacres, chamados regionalmente de “correrias” (cf. Capitulo I).

Rapidamente derrotados e esbulhados territorialmente, os diversos grupos Huni
Kuin sobreviventes das correrias presenciaram o desmanche do seu mundo social, cultural
e territorial. De forma a garantir-lhes sobrevida, espalharam-se pelos varios rios da regido,
que rapidamente foram tomados por seringais e suas unidades de produgéo de borracha,
chamadas de ‘colocagdo’. Para sobreviver aos impactos devastadores desse processo,
tiveram que inserir-se compulsoriamente como forca de trabalho na economia da
borracha, invisibilizados na condi¢é@o genérica de “caboclo”, identidade a eles atribuida e
que simbolizou por setenta anos todo o enfraquecimento — e nos casos extremos, 0
desmoronamento - das suas instituicdes politicas e econémicas tradicionais (Aquino,
1977; Cunha, 2009).

A partir dai, vai sendo consolidado, para a maioria dos grupos e em graus distintos,
um processo de desconstrugdo de grande parte de suas caracteristicas culturais, tais como
a lingua, o xamanismo e o sistema ritual. Contudo, mesmo no auge do processo de
assimilacdo da forca de trabalho indigena que a economia seringalista produziu, os Huni
Kuin conseguiram manter algumas caracteristicas culturais basicas, “irredutiveis”, que
conjuntamente organizam e amalgamam sua sociedade, entre as quais, partes do seu
complexo sistema de manejo dos ambientes e paisagens, que guardam principios
socioculturais tais como a dualidade de sua organizacdo social, as relacBes de
sociabilidade e as de reciprocidade, e também, pequenas e simplificadas partes de seu
complexo sistema de crencas, baseado na relagdo com seres metafisicos chamados yuxin
e yuxibu.

Embora confrontados pela fronteira extrativista, ao procurar manter uma
etnicidade que os distinguia dos “nacionais”, 0s Huni Kuin também territorializaram os
seringais, fundando novas aldeias ou circulando entre seringais e colocagdes, mas sempre
recorrendo ao seu sistema de praticas de manejo dos ambientes para dar ao territorio
ocupado um sentido étnico-territorial. Foi assim que, mesmo ‘perdendo’ - uns mais outros
menos — partes sua lingua hatxa kuin, sua antiga territorialidade, seus processos rituais e
xamanicos; além do desmanche de seu antigo sistema politico; eles mantiveram os tragos
diacriticos de uma etnicidade Huni Kuin desde o contato até a contemporaneidade.
Quanto A essa permanecia de tragos diacriticos, afirma Cunha:
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A cultura original de um grupo étnico, na didspora ou na
situagdo de um intenso contato, ndo se perde ou se funde
simplesmente, mas adquire uma nova fungdo essencial
enquanto se torna uma ‘cultura de contraste’. [Nesse contexto]
a cultura tende a se acentuar tornando-se mais visivel e a se
simplificar e enrijecer, reduzindo-se a nimero menor de tragos

que se tornam diacriticos (Cunha, 2009: 237).

Foi desse modo que os Huni Kuin do baixo rio Muru, mesmo ndo podendo se
manifestar no contexto interétnico do seringalismo, mantiveram sua etnicidade durante o
processo de sua incorporacdo ao sistema extrativista, mantendo um residual sistema de
manejo dos ambientes em suas aldeias e nas colocacdes que ocupavam. Essa estratégia
estava essencialmente vinculada a manutencdo uma territorialidade, assegurada por uma
estratégia dupla: a fixacdo nas duas pequenas aldeias no seringal Tamandaré (aldeias
Transual e Tamandaré), e uma constante circulagdo territorial por seringais e colocagoes
préximas e distantes destas aldeias.

Essas estratégias de resisténcia étnica e territorial, de alguma forma, os
mantiveram vinculados & totalidade do territério e da cultura Huni Kuin, mesmo
perdendo, por algumas décadas, o dominio sobre seu territorio. Elas possibilitaram manter
a etnicidade e territorialidade Huni Kuin durante o tempo em que estiveram
completamente inseridos na economia da borracha sob a atribuicdo subalterna e genérica
de “caboclos”, que durou até a segunda metade da década de 1970 e inicio da década de
1980, quando novas e radicais transformacdes territoriais, mais uma vez, mudaram o

panorama étnico-territorial dos Huni Kuin do Caucho.

Na década de 1970, o avanco de uma nova fronteira desenvolvimentista chegou
ao Acre e impbs a regido profundas transformacbes e reorganizacdes de natureza,
econbmica, territorial e ambiental. Essa nova fronteira mudou 0s eixos de comunicagédo
dos rios para as estradas, levando para a regido mudancas drasticas na estrutura fundiaria
regional, com os seringais cedendo lugar as grandes fazendas de agropecuéria (Franca,
2009). Ao alcancar os territorios ocupados pelos povos indigenas, ja correntemente
chamados de ‘caboclos’, essa fronteira econdmica causou intensos impactos ambientais,
precipitados sobretudo pelo desmatamento para a abertura de pastos de gado e pelo

avanco da abertura da rodovia BR 364.Esse periodo foi caracterizado por conflitos
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territoriais com fundamentos ambientais, e que tiveram como efeito colateral induzir e
acelerar o reconhecimento étnico e territorial dos povos indigenas no Acre.

No caso aqui tratado, apds um processo complexo e conflitivo com setores dos
governos federal e estadual e também com a sociedade regional, os Huni Kuin do baixo
rio Muru tiveram reconhecidas tanto sua etnicidade quanto sua territorialidade, cuja base
foi a ocupacgdo ‘tradicional’ nas suas duas aldeias e nas colocagbes do seringal
Tamandaré. Assim, em 1987, parte do territorio que eles ocupavam foi demarcado como
Terra Indigena Igarapé do Caucho, um “artefato” (Barreto Filho, 2001) territorial
politico-juridico que tornou-se a unidade de referéncia territorial nas suas relacGes
interétnicas desde entdo.

Com esse processo de reconhecimento étnico e territorial, e consequente
demarcacdo da terra indigena, foi colocado com maior evidéncia e de forma mais
contundente a relagéo entre “territorio”, “territorialidade” e “etnicidade”. Sai de cena o
“caboclo” e entra uma identidade étnico-territorial, dessa vez auto atribuida, a de Huni
Kuin do Caucho”, com a qual passaram a se identificar e ser identificados pela sociedade
abrangente.

Se por um lado, a concessdo de um tipo de dominio territorial que nunca tinham
tido antes, significou um ganho étnico-politico e territorial incontestavel; por outro lado,
viver em um espaco delimitado também ocasionou novos problemas e desafios. Muitos
Huni Kuin sairam de suas colocagdes de centro do seringal Tamandaré e de outros
seringais da regido e se acomodaram nas margens do rio Muru, na area demarcada. Além
disso, a terra indigena, por ser localizada a pouco mais de dez quildmetros da cidade de
Tarauacd, tornou-se um atrativo para diversas familias de varias regides do vasto territorio
Huni Kuin. A questdo demografica, nunca antes considerada, passou a ser um problema
relevante, colocando em pauta a questdo da relacdo entre o tamanho da populacédo e a
quantidade de estoque de recursos naturais e ambientais disponiveis para atender uma
populagéo que crescia em ritmo acelerado.

Com a demarcacdo do territorio, seguido do agudo crescimento populacional, 0s
impactos nos estoques de recursos naturais e ambientais disponiveis na area demarcada
tornaram-se evidentes. Assim, fez-se necessario mais uma incorporacdo na definicdo
territorial, que passou a considerar também essa percepcao da escassez e as consequentes
disputas, veladas ou explicitas, entre os diferentes grupos familiares Huni Kuin pela
apropriacdo dos recursos presentes nos ambientes da &rea demarcada. Desde entdo, o

territério demarcado tornou-se também um lugar de disputas e consensos em torno da
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apropriacéo e controle dos recursos ambientais. Nesse sentido, a Terra Indigena lgarapé
do Caucho passo a apresentar-se também como um territdrio de disputas de recursos
ambientais no sentido colocado por Diegues, ou seja:

(...) [uma] porcdo da natureza e espaco sobre a qual uma
sociedade determinada reivindica e garante a todos, ou a uma
parte de seus membros, direitos estaveis de acesso, controle ou
uso sobre a totalidade, ou parte, dos recursos naturais ai
existentes que ela deseja ou é capaz de utilizar (Diegues, 1994:
42),

Essas nocOes de territorio e territorialidade fundados no pds contato, passam a
compor 0 modo com o qual os Huni Kuin caracteriza de modo proprio sua territorialidade.
Para eles, o territorio ndo € uma propriedade e ndo tem fixidez. E, sobretudo, um lugar de
producdo e transformacdo. Mesmo quando obtém o dominio de espacos especificos e dos
recursos desses espacos — seja uma colocacdao ou uma terra indigena — os Huni Kuin s6
se sentem “donos” desses espacos se conseguirem transforma-los com agdes criadoras.
Dessa forma, é o efeito material produzido sobre uma matéria — tanto animada, quanto
inanimada — que define seu dominio sobre um espaco, o transformando em territério. Ou
seja, € 0 necessario engajamento em acdes e relaces produtivas e transformadoras - como
fazer rocados e praticar cacadas - que vai fazer com que eles se sintam “donos”, sempre
provisorios, de determinado lugar.

Os Huni Kuin traduzem essa situacdo de dominio sobre um determinado espaco
com o termo ibu, que significa “cuidador”. Por exemplo, a “colocac¢do”, o plantio de um
rocado ou a abertura de uma picada na mata fazem das pessoas que produziram essas
transformagdes as “donas” desses lugares. Elas ndo sdo ‘“donas” no sentido de
proprietarias do espaco ou do territorio, mas de cuidadoras provisérias e temporarias
desse espacgo (McCallum, 2015: 229). Assim, para 0s Huni Kuin, os humanos ndo séo ibu,
no sentido de dono desses lugares, e sim ibu dos produtos das plantas e arvores cujas
raizes estdo fincadas nesses lugares (McCallum, 2015: 13).

Portanto, o dominio ndo se confunde com propriedade e tem um prazo limitado
de validade. E momentanea. De certa forma, essa ideia nos ajuda a entender a facilidade

com a qual os Huni Kuin circulam pelas mais de uma dezena de terras indigenas da regiao.
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De modo geral, manifestam pouco apego pelo espaco ou territorio que é ocupado apenas
momentaneamente. E comum ver familias que abandonaram rogados e casas em outras
aldeias para se estabelecer na Terra Indigena Igarapé do Caucho, demonstrarem pouco
apego ao antigo local de moradia. De mesmo modo, também € comum ver, na terra
indigena, casas abandonadas por familias que por diversos motivos resolvem partir. Nos
dois casos, estd sempre aberta a possibilidade de retorno, sem nenhum transtorno. Esse
processo de producdo e transformacdo desapegada dos lugares, define o que é territdrio
territorialidade para os Huni Kuin. Essa territorialidade fluida é tida como componente
fundamental de sua etnicidade. Ela permitiu e continua permitindo uma importante
circulacdo pelo territério e por outras terras indigenas. Permite, também, a aceitacdo, sem
maiores traumas, pelo menos até agora, de novos grupos familiares Huni Kuin para
convivio.

Como veremos a seguir, esse processo de mudancas territoriais e a necessidade de
repensar 0s usos dos ambientes na area demarcada, levou os Huni Kuin do Caucho a
reorganizar o seu sistema territorial e a construir sua etnicidade contemporanea
relacionada a conservacdo ambiental de seu territorio, processo este que vai ao encontro
— ¢ as vezes ‘de’ encontro - dos processos abrangentes de ambientalizacdo das relacbes

interétnicas e da emergéncia do indigenismo ambiental no estado do Acre.

il. Desenvolvimento sustentavel e ambientalismo

A atual etnicidade conservacionista dos povos indigenas no Acre - assim como a
etnicidade “cabocla” - esté relacionada com macros processos histéricos, relacionados
sobretudo, com o avanco do capitalismo de mercado, impulsionado desde sempre pelo
ideario do “desenvolvimento” econémico, mas ndo apenas econdomico. No geral, o
desenvolvimento é um paradigma articulado em um “sistema de significados, valores e
crencgas”, ou seja, uma ideologia no seu sentido amplo, e que tornou-se, no decorrer do
século XX, praticamente uma “visdo de mundo” inquestionavel (Ribeiro, 1991). Assim,
0 desenvolvimento € um ideério t&o enraizado nas subjetividades nacionais que alguns
autores o definem como um sistema de crencas ou uma “religido da modernidade” (RIist,
1997).

O que basilarmente esta embutido no ideario desenvolvimentista € uma fé no

progresso da humanidade. Por isso, ele € tdo defendido nos discursos das sociedades
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nacionais dos paises “em desenvolvimento” ou ‘emergentes’, como o Brasil, € é por isso
que, consequentemente, se contrapor a ele, como faz de forma ontoldgica os povos
indigenas, é considerado uma heresia, impondo enormes dificuldades para que o
questiona.

No sul ocidental da Amaz6nia, o ideal do desenvolvimento foi o norteador das
intervencdes territoriais do estado-nacdo brasileiro. Foi ele que esteve na base da
incorporacéo do que é hoje o Acre ao territdrio nacional no final do século X1X. Na virada
de século XIX para o século XX, essa parte da Amazonia era sinbnimo de atraso, um
vazio de gente e de civilizacdo. Essa visdo era compartilhada tanto pela sociedade
brasileira, como pelos Peruanos e Bolivianos, que também disputavam o territorio. As
populacbes indigenas eram consideradas seres selvagens vivendo num estado primitivo
da humanidade (Pimenta, 2015).

Paradoxalmente, segundo Serzedello Corréa (1899), um dos idedlogos da
nascente republica brasileira, essa ideologia que se desenhou nos imaginarios nacionais
como um sinal negativo, também trazia consigo a perspectiva de um “progresso
inevitavel”. Para promover o “desenvolvimento” da regido e tornar o empreendimento
seringalista viavel, as elites regionais e nacionais seguiram a cartilha “civilizatoria”,
baseada em conceitos e discursos evolucionistas, uma das velhas modalidades do ideério
desenvolvimentista. Foi com base nessas ideias os indios foram exterminados ou
transformados em trabalhadores extrativistas.

Com a crise da seringa, a ideia de “desenvolver” a regido perdeu
momentaneamente forca, mas retornou com poténcia total nos anos 1970, através de uma
nova frente econdémica que, entre outras coisas, visava substituir a economia extrativista
e integrar economicamente a regido ao resto do pais com o desenvolvimento da pecuaria.
Essa frente, baseada na derrubada das florestas, e em praticas agressivas e predatorias,
levou a expulsdo de grupos indigenas e seringueiros que durante décadas tinham como
base de sua sustentagdo a “floresta em pé”. Contudo, essa mesma politica
desenvolvimentista teve um efeito ndo esperado. Ela acabou catalisando um amplo
movimento social que uniu indios, seringueiros, ambientalistas e indigenistas e resultou
no reconhecimento da propria existéncia dos povos indigenas no Acre e na demarcagao
de seus territorios.

Nesse contexto, ao assumir a luta pela defesa dos ambientes florestais e de seu
modo de vida, os povos indigenas do Acre, entre eles 0os Huni Kuin do baixo rio Muru

comecgaram a obter um reconhecimento étnico e territorial até entdo inédito. Nesse
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processo, 0s indios passaram, em um pouco mais de um século, do papel de ‘caboclos
seringueiros’, para primeiro o de, ao mesmo tempo, Vitimas e empecilhos do
desenvolvimento regional, e mais adiante, ao de “conservacionistas ambientais”.

Essa mais recente atribuicdo dada aos povos indigenas também esta intimamente
relacionada as mudangas no ideario do “desenvolvimento”, dessa vez impulsionado por
um renovado processo de expansdo do capitalismo de mercado através de um radical
processo de globalizagdo que tem como uma base narrativa, a ideia de prover o
desenvolvimento associado a nocdo de sustentabilidade. Com essa nocgdo, 0s
desenvolvimentistas procuram responder as criticas locais e globais contra o
“desenvolvimento predatorio” baseado na exploracdo frenética dos recursos naturais.
Para amenizar os estragos do desenvolvimento corrente, uma nova utopia foi idealizada
no interior das forcas capitalistas, que € a utopia do “desenvolvimento sustentavel”
(Ribeiro, 1992), que trouxe a tona o impasse original do sistema capitalista: conciliar o
crescimento econdmico, baseado na exploracao dos recursos naturais e ambientais finitos,
com a necessaria conservagao desses mesmos recursos

Para compor e dar consisténcia ao nascente desenvolvimento sustentavel, o
ideario desenvolvimentista assimilou em seus quadros certas questdes ambientalistas
relacionadas ao conservacionismo, que ja estavam postas, pelo menos desde o final do
século XIX, como reacgdo critica aos impactos do capitalismo na natureza (McCormick,
1992). Sendo questdo de interesse e escala globais, a partir dos anos 1970 o
“desenvolvimento sustentavel” comegou a ser discutido de modo mais consistente em
féruns internacionais. Nesse sentido, temos a Conferéncia sobre 0 Meio Ambiente da
ONU, realizada em Estocolmo, em 1972, que é considerada o marco inaugural na
construcdo de uma agenda ambiental global. Ela colocou o meio-ambiente na agenda
internacional e mostrou a necessidade dos paises direcionarem recursos especificos para
sua protecdo (Vieira, 2001; Acot, 1990).

Neste momento inicial de definicdo de conceitos e categorias, havia ainda uma
separacdo entre 0s objetivos das politicas estatais e internacionais e o ambientalismo ja
como um movimento social (Leis, 1995). Enquanto nos encontros internacionais se
buscava compor esforcos para a organizacao do territorio e dos usos dos recursos naturais
em fungdo das necessidades humanas, considerando a natureza como um meio e nao
como um fim, por outro lado, havia uma potente “ideologia ecologista” que trazia a ideia
de subordinagdo inversa, ou seja, de adaptacdo das atividades humanas as exigéncias

objetivas da ordem natural (Acot, 1990).
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E para compor essas duas posices e torna-las complementares que é elaborado o
“Relatério Brundtland”, apresentado em 1987 na Comissdo Mundial Sobre Meio
Ambiente e Desenvolvimento (CMMAD), e que expds o conceito de “desenvolvimento
sustentavel”, procurando reexaminar criticamente os impactos do desenvolvimento sobre
0 meio ambiente e formular solu¢des dentro do quadro institucional de um capitalismo de
mercado. A partir de entdo o termo se popularizou progressivamente, conhecendo seu
auge principalmente apés a Conferéncia das Nagdes Unidas sobre o Meio Ambiente e
Desenvolvimento (ECO-92) realizada no Rio de Janeiro em 1992.

Um dos estimulos deste processo de construcao dos paradigmas ambientalistas e
desenvolvimentistas que forjou o “desenvolvimento sustentavel” foi a grande repercussao
internacional das queimadas e do rapido aumento da taxa de desmatamento na Amazonia
brasileira (Santos, 1994), tanto na midia quanto na sociedade civil organizada dos paises
financiadores. O fato do Brasil responder sozinho por 33% das florestas tropicais
remanescentes do globo e possuir a Ultima grande floresta continua tropical do planeta,
fizeram do pais um ator importante da politica ambientalista internacional e como
‘laboratorio’ do desenvolvimento sustentavel, pondo a Amazdnia brasileira e seus
habitantes no foco da atencéo internacional.

Neste contexto, no Brasil, em meados da década de 1980, ap6s uma primeira fase
mais preservacionista e apolitico (Urban, 1998), comecou a surgir no pais um
ambientalismo menos preservacionista, que ndo defendia mais uma “natureza intocavel”,
e sim a relagdo da ‘natureza’ com questdes sociais (Diegues, 2000). Esse movimento, que
seria  nomeado posteriormente de “socioambientalista”, nasceu no bojo da
redemocratizacdo do pais e se caracterizou principalmente pela critica ao modelo
desenvolvimentista predatorio que teve seu apogeu durante a ditadura militar (Alonso et
all, 2007; Diegues, 2000). Esse novo ambientalismo estimulou ainda uma nova forma de
ver a conservacao, propondo a participagdo das comunidades nas atividades de
conservacao (Diegues, idem).

Outro elemento importante nesse processo, foi a promulgacdo da Constituicdo
Federal de 1988, que apresentou novos parametros e tornou-se um marco do novo
momento das relacBes interétnicas no pais, sendo considerada uma refundara das bases
do dialogo entre povos indigenas e o Estado nacional. Dentro desses novos parametros, a
Constituicdo de 1988 relacionou diretamente a “sobrevivéncia fisica e cultural” dos povos
indigenas com a protecdo dos recursos ambientais e naturais presentes em seus territorios

demarcados. Ao definir que uma terra indigena ndo é somente o espac¢o de habita¢do, mas
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também o territdrio de “preservacao dos recursos ambientais necessarios ao seu bem estar,
e as necessarias a sua reproducdo fisica e cultural”, ela, a constituicao, reconheceu que 0s
indios também possuem direitos ambientais.

Além disso ela, a Constituicdo, em seu Artigo 231, reconhece que os indios
possuem direito a “organizacdo social propria, habitos, costumes e tradi¢cbes”. Esse
reconhecimento, somado a Convengdo n° 169 da Organizacdo Nacional do Trabalho
(OIT), de 1989, promulgada no Brasil em 2004 - que determinou que 0s governos devam
consultar os povos tribais cada vez que sejam adotadas medidas legislativas ou
administrativas suscetiveis de afeta-los diretamente - mudou os parametros das relacdes
interétnicas no pais, inserindo nestas relacBes principios tais como: “participagdo”,
“protagonismo”, “processos colaborativos”, “consulta prévia”, ‘“autonomia”, entre
outros. Essa nova configuracdo nédo sé possibilitou a insercéo de representantes indigenas,
com suas organizacGes formais e tradicionais, nas esferas publicas e espacos politicos
nacionais e transnacionais, 0 que permitiu, em tese, a constru¢cdo de um didlogo
interétnicos menos assimétrico.

Essas agendas especificas do “desenvolvimento sustentavel”, do ambientalismo e
da participacdo indigena, se fortaleceram na Conferéncia das Na¢6es Unidas sobre o Meio
Ambiente e Desenvolvimento (ECO-92) e no Férum Global de Organizagdes Né&o-
governamentais, uma serie de encontros paralelos realizados no Rio de Janeiro em 1992,
Apds esses dois encontros, a relacdo entre conservacao e territorios indigenas se estreitou,
sendo criadas para isso novas redes ambientalistas formadas por representantes de povos
indigenas, ambientalistas, governos e organizacdes ndo-governamentais de carater local,
regional, e transnacional; todas direcionadas para a implementagdo de um conjunto de
acOes relacionadas a conservacdo dos recursos naturais e ambientais nos territorios
indigenas, principalmente naqueles localizados na Amazénia.

Assim sendo, a ECO-92 e o Férum colocaram a Amazénia como ponto articulador
do ambientalismo internacional e de processos globais relacionados a conservagcao (Little,
2010). Como uma das consequéncias, as areas de floresta ocupadas por povos indigenas,
reconhecidas e demarcadas como “terras indigenas” pelo governo nacional, passaram a
ocupar um lugar central nos debates ecoldgicos (Little, 2010: 357). Passaram também a
serem imaginadas por setores do ambientalismo como ““areas protegidas”, responsaveis
por atuarem localmente como barreiras as grandes ameacas globais de degradacao
ambiental, tais como desmatamento, mudancas climéticas e perda da biodiversidade

(Little, 2001 e 2010). Essa compreensdo foi corroborada formalmente pelo governo anos
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mais tarde, com a adesdo do Brasil as convenc¢des multilaterais, como a Convengéo para
Diversidade Bioldgica (CDB)* e a Convengdo-Quadro das Nacdes Unidas sobre as
Mudangas no Clima (UNFCCC), ambos importantes documentos e acordos multilaterais
que reconheceram explicitamente o papel desempenhado pelas comunidades indigenas
para a conservacdo ambiental.

Esses processos acabaram por originar uma “fronteira ambientalista” na
Amazonia brasileira (Little, 2010: 342), cuja efetivacédo foi alavancada nos primeiros anos
com a criacdo e implementacdo do Programa Piloto para a Protecdo das Florestas
Tropicais do Brasil (PPG7), que teve um importante papel importante na formacdo de um
“mercado de projetos” ambientalistas direcionados aos povos indigenas, ao aportar
recursos técnicos e financeiros para agdes de “prote¢do” e “gestdo” das terras indigenas
localizadas na Amazonia Legal. Apds esse programa, seguiram-se muitos outros projetos
que aportaram recursos relacionados, pelo menos em termos retoricos e ideais, ao
“desenvolvimento sustentavel”, visando especialmente a conservagdo d0S recursos
ambientais nos territdrios indigenas demarcados.

Ao lado desse processo de institucionalizacdo da relacdo entre conservacao dos
recursos ambientais/naturais e territdrios indigenas, e da criacdo de um mercado de
projetos para lhe dar sustento, também foi sendo produzido um farto material académico
cujos contetdos defendiam teoricamente e com exemplos préaticos efetivos, que os
conhecimentos tradicionais sdo ferramentas Uteis para a conservacao da biodiversidade e
dos recursos naturais e ambientais (Diegues, 2000; Little, 1999). Nesse contexto, exeitem
trabalhos etnobioldgicos que, por exemplo, mostraram como 0s povos indigenas
desenvolvem sistemas complexos e ecologicamente sustentaveis de manejo dos recursos
naturais de seus territorios (ver, por exemplo, Balée, 2008; Posey, 1997; e
especificamente no Acre, Cunha e Almeida, 2002).

Foi dessa forma que, nas ultimas décadas, foi sendo promovida uma crescente
penetracdo do ambientalismo nos sistemas politicos de decisdo e nas esferas publicas,
fazendo com que ele ganhasse a forca de um movimento social abrangente, se assumindo
como um movimento histérico (Viola, 1993: 10). Esse movimento ambientalista, que é
um movimento de dimensdes globais, se apresenta hoje com um amplo e diversificado

conjunto de atores: organizagdes nao governamentais, grupos dedicados a protecédo

4 Em 2004, no contexto da Convencéo sobre Diversidade Biolégica (CDB), foi ressaltada a relevancia das terras
indigenas para a conservacdo e protecdo da biodiversidade, numa perspectiva que exige uma acdo imediata, ja
que esses territdrios seriam os Ultimos resguardos de diversidade biolégica fora das unidades de conservacao.
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ambiental, setores do empresariado cujos sistemas produtivos preenchem critérios de
sustentabilidade, grupos e instituicOes de pesquisa, setores da estrutura estatal que
consideram a prote¢do ambiental como uma dimenséo fundamental da a¢éo de governo,
agéncias intergovernamentais orientadas para a sustentabilidade planetaria, entre outros.

No seu escopo politico, esse movimento ambientalista € critico ao
desenvolvimentismo tradicional que, apesar da ascensdo da ideologia do
“desenvolvimento sustentavel”, continua hegemodnico na regido amazodnica. Nesse
sentido, o ambientalismo tem uma funcdo contestadora, pois ele alerta para o impacto
desastroso do desenvolvimentismo e demonstra, atraves de critérios ndo sé politicos mas
também cientificos, que se a situacdo ndo mudar, 0 mundo contemporaneo se tornara
rapidamente insustentavel a médio e longo prazo, seja em razdo do crescimento
populacional, seja da depredacdo dos recursos naturais, ou ainda da poluicdo e do
consumo ilimitado.

Em busca de uma alternativa global ao sistema capitalista, alguns autores
sustentam que a crise ambiental pode levar ao que Leff (2003) chamou de “crise
civilizatoria” (16). Segundo esse autor, essa crise provocara uma problematizacdo da
racionalidade cinetifica e questionamento da “ontologia e epistemologia com as quais a
civilizacd@o ocidental compreende o ser e as coisas; da ciéncia e da razao tecnolégica
com as quais economicizou a natureza e o mundo” (Leff, 2003: 19). Nesse ponto, esse
autor corrobora McCormick que diz que “de todas as revolugées conceituais do século
XX, poucas forjaram uma mudanca tdo universal e fundamentada nos valores humanos
quanto a revolugdo ambientalista” (1992:15).

Mesmo sendo dificil concordar com esses pontos de vista assaz otimistas desses
autores, é fato que a disseminagdo de uma “consciéncia ecoldogica mundial” se
intensificou nos ultimos anos e a questdo ambiental tornou-se um tema que ndo pode mais
ser negligenciado pelos principais agentes do desenvolvimento, quais sejam: estados
nacionais, agéncias multilaterais e bilaterais, empresarios, organizacbes nao-
governamentais, movimentos sociais, etc.

A questdo ambiental estd hoje presente nas politicas publicas, inclusive
indigenistas, nacionais e estaduais, e causam, consequentemente, profundas
transformacdes nas relagdes interétnicas locais. Nesse novo cenario, os povos indigenas
acreanos e suas terras ganharam uma visibilidade inédita e passaram a ser valorizados,
praticamente de forma compulséria, como apoiadores da ideologia do “desenvolvimento

sustentavel”, dando inicio com isso & um processo de ambientalizagcdo das relagdes

30



interétnicas e a emergéncia do campo do indigenismo ambiental que marcam as relacdes

interétnicas contemporaneas no estado do Acre.

O TRABALHO DE CAMPO

Em novembro de 2005 estive pela primeira vez com os Huni Kuin do Caucho.
Acompanhava um grupo de funcionérios do governo do Acre e liderancas indigenas em
uma visita “de trabalho” a Terra Indigena Igarapé do Caucho. Estava ali na condicao de
“consultor” contratado para auxiliar na elaboracao dos “etnozoneamentos” nas terras
indigenas impactadas pela BR 364. Desde entdo, estive na terra indigena praticamente
todos 0s anos seguintes, criando, no decorrer desses doze anos, uma relagéo profissional
baseada em aliancas pragmaticas, tdo comum nas relacGes interétnicas; mas, sobretudo,
uma relacéo fraterna e de troca de conhecimentos entre nossos mundos.

Em dezembro do mesmo ano de 2005, realizei minha primeira incursao de fato na
Terra Indigena lgarapé do Caucho, quando passei duas semanas desempenhando uma
consultoria contratada pela Secretaria de Estado do Meio Ambiente do Acre (SEMA-
AC), contratada para assessorar 0 processo de etnozoneamento da terra indigena. Como
veremos de forma minuciosa no capitulo IV, o ethozoneamento tinha como fio condutor
a producéo de uma série de mapas “participativos” ¢ de acordos sociais sobre 0 uso dos
recursos naturais do territorio. Também contemplava a elaboracédo, pelos Huni Kuin, de
uma “lista de prioridades” e de agBes de conservagdo que seriam, ou deveriam ser,
efetivadas por eles. Essa lista tinha o nome de “indicativos de gestdo”, e deveria ser
dirigida tanto para o publico interno, quanto para os operadores das politicas publicas
ambientalistas e indigenistas do governo estadual.

Esse trabalho prolongou-se por todo o ano de 2006 e inicio de 2007. Nesse
periodo, participei de trés “oficinas” de mapeamentos, que duraram cerca de duas
semanas cada uma; e de uma reunido final, com duracdo de uma semana, entre a
preparacdo da reunido e as discussdes propriamente ditas. Essas oficinas foram todas
realizadas na aldeia Caucho, a maior, mais populosa e a mais importante aldeia da terra
indigena. Desses encontros participaram as liderancas das quatro aldeias, os chefes das
familias consideradas fundadoras e grande parte dos “agentes sociais, que € como eles

designam o conjunto formado por agentes agroflorestais, professores, agentes de
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saneamento, direcdo da Associacdo dos Produtores e Agricultores Huni Kuin da Terra
Indigena Igarapé do Caucho (APAHC) entre outros.

Em 2009, dessa vez vinculado a Agéncia de Cooperagdo Alema GIZ (Deutsche
Gesellschaft fur Internationale Zusammenarbeit), também como consultor, assessorei a
elaboracdo e a publicacdo do plano de gestdo territorial e ambiental da terra indigena.
Nesse processo, que se estendeu durante todo o ano, fui & terra indigena mais quatro
vezes. A primeira para uma reunido de anuéncia para o trabalho; as duas seguintes, com
duracdo média de duas semanas cada uma, para acompanhar as discussdes que os Huni
Kuin estavam fazendo nas suas aldeias sobre 0s usos dos recursos ambientais da terra; e
a quarta e ultima vez, para mediar a reunido de elaboracdo de propostas de uso dos
recursos ambientais e a definicdo de demandas prioritarias a serem apresentadas para o
governo estadual e aliados. Esse encontro final durou cerca de uma semana e dele
participaram cerca de 150 pessoas, que protagonizaram intensas discussdes acerca da
situacdo ambiental da terra indigena e das possiveis solugcfes. Desse processo foi gerado
uma publicacdo que apresentava 0 passo a passo da elaboragcdo do etnozoneamento e

plano de gestéo da terra indigenas (Maciel. >>>>)

Apos a finalizacdo desse trabalho, no ano seguinte, em 2010, participei, junto com
uma equipe editorial composta pelos Huni Kuin, da producéo, traducéo e publicagéo do
livro “Nukii Mae, Nii Atiru (Nossa Terra, Nosso Futuro): Plano de Gestdo Ambiental e
Territorial da Terra Indigena”, que além de incorporar 0s mapas do etnozoneamento,
elencava os acordos de uso dos recursos ambientais da terra indigena elaborados por eles.
Esse livro foi langado no ano seguinte em um grande festa tradicional na aldeia Caucho.
Para esse trabalho de edicdo e editoracdo foram feitas mais duas incursGes na terra
indigena que duraram em torno de uma semana cada uma.

Numa dessas viagens profissionais, durante uma das inimeras conversas noturnas
no kupixawa da aldeia Caucho, regadas com rapé (reshke) e ndo raramente, com nixi pae,
nas quais muito se fala e se troca informag6es sobre 0s nossos respectivos mundos (o
deles e 0 meu), conversei com Ninawa Narco, lideranca geral a época e hoje vereador de
segundo mandato em Tarauaca, sobre a minha “escola” e sobre 0s requisitos exigidos
para uma formacdo em antropologia. Durante essa conversa, ele abriu a possibilidade de

fazer meu “trabalho final” com eles, falando que seria importante para eles e que
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gostavam quando viam outros livros escritos sobre outras terras indigenas e os indios do
Acre.

Anos depois, em 2014, tendo que decidir os rumos do curso de doutorado e
interessando em pensar o tema da territorialidade e das relacBes entre indigenismo e
ambientalismo, retornei a terra indigena para discutir com as liderancas a possibilidade
de elaborar um trabalho de pesquisa com eles. A ideia foi prontamente aceita. Os Huni
Kuin ndo s&o de recusar aliangas que consideram promissoras.

Apds a anuéncia das liderancgas, retornei a terra indigena mais duas vezes no ano
seguinte, em 2015, e uma outra vez, em 2016, com o objetivo de recolher mais dados para
o0 trabalho de tese, assim como rever e atualizar informacfes. Essas uUltimas viagens
somaram cerca de trés meses de pesquisa de campo.

Em 2016, ap6s fechar o ciclo de consultorias relacionado a “gestdo ambiental” da
Terra Indigena lIgarapé do Caucho, tornei-me “assessor” da APAHC, formalmente
contratado, sem custos, pela propria organizacdo indigena para ajudar a elaborar o projeto
e assessorar a revisdo do Plano de Gestédo da terra indigena. O projeto foi financiado com
recursos do Projeto Demosntrativo dos Povos Indigenas (PDPI), através do Ministério do
Meio Ambiente (MMA), e meu contrato foi uma contrapartida pelos trabalhos
relacionados a minha pesquisa de doutorado. Nesse contexto, foram mais duas incursoes,
de cerca de dez dias cada na terra indigena, para a realizacdo de encontros coletivos entre
as aldeias e avaliar a implantacdo das a¢6es que foram propostas no Plano de Gestao.

No total, foram mais de uma dezena de visitas de trabalho e de pesquisa que
transformaram progressivamente a minha relagdo com os Huni Kuin do Caucho. De uma
convivéncia inicialmente formal, a relacdo foi se transformando paulatinamente em uma
relacdo bastante proxima e afetuosa. Como veremos no decorrer da tese, 0s Huni Kuin
sdo movidos por uma dindmica de inclusdo do “outro” e eu ndo fui uma excegdo. Virei
um txai, palavra que, no contexto interétnico acreano, significa alguém bastante proximo,
um aliado, o ‘outro’ incluido na sociedade, mas sempre na condi¢do de ‘outro’. Assim
virei um aliado, um mediador e ndo mais um ‘“assessor do governo”, posto que
rapidamente ficou evidente para os Huni Kuin que eu néo fazia parte do governo, como
tantos outros funcionarios, pois morava em Brasilia e ndo no Acre, e também tinha modos,
fala e costumes diferentes dos demais consultores que eles conheciam, incluindo uma
dificuldade real de dar n6s em redes.

Foram nestas condicOes que esta tese foi elaborada, combinando pesquisa

académica com atividades de apoio aos Huni Kuin do Caucho em suas incursdes pelo
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campo do Indigenismo ambiental. Assim, esse trabalho ndo se configura como um
trabalho exclusivamente académico e ndo foi feito nos moldes de um trabalho de campo
convencional de tipo malinowskiano. Ele pode ser considerado um ‘“hibrido” que
combinou acdes da chamada “pratica antropologica” nao académica com pesquisa com
finalidade académica.

Assim, muitos dados e as informacgdes apresentadas nesta tese foram coletados
nos citados trabalhos de assessoria, nas reunides e oficinas de mapeamentos, encontros
formais, reunides coletivas, ocasifes de convivio e troca de informacdes livres, etc. Em
muitos caso, foi dispensado o uso de caderno de campo, gravador, formulario, etc. Todo
o trabalho de pesquisa procurou estabelecer uma relagdo ética e simétrica entre eu e 0s
Huni Kuin. Nunca considerei os meus anfitribes como informantes e, em contrapartida,
nunca fui visto por eles como um pesquisador.

Estou ciente que esse tipo de trabalho pode levantar varios questionamentos
metodologicos. Pilar da etnografia, a “observagdo participante”, primeiro foi
transformada em “participagdo observante” num processo no qual a participacdo de
adjetiva passa a ser substantiva. Contudo, para qualificar o meu trabalho, prefiro a
designacao de “atuagdo observante”, posto que a palavra participacdo tomou outro sentido
nas relagdes interétnicas contemporaneas. Além disso, o “atuar” e o “observar” - parte
constitutiva de qualquer processo de pesquisa - condiz mais com minha condicdo tanto
de pesquisador quanto de aliado dos Huni Kuin do Caucho.

Nesse sentido, a observacdo, que é constitutiva do fazer cientifico, inclusive nas
ciéncias sociais, toma um sentido relacionado ao ‘olhar antropoldgico’, um processo mais
cognitivo do que metodoldgico (Cardoso de Oliveira, 2006: 19). De fato, ndo houve, a
época da coleta dos dados primarios, uma observacao orientada para a escrita de uma tese
e sim para uma “pesquisa participativa”, posto que, além da impossibilidade da
observacdo distanciada, era menos possivel ainda realizar uma observagao sem avisar 0s
Huni Kuin do Caucho que eles estavam sendo observados, e o porqué dessa observacao.

De modo geral, o trabalho respondeu também a uma situacdo mais geral e usual
das atuais pesquisas antropolégicas com povos indigenas. No contexto atual, qualquer
pesquisa que se propde abordar a tematica das relac@es interétnicas entre indios e ndo-
indios no Brasil exige um comprometimento do pesquisador ou uma contrapartida. Ao
longo das ultimas trés décadas, os povos indigenas se tornaram atores politicos e as
possibilidade de realizar trabalhos ditos “desinteressados” ou pautados unicamente por

interesses académicos sdo cada vez mais raros. Essas pesquisas “desinteressadas” nao sdo
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mais interessantes para os indios, que precisam lidar com uma infinidade de problemas e
questBes interétnicas, em especial com o estado nacional (Ramos 1998) e precisam de
apoio e de aliados para lidar com tais situagdes.

Além disso, 0 engajamento dos antropdlogos na defesa dos direitos politicos dos
povos indigenas é, como aponta Ramos (1990), uma caracteristica fundante da etnologia
desenvolvida no Brasil. Nesse sentido, as pesquisas antropoldgicas, assim como seus
resultados se configuraram como importantes como instrumentos de legitimagédo para as
demandas dos povos indigenas, que, por sua vez, sdo cada vez mais conscientes do
trabalho do antropologo.

Oliveira (2013) observou que as investigacOes realizadas pelos antropélogos tém
consequéncias sociais importantes, pelo fato de dialogar com as demandas indigenas e
contribuir para as suas formas de mobilizacdo, bem como propiciar dados e interpretacdes
cruciais para um melhor desenho das politicas publicas e de suas formas de
implementacdo. Hoje, é praticamente impossivel realizar uma pesquisa com um povo
indigena que ndo esteja politicamente situado; que ndo parta do reconhecimento de seus
direitos e que ndo busque entender e dialogar com seus interesses.

Nesse sentido, esta tese é o resultado da articulacdo entre os trabalhos de
consultoria e assessoria realizados por mim ao longo de mais de uma década, definida
como “pesquisas participativas” (Correia, 2007), ¢ a “pesquisa académica”. No primeiro
caso, 0 pesquisador trabalha com populacdes locais em uma pesquisa que tem como
objetivo subsidia-los para resolverem algumas de suas necessidades sociais, econdmicas,
politicas, etc. Pesquisas dessa natureza tém sido utilizadas como ferramenta para a
implantacdo de politicas sociais relacionadas com o manejo do meio ambiente e dos
recursos naturais, o desenvolvimento de comunidades rurais, etc (Herlihy e Knapp, 2003:
305).

A pesquisa académica, por sua vez, possui outros objetivos, contratos, tempos e
metodologias. Ela se volta ndo para a implementacdo de uma politica publica, mas para
uma compreensao critica do processo politico vivido pelos Huni Kuin do Caucho. Foi
nesse sentido que dados produzidos no contexto da “pesquisa participativa” — a
elaboracdo do etnozoneamento e do plano de gestdo da terra indigena - foram
retrabalhados de maneira critica. No caso, as informagdes coletadas na “pesquisa
participativa” se articulam com outras informagdes e dados coletadas em ocasifes de
pesquisa académica e com a histdria territorial, para constituir um corpo textual com certa

coeréncia, isto €, uma tese. Acerca do “trabalho do antrop6logo”, Oliveira afirma:
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Se o olhar e o ouvir podem ser considerados como 0s atos
cognitivos mais preliminares do trabalho de campo, €
seguramente no ato de escrever, portanto na configuracao final
desse produto, desse trabalho, que a questdo do conhecimento

torna-se critico. (Oliveira, 2013: 25).

Refletindo sobre esse contexto contemporaneo onde uma “pesquisa participativa”
atua concomitantemente com uma ‘“antropologia académica”, Oliveira (2013) pergunta
se uma relacdo de alianga com atores sociais (sobretudo com as liderancgas e organizagoes
indigenas, mas também com os 6rgdos publicos e ONGs que lidam com a concretizagdo
de seus direitos) nao estaria distanciando a pesquisa de um olhar objetivo e explicativo?
Com isso, os antropologos nédo estariam abrindo méo da pesquisa cientifica ao inscrever-
se em espagos sociais e cognitivos limitados? (ibid:54).

Nesse sentido, corroboro Albert (1997) que, refletindo sobre seu duplo
engajamento entre os Yanomami como pesquisador e com acdes de advocacy, defende a
“participacgdo observante” e a participacdo atuante do antropélogo nos projetos indigenas
é praticamente uma condicionante da pesquisa de campo. Esse comprometimento,
ressalta Albert, ndo significa subordinar a pesquisa a reproducao do discurso étnico, mas
deve ser entendido como uma forma de abertura para novos campos de investigacao,
incorporando as demandas indigenas como objetos da etnografia (idem).

Foi com esse sentido que as liderancas indigenas do Caucho discutiram comigo
como o trabalho de tese poderia ajuda-los, seja nos programas de formacao na escola, seja
no que consideram sua demanda mais importante, que é a redefinicao dos limites da terra
indigena. Discutimos também como eu poderia ajuda-los, com minha experiéncia, no
mercado de projetos, escrevendo e prospectando projetos. Assim, faziam uma separacao
- que eu ajudava a deixar clara - entre minha atuacdo como assessor, consultor e aliado
para o mercado de projetos, e meus objetivos como “pesquisador académico”.

Ademais, essa articulagdo entre trabalho de consultor/aliado e minha pesquisa
académica era uma forma de amenizar criticas do “senso-comum”, indigena e indigenista,
que consideram, em geral, as pesquisas puramente académicas oportunistas por nédo
contribuirem para a melhoria das condicGes de vida dos povos indigenas, como aponta
Correia (2007). Essa critica exagerada, estd em grande medida relacionada ao

desconhecimento do papel das pesquisas académicas nos processos politicos que afetam
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0s povos indigenas. Como exemplo, ndo existe nenhum trabalho de identificacdo
territorial contemporaneo que nao se utilize de pesquisas “puramente académicas” para
dar consisténcia aos pleitos territoriais indigenas.

Dessa forma, a pesquisa ndo buscou uma neutralidade que, no momento politico
vivido pelos povos indigenas, é ilusoria. Trata-se de uma pesquisa implicada com a
realidade pesquisada, que também se caracterizou pela intervencdo sobre essa realidade.
Nessas condi¢des, como etndgrafo, ndo pude ter uma visdo “imparcial” do processo. Pelo
contrario, foi participando de forma engajada que pude observar e compreender as
relacGes entre territdrio e etnicidade.

Nessa substituicdo politica e metodoldgica da “observagao participante” pelo que
também chamo de “atua¢do observante”, estive presente, participando e observando
reunides politicas internas e externas, assessorando as oficinas de mapeamentos e as
discussdo acerca dos usos dos recursos ambientais e naturais, em encontros informais e
formais, como reunides e assembleias gerais e também participei de articulagdes junto a
APAHC. Ao longo de mais de dez anos, também estabeleci contatos cotidianos com 0s
Huni Kuin do Caucho marcados por muitas caminhadas nas matas e varadouros das
adjacéncias das aldeias, pela minha participacdo em rituais de curas e festas, nas mais
diversas situacdes e com 0s mais diversos agentes.

Durante todos esses anos, pude acompanhar e ver os Huni Kuin do Caucho se
apropriando e transformando categorias, conceitos e praticas relacionadas ao
ambientalismo e as no¢des de conservacdo e uso dos recursos naturais/ambientais. Além
do trabalho de campo com os Huni Kuin e da minha participacdo nas atividades ligada
aos meus trabalhos como consultor, também busquei informagdes sobre o processo de
reconhecimento territorial nos arquivos da Funai-Brasilia e na Comissdo Pré-indio do
Acre (CPI-AC). Também pesquisei 0s diversos projetos ambientalistas que tiveram 0s
Huni Kuin do Caucho como “beneficiarios” e, por ultimo, recolhi narrativas de agentes
governamentais que considerei pecas-chave para o meu trabalho.

Com isso, procurei realizar uma analise que identificasse os diversos agentes
socioambientais envolvidos no campo do indigenismo ambiental; incorporando maltiplos
pontos de vista e interesses; documentando etnograficamente a historia das relacbes
interétnicas, com suas aliancas politicas ad hoc, suas acomodac¢Ges mutuas, suas
negociacdes e suas rupturas. Adotando uma perspectiva simétrica, além de estudar os

préprios Huni Kuin, também precisei investigar os tomadores de decisdo do governo para
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melhor entendé-los, posto que, no caso aqui apresentado, o estado também possui uma
agencialidade importante.

Para finalizar, cabe salientar que os Huni Kuin, como outros povos indigenas, tém
uma longa historia de apropriacao e transformacédo do que vem ‘de fora’ para satisfazer
suas proprios aspiracOes. Esta tese pretende mostrar que os indios do Caucho se
apropriaram e transformaram os “instrumentos de gestdo”: 0 que era para ser
principalmente uma instrumento do indigenismo ambientalista, foi transformado em
“instrumentos de etnicidade”. Provavelmente, um processo semelhante de apropriagdo e
transformacéo aguarda este trabalho. Cabe a eles transformar esta tese de um instrumento
originalmente produzido com uma finalidade académica, para outro que possa atender

suas finalidades étnicas. E o que espero.

ORGANIZACAO DA TESE

Esta tese esta dividida em quatro capitulos. O capitulo inicial apresenta os Huni
Kuin e alguns aspectos fundamentais de sua organizacdo social e, de forma diacrénica,
revela fatos histéricos que considerei cruciais para entender as relacfes entre o territério
e a etnicidade desse grupo. O cerne deste capitulo é a historia territorial dos Huni Kuin
no baixo rio Muru, desde sua chegada nessa regido, entre 1910 e 1915, até o
reconhecimento da Terra Indigena Igarapé do Caucho, na década de 1980, quando
assumem uma identidade auto-atribuida de Huni Kuin do Caucho. Nesse capitulo
concentro-me na experiéncia desse grupo no sistema da extragao da seringa e da economia
da borracha, quando esses indios estavam “invisiveis, enquanto grupo étnico, mas
construiam uma territorialidade baseada na circulacdo entre seringais. Assim, discuto a
inclusdo compulséria desse grupo na empresa seringalista, 0s processos migratérios e a
fixacdo dos seringueiros de origem nordestina na regido, assim como a geopolitica das
fronteiras que levou & incorporacdo dessa regido acreana ao Brasil. Concluo esse primeiro
capitulo expondo o processo de conquista e reconhecimento da Terra Indigena lgarapé do
Caucho, procurando mostrar como esse processo esteve condicionado pelos sistemas
legais de regularizacdo administrativa e pelas mudancgas nas estratégias geopoliticas
oficiais de ocupacgdo e de desenvolvimento da regido amazénica. Também apresento a

passagem da identidade atribuida de “caboclos”, com a qual esses indios conviveram ao
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longo de sete décadas, para uma identidade étnica-territorial auto-atribuida de Huni Kuin
do Caucho.

No segundo capitulo apresento a relagdo dos Huni Kuin do Caucho com o0s
diversos ambientes presentes em seu territério demarcado. Mostro como eles atualizam
uma nova territorialidade marcada por fronteiras bem definidas resultantes do
demarcacdo de sua terra. Apresento a reorganizacgéo territorial dos Huni Kuin do Caucho
e 0s usos que eles fazem dos ambientes a partir da distin¢do aldeia (shanaé)- floresta
(ni’i). Nesse processo, eles utilizam um hibrido de manejo e adaptacdo para manter
estoques minimos de recursos necessarios para sua sobrevivéncia fisica e sociocultural,
principalmente com suas atividades de caga no centro e de agricultura (rogados) na beira.
Em suma, o capitulo apresenta o sistema de manejo dos principais ambientes da terra
indigena e procura mostrar que os Huni Kuin tem seu préprio processo de manejo-
adaptacdo “nos” e “dos” ambientes, orientado por componentes da sua organiza¢do
politica e de seu sistema de crencas, assim como pela integracdo de aspectos ambientais
exteriores.

O terceiro capitulo apresenta o indigenismo ambiental acreano. Apresenta seus
antecedentes histdricos a partir da mitigacdo dos impactos ambientais nas terras indigenas
produzidos pelos projetos desenvolvimentistas relacionados a instalacdo da rodovia BR
364; e em seguida a instalacdo desse indigenismo ambiental como ideologia de governo,
nos anos 2000, com a ascensdo do projeto de “desenvolvimento sustentavel” oficial do
governo do Acre em torno da ideia de “florestania”. Mostra, também, o papel de um
indigenismo pedagogico de viés ambiental levado a cabo pela Comissdo Pré-indio do
Acre (CPI-AC), a principal ONG indigenista regional. Apresento, ainda, a interagdo entre
uma politica indigenista publica estadual e os processos de mitigacdo de impactos
ambientais de projetos desenvolvimentistas, como fundamental para a ascensdo desse
campo, ajudando a implementar, com recursos financeiros, um projeto de governo. Nesse
contexto, o indigenismo ambiental tornou-se uma peca central para a manutencdo do
poder atual no Acre. Mostro como um conjunto de agentes articulou o campo ao redor da
categoria “gestdo ambiental” dos territorios indigenas, criando e defendendo um projeto
ambiental baseado no que chamam de “ciclo de gestdo”, no qual ferramentas de gestéo
ambiental, tal como o etnozoneamento, 0 etnomapeamentos e 0s planos de gestdo
compdem uma sequéncia de intervencdo com objetivo holista de unir manejo dos
ambientes realizados pelos indios em suas respectivas terras indigenas e a politica de

gestdo territorial e ambiental levada a cabo pelo governo estadual. Por fim, concluo esse
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capitulo, apresentando como os indios do Acre participam desse campo indigenista e se
fazem representar com suas organizagdes indigenas burocratizadas. Essa andlise do
indigenismo ambiental acreano revela como esse campo politico esté totalmente apartado
do sistema de manejo dos ambientes realizados pelos indios, a ndo ser como uma das
narrativas legitimadoras do proprio indigenismo ambiental.

No quarto e ultimo capitulo, apresento a agencialidade étnica dos Huni Kuin do
Caucho no campo do indigenismo ambiental que eu proponho chamar de
“etnoecopolitica” Huni Kuin. Para isso, analiso como os indios do Caucho se posicionam
e atuam frente ao “ciclo de gestdo”. Procuro mostrar como, através do seu engajamento
nos processos de elaboragdo do etnozoneamento e do plano de gestdo ambiental da terra
indigena, eles transformam essas ferramentas em instrumentos de afirmacdo de sua
etnicidade. Concluo este capitulo final mostrando, sobretudo, como os Huni Kuin do
Caucho, a partir de sua organizacdo social, de sua experiéncia histdrica de contato
interétnico e da atual situacdo ambiental de seu territério, articulam e redefinem, por meio
de dialogos, e também de fric¢des, as categorias ambientalistas contemporaneas e suas

relacGes com os diversos agentes politicos no contexto interétnico.
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CAPITULO |

Os Huni Kuin do Caucho: organizacéo social, histdria e territério

Esse capitulo vai situar os Huni Kuin do Caucho no mundo Pano e apresentar 0s
aspectos fundamentais de sua organizacdo social, especialmente a dualidade, a
sociabilidade e a reciprocidade, caracteristicas centrais na organizacdo e também na
relagdo desses indios com o mundo exterior. Em seguida se dedica ao processo de
territorializacdo dos Huni Kuin no baixo rio Muru, moldado por uma dinamicas territorial
interétnica que balizou os limites da etnicidade e da territorialidade no decorrer do século
XX e inicio deste século XXI. Para esses fins, concentro-me na experiéncia desse grupo
na economia da borracha, que vigorou em grande parte do século XX, periodo
denominado pelo indigenismo acreano corrente, inclusive por parte dos indios, como
“tempo do cativeiro”®, quando os povos indigenas do Acre em geral foram invisibilizados,
se mantendo como grupos étnicos sob a denominagdo de ‘caboclos’.

Concluo esse primeiro capitulo expondo o processo de reconhecimento da Terra
Indigena Igarapé do Caucho, ocorrido na primeira metade da década de 1980, procurando
mostrar como ele esteve condicionado pelas mudancas nas estratégias geopoliticas
oficiais de ocupacao e de desenvolvimento da regido amazoénica e pelos sistemas legais
de regularizacdo fundiaria; e também pelo profundo impacto dessas mudancas nos
ambientes presentes nos territdrios indigenas. Juntos, tais processos serviram como base
da mudanga étnica que desintegrou a identidade atribuida de “caboclos”, com a qual esses
indios conviveram ao longo de sete décadas, para uma identidade étnica-territorial auto

atribuida, denominada ‘Huni Kuin do Caucho’.

50 “tempo de cativeiro” é uma espécie “tempo histérico”, inicialmente aventada pelo antropélogo Terri Aquino
e tem uma conotagdo de “situag@o histdrica”, leva em consideraco as formas de organizacdo da vida social, e as
rupturas entre um acontecimento e outro. Essa ideia de tempo historico é depois adotado correntemente pelo
indigenismo estadual e hoje também pelos povos indigenas. A historiografia local oficiosa passou entdo a
demarcar a historia indigena a partir de cinco grandes periodos: o tempo das malocas (antes do contato), o tempo
das correrias (meados do séc. X1X), o tempo do cativeiro (XIX e XX), o tempo dos direitos (década de 70, do
séc. XX) e o tempo do governo dos indios (década de 90 do século XX até os dias atuais).
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.1 Fundamentos da organizacdo: dualidade, sociabilidade e

reciprocidade

O povo Huni Kuin vive atualmente em dezenas de aldeias localizadas nos
afluentes e interflivios dos altos rios Jurua e Purus, nos dois lados da fronteira binacional
Brasil-Peru. Unidades territoriais e sociopoliticas Huni Kuin, essas aldeias, cuja
populacdo varia entre 30 e 450 pessoas, sdo formadas por familias extensas ligadas por
relagOes de parentesco, de solidariedade e de reciprocidade.

No Brasil, as aldeias Huni Kuin estdo localizadas exclusivamente no estado do
Acre, em 15 terras indigenas estabelecidas nas margens dos rios Purus, Envira, Tarauaca,
Muru, Humaitd, Jorddo e Breu. Segundo o IBGE (2010), os Huni Kuin no Brasil somam
7.567 pessoas, 0 que corresponde a aproximadamente 43% da populagdo indigena no
Acre. Dados mais atualizados mostram uma populacdo de pouco mais de 11 mil
individuos (SESAI, 2014). No Peru, os Huni Kuin ocupam areas reservadas
(Comunidades Nativas e Reservas Comunais) nos Departamentos de Ucayali e Madre de
Dios, especificamente no alto rios Purus e no seu afluente rio Curanja. Segundo
levantamento da Federacion de Comunidades Nativas del Purus (FECONAPU), em 2009,
haviam no pais 1.500 Huni Kuin vivendo em 18 aldeias (Feconapu, 2009). Muitos Huni
Kuin também moram nas cidades de Rio Branco, Tarauacd, Feijé, Jordao e Santa Rosa
do Purus.

Os Huni Kuin fazem parte do conjunto Pano interfluvial® e, em termos
etnolinguisticos, integram o “sub-grupo dialetal nawa” (Fleck, 2013). No Acre, ao lado
dos Huni Kuin, sdo também Pano interfluviais, os Shawadawa (ou Arara do Acre), 0s
Katukina do Acre’, os Nukini, os Poyanawa, os Shanenawa, os Jaminawa € 0S
Yawanawd. Existem ainda alguns povos ndo repertoriados, chamados de ‘isolados’ pelo
indigenismo oficial; e de Nawa Kuin ou “brabos” pelos Huni Kuin. H& também povos que
reivindicam o reconhecimento de uma identidade Pano, como os Nawa da Serra do
Divisor e os Kuntanawa, habitantes da Reserva Extrativista do Alto Jurua.

Esse conjunto Pano engloba povos com grande homogeneidade linguistica e

¢ Os povos Pano estdo presentes na extensa area de florestas que vai desde o sul e oeste do estado do Acre até a
parte ocidental de Ronddnia, e também do norte do Amazonas, entre os rios Jurua e Javari, o alto Solimdes, o
Alto Purus e o Ucayali e seus afluentes da margem esquerda até as cabeceiras das bacias do Javari, Jurua e Purus.
(Erikson, 1992: 239).

7 Estes Katukina Pano ndo devem ser confundidos com os Katukina do Amazonas que falam uma lingua isolada
e se autodenominam Tukuna.
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cultural. Erikson (1993) definiu essa multiplicidade dos povos Pano com a metéafora
“nebulosa compacta”, reconhecendo o lugar de destaque dos Huni Kuin nela. Essa
relevancia dos Huni Kuin foi notada e apresentada logo nas primeiras décadas pés
contato. Constant Tastevin, religioso e etndlogo francés que percorreu 0s rios Muru e
Tarauacé nas decadas de 1920 e 1930, e que é uma as referéncias histdricas e etnogréaficas
da regido nas primeiras décadas do século XX, sintetizou esse panorama indigena, se
dedicando mais detidamente aos Huni Kuin, como podemos ler nesse pequeno trecho:

No fundo do beco sem saida que forma o Brasil, na direcéo das
nascentes do Jurua e de seus grandes afluentes, o Envira e o
Tarauacé, um pouco por todas as margens dos pequenos cursos
d’dgua, ao meio da grande floresta, estendiam-se ainda ha vinte
anos numerosas aldeias indigenas que falavam em sua totalidade
um dialeto Pano. Cada cla leva um nome de um animal,
combinado a palavra “nawa”, que significa povo, tinhamos
assim o povo sapo, Poyanawa, povo sagui Chipinawa, povo
esquilo Kapanawa o0s homens javali, ou Yawanawa.
Contrastando com todos 0s outros, mas numerosos e mais
trabalhadores também havia os “homens vampiro” ou

Kachinawa. (Tastevin in Cunha, 2009: 127)

A dualidade associada a uma dinamica de incluséo do ‘outro’ fundamentam a vida
social dos Huni Kuin e das sociedades Pano em geral. Sdo processos explicitados por
certas caracteristicas culturais e étnicas, a comecar pelas proprias nomeacdes que ddo a
si e aos outros. Falo especificamente do termo nawa que acompanha seus etnénimos.
Assim como grande parte dos Panos interfluviais, os Huni Kuin, conhecidos como
Kaxinawa, tem nos etndnimos pelos quais sdo conhecidos a presenca do termo nawa.
Usado em diferentes situacGes, esse termo representa a relacdo dos Pano com a alteridade,
tanto no que diz respeito aos limites étnicos intra Pano, como aos limites estabelecidos
nas suas relacoes externas (Calavia, 2002; McCallum, 2002).

Esse termo, quando compde etndnimos, é traduzido de forma simplificada como
“povo” ou “turma”. Por exemplo, 0s Kaxinawa sao o “povo do morcego” ou vampiro; 0s
Jaminawa, o “povo da pedra”; os Yawanawd, o “povo da queixada”; os Varinawa, o

“povo do sol”; os Kamanawa, o “povo da onga”, ¢ assim por diante. Nas primeiras
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décadas do contato, eracomum que cada um desses povos chamasse quase todos 0s outros
povos Pano de Nawa e, ao mesmo tempo, se autodenominassem Huni Kuin (Tastevin,
2009 [1925]).

Por outro lado, o termo, quando usado de forma isolada, servia para se referir ao
outro hostil, os seja, 0s outros povos nawa outrora inimigos e também os inimigos
mitoldgicos, principalmente aqueles que eles chamam de Inka (McCallum, 2002). Com
0 contato interétnico com sociedades nacionais, o termo nawa também passou a servir
para designar 0s seringueiros e caucheiros que passaram a ocupar seu territorio.
Posteriormente, passou a designar todos os membros da sociedade que os circundam e
com os quais se relacionam, mas que diferem radicalmente deles, isolando o tom bélico
do termo.

Assim, esse duplo uso do termo nawa mostra a flexibilidade Pano com relacdo a
defini¢do das fronteiras entre o “eu” e o “outro” no contexto das relacfes intra Pano e,
por outro lado, também evidencia uma total separacdo no contexto extra Pano (Lagrou,
2002: 29). Usa-se nawa para se referir a uma alteridade extrema (inimigos, brancos e
seres mitoldgicos predadores), mas também para nomear outros povos Pano. Nawa &,
portanto, um conceito relacional que expressa desde a alteridade maxima até a identidade
inclusiva (Calavia, 2002).

Podemos perceber na fluidez - usando o termo que Lagrou (2007) usa em sua
analise das formas (kenes) Huni Kuin -, na inconstancia e na extrema flexibilidade do
termo nawa uma dindmica inclusdo-exclusdo. Vemos essas caracteristicas neste
depoimento de um Jaminawa, tidos como inimigos dos Huni Kuin no periodo anterior ao

contato com as sociedades nacionais. Ele diz:

Para nds, existiam s trés troncos, que eram chamados de
Shawanawa ou Shawddawa®, Sapanawa ou Sapadawa e 0
Yawanawa ou Yawadawa, que ndo sao estes que vivem no
Gregorio. Hoje, todas as comunidades Jaminawa que existem,
vém desses trés nomes. Tinha um grupo também de Kaxinawa
(Kaxidawa), porque Kaxinawa para nos ndo sao esses Kaxinawéa
Huni Kuin. Esses Huni Kuim chamavamos de Sainawa ou

Saidawa. Saidawa significa que € um povo que gosta muito de

8 O termo dawa ¢ a variagéo dialetal do termo nawa. Ele ¢ utilizado pelos Jaminawa e pelos Shawadawa.
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fartura. SO depois que a gente conheceu esses Huni Kuin como
Kaxinawd, que foram os brancos que deram para eles, assim
como deram Jaminawa para a gente. Da mesma forma que pegou
esse nome Jaminawa entre 0 Nosso povo, pegou Kaxinawa com

eles também (José Tunuma, Aldeia Boca do Canamari, 2006)°.

Essa multiplicidade de usos e de formas - quase uma indefinicdo - do termo nawa
é uma metafora da falta de limites étnicos no interior do proprio conglomerado Pano, e
também de seu questionamento as definicdes fixas e substancialistas de identidade e de
diferenca (Lagrou, 2002: 29). Aléem disso, tambeém da sinais de uma caracteristica Pano
elementar, que é o poder de interacdo sem grandes conflitos com o novo e/ou com o
“outro”, incluindo esse outro e se deixando incluir. Ou Seja, esse termo nawa, que aponta
uma fluidez entre o ‘eu’ e o ‘outro’ no contexto intra e extra Pano, é reflexo de uma
dualidade fundamental que permite a dinamica de inclusdo e exclusdo de alteridades
(Kensinger, 1989; Melatti, 1997, Calavia S&ez, 2006)).

Essa indefinicdo, no entanto, ndo é impeditiva para que 0os Pano marquem uma
certa distancia diante do outro: 0 mesmo termo “nawa” que inclui, também exclui. Vemos
essa exclusdo diante das recorrentes recusas dos povos Pano das designacoes que lhes
sdo dadas por esses “outros”, geralmente por povos vizinhos, € que sdo, muitas delas,
designacdes pejorativas.

A propria relacdo dos Huni Kuin com o termo Kaxinawa, denominacéo pela qual
eles foram e ainda sdo conhecidos, é um exemplo dessa recusa. Os Huni Kuin ndo aceitam
o0 termo kaxi — traduzida como morcego ou vampiro e que € atribuido tanto aos Huni Kuin
(Kaxinawd) quanto aos Kashibo®°- pelo fato de que ela aponta para suas antigas relacdes
com préticas de endocanibalismo, uma caracteristica compartilhada no periodo anterior
ao contato por muitos outros povos Pano (Tastevin, 2009 [1925]).

Existem também outras versdes mais contemporaneas para a recusa do termo
Kaxinawa como etndnimo. Uma das mais recentes for recolhida por Weber (2006: 53)
em sua pesquisa de mestrado na Terra Indigena lgarapé Humaita, no alto rio Muru, e

também esta muito presente entre 0os Huni Kuin do Caucho. Segundo essa verséo, o termo

® Depoimento realizado no contexto de elaboragdo do Estnozoneamento da Terra Indigena Jamnawa do Caeté.
10 Povo Pano ribeirinho do Peru que se autodenomina Uni e vive nos afluentes das cabeceiras do rio Purus e no
rio Ucayali.

11 Em 1925, Tastevin (2009 [1925]) escreveu um ensaio intitulado “Os Kachinawas comedores de cadaveres” no
qual narra detalhadamente o ritual de antropofagia executado pelos Huni Kuin.
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kaxi teria sido inventado pelos “brancos” e se deve a contingéncia do primeiro encontro
entre um homem branco e um Huni Kuin. Nessa ocasido, os Huni Kuin estavam, por uma
razdo nao explicitada, lidando com um morcego, que é “kaxi” na lingua Hatxa Kuin. Por
um equivoco de traducdo ao se apresentarem, 0s brancos e 0s outros povos comecgaram a
chama-los de Kaxinawa. Essa versdo também esta exposta no livro “Historia Indigena”
(Mana Kaxinawa et all, 2002), que ajudou a espalha-la entre eles. Existe também uma
outra versdo dessa mesma histéria que substitui esses ‘branco’ por um antrop6logo
(idem).

As explicacbes sobre as origens do termo Kaxinawa sdo tdo diversas quanto
antigas. Porém, tanto Tastevin quanto Sombra - sargento do exército que, uma década
antes do francés, escreveu relatorios sobre povos indigenas da regido, incluindo os Huni
Kuin, — confirmam a existéncia do termo kaxi desde os primeiros anos do contato e que
que ele estava relacionado ao fato desses indios “terem o costume de comer os parentes”
(Sombra, 1913:11). Hoje, o termo Kaxinawéa, embora ainda seja muito usado no contexto
interétnico, é recusado pelos Huni Kuin, que querem ser reconhecidos pelo seu etnénimo
original Huni Kuin.

Além dessas variacdo entre o ‘nos’ e oS ‘outros’, € de ‘inclusdo’ e ‘exclusdo’ desse
outro, que o termo nawa encerra, tal dualidade baseada em metades simétricas que
organiza e permite esse transito, também estdo materializadas em outras expressdes da
vida Huni Kuin, como, por exemplo, na organizacdo de parentesco, nos sistemas rituais e
no sistema de trocas, reciprocidade que envolve a organizacdo das atividades produtivas.

Nesse sentido, a dualidade do sistema de parentesco Huni Kuin € onde as metades
simétricas aparecem de forma mais explicita em termos ideais. Tal sistema consiste na
separacdo das pessoas em duas metades exogamicas: a metade Duabakebu (onca
sucuarana) e a metade Inubakebu (onca). Essas duas metades, por sua vez, se dividem em
quatro sec@es alternadas baseadas no sexo. Na metade Duabakebu, os homens sdo Dua e
as mulheres Banu. Entre os Inubakebu, os homens séo Inu e as mulheres Inani. Assim,
todos os Huni Kuin ao nascerem pertencem a uma destas duas metades, que define a
identidade que os acompanhara a vida toda.

Essa dindmica, baseada numa endogamia de grupo e exogamia de metades e
secOes, satisfaz a demanda dos Huni Kuin pela incluséo da alteridade, uma marca desse
povo e da maioria dos Pano (Calavia Saez, 2006; Mellati, 1997). Neste caso, 0 outro a
ser incluido pertence a metade oposta. Um homem pertence sempre a metade de seu pai,

enquanto a mulher pertence a metade oposta a de sua mée. Dentro da mesma metade, 0s
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parentes sdo consanguineos e consideram afins os da metade oposta. Assim, 0os homens
devem casar com mulheres da metade oposta e, idealmente, da se¢do correspondente a
sua. Todas as mulheres de sua propria metade sdo consideradas irmas e as da outra metade
sdo esposas em potencial. Do mesmo modo, os homens da mesma metade sdo
considerados irméos e os da outra metade sdo cunhados potenciais. Podemos ver este

modelo no esquema apresentado por Kensinger (1998: 38):

e

Grifico 2
La relacién entre mitades y secciones matrimoniales

MITAD A MITAD B

-

SECCIONES MATRIMONIALES
N
»

Esse sistema dual, tido como um ideal a ser respeitado - pelo menos de forma mais
explicita do que observado em grande parte de outros povos Pano - é uma caracteristica
diacritica que leva alguns pesquisadores a considerarem os Huni Kuin como o paradigma
de uma sociedade Pano tipica. Erikson (1992), por exemplo, diz que eles seriam o nlcleo
s6lido em meio a “nebulosa Pano”; uma ideia que também é corroborada por McCallum
(1989) e Kensinger (1985).

Essa organizacdo social, idealizada principalmente no parentesco, impondo
casamentos preferenciais varia dependendo da historia especifica de cada grupo
especifico, sendo mais rigida nas aldeias localizadas nos altos rios, e menos rigida entre
os Huni Kuin das aldeias localizadas proximas de centros urbanos - como €é o caso dos
Huni Kuin do Caucho. Esses ultimos, ndo conseguem obedecer plenamente a essas regras,
sendo bastante comum a existéncia de casamentos interétnicos, seja em razao da histéria

de contato, seja pelas atuais relagdes pacificas intra Panos e com seus vizinhos Arwak.
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Apesar do sistema dual ndo operar de forma plena na regulagdo dos casamentos
entre os Huni Kuin do Caucho, a dualidade e o sistema associado de incluséo-excluséo
continua operando com grande vigor nas festas rituais e na organizagéo dos sistemas de
producdo, que sdo, por sua vez, a expressdo de um ideal de sociabilidade e de
reciprocidade que cultivam em suas relacdes sociais, incluindo ai o0 mundo ndo humano.

Assim, podemos ver essa dualidade sendo atualizada, entre os Huni Kuin do
Caucho, principalmente em rituais que atualmente realizam nas suas aldeias, chamados
por eles de hohoika ou mariri, ou ainda katxanawa. Esses rituais comecaram a ser
produzidos e executados ap0s a demarcacdo da terra indigena, depois de décadas sem
poder reproduzi-los. Eles foram, e ainda estdo sendo, reconstruidos paulatinamente, posto
que, tudo indica que esses rituais, assim como a lingua, ndo fizeram parte da ‘cultura
residual’ que mantiveram no periodo do seringal. 1sso €, neste periodo deixaram de ser
realizados por grande parte dos Huni Kuin por razdes Obvias, relacionadas ao
desmoronamento sociocultural e demografico que se abateu sobre eles.

Retomados recentemente, os rituais sdo referéncia da persistente dualidade que
resiste entre os Pano. Possuem como referéncia o Katxanawa, o importante ritual Huni
Kuin de abundancia e fertilidade que virou referéncia para uma serie de rituais realizados
no contexto de festivais e comemoragdes diversas.

Estando relacionado ao inicio do ciclo agricola, o Katxanawa envolve um
conjunto de dancas rituais musicas cantadas exclusivamente em Hatxa Kuin, e com farta
distribuicdo de alimentos (McCallum, 1989), na sua versdo original, correntemente
realizada pelos Huni Kuin das ‘terras de cima’, 0 katxa trata-se de um ritual de nomeacao
ou invocacdo de todas as plantas e legumes cultivados nos rogados de terra firme (bai
kuin) e nos rocados de praia (maxi bai). Seu objetivo principal é pedir aos yuxin*? que
emanam dos legumes, do fogo, dos animais, que permitam e ajudem a obterem uma safra
abundante.

O ritual consiste basicamente em encontros ritualizados entre as duas metades.
Enquanto um grupo, sob a atribuicdo de defensores do local, representados por homens
cobertos de palha de jarina dos pés a cabeca, dancam ao redor de um tronco de paxiuba
chamado Katxa - previamente derrubado, descascado dentro da mata pelos homens da
outra metade; o outro grupo, o dos invasores, representando a outra metade, sai da mata

e invade a aldeia onde é recebido com atitudes de hostilidade ritualizada. Apos essa

12 Entidades centrais no sistema e crengas 0s Pano, compdem humanos e ndo humanos.
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recepcdo, a hostilidade € deixada de lado, e os grupos dancam juntos ao redor do Katxa,
chamando todas as plantas cultivadas pelos seus respectivos nomes e desejando uma safra
abundante. Se no primeiro dia, os inubakebu vém da mata e os duabakebu os recebem.
No dia seguinte, os papeis sdo invertidos. Os invasores se tornam defensores e 0s
defensores invasores e assim por diante. Estas festas se estendem por dias e noites, a base
de muito rapé e nixi pae, ou huni, bebida psicotropica - conhecida popularmente como
‘daime’.

Assim, no Katxanawa, em demais rituais, ha uma estrutura onde as duas metades
representam a relagdo entre “interior” e “exterior”. Esta relagcdo ¢ destacada e efetivada a
cada etapa do ritual. Por exemplo, as trocas de caga e peixes entre as metades; e que,
sobretudo, evidencia a interacdo entre homens e mulheres casaveis, alem de reforcar a
coesdo social entre as metades e se¢des. Essas dancas e rituais seguem o padrdo normativo
rigido do Katxanawa, com separacdo das metades entre defensores e invasores e inclusdo-
exclusdo das metades opostas.

Weber (2006: 51) nos diz que os rituais — e também os casamentos - séo reflexo
de l6gicas opostas que conduzem o modo de ser dos Huni Kuin. Eles apresentam, por um
lado a endogamia dentro do grupo, com uma aparente autossuficiéncia, por outro, a
exogamia entre metades, significando a necessaria abertura para o outro (exterior). Ou
seja, a dualidade, observada nos rituais, no sistema de casamentos e nas nomeacoes,
permitem a efetivacdo de uma dinamica de incluséo e exclusdo que caracteriza a forma
dos Huni Kuin se relacionarem entre si € com os “outros’. Sobre esse tema, McCallum

afirma:

A relacdo que devem desenvolver com 0s varios espacos e tempos
do exterior é de producdo. Eles tém de buscar saberes, objetos,
presas, comidas, remédios e produtos variados, que trazem de
volta para casa e inserem nos canais que os fardo parte do
processo de reproducdo social. Existem duas modalidades de
relacionamento com os que habitam o exterior: a predacéo e a
troca (McCallum, 1998: 03).

Nesse trecho, a autora aponta dois processos complementares relacionados a
dualidade dos Huni Kuin: a reciprocidade e a sociabilidade. Qualquer anélise das relagdes

territoriais e ambientais dos Huni Kuin atuais precisa levar em conta esses dois processos.
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Segundo McCallum, a sociabilidade entre os Huni Kuin “captura a visao propria
dos indios sobre o sentido das suas vidas e a dindmica das suas atuag¢oes no mundo” (in
Vieira, 2015: 08). Sobre esse aspecto, também observa que a sociabilidade se expressa
nos ideais de “viver bem”, ou seja, a possibilidade de viver nas aldeias e entre parentes.
Descola (1994 in McCallum, 1998)), dando o exemplo dos Achuar, aponta que a
sociabilidade se define ndo sé pelas relagdes entre o interior e o exterior, mas também
dentro do interior, sendo caracterizada pelo desejo de uma “vida boa”, com paz e
harmonia no microcosmo da casa (hiwe).

Esse investimento constante na atracdo, manutencao e composicéo de circulos de
cooperacdo com as familias proximas ou distantes, constréi praticas reiteradas de
convivialidade em espagos ou lugares percorridos e vividos e tem como catalisador ....as
relacGes de reciprocidade. Ou seja, reciprocidade e sociabilidade andam juntas e estdo
relacionadas com um equilibrio tanto das relacdes internas, quanto das relagcdes que 0s
Huni Kuin mantém com o exterior.

No plano das relagdes internas, ou seja, das relagcbes que mantém entre si, a
sociabilidade através da reciprocidade € um preceito relativamente rigido que se ramifica
em Varios niveis da vida social Huni Kuin. No caso dos Huni Kuin do Caucho, esse fato
é visivel também no esfor¢co de se manter a regra da uxorilocalidade, mesmo em
casamentos que ndo seja entre metades opostas ou ainda naqueles ocorridos inter-panos.

Ou seja, de modo geral, o grupo doméstico nas aldeias é representado por um casal
mais velho que vive com seus filhos e filhas solteiras, junto com suas filhas casadas, seus
genros e netos. Um homem permanece na casa de seus pais enquanto solteiro. Apos
“Juntar-se” com sua mulher, passa a morar, por alguns anos, na casa do sogro. Durante
esse periodo, trabalha sob a coordenacdo deste sogro, junto com seus cunhados, para a
geracdo de produtos e renda coletivamente consumida pela totalidade de seu novo grupo
familiar extenso. Somente quando seus respectivos filhos comecam a crescer é que o
homem faz uma casa separada para sua mulher e filhos, muitas vezes perto do sogro ou
na vizinhanca. A partir desse momento, o0 homem, recém-saido da casa do sogro junto
com sua mulher, passa a ser responsavel pela sua propria casa, porém, continua com a
obrigacdo de ajudar o sogro em diversas tarefas, como, por exemplo, na construcéo de
novas casas, no cultivo dos rogados - de terra-firme e de praia - e na divisao de alimentos,
principalmente a caca (Cf. Aquino 1977; Weber, 2006).

Como veremos mas detidamente adiante, a proximidade fisica e social entre

parentes e afins, exemplificada aqui pela uxorilocalidade, € sempre desejavel para compor
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as parcerias para o trabalho e as ajudas mutuas nas atividades como derrubadas, cultivo
de rocgados, cacgadas e pescarias coletivas, construcdo de casas, etc.

No plano de suas relacGes externas, 0s Huni Kuin enxergam o exterior como um
conjunto de saberes, objetos e produtos variados, que devem ser trazidos por eles para
“dentro”, ou seja, devem ser inseridos e incorporados como parte do processo de sua
reproducdo social (McCallum, 1989). J& no das relagdes internas é a reciprocidade e
sociabilidade que vdo amalgamam os diversos grupos que formam os Huni Kuin do
Caucho numa identidade social e politica Gnica. Sdo elas que criam um sentimento de
pertencimento que eles chamam de nukum yura, expressao que pode ser traduzida como
“nosso corpo”. E isso que Weber (2006: 137) chama atencdo como um “ideal da vida
compartilhada entre parentes”. Tambem Lagrou firma que “a propria concepg¢ao de ser
kaxinawa significa viver em comunidade com os parentes proximos” (Lagrou, 1998:25).

Esse sentimento de pertencimento é tdo importante que os Huni Kuin do Caucho,
de forma geral, apesar da densidade demogréafica de sua terra indigena ser alta, procuram
sempre receber as novas familias que chegam em seu territério da forma mais inclusiva
possivel. Da mesma forma, eles demonstram um sentimento idéntico ao procurar evitar
que moradores saiam da terra indigena. Apesar do impacto socioambiental provocado
pela chegada desses novos habitantes — refletido na escassez de materiais e diminuigao
das rocas, por exemplo - o fortalecimento do nukum yura, que mantem e amplia a
sociabilidade Huni Kuin, é o objetivo mais relevante dos Huni Kuin do Caucho neste

contexto contemporaneo de sua historia.

1.2 RELATOS DO CONTATO INTERETNICO

Os Huni Kuin sdo citados por viajantes, religiosos, comerciantes e funcionarios
dos governos nacionais desde o final do século X1X. Tastevin escreveu varios artigos que
mencionavam o0s grupos Huni Kuin que viviam no rio Muru, que ele considerava como o
rio de maior concentragdo indigena da regido. Em um desses artigos, o autor se refere a

esses indios nos seguintes termos:

Antes da invasdo dos seringueiros vindos do Nordeste do Brasil,

0 Rio Muru era habitado apenas por indios selvagens. Eles eram
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mais concentrados ai [no Muru] do que em qualquer outro lugar.
A maioria falava o dialeto Pano e se autodenominava Huni Kuin,
“os verdadeiros homens”. Eles se dividiam em varios clas, ora
aliados, ora inimigos. O mais importante deles era os Kaxhinawa
(os homens vampiros), que povoavam sobretudo a margem
direita do médio Muru (Tastevin, 1925: 10).

Segundo a historiografia, a histdria de contato entre os Huni Kuin e 0s seringueiros
brasileiros comecou em 1892, trés décadas antes das viagens e Tastevin, no proprio rio
Muru, provavelmente com familias indigenas que teriam se deslocado do igarapé Iboiagu
em direcédo ao baixo rio Muru (McCallum, 2001: 8). Iglesias (2010:55) afirma que varia
de 1885 a 1889 as datas apresentadas por diferentes autores para a chegada dos primeiros
exploradores na foz do rio Muru.

Independente da data precisa, nessa época, o igarapé Iboiacu era considerado por
viajantes como um dos principais locais de moradia dos Huni Kuin (Tastevin, 2009: 142).
Dizem que o primeiro contato teria sido marcado pelo trucidamento do primeiro casal de
imigrantes nordestinos que chegou nas margens do rio Muru, seguido de ataques
permanentes dos indios aos seringais. Segundo Tastevin, na invasdo dos “cristdos” no
Muru em 1890, os “aborigenes da bacia de Tarauacéd foram os que ofereceram mais
resisténcia as pessoas que pretendiam [ali] se fixar ”(idem: 149).

Cabe notar, porém, que muitas das mortes de seringueiros neste periodo e a
atribuicdo destas mortes aos indigenas seriam parte das estratégias dos seringalistas para
se livrar de empregados sem serem acusados de tais crimes. Com certa ironia, Castello

Branco levanta essa suspeita ao afirmar que:

os selvagens eram acusados de atacarem continuamente 0s
seringueiros, mas, por uma estranha coincidéncia, sé apareciam
mortos na estrada aqueles fregueses que dispunham de maior
saldo (Castello Branco, 1961: 220).

As inconsisténcias na histdria do Acre sobre os primeiros contatos entre indios e
brancos ainda sdo muitas. Ao discutir a historiografia regional, Pimenta (2015) apontou
uma tendéncia dos estudiosos brasileiros em atribuir as correrias mais cruéis somente aos

caucheiros peruanos e bolivianos. Segundo eles, os massacres também eram organizados
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por brasileiros, mas essas chacinas tendem a ser sistematicamente ocultadas ou
subestimadas pelos promotores da histéria oficial acreana.

Na histéria do contato dos Huni Kuin com os brancos, os relatos de expedicoes
oficiais do tenente do exército brasileiro Luiz Sombra, delegado®® da regido de Tarauaca,
Muru e Envira, entre 1905 e 1906, indicam que as primeiras “correrias” foram realizadas
por caucheiros peruanos no rio Tarauaca a partir de 1896. Neste ano, fundou-se o primeiro
seringal no encontro dos rios Muru e Tarauacd, onde foi erguida a Vila Seabra, futura
cidade de Tarauaca. Sombra (1913) descreveu as “barbaridades” que ele proprio
constatou em suas expedicdes, dando conta de como seringalistas brasileiros contratavam
caucheiros peruanos para expulsar os indios dos seringais ou simplesmente extermina-
los.

O catalisador desse processo de nacionalizacdo foi o avanco da fronteira
extrativista da borracha que colocou a Amazoénia sul ocidental, no sistema de comércio
mundial, mudando, de forma permanente, a paisagem social da regido. A borracha,
produto indutor de todo esse processo, ja era conhecida e usada pelos povos da Amazoénia
bem antes da chegada dos europeus nas Americas. O Ocidente a “descobriu” somente no
século XVIII, quando foi levada de Quito para a Franca e incluida na nomenclatura da
botanica, em 1736, com o nome de Hevea Guyanensis, denominacdo genérica que
englobava mais de trinta variedades da espécie. Com o processo quimico da vulcanizacao,
criado em 1839 nos Estados Unidos, a borracha tornou-se impermeavel e resistente a altas
temperaturas, abrindo assim inumeras possibilidades para seu uso nas industrias, nos
transportes e nas comunicagdes. Seguiu-se uma demanda gigantesca pelo produto que
entrou definitivamente no mercado mundial.

Entre 1877 e 1913, ou seja, em pouco mais de trés décadas, o advento, apogeu e
decaida do comércio da borracha mudou drasticamente a configuracdo social e étnica do
interflivio Jurud/Purus.** Esse periodo, chamado ‘ciclo da borracha’, impactou
brutalmente demografica, social e culturalmente os povos Pano desse regido. O choque
de dois mundos, produzido pelas ondas de migracdes de seringueiros nordestinos e

caucheiros peruanos, desestruturou a vida social e cultural de dezenas de povos indigenas.

13 Estes delegados eram funcionarios do governo central com plenos poderes para fazer justica, fiscalizar, nomear
funcionarios, abrir inquéritos e prender criminosos. Luiz Sombra foi nomeado delegado por Thaumaturgo de
Azevedo, entdo prefeito do Alto Jurua.

140 volume de exportagdo mostra o impacto da economia da borracha na Amazonia. Entre 1840 e 1844, foi
registrada a exportagdo de 1.445 toneladas da matéria-prima. No quadriénio seguinte, 1845-1849, esse nimero
subiu para 30.360 toneladas e no boom, em 1912, atingiu 42.286 toneladas, cifra recorde que nunca mais foi
alcangada (Benchimol, 2009: 143).
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Tal encontro deu origem a narrativas marcadas por uma serie de imagens, valores
e preconceitos que negavam a humanidade dos indigenas, equiparados a selvagens
irracionais e incapazes de “civilizar-se” (Iglesias, 2010: 160). Submetidas a um processo
de exterminio que se estendeu das décadas finais do século X1X até a primeira década do
século XX. Os colonos operavam esses exterminios através das correrias, que eram
expedicOes de exterminio ou escravizacdo de indigenas, utilizadas como uma forma
eficaz de retirar os que eram considerados os principais obstaculos a exploracdo da
borracha e uma ameaca real aos seringueiros e a seguranca da producéo dos seringais. As
correrias se tornaram um mecanismo inerente e necessario ao funcionamento seguro do
barracdo nas primeiras décadas apds sua instalacdo (sobre as correrias ver Aquino, 1977;
Iglesias 2010; Tastevin, 1925; Sombra,1911). Nesse processo de exterminio e escravido,
matava-se 0S homens e poupava-se mulheres e criancas. As mulheres tornavam-se
escravas sexuais de muitos seringueiros e seringalistas e as criancas alimentariam o

estoque de méo de obra futura dos seringais. Em um trecho Tastevin (1925) afirma:

Em 1898 comecaram os massacres. Nada mais facil do que
acabar com uma tribo incbmoda. Relinem-se trinta a cinquenta
homens, armados de carabina de repeticdo e munidos cada um
com uma centena de balas, e a noite, cerca-se a Unica maloca,
em forma de colmeia de abelhas, onde todo o cld dorme em paz.
No nascer do sol, na hora em que os indios se levantam para fazer
a primeira refeicdo e os preparativos para a caga, um grito
convencionado d& o sinal e os assaltantes abrem fogo todos
juntos a vontade. Pouquissimos sitiados conseguem escapar:
levam-se as mulheres e as criangcas que podem ser pegas vivas,
mas ndo se perdoam os homens, que por sua vez, Se mostram sem

medo e indomaveis” (:149).

Em outro trecho, Tastevin, acrescenta:

(...) quando os brancos querem se estabelecer num terreno
ocupado por uma tribo, eis como procedem. Ele arma cinco ou
seis homens com bons fuzis e parte para a busca da maloca.

Quando a acha, ele e seus homens a cercam e massacram todos

54



aqueles que tentam fugir e as mulheres e criancas séo levadas ao
Jurua e vendidas como animais (...) Infelizmente se eu fosse dizer
tudo, quantas cenas de barbérie atroz eu poderia citar! (Tastevin,
2009: 55).

Os sobreviventes das correrias foram abandonados, ainda nos primeiros anos do
século XX, pelo recém criado indigenismo oficial®®, que delegou as elites locais a tarefa
de resolver a questdo indigena. Nessas condicOes, s existiam duas alternativas para 0s
Huni Kuin: fugir para os altos rios, longe da exploracdo do caucho e da borracha, ou viver
como “caboclos”, cortando seringa e exercendo servigos bragais nas colocagdes, unidades
territoriais produtivas da economia da borracha.

Devido a conflitos com patrbes, familias Huni Kuin fugiram para os altos rios
Purus e Curanja’®, locais onde existia pouco, ou nfo existia, nem caucho nem seringa e,
por essa razdo, eram escassamente povoados e explorados pela empresa seringalista.
Esses grupos familiares retornaram ao Brasil na década de1970 e atualmente vivem, a
maioria, na Terra Indigena Rio Purus (cf. Ochoa, 2013).

O outro grupo significativo de Huni Kuin passou a trabalhar diretamente para
patrdes seringalista em varias configuracdes de mediacdo. Havia desde aliangas entre o
patrdo seringalista e chefes de familias extensas, até casos de escravizacdo. Nesse
contexto se destaca a figura de Felizardo Cerqueira®’, conhecido por seus trabalhos como
“amansador” de indios (cf. Iglesias, 2010). Muitos Huni Kuins foram trabalhar com ele
nas colocacdes do seringal California, no rio Envira, e Fortaleza, no rio Jorddo, afluente
do alto Tarauaca. Um outro contingente se espalhou por varios seringais e colocacGes da
regido dos baixos rios Envira, Tarauaca e Muru, fundando aldeias perto de barracdes de
seringa e a0 mesmo tempo circulando por entre seringais instalados em seu territdrio. E
0 caso, por exemplo, dos Huni Kuin que sairam do seringal Califérnia, no rio Envira, e

criaram duas aldeias - a aldeia Transual e a aldeia Caucho -, no seringal Tamandaré, no

15 O Servico de Protecéo aos indios e Localizagdo de Trabalhadores Nacionais (SPILTN) foi criado em 1910.

16 Na década de 1920, um violento conflito ocorreu nas cabeceiras do rio Envira. Durante esse conflito, os Huni
Kuin massacraram uma turma de caucheiros peruanos no seringal Simpatia, saqueando barracdes e levando
mercadorias e armas. Com medo de represalias, eles fugiram, para as terras do Curanja, do lado peruano (Ochoa,
2013; Montag,1998),

17 Esses Huni Kuin que foram trabalhar com Felizardo Cerqueira foram tema da pesquisa de Marcelo Iglesias,
cuja tese de doutorado, defendida no Programa de Pds Graduacdo em Antropologia Social do Museu Nacional,
foi publicada em 2010. Ao considerar as informagdes fornecidas pelo seringalista em seu diario, 0 autor mostrou
que a “catequese” dos Huni Kuin teve provavelmente inicio em 1910 no rio Envira e durou até a década de 1930
(lglesias, 2010: 290).
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baixo rio Muru, onde décadas depois seria reconhecida a Terra Indigena lgarape do
Caucho.

Segundo relatos dos moradores da Terra Indigena Igarapé do Caucho, seus
parentes chegaram na regido da foz do rio Muru por volta de 1910, perto do fim do ciclo
da borracha na Amazonia*®. Provavelmente faziam parte do contingente amansado por
Felizardo Cerqueira e que tinham seguido com ele para trabalhar em seringais nas
cabeceiras do rio Envira. Por razOes desconhecidas, se deslocaram para a regido da
confluéncia dos rios Muru e Tarauacd, onde se estabeleceram para trabalhar no seringal
Tamandaré.

A partir do fim do ciclo da borracha, a inercia econémica se abateu sobre a regiéo.
Os povos indigenas, ja inseridos compulsoriamente no sistema seringalista, foram
invisibilizados pelos governos e elites locais como parte de uma estratégia etnocida. A
construcdo dessa invisibilidade foi paulatina, mas ndo prolongada. As narrativas de
negacdo da presenca indigena comecaram a se desenhar entre 1910 a 1920, quando
rapidamente os Huni Kuin, como outros povos indigenas do Acre, tiveram sua identidade
indigena apagada e passaram a ser associados a categoria genérica de “caboclo”, o “indio
amansado” Que carregava consigo um conjunto de atributos negativos - ladréo,
preguicoso, traidor, animal etc. - que marcava uma brutal inferioridade em relagdo aos
seringueiros e seringalistas (Aquino, 1977; Cardoso de Oliveira, 1972).

Nestas décadas iniciais, a maioria dos Huni Kuin abandonaram os Shubuds, suas
antigas casas comunais que abrigavam varios grupos domésticos. A essas casas foram
dadas 0 nome de Kupixawas!® e de “malocas. Sombra (1913) descreve assim um

“copichaua”, na segunda década do século:

O copichaua consiste em um longo galpdo coberto de palha,
muito alto no meio e descaindo em duas aguas até pouco mais de
um metro acima do solo, sem paredes nem resguardos laterais,
s0 se podendo entrar neles em pé pelas extremidades e sendo
preciso inclinar o corpo para se poder sair pelos lados. Nao tem
diviséo interna, sendo seu interior comum a todos os moradores;

cada familia, porém, tem seu fogo, seus utensilios, suas redes,

18 O ciclo da borracha é, de modo geral, datado de 1870 a 1912.
19 Segundo os Huni Kuin, nos conta Weber (2006: 143), kupixawa ndo é uma palavra de origem Pano, mas
introduzida logo apds o contato.
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suas espigas de milho, e seus milhos de modobi [amendoim] nos

lugares previamente designados pelos tuxauas (: 07).

Com a dissolucdo dos Shubuas, as familias se dispersaram nos seringais, que ja
estavam estabelecidos por toda a regido. Logo nos primeiros anos, também passaram a
ganhar nomes em portugués, que eram dados pelos patrdes ou por padres que subiam os
rios fazendo a ‘desobriga’. Aqueles que se instalaram proximos a vila Seabra, futura
cidade de Tarauacd, ou proximo da cidade de Feijo, no rio Envira, foram os que mais
tiveram suas bases culturais impactadas. Em duas gerac@es perderam a lingua Hatxa Kuin
e com isso o sistema ritual baseado em céanticos entoados na lingua nativa. Também o
Xamanismo, uma caracteristica Pano marcante, entrou em crise e, com ele, todo um
sistema politico baseado em uma contencéo de forgas entre xamas e chefes politicos. Esse
periodo, popularizado entre os indios acreanos como “o tempo dos cativeiros dos patrdes”
foi 0 mais intenso e mais dramatico nas relagdes interétnicas.

As perdas socioculturais acima citadas se estenderam no tempo e ainda hoje
marcam uma diferenca entre os Huni Kuin. Entre aqueles localizados a montante, nas
cabeceiras dos rios, sdo considerados mais “tradicionais”, mantendo suas particularidades
culturais; enquanto que aqueles que se instalaram em terras a jusante, perto das cidades,
se tornaram menos ‘tradicionais’, porem mais cosmopolitas, posto que passaram a ser
locais de circulacdo de Huni Kuins provenientes de diferentes aldeias de seu vasto
territorio.

Se na escala local e regional, os povos indigenas da regido foram enquadrados
etnicamente, através da invisibilizacdo. Na macro esfera da geopolitica ndo foi diferente,
como aponto no proximo tépico, que apresenta a completa auséncia deliberada da

discussao indigena na construcao das fronteiras do estado nacdo naquela regido.

3 ECONOMIA DA BORRACHA, GEOPOLITICA E
INVISIBILIZACAO INDIGENA

Os processo de nacionalizagdo territorial levado a cabo pelo estado nacional
ajudou a definir o tipo de relagdes interetnicas que foi desenvolvido na regido, marcado

pelas ‘solugdes’ locais e pela desatencdo do estado nacional para a questdo indigena.
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Nesse sentido, € percebido que na “questdo do Acre” - como é chamado o processo de
incorporagao da regido ao territorio brasileiro e tido como o “evento fundador” (Ricoeur
(1978: 40) da nacionalizacdo da regido - praticamente ignorou os povos indigenas. Suas
preocupacOes eram geopoliticas e econbémicas, como veremos a seguir.

No momento inicial da nacionalizacdo da regido, a exploracdo comercial da
borracha e a conquista dos territorios indigenas criou um ambiente de barbarie. Nesse
periodo, era evidente a auséncia completa do estado nacional brasileiro, que s6 comegou
a se manifestar efetivamente nos primeiros anos do século XX. As preocupacdes eram
territoriais e quanto ao destino da populagdo ‘nacional’, dos seringueiros nordestinos, que
ali se se estabeleceram na regido de forma permanente para explorar a seringa. Eles foram
parar na Amazonia sul-ocidental a partir das Gltimas décadas do século XIX, periodo em
que a regido passou também a ser explorada por peruanos e bolivianos originarios dos
Andes.

Em sua maioria, esses seringueiros fugiam das grandes secas que devastaram a
economia nordestina entre 1879-1880, 1889-1890, 1900-1901. Era um movimento
induzido e programado pelos governos e elites nordestinas. Sem acolhida e oportunidades
nas cidades da regido de origem, essa populacéo era praticamente obrigada a migrar para
a Amazonia. Cunha (1999 [1909]) escreveu sobre a ida desses retirantes do Nordeste

brasileiro:

Quando as grandes secas flamejavam sobre o sertéo e as cidades
do litoral se enchiam em poucas semanas de uma populacéo de
famintos assombrosos, devorados por febres — a preocupacéo
exclusiva dos poderes publicos consistia em liberta-las o quanto
antes daquela invaséo de barbaros moribundos... Mandavam-nos
para a Amazonia — vastissima, despovoada, quase ignota — o que
equivalia a expatria-los dentro da propria patria (...) os banidos
levavam a missdo Unica de desaparecerem... (Cunha, 1999: 33-
34).

O objetivo maior dessa migracdo era econdémico. A extracdo da seringa (Hevea
brasiliensis) e do caucho (Castilloa elastica) da regido, as principais matérias-primas para
a producéo da borracha, supririam o nascente mercado mundial da borracha. Dessa forma,

aproveitando-se de tragicas situagdes climéticas do nordeste brasileiro em associa¢do com
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um oportunista programa de desenvolvimento, foi se constituindo uma fronteira
econdmica nas florestas do sudoeste da Amazonia; e com ela, novas classes sociais,
composta por seringueiros, seringalistas e 0s donos das casas aviadoras (Oliveira,
2016:155). Esses nordestinos e suas familias se transformaram, nesse contexto, sem se
dar conta, nos principais bragos locais de um mercado mundial.

Pouco conscientes dos interesses geopoliticos e comerciais nacionais e
internacionais que pairavam sobre a regido, esses seringueiros se deslocavam pelos rios
sem considerar os limites definidos pelos diversos tratados fronteiricos existentes. Desse
modo, os novos colonos consolidavam na regido uma ocupacéo e transformaram em letra
morta os tratados de fronteira e seus limites imprecisos entre os paises (Fifer, 1972;
Benchimol, 2009).

A ocupacdo da regido por milhares de brasileiros, levou a uma disputa territorial
entre Brasil, Bolivia e Peru. O interesse do Brasil nesse territdrio estava relacionado aos
lucros comerciais propiciados pela exploracdo da borracha, mas também, e
principalmente, as questdes de ordem geopolitica que procuravam resguardar essa regido
estratégica da cobica de poténcias estrangeiras, principalmente dos Estados Unidos.

Impelidos por essas questdes conjugadas, 0s trés paises passaram a discutir 0s
limites de suas fronteiras internacionais na regido dos rios Madeira, Purus e Jurué. Pelos
tratados demarcatérios pos-coloniais, a area das cabeceiras desses rios pertenciam a
Bolivia?’. Porém, com o0 avanco da fronteira econdmica seringalista, estes tratados no
resistiram a virada do século, sendo rearranjados, como veremos a seguir, por um
conjunto de acdes geopoliticas.

Legalmente dona da area, a Bolivia passou a definir os seringueiros brasileiros
como “invasores”, especialmente os que exploravam o vale do rio Acre (Tocantins, 2001).
Sem reconhecer nem a autoridade boliviana, nem a brasileira sobre o territorio, 0s
seringalistas fundaram, em 1899, a “Republica Independe do Acre”, derrubada em poucos
meses pela marinha brasileira, que restituiu o territdrio a Bolivia.

Embora esse episodio tenha tido pouca importancia politica naquele momento, ele
foi significativo por ter colocado em duvida a capacidade do Estado boliviano para

defender um territdrio estratégico?l. Essa incapacidade foi confirmada com as tratativas

20 O Tratado de Ayacucho, assinado em 1867 entre o Brasil e a Bolivia, situava os rios Alto Acre, Alto Jurua,
Alto Purus e os seus tributarios Xapuri, Riozinho, laco, Chandless e Envira em territério boliviano. Ele foi
corroborado por um protocolo de 1895 que deixava para a Bolivia o direito da regido do Jurua e Purus. Esses
limites foram reconhecidos pela Expedi¢do Cunha Gomes de 1897 que reafirmou que a area pertencia de direito
a Bolivia mas, de fato, ao Brasil (Ricupero, 2000).

2L Nesse momento, a Bolivia passava por mais um de seus momentos criticos. As consequéncias da Guerra do
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do governo boliviano para arrendar a regido a um consorcio de investidores americanos
e ingleses: o Bolivian Syndicate, criado especificamente para explorar a borracha nas
terras da antiga colonia espanhola.

Aos olhos do governo boliviano, a criacdo desse consércio garantia o pagamento
dos impostos decorrentes da atividade de exploracdo da borracha e possibilitava conter o
avanco dos brasileiros (Foot Hardman, 1988; Fifer, 1972, Tocantins, 2001). No entanto,
para a Republica do Brasil, o Bolivian Sydicate era um representante do capital
estrangeiro que colocava os interesses geopoliticos brasileiros na Amazdnia em perigo
(Santos, 2002). Assim, a possivel instalacdo desse consorcio na regido propiciou um
ambiente que uniu os interesses locais dos seringueiros e seringalistas e o “fervor
nacionalista” de setores urbanos da sociedade brasileira em relacdo a essa regido
amazonica (Pimenta, 2003: 05).

Enquanto os governos centrais procuravam tratar suas divergéncias na esfera
diplomatica, na esfera local, seringalistas e seringueiros brasileiros, descontentes com os
rumos das negociacgdes que projetavam sua expulsao do vale do rio Acre, derrubaram, em
1902, os encarregados do governo boliviano na regido. Esse episddio gerou uma série de
conflitos armados conhecidos como a “guerra do Acre” (Tocantins, 2001). Essa “guerra”
e as negociagdes entre bolivianos e o Bolivian Syndicate constituiram o pretexto para uma
intervencdo do Estado brasileiro na regido. O Brasil enviou tropas para area e passou a
considera-la como litigiosa (Santos, 2002; Tocantins, 2001; Fifer, 1972).

Iniciou-se, assim, uma disputa pela regido que ficou conhecida como a “questao
do Acre”. As negociagdes politicas, comerciais € militares que se sucederam no inicio do
século XX entre Brasil e Bolivia tinham como base de argumentacédo a substituicdo do
principio do res nullius, que sustentava os acordos anteriores, pelo uti possidetis de facto??
(Santos, 2002; Ricupero, 2000; Cardim, 2002; Fifer, 1972). O contencioso fronteirico
entre os dois paises encerrou-se com a assinatura do Tratado de Petr6polis, em 1903, que
incorporava ao Brasil um territério de 190.000 km?, denominado Territério Federal do
Acre, e estipulava o pagamento de compensac¢des financeiras para a Bolivia e para o
Bolivian Syndicate (Cardim; 2002; Foot Hardman, 1988; Fifer, 1972).

Pacifico ainda eram sentidas; a guerra civil que contrapunha Sucre a La Paz estava recém findada e uma
gigantesca rebelido indigena liderada por Zarate Willka ocupava a nagdo andina. Restava, entdo, pouca
possibilidade e recursos para uma grande mobilizagdo contra os brasileiros do Acre (Ricupero, 2000).

22 O res nullius se fundamentava na ideia de terras sem habitantes, isto &, sem dono ou “povoadas por indios, o
que dava na mesma para portugueses e espanhdis” (Rictipero, 2000). O uti possidetis era o instrumento juridico
mais adequado para a situacdo dos brasileiros, ja que definia a posse efetiva como o critério mais importante para
o reconhecimento legal do territério.
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Esse tratado também incorporou ao territorio brasileiro areas do Alto Jurud, onde
0s seringueiros brasileiros travavam uma luta contra os peruanos, que também mantinham
demandas territoriais nessa regido. Enquanto o Brasil dialogava com a Bolivia, 0s
peruanos ocupavam a regido dos altos rios Amonea e Chandless, buscando legitimar sua
soberania nessas areas. Em 1897, uma expedigdo “cientifica e comercial” — chefiada por
um capitdo de marinha de guerra peruano — informou que havia caucheiros peruanos
trabalhando no rio Gregorio, Liberdade e Tarauaca e que esses caucheiros viviam em
situacdo de conflito armado com seringueiros brasileiros. A foz do rio Aménea, em
particular, foi palco de conflitos entre tropas do governo peruano, de um lado, e
seringueiros e seringalistas brasileiros, apoiados por soldados do exército brasileiro, de
outro (Costa, 1998).

Castello Branco (1961: 220) diz que no vale do rio Tarauaca ocorreram entradas
de peruanos, porém, além de posteriores a fixacdo de brasileiros na area, eram também
esporadicas, durando o tempo de “devastarem os seus cauchais” (ibid). A partir de 1904,
as tensdes entre brasileiros e peruanos aumentaram a ponto de acontecer um confronto
armado entre os dois exércitos?®, levando os paises a assinatura de um protocolo de ajuste
e a desativacdo do posto aduaneiro peruano na boca do rio Amonea, em territorio ja
considerado brasileiro (Costa, 1998 [1973]: 118).

Em 1905, duas comissGes mistas brasileiro-peruanas foram encarregadas de
percorrem toda essa regido e de tracar os limites entre os dois paises?*. Em 1909, quatro
anos apds os trabalhos dessas duas comissdes, 0s governos do Brasil e do Peru assinaram
um tratado de fronteira que confirmou o principio do uti possidetis dos brasileiros sobre
uma ampla extens&o de seringais.

Com essa definicdo dos limites internacionais entre os Brasil, Bolivia e Peru, o
territorio das cabeceiras do Jurud, Purus e Acre foi reconhecido como parte integrante do
Brasil, passando a se chamar Territorio Federal do Acre.

Com essa definicdo, as primeiras a¢cdes de uma politica indigenista comecam a se
delinear as primeiras acdes indigenistas na regido dos rios Muru, Tarauaca e Envira,
realizadas pelo prefeito do Departamento do Alto Jurua, o coronel Thaumaturgo de

Azevedo?. Em 1904, ele tentou efetivar um conjunto de propostas para a “catequese” e

23 Esse episodio aconteceu na foz do rio Aménea, um afluente do rio Juru4, e é conhecido como a “Batalha do
Amobnea”.

24 Do lado brasileiro, a comissdo ao rio Purus foi chefiada por Euclides da Cunha, enquanto Belarmino de
Mendonga chefiou a comisséo ao alto Jurua.

%5 Thaumaturgo de Azevedo foi um personagem importante da histria acreana. Ligado aos positivistas
republicanos, exerceu varios cargos na recém republica brasileira, sendo também governador do estado do Piaui.
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“civilizagdo” dos indigenas como solucao para p6r fim as correrias e, concomitantemente,
inseri-los nas atividades produtivas (Iglesias, 2010: 166). Tentava, assim, normatizar as
relacOes de trabalho nos seringais, fomentar préticas agricolas e consolidar a presenca do
poder publico nessa regido (Iglesias, 2010: 161-164).

Praticamente na mesma época, em 1910, a politica indigenista brasileira foi
oficializada com a criagdo do Servico de Protecdo aos indios e Localizagdo de
Trabalhadores Nacionais (SPILTN), futuro SPI (Servico de Protecio aos indios). Porem,
essa politica foi bastante limitada no territério do Acre, preferindo-se ali. Transferirem as
acOes indigenistas para as elites politicas e econdmicas locais. O poder tutelar ptblico?®,
exercido pelo estado, instituido sob os principios de “aculturagdo” e “incorporagdo”
(Souza Lima, 1995) se estabeleceu na regido acreana por outros meios que nao acao
coercitiva do estado, mas pela acdo de uma elite privada.

A teoria que preconizava uma inclusdo dos indios sem violéncia e de forma
didatica a nacdo (Gagliardi, 1989) ao mesmo tempo que ocorreu, ocorreu a partir de um
certo desprezo do estado nacional e que, na prética, apagou a presenca dos povos
indigenas da memdria da conquista do territorio. Esse siléncio acerca de sua presenca na

regido foi o prendncio dessa politica de invisibilidade.

Diferente dos métodos da desterritorializacdo violenta promovida pelas
“correrias”, as poucas intervencdes indigenistas oficiais propunham a incluséo dos indios
a sociedade nacional sem violéncia (Gagliardi, 1989; Souza Lima, 1995). Eles eram vistos
como um estrato social transitorio a ser incorporado a massa de “trabalhadores nacionais”
(idem). No caso do Acre, essa ideologia e sua politica significavam, na préatica, a
transformacéo dos indios em seringueiros.

Apesar de existentes, foram quase indcuas as acdes do SPILTN na regido acreana.
Sua acdo era dificultada pela distancia com os centros de poder, j& que a | Inspetoria
Regional do SPILTN, responsavel pelas acbes indigenistas na regido, estava sediada em
Manaus, a semanas de navegacdo, 0 gque restringia a atuacdo do 6rgdo a algumas poucas
viagens de seus funcionarios em 1910 e em 1911. Essas viagens patrocinadas pelo

indigenismo governamental foram praticamente as Unicas e tiveram, sobretudo, a funcao

Como primeiro prefeito do Alto Jurua, Thaumaturgo de Azevedo comandou as tropas brasileiras nas batalhas
contra 0s peruanos em 1904 na boca do rio Amdnea, onde hoje se encontra 0 municipio de Marechal
Thaumaturgo.

% O Cadigo Civil Brasileiro de 1916 incluiu os indios na lista dos relativamente incapazes a certos atos e a
maneira de exercé-los. Um decreto de junho de 1928 regulamentou essa incapacidade relativa criando um regime
tutelar de natureza publica, remetendo a defesa de seus direitos aos funcionérios do SPI (Souza Lima, 1995).
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de legitimar os patrdes seringalistas e os politicos locais como representantes do 6rgédo
indigenista federal.

Esses patrdes recebiam o titulo de “inspetores de indios” ou “delegados dos
indios”, tendo mandatos do SPILTN para cumprir as fung¢des de “atragdo, assisténcia,
educacdo, nacionalizacéo e estabelecimento dos indios”. Ou seja, embora com mandatos
pelo governo, esses “representantes” exerciam suas funcgdes sob a égide dos interesses
regionais e locais privados (Linhares, 1913).

Assim, em pouco tempo, sem apoio financeiro do SPITLN, os seringalistas
tomaram para si a resolucdo da questdo indigena. Rapidamente, passaram a substituir a
“catequese oficial” pela “pacificagdo regional” baseada em “iniciativas particulares”
(Iglesias, 2010: 204). Um “indigenismo privado” que implementou uma politica
assimilacionista radical e bem sucedida, posto que, em pouco menos de dez anos, 0s
indios da regido, quando ndo mortos, estavam inseridos de forma compulséria no sistema
de aviamento da producéo de borracha (Iglesias, 2010; Benchimol, 2009).

Entretanto, essa rapida experiéncia de “indigenismo” privado comegou a ruir logo
no seu inicio. A partir de 1912/13, com a crise da economia da borracha causada pela
queda do preco de produto no mercado mundial em decorréncia do aumento da producgéo
nos seringais asiaticos, os povos indigenas do Acre ficaram praticamente abandonados
nos seringais, desprovidos de qualquer politica indigenista - nem privada, nem oficial —
até meados da década de 1970.

Nessa década, a permanente crise da borracha — que teve uma rapido pique na
década de 1940, por conta da guerra mundial que cessou a producdo nos seringais
asiaticos - chega a insustentabilidade, com uma radical rearticulacdo social, territorial e
econbmica se inicia na regido. A abrupta desarticulacdo das redes comerciais patrocinadas
pelas casas aviadoras de Belém e Manaus levou a faléncia de um grande numero de
patrdes seringalistas e a um afrouxamento do “regulamento”?’ dos seringais. Assim, com
a crise, 0s seringueiros puderam realizar outras atividades econdmicas, além da extracdo
da borracha.

O crescimento da populagéo e o surgimento das primeiras familias chefiadas por
seringueiros, que haviam chegados solteiros e que casaram com indias “pegas em

correrias” ou vendidas pelos patrdes, também contribuiu para esse afrouxamento do

2 O regulamento era constituido por um conjunto de normas escritas que estabeleciam deveres e
responsabilidades dos seringueiros no sistema do barracdo. Ele definia, por exemplo, o regime de trabalho, o
“pagamento” e os usos dos recursos naturais, incluindo a seringueira e as cagas.
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“regulamento” e a transforma¢dao do modo de vida nos seringais. Sem abandonarem as
colocagdes, eles se transformavam em cagadores, agricultores e coletores, incorporando
técnicas e conhecimentos indigenas que lhes possibilitavam um melhor aproveitamento
dos produtos da floresta (Aquino e Iglesias, 1999).

Foi assim que os Huni Kuin dos baixos rios Tarauacd e Muru foram se
incorporando gradualmente a vida econémica e social dos seringais. Abdicaram
progressivamente de seus tradicionais padrfes de moradia e de organizacdo politica e
passaram a viver nas colocacbes de seringa onde desempenhavam um conjunto de
atividades produtivas para a subsisténcia e para a decadente empresa seringalista.
Considerados “caboclos”, durante mais de meio século, os Huni Kuin deixaram de existir
nas narrativas nacionais e regionais.

Enquanto os povos indigenas sumiam da historia, os seringalistas e seringueiros
eram erguidos a simbolos da “acreanidade”, glorificados pela historiografia oficial como
pilares da incorporagéo da regido ao Estado brasileiro (Pimenta, 2004). Nos discursos de
construcdo da nacdo, que enalteciam os seringueiros na definicdo da fronteira
internacional e na incorporacdo da regido ao Brasil, ndo tinha lugar para o indio real,
considerado “selvagem”, “primitivo” e “arredio”.

O padre Tastevin, ainda na década de 1920, ja lamentava, a seu modo, essa

situacéo:

No Muru havia outrora muitos indios (...). [Mas] hoje eles quase
desapareceram (...) o indio, tomado como um animal malfazejo,
incapaz da civilizacdo, e esta ideia, preconizada por homens
influentes, produziria um triste resultado: o exterminio de uma
raca de excelentes agricultores” (Tastevin apud Cunha, 2009:
232). Grifos meus.

Esse “desaparecimento” tinha o objetivo pragmatico de servir os interesses
particulares locais de arregimentar a mao de obra indigena sem ter que dar satisfacdo ao
governo central. Esse processo de construgdo de uma invisibilidade indigena foi se
efetivando e os Huni Kuin - junto com os outros povos Pano localizados em terras
acreanas - passaram a nao ser mais considerados como povos indigenas e, por isso, ndo
merecedores de direitos minimos. A articulacdo entre a economia dos seringais e a

auséncia deliberada de préaticas indigenistas oficiais, extinguiram das narrativas oficiais

64



0s povos indigenas da regido brasileira dos altos rios Jurua e Purus. Em 1925, em sua
segunda viagem pelas aguas do Muru, o padre e etnélogo francés ja atestava 0 “dominio
incontestavel dos seringueiros ” (2009 [1925]: 149) na regido do Tarauaca-Muru.

1.4 NARRATIVAS HISTORICAS DOS HUNI KUIN NO BAIXO RIO
MURU

A ocupacao que seria futuramente territorio dos Huni Kuin do Caucho teve seu
inicio por volta de 1910, a poucos anos do fim do ciclo da borracha, foi fundada a aldeia
Transual, na foz do igarapé Tamandaré, afluente da margem direita do baixo rio Muru.
Essa aldeia situava-se em uma area pertencente ao Seringal Tamandaré, cuja sede ficava
perto da foz do lgarapé do Caucho, a cerca de dez quilémetros da confluéncia dos rios
Muru e Tarauacd, onde comecava a se erguer a pequena Vila Seabra?®, futura cidade de
Tarauaca.

A aldeia era composta por cinco familias, lideradas por José Francisco Araljo
Kaxinawa, procedentes do seringal Califérnia no rio Envira, onde hoje & a Terra Indigena
Nova Olinda, provavelmente ja sob o dominio de Felizardo Cerqueira. Dois anos depois,
duas dessas cinco familias se deslocaram para as proximidades da sede do seringal
Tamandare, localizado poucos quilémetros rio abaixo, e criam uma outra aldeia chamada
aldeia Caucho.

Os relatos dos descendentes dessas familias pioneiras afirmam que, nessa época,
o seringal pertencia a um comerciante de Tarauacd que permitiu que os indios se
estabelecessem em colocag6es da margem do rio e trabalhassem como diaristas na sede
ou “cortando” seringa nas colocagdes de centro. Seu Francisco Henrique Tavares, 83
anos, neto de seu José Francisco de Araljo, relatou a chegada desses primeiros Huni Kuin

na regiao:

28 Em 1899, fundaram um porto na confluéncia dos rios citados, denominando-o “Foz do Muru”, ponto de partida
para novas exploragdes. Com a celebracdo do Tratado de Petrdpolis, em 1903, as terras do municipio passam a
integrar o territrio nacional. Em 1904, com a primeira divisdo territorial-administrativa dada ao Acre, Tarauaca
passa a figurar no Departamento do Alto Jurua. A 1.° de janeiro de 1907, “Foz do Muru” ¢ elevada a categoria
de vila, com 0 nome de “Seabra”, em homenagem ao entdo Ministro da Justi¢a, Dr. J. J. Seabra. Em 1912, foi
desmembrado do Departamento do Alto Jurud, passando a constituir o Departamento do Tarauaca, e criado o
municipio do mesmo nome, que foi instalado a 24 de abril de 1913, data em que a vila Seabra foi elevada a
categoria de cidade.
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Eles vieram por agua, desceram o Envira e depois subiram o
Tarauaca. Moraram na rua. Ali tudo era mata. Em Tarauaca so
tinha uma casinha aqui outra acola. Até que fomos pro Transual
e foi chegando mais gente, mais gente e muita gente atras dele.
Eram primeiro cinco familias. Meu avd que me contou. Eram
todos filhos e sobrinhos dele [Jose Francisco Aradjo]. Chegaram
mais ou menos em 1910. Eu nasci aqui e tenho setenta e trés anos
[em 2006]. Depois chegou mais gente, tudo atras dele. O
primeiro Tuxaua [chefe] foi ele. Trabalharam muito tempo aqui
no [colocacao] Centro Grande, no [igarapé]Marizeiro. Aqui era
0 barracdo do seringal Tamandaré. A sepultura dele [José
Francisco] é aqui nesta mangueira, onde ele esta plantado.
Eramos mateiros, matamos muita caca aqui no Caucho. O patr&o
era o Parreira. Foi-se indo ai, eu nasci e o povo foi formando,
cortando seringa, plantando macaxeira. No meu conhecimento
era assim! (...). (Seu Francisco Henrique Tavares, entrevista de
2006, aldeia Caucho)

Nesse periodo imediato ao apogeu e crise da borracha, o processo de
incorporacdo da mao-de-obra indigena a empresa seringalista ocorreu com maior
intensidade, tomando folego a partir da década de 1920, quando acabaram as correrias
contra 0s grupos indigenas da regido (Aquino e Iglesias, 1999). Com o sistema de
exploracdo extrativista instalado, os indigenas passaram a cortar seringa e “desempenhar
uma série de atividades necessarias como extrair madeiras-de-lei, fazer farinhadas,
colocar rog¢ados, cagar e pescar para o abastecimento do patrdo” (Aquino e Iglesias,
1999: 02). Pimenta também sintetizou esse momento de insercéo dos povos indigenas do
Acre no sistema social e econdmico regional e suas consequéncias étnicas da seguinte

forma:

Nos seringais, muitas populagdes indigenas sobreviventes
partilharam um destino funesto com os seringueiros nordestinos,
seus inimigos historicos. Na condi¢éo de mao de obra servil no
sistema escravista e paternalista da borracha, os indios acreanos

reprimiram durante décadas sua identidade étnica e continuaram
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sofrendo os preconceitos da sociedade envolvente (Pimenta,
2004: 12).

A fixacdo dos Huni Kuin no baixo rio Muru também € mencionada por Tastevin.
Ao viajar pelo Rio Muru, na mesma década de 1920, o padre etn6logo mencionou a
existéncia de “‘familias Caxinawa espalhadas pelas margens do Muru, que vivem mais
Oou menos misturadas com 0s Civilizados e também indias que viviam com seringueiros”
(Tastevin apud Cunha, 2009:145).

Como narrado pelos préprios Huni Kuin do Caucho, seus parentes realizavam
trabalhos variados e especializados, que os diferenciava da maioria dos seringueiros, que
estavam mais ocupados com o corte da seringa. Os indios, “caboclos seringueiros”, eram
principalmente cacadores, pescadores e trabalhadores bracais, fazendo a capina, cortando
e carregando lenha, construindo casas, abrindo estradas e varadouros.

Quanto as condigdes de vida, indios e seringueiros se igualavam. Alguns
ganhavam s6 a comida para os trabalhos &rduos de abrir colocagdes e instalar as estradas
no seringal Tamandaré. Outros recebiam pequenos pagamentos em troca de sua forca de
trabalho. No entanto, a maioria era obrigada a pagar renda pelo uso das colocacgdes e das
estradas de borracha. Como os indios ndo sabiam fazer contas elementares, eram
sistematicamente enganados ou expulsos pelos patroes.

Os Huni Kuin se referem a essa época em que viviam sujeitos aos patrées como o
“tempo do cativeiro”. Apesar dessa situagdo de “cativeiro”, percebe-Se, nas narrativas
apesentadas pelos Huni Kuin do Caucho, que havia uma circulagéo territorial constante
entre as aldeias e as muitas colocacdes da regido.

As aldeias Transual e Caucho eram pontos de referéncia para essa circulacdo
territorial dos Huni Kuin entre as dezenas de seringais da regido. Elas constituiam nucleos
fixos de familias que atuavam como “cuidadores do lugar”. Esse trecho do depoimento
de seu Francisco Carlos, antigo morador da aldeia e da regido, mostra uma trajetdria de

deslocamentos entre seringais e colocagdes proximas:

Eu nasci aqui mesmo [aldeia Caucho] nesse pé de buriti. Eu nasci
em 1933. Com doze anos eu comecei a cortar seringa. Depois
meus pais resolveram ir pro centro, trabalhar com meu tio
Samuel Francisco. O patrdo era o Luiz Prado. Faziamos

borracha pra ele e para dona Analia. Ai meu avd morreu, meu tio
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morreu, ai eu me desgostei e fui cortar seringa na colocagdo
Tamandarezinho. Passei cinco anos morando no Tamandaré.
Depois minha esposa faleceu. Sai de 14 e fui pro Tarauaca. Antes
disso trabalhei no igarapé Branco, do Tamandaré. Sai e fui
trabalhar no seringal do Dinga, trabalhei anos 14, ai baixei e
trabalhei com um branco chamado Jari. Trabalhei cerrando
madeira, seis meses na diaria. Na época era dois contos a diaria.
Baixei e passei um ano na cidade. Ai, depois, eu voltei pro
Caucho e fui trabalhar no Centro Grande. Na frente do
Tamandaré. Depois cortaram a terra e vim pra ca pra margem
(...). (Francisco Carlos, aldeia Caucho, 2006)

Os Huni Kuin nunca deixaram de circular pelo territorio e, apesar de nédo ter seu
dominio, exerciam uma ocupacéo efetiva. Em comparacdo com os indios, considerados
pouco produtivos, os seringueiros que, afinal de contas, eram as pecgas fundamentais da
economia da borracha, tinham uma mobilidade territorial praticamente nula. A narrativa

da circulagdo ¢ destacada nesse depoimento de um “caboclo seringueiro™:

Eu comecei com nove anos de idade. O meu primeiro patréo era
0 Barros, depois era o Cazuza, Juiz em Tarauaca. Ai eu fui
trabalhar no seringal Mato Grosso depois baixei para Veneza. Ai
meu pai morreu, ai eu fui para o Caxinawa, no Gregorio, e ai vim
baixando, baixando, baixando, até que cheguei aqui e aqui fiquei.
Eu nasci aqui no pé de Buriti, aqui mesmo no Caucho. Morei em
outros cantos. Eu sai daqui com treze anos depois que meu avé
morreu, e ai eu desgostei e abandonei os parentes daqui e minha
tia ajuntou com um cunhado meu, Constantino. Ai eu desgostei
com 13 anos, ai passei 20 anos no seringal Pacuja, em Tarauaca,
cortando seringa para Nawa. Era seu Dario, filho do Virgilio,
hoje em dia a fazenda é do Rames [fazenda vizinha a Terra
Indigena Igarapé do Caucho]. Ai comecei a cortar seringa ali. Ai
fui e passei vinte anos trabalhando Ia. O patréo é meio ruim, ai

desgostei do patréo e sai. Ele ndo queria mais fiado, ai que eu
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desgostei e fui embora de novo.... (José Antdnio, Aldeia Caucho,
2006)

Apesar dessa relativa liberdade para trabalhar em outros barraces ou seringais,
como denota o depoimento acima, também ocorriam também expulsées de indios dos
seringais por desobediéncia aos patrdes. Nas ocasides de ruptura, os Huni Kuin levavam
tudo que tinham. Seu Antonio conta que seu grupo familiar saiu da aldeia Caucho e foi
para o rio Envira “por terra, sem ramal, que nesse tempo ndo tinha, era no piquezinho
mesmo e carregando carga, mala, porco, o escambau. Levando tudo” (Antbnio Huni
Kuin, aldeia Caucho, 2008). Alguns poucos ainda tentavam trabalhar na sede do
municipio de Tarauacd, como oleiros, marceneiros ou ainda carregadores.

E importante salientar que, nas décadas de 1940 e 1950, o Seringal Tamandaré e,
principalmente, a aldeia Caucho, ja eram considerados pontos de apoio para os Huni Kuin
que “desciam” os rios para trabalhar nos seringais da regido. Esse depoimento de José
Paulo Huni Kuin, aposentado, morador da aldeia Caucho e merendeiro de sua escola,
atesta esse momento da historia dos Huni Kuin no Caucho, quando as familias indigenas

circulavam pelos seringais proximos das aldeias:

Eu vim pro Caucho mesmo em 1952. J& tinha gente aqui h&d muito
tempo. Desde que me entendi no mundo eu ouvia falar no Caucho
e nunca esperancei de vim morar no Caucho. S6 com os brancos
mesmo que a gente trabalhava. Trabalhava em rogado, negécio
de plantio, milho, banana, macaxeira. Alguns cortavam seringa
também. Cortava sessenta, setenta madeiras. Um bocado
trabalhava no centro Marizeiro, Centro Grande, igarapé
Branco®®. Um bocado trabalhava na margem, nas colocagdes. Ai
pagava a renda do rocado e da seringa para o patrdo. Quando
ndo pagava ele jogava a gente fora e a gente ia pra outro

[seringal]. (José Paulo Huni Kuin, aldeia Caucho, 2006)

Essa dupla estratégia territorial de fixacdo nas aldeias e, a0 mesmo tempo,

circulacdo numa regido mais vasta, foi a tatica que os Huni Kuin encontraram para

2 Colocagdes do Seringal Tamandaré.
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permanecer conectados ao seu territorio. Nesse contexto, eles ndo tinham o dominio do
territorio, mas também ndo estavam desterritorializados. Décadas depois, essa estratégia
permitiu ndo sé o reconhecimento da Terra Indigena Igarapé do Caucho, como também
o0 de mais de uma dezena de terras indigenas Huni Kuin no Acre. O relato de seu Antonio,
um morador da aldeia Tamandaré, também enfatiza essa circulagdo e as suas mais

distintas causas, nas areas mais esparsas do antigo territorio:

Eu sai da rua e vim trabalhar na [colocacdo] Extrema. Quem
abriu essa colocacéo fui eu. Fiz casa, abri rocado. Trabalhei dois
anos e seis meses. Foi o tempo que me juntei com a mae do
Henrique. Daqui fui para o Tamandaré onde ta& minha irma.
Antes disso eu trabalhei no Arraia para o branco, também era
uma colocacdo do Tamandaré. Eu trabalhei muito mais ele, para
fazer borracha. Depois fui para o [igarapé] Iboiagu. Brocando,
carregando mercadoria do [seringal]Paraiso para la. De 1& vim
embora porque meu irmdo foi me buscar. Daqui eu fui pro
[seringal] Primavera. A mulher comecou a chorar porque ela
tinha ficado aqui, entdo eu voltei. Deixei muita coisa 14. Depois
meus irmao endoidaram de novo e foram embora. Ficou so eu.
indio é mesmo que queixada. Quando mete a cara, vai mesmo.

(Antonio Kaxinawa4, aldeia Tamandaré, 2008).

Nessa situacao territorial e de insercdo no sistema social e econdmico que tomou
a regido, os Huni Kuin assumiram a condi¢cdo que lhes foi atribuida de “caboclos
seringueiros”. Vivendo uma situacdo de opressdo, eles reprimiram sua identidade e
deixaram de exercer muitos de seus costumes. O testemunho de Seu Man4, 84 anos, que
mora na regido desde 1940, é significativo para ilustrar essa ruptura:

Nasci em Santa Cecilia, acima do Atenas, seringal no Tarauaca,
de pai e m&e Huni Kuin. Meu pai tirava borracha, abria estrada,
era mateiro. N&o tinha aldeia Kaxinawéa la ndo. Eu nasci e me
criei, e eu nunca conheci aldeia, nunca vi danga de Mariri e nem
cantar pra beber cip6. Nem Kupixawa nunca vi. Meu pai se casou

com minha mée e abandonou os outros. Vivia cortando seringa,
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trabalhando pra aqui e pra acold, abrindo estrada, ele era
mateiro do seringal, cortando variante. Tudo isso meu pai fazia.
(Mané, aldeia Caucho, 2006).

Tomando esse relato como referéncia, foi provavelmente nas décadas de 1940-50
que se configurou uma ruptura entre geragdes Huni Kuin, com o consequente impacto na
transmissao de conhecimentos. A partir dessas décadas, grande parte dos Huni Kuin que
trabalhava nos seringais nos baixos rios Tarauaca, Muru e Envira deixaram de falar o
hatxa kuin, de realizar seus rituais e perderam outras caracteristicas culturais importantes,
como o xamanismo dos Mukaya (feiticeiros ou pajés) nas aldeias.

Apesar disso, mantiveram algumas particularidades, como a organizacéo
territorial, alternando fixacdo e circulacdo territorial; as atividades relacionadas ao
sistema de manejo dos ambientes onde se encontravam; e também parte significativa de
suas crencgas em yuxins (cf. Capitulo Il). Tomando as palavras de Manuela Carneiro da
Cunha (2009), podemos dizer que nessas atividades, os Huni Kuin atualizavam sua
“cultura irredutivel”. Foi assim, entre seringais e aldeias, que os Huni Kuin do Caucho
viveram da década de 1920 até a década de 1970, ao sabor de pequenos espasmos da
economia da borracha.

A partir do final do anos 1960, os Huni Kuin das aldeias Transual e Caucho
comecaram a experimentar novos sinais de mudanca. O seringal Tamandaré mudou, mais
uma vez, de dono, sendo adquirido por Altevir Leal, importante empresario e politico de
Tarauaca. Ex-senador “bionico™, Altevir Leal se beneficiou, na década de 1970, de
programas de incentivo a producéo de borracha do governo militar para comprar diversos
seringais da regizo®’.

Nesse momento, os Huni Kuin abandonaram a aldeia Transual, a primeira a ser
fundada no inicio do século XX, e se deslocaram para a outra margem do igarapé
Tamandaré, fundando a aldeia Tamandaré. Uma outra parte foi morar na aldeia Caucho
que, por sua vez, também foi recebendo moradores que migravam para a regido em
decorréncia do colapso final da empresa seringalista nos altos rios.

Esse movimento populacional para a beira e para perto da cidade levou varios

contingentes de Huni Kuin para as proximidades de Tarauaca. Um destes contingentes,

% “Senador bidnico” era 0 nome dado popularmente aos parlamentares eleitos indiretamente, por um Colégio
Eleitoral, no contexto da ditadura militar no Brasil.

31 Em 1972, foi criado o Programa de Incentivo a Producdo da Borracha (PROBOR) e, em 1978, 0o PROBOR |,
sob a administragéo da Superintendéncia da Borracha (Sudhevea).
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que futuramente iria se juntar a populacdo do Caucho, ocupou a colocagdo Timbauba, no
Seringal Itamarati, na margem esquerda do rio Muru e bem proximo a sede do municipio.
Essas familias eram chefiadas por seu Francisco Carlos. Ele nos relatou sua vinda para as
proximidades da “rua”, como usualmente chamam a cidade. Em seu depoimento, aponta

0s motivos que levavam esse grupo a escolher “descer” e viver perto da “rua’:

Quando minha familia resolveu voltar para o Envira, eu disse:
“eu ndo vou ndo”. “Mulher tu fica aqui em casa com os meninos
que eu vou pro rumo de baixo, procurar um lugar para nés que
pra la para Feijo eu ndo vou ndo”. Nesse mesmo dia, o finado
Zé, que trabalhava no BEC®2 me falou assim: “maninho, eu ouvi

>

dizer que tu vai embora”. “Eu vou atrds de uma coloca¢do pra
mim”. Entdo ele disse: “ndo rapaz, ndo vai pra longe ndo. Ali de
frente a rua, o Wilson Sergio disse que tem uma colocagéo muito
boa chamada Timbauba. E do seu Ribamar Moura, do seringal

EE Y

Itamarati”. “Vamos embora pra la?”" Perguntei a minha mulher
e ela disse sim, porque era pertinho da rua. Ai eu fui atras, falei
com os socios Manuel Luiz e Ribamar Moura. “Seu Manoel eu
vim aqui porque ouvi dizer da Timbauba e queria me colocar la”.
Ele respondeu: “Por mim ta arrumado porque a gente precisa de
um morador la. O senhor vai com o Ribamar, se ele disser sim,
entdo td colocado”. Fui com seu Ribamar e ele disse que eu tava
colocado. “Ta bom caboclo velho, quando tu vem?” “Vou fazer
umas farinhas e venho”. “Pode vir entdo e faz casa onde tu
quiser. E bom porque 14 o senhor manda e desmanda e faz o que
quiser. SO ndo deixa ninguém invadir”. Ai fiquei mais de doze

anos la. Até o Incra cortar terra e fiquei sem nada. (Francisco
Carlos, Aldeia Dezoito Praias, 2006).

Com isso, no inicio da década de 970, a regido ja estava ocupada pelos diversos
grupos de Huni Kuins que se mobilizariam para obter o reconhecimento étnico e o

dominio do territdorio que ali ocupavam.

%2 Batalhdo de Engenharia e Construcio do Exército, responsavel pela abertura da BR 364.
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1.5 IDENTIDADE E DOMINIO TERRITORIAL: A TERRA
INDIGENA IGARAPE DO CAUCHO

A partir de meados da década de 1970, uma nova fase de colonizacdo atingiu o
Acre e modificou toda a configuracao territorial da regido, levando a mudancas profundas
na territorialidade dos Huni Kuin do baixo rio Muru. Com a inoperancia dos projetos de
incentivo ao extrativismo que sustentavam a economia de seringa desde a década de 1940,
0s seringais, entre eles o seringal Tamandaré, foram vendidos para conglomerados
empresariais baseados no centro-sul do pais. Os novos proprietarios imprimiram uma
radical mudanca na exploragdo econémica da regido, com severos impactos territoriais e
ambientais.

Ao tomarem posse dos antigos seringais para transforma-los em fazendas e ndo
permitir que os antigos ocupantes - incluindo os “caboclos” - realizassem suas atividades
produtivas com a liberdade relativa que tinham, os “paulistas”, denominacdo genérica
dado aos “novos donos do Acre”, provocaram uma quantidade consideravel de conflitos,
que foram se avolumando até se tornarem um estorvo para 0S novos proprietarios. De
modo geral, nessas disputas se opunham, de um lado, as elites locais, 0 governo estadual
e os “paulistas”, todos apoiadores e implementadores dos novos projetos de
desenvolvimento econdmico, que tinham como base o desmatamento de imensas areas
de florestas; e, de outro, os indigenistas governamentais e ativistas ndo governamentais,
que juntos com liderancas indigenas, principalmente Pano, resistiam a esses projetos que
estavam causando consequéncias desastrosas para os ambientes que ocupavam.

Diante dessa situagdo, os novos “donos” da terra acionaram os politicos do estado
e também a Fundacdo Nacional do indio (Funai), solicitando ao 6rgdo indigenista que
removesse os “obstaculos” a expansdo do novo mercado de terras no Acre (Almeida,
2012: 13), e que estavam sendo causados por grupos que se diziam “descendentes de
indios”. Ou seja, para resolver questdes territoriais, que para os ‘“‘paulistas” eram
sobretudo de natureza econémica, a fronteira desenvolvimentista teve que reconhecer a
existéncia de povos indigenas no estado. Estava decretado o fim da invisibilidade e, na
pratica, o inicio do fim da ‘etnicidade cabocla’ como identidade étnica dos indios no Acre.

Nesse contexto conflituoso dos anos 1970, os indios tiveram o apoio do Conselho
Indigenista Missionario (CIMI) e da Operacdo Anchieta (OPAN), instituicdes de

orientacdo catdlica que, em 1975, realizaram uma série de visitas as aldeias indigenas na
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regido do Acre e sul do Amazonas, informando aos povos indigenas a existéncia de seus
direitos, principalmente territoriais (Dalmolin, 2004: 126).

Foram essas questdes combinadas que aos poucos, 0s povos indigenas no Acre e
seus aliados na sociedade civil —em conjunto com a pressdo dos novos proprietarios das
terras e politicos acreanos - forcaram o governo federal, através da Funai, a iniciar uma
politica puablica indigenista minimamente consistente na regido e que previsse 0
reconhecimento territorial das areas ocupadas pelos indios (Dalmolin, 2004) e
assegurasse garantia de uso naquelas compradas pelos ‘paulistas’.

E nesse contexto que, em 1975, o antrop6logo Terri Valle de Aquino visitou as
aldeias Huni Kuin nos rios Tarauacd, Muru e Envira, Sua viagem tinha duas finalidades:
1) realizar uma pesquisa de mestrado, desenvolvida no recém criado Programa de Pds-
Graduacdo em Antropologia Social da Universidade de Brasilia (UnB) sobre os indios
Huni Kuin do Acre; e 2) fazer um levantamento de informacg6es, encomendado pelo
Departamento de Estudos e Pesquisas da Funai sobre as populacdes indigenas da regifo®.

Aquino levantou e apresentou uma grande quantidade de dados, informac6es
demogréficas, historicas, etc. que confirmaram a existéncia de povos indigenas no Acre.
A pesquisa académica se concretizou na dissertacdo de mestrado do autor, uma etnografia
contundente e minuciosa dos Huni Kuin do rio Jord&o, primeiro estudo sobre esse povo
indigena no Brasil. Nesse trabalho, Aquino chama a atencdo para o processo de relagdes
sociais subjacentes a construcdo de territorios indigenas e para a persisténcia das
caracteristicas étnicas, mesmo em contexto de intensa subalternizacdo (Aquino, 1977)%.

Foi no contexto destes processos que, a partir de meados da década de 1970,
deixou de existir a versao oficial segundo a qual s6 existiam indios nas cabeceiras e altos
rios acreanos, uma narrativa que perdurou por mais de meio século e serviu para integrar
0s povos indigenas na economia da borracha, sem dominio territorial e sem direitos. O
reconhecimento do direito territorial também era o reconhecimento, pelo Estado
brasileira, da existéncia de “grupos” indigenas na regido. Para a sociedade acreana em
geral, os “caboclos” se transformavam e ressurgiam como indios, com identidades étnicas

especificas e direitos territoriais.

3 Alfredo Wagner, prefaciando o livro “Papo de Indio” especifica os objetivos desse levantamento e o papel de
Terri Aquino no processo de estabelecimento de dominio territorial pelos povos indigenas do Acre (Almeida,
2012).

% Terri Valle de Aquino defendeu sua dissertagio de mestrado em 1977 com o titulo: “Indios Kaxinawa. De
seringueiro caboclo a pedo acreano”. O trabalho foi orientado pelo Prof. Julio Cesar Melatti e constitui também
a primeira etnografia produzida sobre os indios do Acre.
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Esse processo ndo deixou de causar um grande estranhamento nas autoridades
locais que ndo sabiam como lidar com a nova situagdo. Como afirma Terri Aquino, era
patente o alheamento dos governos estadual e federal com os povos indigenas no estado

do Acre:

Nem existia indios oficialmente naquela terra, e, muito menos,
terra para eles. Quando comecaram a surgir problemas
fundiarios graves, que incluia pessoas que se diziam
“descendentes de indios”, o proprio governador de estado, na
época Geraldo Mesquita, mandou uma carta ao presidente da
Funai perguntando que indios eram estes. Os drgéos oficiais,
inclusive a Funai, desconheciam a presenca destas populacfes
no Estado, ndo sabiam sequer onde estavam esses indios, quantos
eram (Aquino, 2001: 38).

Em outro artigo, de carater biografico, ao se referir a uma viagem que fez a
Brasilia com duas liderangas Huni Kuin - Sueiro Sales do rio Jordao e Vicente Saboia do
rio Humaité - para fazer presséo politica para a demarcacdo das terras indigenas no Acre,
Agquino mostra como a situacdo acreana estava sendo resolvida nos gabinetes
governamentais. Um trecho da conversa do antropdlogo com o presidente da Funai, a

época Ademar Ribeiro, é revelador:

Disse o presidente [da Funai]: “Escuta aqui antropologo, esses
indios sdo seringueiros ou sd@o peruanos disfarcados de indios?
(...) E que recebi visita de um senador pelo Acre, Dr. Altevir Leal
[ainda dono do seringal Tamandaré e de muitos outros], que me
disse que ndo existiam mais indios no Acre, s6 caboclos, e que o
chefe da Funai no Acre (Porfirio de Carvalho, primeiro chefe da
Funai no Acre) estava pintando peruano de urucum para dizer
que é indio” (Aquino apud Weber, 2006: 23).

Essas resisténcias foram sendo aos poucos desmontadas, e os indios foram
ganhando existéncia por entre as multiplas disputas em torno do desenvolvimento da

regido. As liderancas indigena, assessorados por indigenistas e por alguns servidores da
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Funai, procuravam provar uma ocupacdo indigena nas terras recém-adquiridas por
empresas forasteiras e que esses ocupantes indios tinham direitos territoriais conferidos
pelo Estatuto do Indio de 1973%. Essa lei determinava que era dever do estado “garantir
aos indios e comunidades indigenas, nos termos da Constituicéo, a posse permanente das
terras que habitam, reconhecendo-lhes o direito ao usufruto exclusivo das riquezas
naturais e de todas as utilidades naquelas terras existentes”. O texto também garantia
que as terras indigenas fossem desocupadas pelos moradores ndo indigenas, reconhecidas
e protegidas pelo Estado.

As empresas recém-chegadas a regido, por sua vez, junto com a elite econémica
local e servidores do governo, principalmente do Incra, queriam “sanear” as areas
ocupadas e torna-las aptas para o mercado de terras. Essas terras eram necessarias nao
mais para explorar borracha, mas para aproveitar os fartos subsidios dados pelo governo
federal para aqueles que desmatasse areas de floresta para transforma-las em pastos. Para
tanto, reeditavam o velho argumento dos seringalistas que permitiu as correrias:
precisavam de “terras limpas”.

Para resolver esses conflitos, em 1975, foi criada a Ajudancia da Funai em Rio
Branco/AC. Vinculada a Administracdo Regional do 6rgdo em Porto Velho/RO, sua
prioridade era realizar o reconhecimento dos indios e a demarcacdo de suas terras®.
Assim, entre 1976 e 1979, o 6rgéo indigenista realizou a identificacdo de dezoito terras
indigenas, grande parte delas habitadas pelos Huni Kuin®'.

Na prética, esse reconhecimento territorial era um processo administrativo que
atribuia uma territorialidade a um contingente indigena, segundo critérios formulados
extra localmente, sob normas administrativas e juridicas sustentadas no ja citado Estatuto
do Indio. Do ponto de vista da teoria dos regimes de propriedade (Bromley, 1989), no

qual se assenta todo esse processo administrativo, as terras indigenas seriam - como ainda

% A Lei 6001 de 1973, mais conhecida como ‘Estatuto do Indio’, dispde sobre as relagdes do Estado e da
sociedade brasileira com os povos indigenas. Em linhas gerais, ela garante direitos territoriais aos indios mas os
considera como “relativamente incapazes”, devendo ser tutelados por um 6rgdo indigenista estatal até sua
integragdo a sociedade brasileira. Embora entre em contradi¢do com os principios da Constituicdo de 1988 que
acaba, pelo menos legalmente, com a tutela do Estado sobre os povos indigenas, o Estatuto do indio continua
vigente.

% A definicdo de terras indigenas tem variado na histdria. Oliveira e Almeida (1998: 73) mostraram a existéncia
de um conjunto normativo com enorme ‘“heterogeneidade das matérias legais concernentes ao processo de
demarcagao das terras indigenas que seguem se modificando com o tempo”. O processo, tal como o conhecemos
atualmente, tem origem na criagdo do Parque Indigena do Xingu, fundado em um reconhecimento do territério
indigena como forma de ocupacdo espacial e econdmica distinta daquela da sociedade brasileira, dotada de
profundidade histérica e acoplada a ideia de preservagéo cultural. Esse processo foi explicitado no estatuto do
indio de 1973 e atualizado na Constituicdo de 1988.

37 Esse levantamento pode ser consultado em Aquino e Iglesias(1999: 07).
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sdo - entes territoriais hibridos. Elas sd0 ao mesmo tempo “propriedade publica”,
pertencente ao Estado, e “propriedade comum”, onde apenas membros de uma
determinada comunidade tém o direito de uso. Por outro lado, do ponto de vista politico,
como mostrou Souza Lima (2005: 60), sdo concomitantemente o resultado do
reconhecimento étnico e o da dominacao e controle do estado nacional sobre 0s povos
indigenas e seus territdrios.

Perfilando com esses critérios administrativos e juridicos, tidos como “objetivos”,
existiam questdes politicas, igualmente ou até mais profundas, relacionadas ao contato
interétnico, tais como: os preconceitos locais e regionais, as ideologias indigenistas e
desenvolvimentistas, os interesses das elites locais, entre outros. Todas essas questdes
emergiram com muita intensidade no processo de identificagdo e reconhecimento
territorial dos indios do Acre. Traduziram-se em conflitos pela posse da terra entre indios,
ex-seringueiros e fazendeiros.

Para conseguir efetivar seus direitos territoriais e ter o dominio de fato das areas
reconhecidas pelo governo, liderancas indigenas de varios povos se mobilizaram, aliando-
se a indigenistas da propria Funai e ao indigenismo ndo-governamental, representados
pelo CIMI e pela recém criada Comissdo Pré indio do Acre (CPI-AC)®. Juntos, esses
atores construiram estratégias baseadas em trés eixos principais: (1) estabelecer uma
pressao politica direta em Rio Branco e Brasilia; (2) promover as autodemarcacdes; e (3)
criar cooperativas indigenas para dar alguma sustentabilidade econémica aos novos
territorios.

A primeira estratégia - a da pressdo politica- foi feita por liderancas Huni Kuin e
outros representantes de grupos Pano através de uma série de visitas aos 6rgaos de
governo, sediados em Rio Branco e Brasilia. Tais visitas procuravam tornar os indios
visiveis e apresentar suas demandas diretamente para a imprensa, em atos publicos, e
também para as “autoridades” do governo (Aquino apud Weber, 2006: 20). Uma dessas
viagens, ocorrida em 1980, foi relatada por Mario Domingos Yube, uma lideranca

historica dos Huni Kuin do rio Purus:

Ele, o Pedro Araujo (chefe de Posto da Funai), me convidou a

brigar em Brasilia com o presidente da Funai (..). Fui

% A CPI-Acre ¢ uma ONG indigenista regional. Foi fundada em 1979 por indigenistas e antrop6logos como parte
de um movimento nacional, num momento em que surgiram outras comissfes pro-indio com uma conotagdo
regionalista e anti-desenvolvimentista.
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acompanhado por seis liderancas. Tinha a lideranca aqui do alto
Purus, que sou eu; do rio Jorddo foram o Sueiro e o Augustinho;
tinha outro lider do laco que era o Zé Correia Jaminawa e tinha
também o Zé Uria Manchineri e de Boca do Acre, foi o0 Manoel
Manduca Apurind. Entdo, chegamos em Brasilia e quando voltei
dessa viagem [estava] mais alerto sobre essa luta pelo nosso
direito. Fiquei sabendo que existia nosso direito. Antes, n&o
sabiamos que essa terra era nossa (Domingos Yubé in Ochoa,
2013: 35).

A segunda estratégia procurava pressionar o governo federal para resolver as
questdes territoriais atraves das autodemarcaces, isto €, realizar as demarcacGes por
conta propria. Munidos de estudos de identificacdo que continham o mapa das areas a
serem demarcadas e com apoio financeiro de aliados indigenistas, 0s proprios indios
abriam picadas nos limites de suas terras e colocavam os marcos territoriais. Foi assim
que, em 1984, os Huni Kuin e os Kulina do alto rio Purus, apoiados pelo CIMI e pela
Operacdo Anchieta (OPAN), autodemarcaram suas areas. O mesmo ocorreu, no ano
seguinte, com os Huni Kuin do rio Jorddo. Diferentemente da pressdo politica, essa
estratégia ndo prosperou no tempo por falta de condi¢bes objetivas para um trabalho
vultoso e complexo do ponto de vista técnico e que exigia grandes recursos financeiros.

A terceira estratégia, considerada a de maior sucesso, por terem seus impactos se
estendido no tempo, foi a criacdo de cooperativas indigenas. Essas cooperativas
funcionaram em varias terras indigenas, inclusive na Terra indigena lgarapé do Caucho.
Elas foram construidas como organizacGes de producdo e comercializacdo coletiva de
borracha. O produto era vendido diretamente aos interessados, sem intermediarios. O
modelo era similar ao do barracéo, com o grande diferencial que o patrdo eram os proprios
indios organizados na cooperativa. Como o funcionamento desse modelo ja era
perfeitamente conhecido pelos indios, presumia-se que eles poderiam administrar as
cooperativas com maior facilidade.

Inicialmente, as cooperativas foram apoiadas com recursos financeiros e técnicos
do CIMI e da CPI-AC e, em sua fase final, com recursos do Banco Nacional de
Desenvolvimento (BNDES). O objetivo principal desse modelo de cooperativa era
desconstruir a base econdmica e a persistente obrigagdo comercial fregués-patrdo como

Unico modo de acesso as mercadorias e aos bens industrializados. Por isso, ao assumirem
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a producdo dos seringais, os indios sofreram forte resisténcia dos patrdes, aviadores,
seringueiros e comerciantes da regido, principalmente os estabelecidos em Tarauaca e na
Vila Jordao

Além dessas pressdes politicas e comerciais, houve tambeém fragilidades relativas
a propria capacidade indigena de gerirem as cooperativas. Quando as liderancas passaram
a administra-las, se defrontaram com problemas préaticos de toda a ordem. Apesar de
conhecerem o funcionamento do barracdo, elas ndo tinham qualquer experiéncia na
administracdo de movimentos comerciais; muito menos no dominio da leitura e escrita,
atributos cruciais nos processos de comercializacdo e aquisicdo de mercadorias (Aquino
e Iglesias, 1999).

Na Terra Indigena Igarapé do Caucho, foco desta tese, a cooperativa funcionou
entre 1984 e 1986 na aldeia Caucho. Ela foi constituida com ajuda de projetos
intermediados pela CPI-Acre junto & OXFAM? e ficou sob a responsabilidade da
lideranca José Reinaldo Pereira Kaxinawd, também chamado de Miranda. Essa
cooperativa comercializava borracha extraida das colocacGes do seringal Tamandaré que
ainda estavam ocupadas e eram exploradas pelos Huni Kuin. A comercializacdo das
pranchas era realizada diretamente com compradores na cidade de Tarauaca.

As dificuldades de administrar essas cooperativas impeliram povos indigenas e
aliados a investir em formac@es elementares, como diz Pancho Kaxinaw4, lideranca do
Purus, que aponta como essas dificuldades levaram também a necessidade de criacdo de

uma formacéo escolar:

Para o comeco de nossa luta pelos direitos, a gente conseguiu
organizar nossa cooperativa e assim tiramos o ‘“cariu’”
[seringueiros brancos] das nossas terras. Mas para poder
trabalhar a nossa cooperativa, tinhamos que tirar a
contabilidade do movimento de mercadorias e de borracha e néo
conseguiamos porque o branco sabia fazer conta e a gente néo.
Por isso que pensamos que tinha que ter escolas nas aldeias.
Para aprender a fazer as contas (Pancho Lopes Kaxinawa apud
Monte, 2008: 33).

% Oxford Committee for Famine Relief (OXFAM), OrganizacAo inglesa criada em 1942 com o objetivo de reduzir
a pobreza e as desigualdades sociais.

79



Nesse trecho, Pancho destaca suscintamente o que se tornaria uma das instituicoes
mais fortes nas aldeias Huni Kuin: a escola. Aceitas desde o inicio de sua luta pelo
territério como auxiliar no enfrentamento dos desafios da nova situacao interétnica, as
primeiras escolas também funcionaram como um instrumento politico, tanto para se
relacionar com a sociedade nacional, quanto para o incipiente processo de revitalizacao
e/ou retomada de costumes reprimidos na economia da borracha. Assim, a primeira escola
entre os Huni Kuin foi fundada no seringal Fortaleza, no rio Jord&o, com o apoio de
professoras ligadas a Universidade Federal do Acre. Sua funcao inicial era alfabetizar e
capacitar os indios na administracdo da cooperativa e na negociacdo com patrdes e
comerciantes da Vila Jordao e de Tarauaca (Aquino e Iglesias, 1994:31).

Além de inicialmente induzirem a criacdo de escolas nas aldeias, as cooperativas
sdo também reconhecidas como estando na origem da organizacdo politica indigena no
Acre, ja que muitas das liderancas Pano que se uniram para demandar territérios, também
se uniram para demandar a manutencdo das cooperativas, e assim comegaram a se juntar
em um incipiente movimento indigena regional que transcendia as divisdes,
desconfiancas e diferencas entre povos distintos, muitos deles inimigos entre si antes e
durante a economia da borracha.

As cooperativas indigenas, de forma geral, funcionaram por cerca de dez anos.
Contudo, tal cooperativismo se tornou progressivamente invidvel, ndo tanto pelos
inimeros conflitos que causavam, inclusive internos; mas sim devido ao desinteresse cada
vez maior do mercado pela producdo extrativista em geral e em razdo da desarticulacdo
das redes comerciais locais (Dalmolin, 2004: 128). Apesar do seu curto tempo de
existéncia, as cooperativas deixaram legados fundamentais. Elas prepararam os indios do
Acre para lidar com uma nova situacdo de contato interétnico na qual eles se tornariam
agentes politicos fundamentais.

Apobs uma serie de conflitos travados contra setores do governo e da sociedade
regional - alguns deles violentos, com expulsdes de gerentes, funcionarios, posseiros e
até missionarios - 0s povos indigenas no Acre retomaram progressivamente o dominio de
uma parte de seu antigo territorio. Nessas terras, passaram a constituir uma nova
territorialidade, muito diferente daquela que existia antes do contato, quando o territorio
era definido por conflitos e aliancas com povos indigenas vizinhos, principalmente outros
povos Pano e Aruak; mas também, muito diferente da territorialidade que existia na
situacdo pos-contato, quando, na condi¢do de “caboclos seringueiros”, ndo possuiam

nenhum direito territorial.
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No contexto dessa redefinicdo social, territorial e ambiental, o seringal Tamandaré
foi vendido por Altevir Leal que entrou em faléncia por ndo conseguir pagar oS
empréstimos que os bancos oficiais, principalmente o Banco da Amaz6nia, tinham Ihe
concedido para a manutencdo da terra. O comprador foi o grupo paranaense Aerofoto
Cruzeiro do Sul S/A que fundou, nas terras do seringal, a Fazenda Cinco Estrelas, cuja
atividade principal era destinada a criacéo de gado.

A implementacdo dessa atividade exigia que praticamente toda a &rea da fazenda
fosse desmatada para a colocacao de pastos. Dessa forma, a cobertura florestal da regiao,
que até entdo ndo tinha sido afetada, sobrevivendo durante todo o periodo da economia
da borracha, foi completamente devastada. Hoje, o impacto do desflorestamento é visivel
entre a cidade de Tarauaca e os limites da terra indigena, uma area formada
exclusivamente por pastos.

Assim como ocorria em outras areas ocupadas por indigenas e impactadas por
fazendas, os Huni Kuin do baixo rio Muru, que ocupavam as colocagdes do seringal
Tamandaré, as aldeias Tamandaré e Caucho e a colocacdo Timbalba localizada nas
proximidades de Tarauacd, também comecam a demandar o reconhecimento formal de
uma terra indigena para eles.

Esse processo comegou em 1982. Nesse ano, a Funai criou um grupo técnico para
identificar uma “drea para os indios da aldeia Caucho”, que fora recenseada por Terri
Aquino em 1975. Esse grupo foi coordenado pelo antropélogo Artur Nobre Mendes. Em
visita a regido, a primeira de sua carreira, ele tomou como referéncia a area do seringal
Tamandaré para seu trabalho, realizando levantamentos das estradas de seringa ocupadas
por seringueiros que reconheceram que eles estavam numa terra de “caboclos”. O grupo
constatou também que haviam, além da area da fazenda Cinco Estrelas, outras areas
proximas estavam sendo exploradas pelos “arrendatarios” Pedro Leones Ferreira e
Francisco Sombra Pessoa, que eram arrendadas dos herdeiros de antigos proprietarios.
Segundo os técnicos, esses proprietarios exploravam apenas 0s seringais que ndo eram
utilizados pelos “caboclos” (Funai, 1984).

Tomando esse ultimo argumento como premissa, os servidores da Funali,
responsaveis pela definicéo territorial oficial, propuseram que fossem reconhecidas como
indigena apenas as areas situadas nas proximidades da aldeia lgarapé do Caucho,
retirando da proposta de demarcacdo a regido da aldeia Tamandare. Para piorar,
propuseram que as familias Huni Kuin dessa aldeia se transferissem para a recém-

reconhecida Terra Indigena Humaita, localizada nas cabeceiras do rio Muru, no igarapé
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Humaitd. Esse trabalho favoreceu claramente os novos proprietarios fazendeiros e 0s
seringueiros que dividiam com os Huni Kuin as colocagdes do seringal Tamandaré.
Nessa época, os funcionarios do 6rgdo detinham o poder de definir as terras
indigenas com base em levantamentos bibliograficos, com énfase na historiografia
produzida. Esse procedimento era chamado pelo orgao indigenista de ‘“‘consenso
historico” e consistia na compilagdo de dados bibliograficos sobre a presenga de um
determinado grupo em determinada uma regido. O “consenso historico” sobre as familias
Huni Kuin do Caucho, evidentemente, se mostrou bastante comprometido politicamente.
Além disso o Unico consenso historico que tinha sido construido na regido era o da ndo
existéncia de indios. Oliveira, de modo perspicaz, questionou os trabalhos realizados com

base nessa metodologia:

Como produzir uma histdéria da ocupacédo de um dado espaco
geogréfico por grupos indigenas se a historiografia até o
momento se preocupa primordialmente com os segmentos da elite
dominante e seus movimentos, pouco tendo se referido (sendo de
forma preconceituosa e apressada) aos povos indigenas?
(Oliveira, 1988: 206).

Nesse sentido, no Acre, muitos trabalhos de demarcacdo de terras indigenas
realizados na década de 1980, incluido os referentes a Terra Indigena lgarapé do Caucho,
se mostraram inocuos por dois motivos principais. Primeiro, os integrantes dos grupos
técnicos desconheciam a histéria especifica das familias indigenas e, segundo, 0s proprios
Huni Kuin tampouco conheciam o processo de regularizacdo fundiaria, alguns nem
sabiam da existéncia da Funai e da sua funcdo.

Esse segundo motivo levou, por exemplo, algumas familias que estavam
colocadas no seringal Tamandaré a aceitar a proposta do grupo técnico e se transferiram
para a Terra Indigena Humaita, a cerca de cinco dias rio acima. Porém, a maioria das
familias, sob a lideranca de Francisco Luiz de Araujo, se negou a mudar para essa terra
indigena. Alegaram que ja estavam no seringal Tamandaré ha 70 anos, tinham
estabelecido fortes vinculos territoriais com a &rea e exigiram sua demarcagdo. Além
disso, também né&o aceitaram a proposta de delimitacdo produzida pelo grupo técnico em
1982.
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Diante dessa recusa, em 1984, quando os Huni Kuin da aldeia Caucho estavam
sob a lideranca de José Reinaldo Pereira Kaxinawd, foi criado outro grupo técnico, desta
vez coordenado por Otilia Marilia Correia. Esse grupo operou de maneira distinta do
primeiro. Descartou o fragil e inconsistente “consenso histérico” e deu maior énfase para
a ocupacdo do territério do ponto de vista dos Huni Kuin. Apos os trabalhos de campo,
essa segunda equipe concluiu que os Huni Kuin exploravam colocagdes e estradas de
seringa naquele e em outros momentos: “exploravam dareas tanto do seringal (sic) Cinco
Estrelas [na realidade Fazenda Cinco Estrelas], quanto as éareas do Seringal
Tamandaré”, sendo, portanto, esse conjunto, a area a ser regularizada (Funai,
Process01223/1984)

Essa conclusdo da equipe técnica criou um conflito interinstitucional entre a Funai
e o Instituto de Colonizacao e Reforma Agraria (Incra), que era o 6rgdo responsavel pela
regularizacdo fundiaria da Fazenda Cinco Estrelas. Esse conflito é um tipo de relacdo
muito comum dos impasses entre instituicOes territorializantes do estado brasileiro, que
Santilli chamou de “esquizofrenia fundiaria da Unido” (1999:32).

O papel do Incra na regido era duplo. Primeiro, ele buscava ordenar, com a
titulacdo de terras, 0s espacos incorporados pela nova conjuntura desenvolvimentista, ou
seja, regularizar as “novas” areas que ingressavam no mercado de terras ap6s terem sido
adquiridas por empresas agropecuarias, mineradoras e madeireiras. Segundo, o Incra
pretendia organizar, com a cria¢do de projetos de assentamentos rurais, o “excedente
populacional” formado por aqueles que migravam para a Amazdnia € 0s que
abandonavam as centenas de colocagdes de seringa da regido para se colocarem nas beiras
dos rios e nas periferias das pequenas cidades e da capital Rio Branco.

A legitimacdo desses novos dominios territoriais — fazendas e assentamentos
rurais - era realizada em detrimento de pequenos produtores gque ja ocupavam a regiao
desde o ciclo da borracha e também em detrimento dos direitos territoriais indigenas. Por
exemplo, “por desconhecimento”, como ironicamente apontado no relatorio do grupo
técnico da Funai, o Incra ndo aceitava a proposta de area indigena feita em 1982 pelo
primeiro grupo técnico da Funai. N&o aceitava nem mesmo a presenca de indigenas na
area, pois, para ele, era a Unica forma de atribuir “titulos definitivos” aos interessados
proprietarios da fazenda Cinco Estrelas, como realmente foi feito; um procedimento que
foi, contudo, contestado pelos servidores da Funai.

O relatério apresentado pelo segundo grupo técnico informava que a estratégia de

invisibilizacdo dos indios ainda perdurava em alguns setores do estado. Essa era a unica
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explicacdo possivel para justificar o “desconhecimento dos indios localizados a apenas
cinco quilometros da sede do municipio”. O trecho a seguir, extraido do relatério, resume
como forgas politicas do governo e empresas tratavam a questdo territorial indigena local,

assim como o salvacionismo voluntarista do indigenismo da época:

Ficamos perplexos com a atitude do Incra de Rio Branco, como
também o de Tarauacd, desconhecer o grupo Kaxinawa do
Igarapé do Caucho, situado a aproximadamente 5 Km da cidade
de Tarauaca. Entretanto no dia 15.06 fomos procurados pelos
senhores Plinio e Airton, gerente e administrador da Fazenda
Cinco Estrelas, quando tivemos que ouvir sobre a insatisfagio
dos mesmos com relacdo a atitude tomada por nossa equipe
quando solicitamos oficialmente ao INCRA de Rio Branco a ndo
liberacéo do titulo definitivo da citada fazenda. Salientamos que
dentro do préprio Incra existem pessoas ligadas ao grupo
Cruzeiro do Sul. Entretanto nos manifestamos que estavamos ali
para dentro em breve resolver o problema indigena e
consequentemente apds acertos futuros resolver o problema do

restante da area ndo indigena. (Funai, 1982: 34).

Confirmando a sobreposicao interinstitucional, marcada por antagonismos no
interior do governo, a servidora da Funai afirmou que estava: “diante de mais uma
situacdo onde interesses de grandes empresas com a omissdo de 6rgdos oficiais se
apropriarem de terras pertencentes aos indios” (Funai, idem).

Para aumentar ainda mais esse imbrdéglio interinstitucional, numa acdo distorcida
do argumento que afirmava que, uma vez que as terras indigenas fossem demarcadas,
automaticamente, as terras ao redor estariam “livres” para serem incorporadas ao mercado
de terra, o proprio grupo Aerofoto Cruzeiro do Sul, com base nos limites da Fazenda
Cinco Estrelas reconhecidos pelo Incra, realizou a demarcacdo da area que o Incra
considerava como pertencente a fazenda. Alegava “que o érgdo [0 Incra] ndo dispunha
de recursos para promover demarcagoes em propriedade privada” (Funai, 1982). Ou
seja, o Incra permitiu que os limites defendidos por ele fossem demarcados pelos proprios
donos da Fazenda Cinco Estrelas, o que, automaticamente, por exclusao, também definiu

0 contorno de parte da terra indigena.
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Dessa forma, criou-se uma situacao de terceirizacao para o setor privado de uma
competéncia que era exclusiva do governo. Situagdes desse tipo ndo sdo raras e sdo
geralmente causadoras de problemas e novos conflitos (Oliveira e Almeida, 1998: 113).
Nesse caso especifico, a preocupacdo burocratica para reduzir os custos da demarcagéao
acabou por negligenciar os interesses e 0s proprios direitos dos indigenas. Da mesma
forma impactava os interesses dos donos da fazenda Cinco Estrelas, ja que o impedimento
da expedicéo dos titulos definitivos levou ao bloqueio dos recursos que seriam liberados
pelo governo — Banco do Brasil e Sudam principalmente - para aplicacdo em projetos
agropecuarios na area.

Como veremos adiante, esse imbréglio s6 foi resolvido com agdes de ocupacao
realizadas pelos préprios Huni Kuin no que se tornaria a area da aldeia Dezoito Praias.
Mas, mesmo assim, a situacdo ndo foi totalmente resolvida. Até hoje, os Huni Kuin nao
aceitam a forma como a qual a demarcacao de seu territorio foi feita e solicitam, de forma
constante, a revisdo dos limites da terra indigena.

No outro extremo, & montante da area, a regido do igarapé Tamandaré ndo entrou
na negociacdo da aquisicdo da Fazenda Cinco Estrelas. Portanto, essa area ndo fazia parte
dos trabalhos de regularizacdo do Incra e por isso ndo existiu conflito interinstitucional
entre Incra e Funai. Nesses limites, houve, no entanto, uma disputa territorial com os
herdeiros dos seringalistas que dominavam o Seringal Tamandaré nas ultimas décadas da
economia da borracha.

Para interromper os processos de regularizacdo, esses herdeiros interpunham
acOes baseadas em argumentos que reproduziam preconceitos ja tradicionais na regiao.
Diferentemente dos donos da Fazenda Cinco Estrelas e do Incra, que ndo reconheciam a
presenca indigena; para os antigos donos dos seringais, os indios eram reconhecidos
enquanto “caboclos” que trabalhavam nas coloca¢des do Tamandaré ha mais de cinquenta
anos.

Com argumentos preconceituosos afirmavam que 0s “caboclos” ndo tinham
direito a terra, pois “queriam viver como civilizados ”’; ou, ainda, que eles eram em nimero
reduzidos em comparagdo com 0s seringueiros; ou que ndo aproveitariam corretamente
toda a area que reivindicavam. Os argumentos desses que foram os Ultimos representantes
da economia da borracha na regido estdo salientes no documento reproduzido abaixo,
enviado ao presidente da Funai pelos herdeiros de dona Analia, uma das mais famosas

proprietarias do seringal Tamandaré:
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Sr. Presidente da Funai,

Venho aqui mui respeitosamente pedir a vossa exceléncia, para
0 caso que esta acontecendo com o seringal Tamandaré, situado
a margem direita do rio Muru. O referido seringal foi adquirido
em 1947 por minha irma, Analia Ferreira dos Santos, mas seu
titulo definitivo, com data de 1876, foi fornecido na época pelo
governador do Amazonas. O seringal Tamandaré produz
anualmente 20 toneladas de borracha, e esta financiado pelo
Banco do Brasil e Banco da Amazbnia, conforme contrato
assinado pelos 10 herdeiros com o sr. Francisco Lopes Pessoa.
Sr. Delegado, quero salientar que os indios, composto de sete
familias apenas, residentes na colocacdo denominada Caucho,
sdo oriundos do alto rio Jordao, onde atualmente existe uma
reserva. Antes deles chegarem no Tarauaca, emigraram para o
lugar chamado Vista Alegre, pouco acima do seringal Universo
e posteriormente chegaram até o Caucho, onde trabalhavam
como seringueiro por bondade de minha falecida irmad. Com a
criacdo da reserva do Jord&o, e posteriormente outras reservas
foram criadas no seringal S&o Luiz e Humait4, os indios foram
convidados para mudar-se para outra reserva, no que eles
responderam que preferiam viver como civilizados, junto dos
brancos. Contudo, agora, ap6s um ano, eles exigem da Funai a
transformacdo do Seringal em uma Reserva Indigena. Apos a
passagem dos funcionarios da Funai pelo seringal, os indios
comecaram a mandar os seringueiros desocupar as colocacdes
dizendo que o seringal é deles. Construiram um barracdo no
Caucho e conseguiram, junto ao sr. Francisco Sergio,
comerciante de Tarauaca, mercadorias que eles gastaram tudo
em suas festas semanais. Atualmente ocupam o seringal
Tamandaré 150 familias, entre agricultores e seringueiros e
apenas 7 casas de indios no Caucho, ou seja, sete familias.
Atualmente resido em Belém e sou procuradora de meus irmaos.
Estive més passado em Rio Branco onde falei com o chefe da

Funai daquele estado onde fui informada de que a Funai ndo
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indeniza a propriedade e muito menos 0s recursos naturais. Peco
ao ilustre delegado examinar com carinho 0 meu caso para que
ndo se cometa uma injustica involuntaria, pois todos os seringais
do Acre sdo recursos naturais e é de la que tiramos o sustento de
nossas familias. Assina: Francisca dos Santos Tavares (Funali,
1984: 55).

Este documento, mesmo sem lastro com a realidade, mostra que havia uma disputa
dos indios com a familia herdeira dos seringalistas. Os herdeiros se diziam proprietarios,
mas nunca viveram na regido, mantendo a terra como patrimdénio. Essa carta é um
testemunho dos ultimos momentos da economia da borracha, quando esta ja ndo dava
mais lucro para os patrdes, que apenas procuravam garantir a posse da terra nua. Além de
reclamar que a imobilizacdo de terras produtivas prejudicava seriamente o
desenvolvimento regional, restringindo o mercado de terras e a expanséo das fronteiras
agricolas, esse documento também evidencia uma critica muito em voga até hoje, ou seja,
0 pressuposto que “existe muita terra para pouco indio”.

Apesar de ndo ter ocorrido nenhum conflito direto, como 0s que aconteceram na
defini¢do dos limites a jusante entre a terra indigena e a Fazenda Cinco Estrelas - e que
detalharemos na parte seguinte - os Huni Kuin do Caucho consideram que foi nas
discussbes em torno da defini¢do dos limites com o seringal Tamandaré que eles perderam
mais territdrio.

Por fim, o GT de identificacdo de 1984 propds como terra indigena uma area de
12.317 hectares. O territorio se estendia da foz do lgarapé Tamandaré até o local
conhecido como Dezoito Praias. Nesse processo, 0s Huni Kuin conseguiram uma meia
vitdria. Foram vencedores na queda de bragco que opunha a Funai ao Incra e a Fazenda
Cinco Estrelas, conseguindo manter os limites na &rea da aldeia Dezoito Praias e
avancando com os limites da terra indigena até o igarapé Tamandaré. Porém, ndo
conseguiram avancar na area em disputa com os herdeiros dos antigos seringalistas, que
conseguiram manter areas importantes sob seus dominios.

Enquanto os orgaos federais executavam o processo administrativo e juridico de
reconhecimento e delimitacdo oficial da terra indigena - de modo obviamente parcial, no

sentido de que o0 processo esta atrelado a designios nacionais - comegava a tomar corpo
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uma mobilizacao politica dos grupos Huni Kuin do baixo rio Muru para ocupar e controlar
efetivamente as colocagdes do antigo seringal Tamandaré.

Esse esforgo coletivo tinha como objetivo imprimir a agencialidade do grupo na
construcdo de seu territdrio diante da reconfiguracéo territorial proposta pelo processo
desenvolvimentista na regido. Os indios ndo concebiam ser atores passivos nesse processo
fundiério. De certa forma, os Huni Kuin do Caucho absorveram e aplicaram o principio
territorial do uti possidetis de facto em sua verséo nativa, ou seja a “terra indigena devia
ser a terra que o indio ocupava”, um principio aplicado e reafirmado também por varios
indigenistas governamentais e ndo-governamentais.

José Reinaldo Miranda, lideranca da aldeia Caucho a época, organizou as familias
Huni Kuin que ocupavam a area do seringal Tamandaré e articulou uma resisténcia aos
donos da Fazenda Cinco Estrelas e aos arrendatarios. Na pratica, isso significou que para
ter seu direito territorial efetivado, os Huni Kuin tiveram que disputar e ocupar as
colocacgdes. Estas disputas foram travadas tanto com o0s seringueiros e herdeiros de
seringalistas, com os quais dividiram o territorio por mais de 60 anos, quanto com 0s
proprietarios da fazenda Cinco Estrelas, que tinham a elite de Tarauaca e o Incra como
aliados.

Essas disputas foram em parte resolvida por um movimento efetivo de
deslocamento de varias familias que sairam das colocacbes de centro do seringal
Tamandaré para a beira do rio Muru. Os diversos levantamentos realizados pelos grupos
técnicos da Funai revelam esses movimentos e mostram uma trajetéria demografica
ascendente. Assim, em 1977, na aldeia Caucho, no levantamento realizado por Terri
Aquino, foram recenseadas 44 pessoas divididas em oito casas. Em 1982, nos dados
levantados por servidores da Funai, essa quantidade dobrou para 87 pessoas e 14 casas.
Em 1984, o segundo grupo técnico de identificacdo contou 113 moradores divididos em
17 casas.

Esse aumento populacional nas margens do rio Muru foi em grande parte
espontdneo. Para as familias, morar mais perto da “rua” facilitava a aquisicdo de
mercadorias em Tarauacd, onde 0s indios tiveram que recorrer apds os barracdes terem
deixado de existir. Um outro atrativo importante para a descida do rio era a diminuigéo
das despesas, principalmente com combustivel para deslocamentos até a cidade onde

também comecavam a ter acesso ao sistema de satide*°.

40 Da aldeia Caucho até Tarauaca gasta-se, hoje, em média, 5 litros de gasolina. Da Terra Indigena Humaita, na
cabeceira do rio Muru, sdo necessarios cerca de 150 litros, para uma viagem de até cinco dias.
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Diante dessa mobilizacdo demogréafica e politica dos Huni Kuin, as primeiras
acOes dos fazendeiros foram de carater inibidor e autoritario, como se depreende nesse
trecho tirado da dissertacdo de Terri Aquino. Nele, o autor relata como seu Carlito
Kaxinawa, um antigo morador do Caucho, foi retirado de sua colocacdo numa das

primeiras acdes da demarcacdo da fazenda Cinco Estrelas:

[Carlito] saiu porque o seringal foi vendido para a agropecuaria
Cinco Estrelas, de propriedade da Viagdo Cruzeiro Do Sul, e 0s
novos donos do seringal ndo permitiam que cultivasse a terra
explorando estradas de seringa. Como de inicio ndo cedeu as
pressoes impetradas pela empresa para que “vendesse” sua
colocacdo, foi intimado pelo delegado de policia da cidade de
Tarauaca a comparecer na delegacia da cidade onde passou
alguns dias preso até que resolvesse a pressao dos proprietarios
para aceitar CR$ 400,00 oferecidos pela administracéo da Cinco
Estrelas, preocupada com as possiveis reivindica¢bes (Aquino,
1977: 04).

Num movimento de contrapressao, o0s indios iniciaram um processo de ocupagao
da regido limitrofe a Fazenda Cinco Estrelas que estava em disputa, num local chamado
Dezoito Praias. Como estratégia politica de ocupacéo, instalaram, nesse local, a aldeia
Dezoito Praias, fundada em 1985, um ano depois da proposta de identificacdo do GT ser
aceita, com ressalvas, pelos Huni Kuin do Caucho, e um ano antes de iniciar a demarcacgéo
da érea. A criacdo dessa aldeia foi estratégica para os Huni Kuin afirmarem politicamente
os limites propostos e reconhecidos pelo governo.

As familias que fundaram a Aldeia Dezoito Praias eram oriundas da coloca¢do
Timbauba, no seringal Itamarati, localizado ao lado da cidade de Tarauaca, e que no
processo de reconfiguracdo territorial da regido foi transformado em um assentamento
rural, um tipo de territorio completamente incompativel com os costumes e com a cultura
territorial Huni Kuin. Com o reconhecimento oficial da Terra Indigena lgarapé do
Caucho, os Huni Kuin de Timbatba se aliaram aos Huni Kuin do Caucho e se transferiram
para a area demarcada. Ocuparam, mais precisamente, os limites em disputas com a

Fazenda Cinco Estrelas, como conta seu Carlito, velha lideranca da aldeia Dezoito Praias:
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Um dia eu vim aqui no Caucho e o finado Z¢é Reinaldo Miranda
chegou pra mim e falou: “NoOs temos muita terra aqui e
precisamos de gente la, porque a Funai vai cortar a terra”. Em
Timbauba tinha muita gente que tinha ido pro Humaita, mas eu
fiquei la mais o Albeci [atual agente agroflorestal da aldeia
Dezoito Praias]. Ai, eu aceitei e vim pra cé e fiz uma casinha na
Ilha. Isso foi em 1985 para morar aqui. Eu sei que eram quinze
pessoas na Dezoito Praias, a gente tava brocando, derrubando.
Foi em 1985, no mesmo ano que a demarcacéo foi feita (...). A
gente vivia la no seringal Itamarati e o dono vendeu ele pro Incra
e a gente ganhou lotes. Os lotes eram pequenos e 0s parentes
ficavam todos espalhados. Na época, 0 cacique aqui era o
Reinaldo e a gente queria uma terra um pouco maior. Foi isso, a
nossa vinda pra chegar nesse lugar. Nao tava nada aberto. A
gente brocou, fizemos as casas. A policia chegou e desmanchou
nossa casa. Ai a lideranca viajou pra rio Branco e de 14 trouxe o
documento com a nossa marcagdo” (Seu Carlito, aldeia Caucho,
2006).

Para se colocarem em terras indigenas ainda ndo demarcadas, os Huni Kuin
argumentavam que a Funai ja tinha autorizado a ocupacdo e que as areas ja estavam
“apalavradas”. Contudo, quando o processo institucional/administrativo chega ao local
da disputa, os grupos antagbnicos transformavam o conflitos de interpretacdes entre
instituicGes em conflitos fisicos entre agentes territoriais.

Como os donos da fazenda ndo aceitavam os estudos da Funai, seus encarregados,
aliados a posseiros também descontentes, impediam fisicamente a ocupacéo dos Huni
Kuin. O resultado foi um periodo marcado por varios conflitos, com a destruicdo das casas
construidas pelos Huni Kuin na regido proxima aos limites disputados. Como aponta o
relato de Antbnio Sabino Kaxinawa, morador da aldeia Dezoito Praias, essas casas eram
insistentemente derrubadas pelos encarregados da fazenda e erguidas novamente pelos

Huni Kuin:
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Quase todo dia desmanchavam uma casa, tiravam os esteios e
jogavam tudo no rio. No outro dia, a gente chegava e estava tudo
derrubado. Ai a gente disse: “ndo tem nada nao!”. E levantamos
tudo de novo do mesmo jeito. Ai, um dia, eu fui bem cedinho ver
e tinham arrancado de novo. Ai eu falei pro Miranda: “a casa foi
arrancada de novo!”. Ah é? “Entdo ajeita as coisas que eu vou
viajar”. “Vou viajar hoje” ele disse. O cabra era resolvido
mesmo. Levou o gravador dele. Ai, quando voltou chamou o Zé
Pinto, ai ele mostrou. Essa Ilha foi comprada do Zé Pinto. Olha
ai! A colocacao ¢é tua, falou pra mim. Se quiser vender, vende.
Se quiser ir embora, vai. Se parente procurar nos, a gente tem
lugar (Antonio Sabino, Aldeia Caucho, 2006).

Foi assim que foi fundada a aldeia Dezoito Praias, atraves de uma combinag&o de
enfrentamento direto, pressao politica e adensamento populacional, e sobretudo de um
processo de engajamento politico que efetuaram sua primeira acdo coletiva como uma
unidade politica e territorial, ou seja, como os Huni Kuin do Caucho.

Enquanto os conflitos e pressdes politicas ocorriam de forma eventual, o
adensamento populacional era um processo permanente. Prevendo que a area seria
finalmente demarcada, a partir de 1986, ocorreu uma segunda migracdo de familias Huni
Kuin para as aldeias da Terra Indigena lgarapé do Caucho para somar esfor¢cos na luta
pela demarcacéo. Praticamente todas as familias que tinham aceitado a transferéncia para
a Terra Indigena Humaita retornaram. Um desses antigos moradores, que havia aceito a
proposta e se mudado para a terra indigena rio acima, conta como foi o processo de ida,
permanéncia e retorno para o Caucho. Seu relato também oferece algumas pistas sobre as

razdes que levaram as pessoas a se mudar do “centro” para “a beira”:

Eu passei trés anos la [em Humaita]. Ai morreu minha crianca
14, ai eu desgostei e falei para o Vicente (lideranca de Humaitd)
para sair da colocagdo. “Vicente, eu ndo vou mais trabalhar no
centro e vou para a margem. Eu preciso que vocé me arranje

E T

duas estradas”. “Ta! Vocé ta certo”. Ai fizeram reunido e eu sai
pra margem. Fui cortar seringa. Meu meninos estudavam em Sao

Luiz. Trabalhei & trés anos. Ai, meu irmao, Jose Reinaldo, foi me
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visitar. “Meu irmao, vocé é mais velho do que eu. Aqui é muito
longe”. Botou na minha cabega. “La é perto de nossos parentes.
Aqui é 0 mesmo sangue, mais outros parentes. Eu venho te
buscar”. Ai eu baixei. Cheguei aqui e trabalhei no Marizeiro,
cortando seringa. Ai, inaugurou outra escola aqui na margem.
Meus filhos estavam longe. Trés horas da margem. “Meu irmado,
aqui ndo d& certo para meu menino ir para a margem. Eu quero
uma colocagdo na margem”. Dez estradas, que eu vou plantar.

Dai, eu desci e estou aqui (José Anténio, aldeia Caucho, 2006)

Em 1987, foi feita a demarcacdo fisica da Terra Indigena Igarapé do Caucho com
12.317 ha. Esse trabalho foi realizado no contexto das acdes da FUNAI complementares
a implementacdo do Plano de Protecdo ao Meio Ambiente e as Comunidades indigenas
(PMACH*, um projeto de mitigacdo dos impactos ambientais decorrentes da
pavimentacdo da BR 364 no trecho entre Porto Velho e Rio Branco (cf. Capitulo Il1), e
que reverberou nas areas indigenas localizadas no vale do rio Jurua. O tracado da estrada,
aberta desde o inicio da década de 1970, passa a cerca de dez quilémetros dos limites da
Terra Indigena Igarapé do Caucho.

A Terra Indigena lgarapé do Caucho foi uma das ultimas terras indigenas a ser
demarcada no contexto desse projeto ja que, logo no final de 1987, o Conselho de
Seguranca Nacional (CSN) proibiu a demarcacéo de terras indigenas localizadas em area
de fronteira, como € o caso da totalidade do territorio acreano. O pretexto para a interdi¢ao
era que as demarcacdes dessas areas representavam uma ameaga a “internacionalizac¢do
da Amazonia”. Essa mudanca na politica fundiaria prejudicou toda a luta posterior dos
Huni Kuin do Caucho para ver reconhecida toda a area do seringal Tamandaré,
principalmente as que foram perdidas para os herdeiros dos seringalistas e que 0s Huni
Kuin exploravam a partir das aldeias Transual e Tamandaré. No entanto, com a
demarcacao territorial, os Huni Kuin do Caucho entraram na década de 1990 com um
territorio consolidado. Em 1991, a Terra Indigena Igarapé do Caucho foi homologada por

decreto da Presidéncia da Republica®?.

4 Das atribuicGes da Funai no PMACI constava a agilizacdo do processo de demarcacio das areas indigenas
situadas na area de influéncia direta e indireta da BR-364 (Aquino,1987). Neste &mbito, entre 1986 e 87, 0 6rgao
indigenista procedeu a reidentificacdo de 14 areas indigenas (Aquino e Iglesias, 1999: 12).

42 Decreto n° 278 de 29.10.1991

92



Contudo, é importante insistir no fato de que essa demarcagdo nunca foi aceita
pelos Huni Kuin do Caucho. Para eles, o territorio ndo se definiu com a demarcagéo. Os
indios chegaram, inclusive, a se confrontar com a equipe de demarcacdo, abandonando
os trabalhos como forma de protesto. Até hoje, os Huni Kuin do Caucho afirmam que
foram pressionados a aceitar a demarcacéo feita pela Funai, e também reclamam da forma
pela qual os limites foram definidos. Ninawa Francisco, professor da aldeia Caucho,
explica o porqué dos Huni Kuin do Caucho continuarem demandando uma revisao desses

limites:

Primeiro de tudo, quando vocé se casa, vocé pode morar num
quarto, mas quando vocé aumenta sua familia, ndo. Naquela
época tinha umas cem pessoas. Hoje tem até 600 pessoas. A nossa
terra ja € muito insuficiente para a area produtiva e até suas
moradias. E a terra foi demarcada errada. Quando se faz uma
coisa errada, vocé tem o direito de corrigir. Tem direito de fazer
uma avaliacdo. A nossa terra foi assim. Na época, a gente andou
chamando eles [os técnicos da demarcacéo] e orientando eles:
“E aqui, é o lago fora da terra, os parentes pescam nele”. “E
aqui tem uma ilha que o parente tira agai e tem bastante”. “Desse
lado, tem uma terra grande e aqui ao lado tem um cemitério onde
¢ enterrada minha avo, meu tio”. Por isso que a gente quer a
ampliacdo da nossa terra até o lago Conceicdo, porque eles [a
equipe de demarcacdo] ndo ouviram nada. (Ninawé Francisco,
aldeia Caucho, 2006)

Nos ultimos anos, a associacdo APAHC, que os representa juridicamente frente a
setores do estado, junto com as liderancas geral e das aldeias, encaminharam a Funai e ao
governo estadual solicitagdes para a revisdo dos limites e ampliacdo da terra indigena.
Essas demandas por ampliacdo do territorio sdo fundamentadas na justificativa de que a
demarcacao baseou-se em estudos de identificagdo promovidos pela Funai nos anos 1980,
um periodo em que o indigenismo oficial surgia no Acre, com funcionérios e indios
recebendo muitas pressdes dos donos da Fazenda Cinco Estrelas e dos antigos
proprietarios do Seringal Tamandaré, todos apoiados por politicos locais. Chagas

Reinaldo, até recentemente presidente da APAHC, explica essa reivindicagdo de revisdo
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dos limites da terra indigena e coloca essa luta como a principal demanda coletiva da

atualidade:

Nossa principal demanda é a revisdo dos limites da terra
indigena. Devido a identifica¢do e demarcagdo terem sido feitas
sem 0 acompanhamento de pessoas que conheciam a area, e até
mesmo por falta de experiéncia na época, quando mal
conheciamos nossos direitos e as obrigacbes do Orgdo
indigenista. Ndo pensamos no futuro e ficamos sem boa parte do
territorio. Na época, denunciamos o erro, abandonamos o grupo
de demarcacdo mas, mesmo assim, 0 processo foi avante e o
governo reconheceu como terra indigena apenas parte do nosso
territério. A gente quer estender o limite jusante da terra
indigena até o igarapé Oito e estender até o igarapé Conceicao,
onde também existe ocupacdo tradicional permanente (Chagas
Reinaldo, Aldeia Caucho, 2006).

Esse processo de demanda pelo territério ocupado desde o ciclo da borracha é
permanente. E um processo histdrico, social, que tem no reconhecimento da Terra
Indigena um componente fundamental, mas que nédo se esgota nele. De um ponto de vista
politico, a demarcacdo foi o ponto inicial tanto para a construcdo de uma territorialidade
especifica e delimitada e de uma unidade étnico-politica com identidade territorial: Os
Huni Kuin do Caucho.

De modo geral, o processo de demarcacédo territorial mudou profundamente a
organizacdo territorial dos Huni Kuin. Os indios deixaram de ocupar as colocacGes de
“centro” e toda a populag@o se acomodou nas trés aldeias existentes nas margens do rio
Muru. Eles deixaram progressivamente de circular entre as dezenas de colocages, a
maioria delas situadas hoje em areas fora dos limites das terras indigenas, e restringiram
suas andancas a deslocamentos entre as aldeias localizadas nas terras indigenas
demarcadas. Além disso, a demarcagdo também criou, no entorno da Terra Indigena
Igarapé do Caucho, uma paisagem formada basicamente por pastos e assentamentos
rurais; uma area intensamente desmatada em comparag¢do com a conservacao da floresta

gue caracteriza a rea demarcada.
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Desse modo, em termos territoriais, a terra indigena passou a constituir uma
dimensdo fundamental para os Huni Kuin do Caucho, que, mesmo sendo formada por
diversos grupos que disputam poder, espagos e recursos, a apropriacao social da terra,
criou um sentimento de proximidade entre si e de identidade territorial comum, fazendo

com que eles ajam como uma coletividade, um sujeito coletivo.

1.6 DEMARCACAO E REORGANIZACAO TERRITORIAL E
POLITICA

A demarcacéo territorial acionou processos de sedentarizagdo particularmente
visiveis na aldeia Caucho que foi aumentando em termos populacionais e ganhando, ao
mesmo tempo, estruturas e instituicdes novas. Essas instituicdes — como a escola, por
exemplo - por sua vez, em um ciclo virtuoso, atrairam novas familias; e assim, a aldeia
Caucho, que durante décadas viveu com ndo mais de dez familias, teve um crescimento
populacional exponencial e se tornou a mais populosa de todas as aldeias Huni Kuin do
estado.

Com isso, a demarcacdo da terra indigena também acabou introduzindo um
problema que até entdo ndo existia entre os Huni Kuin. Em um territdrio limitado e sem
mais areas livres na beira do rio que possam ser ocupadas, como resolver a questdo do
aumento populacional, visto como algo positivo, com a escassez de recursos naturais.
Como viver bem em uma terra demarcada, mas densamente povoada e com recursos
insuficientes para suprir as necessidades de sua populacdo? Essa nova questdo tornou-se
o0 problema atual central dos Huni Kuin do Caucho.

Em entrevista, Célio Ninawa, professor da escola da aldeia Caucho, expde essa

preocupacdo com o tipo de ocupacao e a sustentabilidade ambiental do territorio:

Antigamente, n&o tinha o certo de colocar rogado, néo tinha o
certo de morar, ndo tinha o certo para pescar. Agora é que
estamos enxergando 0 que é preservar 0S recursos naturais,
mesmo tendo pouco. Daqui dez anos, ndo vai ter lugar para
morar aqui na beira do rio. Nossa terra € pequena, mas la para

o fundo tem lugar, mas ninguém esta. Agora, como entrou na
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parte de agricultura, com a queda da borracha, todo mundo ta s
na beira. Todo mundo ta querendo plantar e criar sé aqui na
beira. (Célio Ninawa, aldeia Caucho, 2006).

Com essa linguajem ja de conteudo ambientalista, o professor reforca que, diante
do aumento populacional, a sustentabilidade dos ambientes e do territério demarcado
tornou-se um desafio efetivo e urgente para eles. Seu Henrique Kaxinawé, morador antigo
da terra indigena, ressalta a ambiguidade territorial da situacdo contemporanea,

comparando-a com a situacao anterior:

Pra nés, hoje melhorou muito porque no tempo do patrdo néo
tinha a liberdade de botar rocado grande, como hoje noés
botamos. N&o tinha liberdade de pescar. Temos direito a isso
tudinho. Antigamente, a gente pagava renda pelas estradas de
seringa. Hoje em dia a gente ndo faz mais isso. Mas antigamente
tinha liberdade pra morar em qualquer lugar. Hoje estamos
presos aqui, sem poder sair a ndo ser para uma outra terra.

(Henrique, lgarapé do Caucho, setembro de 2008).

Chagas Reinaldo, diretor da escola do Caucho e ex-lideranca geral, apresenta uma
visdo diferente e prefere enfatizar o papel do processo de territorializacdo na constituicdo
da autonomia dos Huni Kuin, inclusive politica. Para ele, se, por um lado, a mobilidade e
a liberdade para se locomover pelo antigo territério foi restringida, por outro lado,

ganhou-se autonomia territorial plena, mesmo que restrita a uma area demarcada:

Antigamente, a terra era do ex-patrao que era o Silveira. Entéo
esse Silveira comecou a trabalhar com Anélia e deu de presente
para ela. E ela passou a ser a dona que arrendou para o Chico
Sombra. Henrique disse que antigamente podia morar onde
queria. Eu penso o contrario. Acho que a nossa liberdade chegou
com a terra. Porque nds conquistamos a nossa propria terra.
Antigamente, a gente ndo tinha liberdade de cacar e pescar e hoje
temos nossa liberdade, autonomia e nossa organizacdo. Naquela

época ninguém podia se organizar. Por isso perdemos a nossa
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lingua e cultura, porque antes o patrdo nado deixava, era
reprimido, o patrdo mandava embora. N&o ter terra foi o grande
motivo de perde a cultura (Chagas Reinaldo, Aldeia Caucho
2006).

Esses depoimentos indicam como a questéo territorial, mesmo envolvendo varios
pontos de vistas no interior da sociedade, foi fator determinante na afirmacéo da
etnicidade contemporéanea desses Huni Kuin. Veremos, por exemplo, no capitulo
seguinte, que a demarcacdo fisica da terra indigena foi central na constituicdo da
territorialidade atual deles.

Além disso, a luta pelo reconhecimento territorial também contribuiu pra
impulsionar um processo paulatino de reconstituicdo de uma “cultura Huni Kuin”,
considerada até entdo “perdida”. Essa questdo aparece claramente no depoimento de
Issakd que sintetiza o processo de reconstituicdo, com cores atuais, de “cultura
verdadeira” no contexto da nova situacdo territorial, limitada fisicamente, porém

cosmopolita na sua formacéo populacional:

Aqui, era muito pouca gente. Hoje, é uma terra indigena muito
pequena e com muita populacédo. Aqui [aldeia Caucho] tem um
desenvolvimento muito grande, tem escola na aldeia, tem mais
movimento das mulheres e dos homens. Naquele tempo, néo tinha
professor, hoje tem varios professores. T& crescendo o
conhecimento, conhecendo a realidade, o direito, e a volta da
tradicdo para ser indio verdadeiro. Gente nova ta envolvida com
a volta da cultura que aqui no Caucho, que € bem novo mesmo.
Até um tempo desses, 0 povo era discriminado. SO falava o
portugués. Quem falava o Hatxa Kuin também ndo ensinava,
porque também ninguém procurava. Hoje, a cultura ta querendo
mudar. As pessoas do Jorddo ajudam. L4, a cultura continua,
tanto a lingua como as festas e rituais, fazendo Mariri [nome
generico para festas tradicionais]. A lingua aqui ainda ta viva! Os
jovens ndo falam ndo, mas compreendem. N&o falam, mas

cantam bem. A gente precisa reaprender os significados dessas

97



coisas e nossos parentes de cima estdo ajudando (Marcelo Issaka,
Nova Aldeia, 2011).

Esse reconhecimento de perda de uma cultura Huni Kuin “verdadeira” suscitou
um processo de resgate cultural. Esse processo se apoia no tradicionalismo das familias
vindas dos altos rios que trouxeram consigo uma certa ideia da tradicionalidade perdida
nos anos de “cativeiro”. Por conta disso, as familias que migraram de varias aldeias
localizadas rio acima - onde as perdas culturais também ocorreram, mas foram menores
- ajudaram e ajudam os Huni Kuin do Caucho a resgatar muitos conhecimentos acerca de
ritos, musicas e lingua que estavam sendo considerados ‘perdidos’.

Assim sendo, atualmente acontece na terra indigena um intenso processo de
transmissdo de conhecimentos considerados tradicionais. Essa transmissdo de
conhecimentos é realizada dos mais velhos para 0os mais novos, mas também em
movimento inverso, como veremos no Capitulo 1V. Ela também é feita através dos ex-
moradores das aldeias localizadas rio acima para 0s moradores dos baixos rios. Esse
processo de transmissdo de conhecimentos pode ser visto na forma como atuais
moradores oriundos do Purus, do Jorddo e da Praia do Carapand, ensinam ou
simplesmente realizam, por exemplo, rituais de cura, onde as musicas e os cantos do cipd
(nixi pae) sdo repassados. Hoje, esses rituais sdo considerados os elementos que os
religam a cultura Huni Kuin “verdadeira”. Eximios na oralidade, os indios do Caucho
também investiram no estudo das mdsicas tradicionais e nas festas tradicionais, nos
hohoika ou mariri, que se tornaram em transmissores da cultura e conhecimentos
tradicionais na terra indigena. Apesar da grande maioria ndao saber falar fluentemente a
lingua Hatxa Kuin, ela é usada nos cantos. Os Huni Kuin do Caucho sdo hoje
considerados, até pelos Huni Kuin mais velhos e de outras terras indigenas rio acima
conhecedores da lingua, como 6timos cantadores.

Esse processo de reconstituicdo de uma tradicionalidade estd em pleno

funcionamento, como se depreende no depoimento de Shané, morador da aldeia Caucho:

A gente ta aprendendo com Sid, que é um professor Huni Kuin
da terra indigena do Jordao. Mas tem dangas como o ‘munu’ gue
a gente ta buscando, ta na pesquisa. Mas tem que buscar de fora,
por isso que tem que ter intercAmbio cultural. Para descobrir

para que a gente canta. Tem coisas que s6 pode cantar na forca
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do daime [nixi pae]. A gente jA cantou e dancou, mas nao
sabemos para qué ainda. Tem que pesquisar com os mais velhos
(Shané, aldeia Caucho, 2011).

Todo esse movimento de revitalizacdo cultural tem também uma dimenséo
pragmatica. Ele é capitaneado, sobretudo, por um movimento de jovens das aldeias, pelas
liderancas, os professores indigenas e os agentes agroflorestais. Esses segmentos estéo
conscientes que a “cultura” exerce um papel fundamental nas suas relagdes interétnicas
contemporaneas, inclusive com um importante papel econémico.

Se a terra indigena se consolidou como uma referéncia importante nas dindmicas
socio-culturais, ela também tem um papel importante na nova organizacao politica. Até
1994, José Reinaldo Miranda, o lider do processo de “conquista da terra”, foi lideranca
Unica. Sob a administracdo de seu nucleo politico, ele reunia as trés aldeias. Ap6s sua
morte, nesse mesmo ano de 1994, um periodo de extrema instabilidade politica se instalou
na terra indigena. Varias liderancas se sucederam e ndo conseguiram estabilizar a
comunidade. Essa fase problematica foi marcada por muitos conflitos internos e
interétnicos com a populacéo regional e do entorno.

A estabilidade s6 voltou com a emergéncia de uma nova organizacdo politica,
baseada na diviséo do poder entre as liderancas locais das aldeias, geralmente relacionada
as familias fundadoras dessas aldeias e uma lideranca geral supra-aldeias, no modelo
exercido por José Reinaldo. Essas liderancas sdo escolhidas durante reunifes gerais onde
sdo colocados nomes de candidatos, geralmente membros de familias tradicionais e/ou de
familias que estiveram a frente no processo de demarcacao da terra indigena. Pelo numero
de moradores e por representar o ndcleo duro da terra indigena, a lideranca geral sempre
foi escolhida entre os moradores da aldeia Caucho.

Nessa divisdo de poder, cabe as liderancas de aldeias organizar os trabalhos
comunitarios internos, acompanhar, orientar e propor acdes e projetos para suas aldeias.
Além disso, elas sdo responsaveis pela manutencdo da infraestrutura das aldeias e ajudam
na articulacdo e nos trabalhos desenvolvidos pela lideranca geral. Ja a funcdo da lideranca
geral é de atuar, planejar e articular com as liderangas das aldeias, as demandas e
atividades de interesse particular de cada aldeia, com os interesses gerais da terra
indigena, ou seja do conjunto de aldeias. Além disso, a lideranca geral é a representante

da terra indigena nas relacOes externas que se iniciaram e se intensificaram com o avancgo
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dos projetos relacionados ao asfaltamento da BR 364 e, posteriormente, com a
emergéncia do indigenismo ambiental.

Apesar dessa diviséo ter sido inicialmente bem aceita, entre 1994 e 2002, sete
liderancas gerais se revezaram no poder, demonstrando uma extrema instabilidade na
politica interna. Essa instabilidade s6 cessou a partir de 2002, quando o sobrinho de José
Reinaldo, Narco Kaxinawd, assumiu a lideranga geral. Nar¢o manteve-se na funcéo por
dez anos até tornar-se vereador de Tarauacé, passando a lideranca para seu irmao, Anténio
Kaxinawa, atual lideranca geral.

A partir da década de 2000, outras entidades politicas emergiram: uma nova aldeia
com suas respectivas liderancas, uma associacdo formalizada e burocratizada de
representacdo - a Associacdo dos Produtores e Agroextrativistas Hunikui do Caucho
(APAHC); e também grupos organizados de professores e agentes agroflorestais. Essas
unidades politicas foram criadas como respostas a novas demandas das igualmente novas
relacOes interétnicas, principalmente as relacionadas ao campo do indigenismo ambiental.

Nesse contexto politico, a APAHC, por ser uma organizacao formal nos termos
exigidos no contexto das atuais relagdes interétnicas, se sobressai e atua como
representante formal de todos os moradores da terra indigena junto ao governo e aliados.
Segundo, Chagas Reinaldo Kaxinawa, irmdo mais novo de José Reinaldo, que ja foi por
mais de uma vez presidente da APAHC, ela é uma organizacéo responsével por:

(...) todas as acOes de organizacdo comunitaria em nossa terra
indigena, principalmente na parceria com 6rgédos de governo e
organizacOes em geral. Cuidamos de toda a organizacdo de
temas como educacdo, saude, saneamento, valorizacao cultural,
organizacdo do territorio, gestdo ambiental, fiscalizacdo
ambiental que precisa ter no meio os nawd” (Chagas Reinaldo
Kaxinawéd, Nova Aldeia, 2011).

Além dessa organizacao formal e formalizada, surgiu também o que eles chamam
de “frente de trabalho” ou apenas “frente”. Trata-se do conjunto dos “agentes sociais”,
que sdo aquelas pessoas que exercem diferentes fungdes na terra indigena ou na cidade.
Em 2016, existem aproximadamente 40 agentes dessa “frente”, entre professores,
conselheiros escolares, agentes de saude, agentes agroflorestais, agentes de saneamento,

agentes ambientais e membros da dire¢do da APAHC.
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Essas mudancas territoriais e politicas, como retratadas aqui, tiveram como base
0 processo de ‘descida’ — do centro para a beira e dos altos rios para locais mais a jusantes,
proximos dos pequenos centros urbanos - de reconhecimento e de territorializagdo da
Terra Indigena Igarapé do Caucho pelos Huni Kuin. Foi neste processo que sairam de
uma condicdo de caboclo para uma outra mais autbnoma, relacionada a uma auto
atribuicdo étnica territorial: os Huni Kuin do Caucho, que, por sua vez, moldou um novo
sistema politico, baseado em liderancas locais e geral, associadas a uma organizacdo
formalizada em termos burocraticos. No proximo capitulo, veremos como os Huni Kuin
do Caucho efetivam esta territorialidade a partir do engajamento produtivo nos ambientes

presentes no territorio demarcado.
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CAPITULO II

Apropriacdo e manejo dos ambientes na Terra Indigena Igarapé do

Caucho

Neste capitulo, abordo a organizacgdo territorial que emergiu com a demarcagdo
da terra indigena, e o ‘sistema de manejo dos ambientes’ com os quais 0os Huni Kuin a
territorializam, ambos efetivados através do engajamento cotidiano dos Huni Kuin em
acOes produtivas nos e transformadoras dos ambientes onde estdo inseridos. Veremos que
essas atividades, além do valor ecoldgico e econdmico, sdo também socioculturais,
mantendo uma relacdo direta com elementos dos seus sistemas de crencas e politico, que
ordenam e controlam de forma complementar as relagdes que os Huni Kuin mantém com
0s ambientes com os quais se relacionam.

Nesse sentido, primeiro, exponho a reorganizacgéo territorial que redefiniu o uso
dos ambientes de “aldeia” (shanaé), também chamado de “beira”; e de “floresta” (ni i),
também chamado de centro. Em seguida descrevo os processos conjuntos de ‘manejo’ e
‘adaptagdo’ que realizam nesses dois ambientes, especialmente a agricultura na beira e as

cacadas no centro.

11.1 ORDENAMENTO TERRITORIAL: A ALDEIA (SHANAE) E A
FLORESTA (NI'I)

Com o dominio do territério demarcado garantido, a questdo dos Huni Kuin do
Caucho se voltou para a garantia de sobrevivéncia dentro deste territério. Como os Huni
Kuin nunca tiveram o costume de estabelecer limites territoriais precisos para sua
circulacdo, tiveram que adotar determinadas estratégias para atualizar sua territorialidade
e adequa-la a demarcacdo territorial.

Viver em um ‘territorio restringido’ no qual a circulag&o e ocupacdo sé é permitida
na area demarcada por limites fisicos, causou mudancas radicais de vérias ordens. Dois
processos associados sdo marcantes e vou aqui relaciona-los. Primeiro, a restricdo
territorial aumentou a percepcdo dos Huni Kuin acerca da escassez dos recursos

ambientais e naturais na area delimitada. Segundo, um vertiginoso aumento demografico,
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que intensificou os impactos tanto territoriais da demarcacdo, quanto ambientais,
aumentando a demanda por recursos que se evidenciaram insuficientes.

Para responder a essa situacdo, 0os Huni Kuin do Caucho rapidamente sentiram a
necessidade de manter estoques suficientes de recursos para garantir alimentos para uma
populacdo que crescia rapidamente. Como diz Nar¢o Kaxinaw4, a época ainda lideranca

da terra indigena:

Nossa preocupacéo é ter alimento para todas as familias. E uma
felicidade ter esse tanto de gente. A gente precisa ter alimento
para todo mundo. Porque aqui € a terra de convivéncia e daqui a
pouco vai faltar alimento. Precisamos imaginar o dia de amanha.
(Narco Kaxinawd, Aldeia Caucho, 2011).

Essa fala nos mostra de forma explicita 0s novos parametros de uma nova
territorialidade, agora levando em conta uma complementariedades entre territorio e
ambiente, quais sejam: a questao dos estoques de alimentos; a questdo da manutencéo da
sociabilidade, que é, no limite, a manutencdo de sua organizagdo e cultura; e a ideia da
necessidade de um planejamento para o futuro.

O processo central nessa nova territorialidade é a questdo demografica e suas
consequéncias ambientais. Como vimos, essa questdo esta relacionada as contingencias
histdricas e territoriais do século XX, associadas com dimensdes relacionadas a dindmica
de inclusdo de ‘outros’, e que compde dimensdes fundamentais para os Huni Kuin que é
sociabilidade e reciprocidade que marcam seu modo de vida. Outros fatores também
contribuem nesse aumento populacional, sendo um deles é a crescente dependéncia dos
sistemas de saude, de educacdo e bancario, que tem seu centro de acdo na cidade de
Tarauacd, a 30 minutos da terra indigena; e outro a presenca de escola de ensino médio
na aldeia Caucho.

Essas razdes intensificaram o processo de abandono das colocagdes dos centros e
de aldeias rio acima em direg&o as aldeias da Terra Indigena Igarapé do Caucho. Além
disso, houve um crescimento vegetativo da populacdo do Caucho, com o aumento da
natalidade e a diminuicdo da mortalidade entre seus moradores. Tais fatores levaram a
uma explosao demografica que, por sua vez, demandou ajustes na organizacao territorial,

de forma a manter o sistema de manejo dos ambientes operante.
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Esses parametros territoriais, demograficos e ambientais, irdo referenciar o
manejo dos ambientes na area demarcada. Uso o termo composto “manejo dos ambientes”
como uma categoria que, embora faga parte do Iéxico do ambientalismo e do indigenismo
ambiental em geral, € utilizada correntemente pelos Huni Kuin do Caucho, adotada
recentemente como se fosse nativa. Uso essa categoria para diferenciar de outro termo
composto que emerge com o indigenismo ambiental, que € a “gestdo ambiental”, e que
veremos mais a frente.

Ja a nocdo de ambiente, aqui a relaciono a producdo de “paisagens” como
apresentado por Balée (2008), ou seja, € a efetivacao do encontro entre processos naturais
e atividades humanas ao longo do tempo e, por isso, em transformacéo continua. Ou seja,
as paisagens nao podem ser explicadas sem que se faca referéncia a atividade humana e
cultural, e essa atividade é o proprio manejo realizado nos ambientes. E nesse sentido, é
no processo de manejo dos ambientes que os Huni Kuin produzem certas paisagens que
evidenciam sua indigeneidade local (idem). Larrere (1997) define o conceito de paisagem

nos seguintes termos:

A paisagem — no sentido ecoldgico do termo — é uma estrutura
espacial que resulta da interacdo entre 0S processos naturais e
atividades humanas. Sobre o fundo estavel de uma arquitetura do
conjunto (montanhas, pantanos, etc.) a transformacéo dos modos
de ocupacdo do solo e dos sistemas de producdo modifica a
disposicdo dos habitats, a reparticdo dos agrossistemas, a
fisionomia das florestas. As sociedades humanas modelam seu
territorio (...) Mas a vegetagcdo tambeém tem uma dinamica
propria, trazendo sempre tracos do passado, a paisagem,
manejada ou abandonada, necessariamente se transforma (...), a
paisagem nao é um lugar, mas uma olhar sobre o lugar. Proteger
uma paisagem ndo € somente proteger as atividades que a
evolucdo econdbmica condenaria a se transformar ou
desaparecer, mas também satisfazer um olhar. (1997:203 in
Diegues, 2000: 26).
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Tomando esse sentido de produtor de paisagens multifacetadas, duas premissas
balizam o manejo dos ambientes feito pelos Huni Kuin do Caucho: 1) o manejo dos
ambientes é um sistema de atividades criadoras de transformacdes nestes mesmos
ambientes e construtoras de paisagens e; 2) o manejo dos ambientes, mais do que as
questdes pragmaticas de protecao e conservacao dos recursos ambientais, visa proteger a
producdo e reproducgdo de seu modo de vida, que envolve ndo sé as questdes materiais,
mas também as imateriais e simbdlicas. Ou seja, a protecao de sua propria ontologia.

Esse sistema de manejo se apresenta, entdo, como um complexo de préaticas
ambientais e sociais, cuja funcGes estdo relacionadas, com a questdo da manutencao e/ou
aumento de estoques de recursos naturais e ambientais e que sdo condigfes objetivas de
vida; e também com a manutencédo de processos socioculturais abrangentes e socialmente
fundamentais; e por ultimo, com a manutencdo de uma etnicidade contemporanea que se
associa a nocdo foranea de ‘conservagao ambiental’.

Os mecanismos de intervencdo que os Huni Kuin utilizam para viabilizar tal
manejo de seus ambientes, no contexto de uma demarcacgéo territorial, combinam ao
manejo, praticas complementares de “adaptabilidade”. Aqui, a no¢do de adaptabilidade
refere-se a ideia de ajuste, adequacao em face de um contexto ou pressao externa ou como

afirma Diegues:

Os mecanismos pelos quais 0s organismos ou grupos de
organismos, mediante mudancas sensiveis em seus estados,
estruturas e composi¢des se mantém em equilibrio durante as
flutuagdes ambientais a curto prazo e mudangas a longo prazo,

dentro da composi¢do e estrutura do ambiente.” (Diegues, 1996:
77).

Tomada de forma isolada, a adaptabilidade aponta para uma passividade ou uma
submissdo do homem a “agencialidade da natureza” (Little, 2006: 94). Essa agencialidade
é, evidentemente, distinta das agencialidades humanas, individuais e sociais. Ela esta
relacionada as forcas naturais que efetivamente atuam modificando a realidade. E o caso,
por exemplo, do ciclo das dguas do rio Muru ou da dindmica climatica regional. Essa
agencialidade da natureza acaba impondo limita¢es aos Huni Kuin - assim como a todos

nos - que nao podem ser ignoradas.
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Como forma de se contrapor a algum determinismo natural e, por sua vez, colocar
0S processos adaptativos na esfera de uma agencialidade humana, os Huni Kuin acoplam
aos seus processos adaptativos, um conjunto de técnicas variadas de “manejo”. Essas
técnicas de manejo sdo ajustes, flexiveis e amplamente varidveis, que se tornam
necessarios para que consigam viver em ambientes que sofrem, e sofreram, grandes
alterac6es (Moran, 1994), como é o caso do territorio dos Huni Kuin do Caucho.

Esse equilibrio entre adaptacdo e manejo € o que melhor sintetiza a juncdo de
conhecimentos e praticas tradicionais dos Huni Kuin para enfrentar o desafio de viver
num territorio demarcado. Esse equilibrio pratico esta presente no dia a dia dos Huni Kuin
do Caucho - nem sempre de forma refletida ou ajuizada - sendo atualizado ou produzido
nas atividades cotidianas e corriqueiras de producdo e apropriacdo diversificada dos

recursos naturais.

999

Assim sendo, os Huni Kuin do Caucho caracterizam a terra indigena em dois
ambientes principais: “a aldeia (shane) ou “beira” e a floresta (ni’i), ou “centro”; cada
qual formado por inumeras paisagens ecoldgicas, culturais e sociais, que foram
intensamente modificadas pela agio dos Huni Kuin e de seringueiros ao longo do século
XX.

No periodo do ciclo da borracha, e depois, no periodo de estagnacao, que durou
até a década de 1970, além da 6ébvia posicdo geografica em relagdo aos rios, ‘beira’ e
‘centro’ eram diferenciados também por suas vocacdes econémicas. As colocacbes
localizadas proximas aos rios maiores - como os tributarios do Jurué e seus afluentes
principais - eram classificadas como colocagdes de “beira” ou de “margem”. Caso
estivessem localizadas no interior da floresta, proximas aos igarapés menores, eram
chamadas colocacgdes de “centro”.

No geral, existiam atividades produtivas nas duas areas. Em ambas, indios e
seringueiros colocavam rogados, coletavam seringa, cagavam e realizavam extrativismo
de subsisténcia. O que as diferenciava eram as prioridades de cada uma. Nas colocacdes
de beira, os ocupantes se dedicavam mais aos rocados e a comercializagdo de produtos
agricolas. Ja a prioridade econdmica dos moradores do centro, devido a abundancia das

estradas de seringa, era o extrativismo da borracha. Quando a permanente crise
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econémica do extrativismo se intensificava, a beira sustentava as relacbes econémicas
locais e regionais com sua producdo agricola. Quando a crise esfriava, as colocagdes e
estradas de seringa localizadas no centro passavam a desempenhar essa fungdo. Essa
organizacdo territorial e econdmica dispersa nas duas paisagens vigorou durante todo o
periodo do instavel mercado da borracha.

Em conjunto com o “regulamento”, que ditava o uso dos recursos e que foi efetivo
nas primeiras décadas do ciclo da borracha, essa distribui¢do das atividades permitiu, até
a decada de 1970, a manutencao da cobertura florestal praticamente intacta, tanto na beira
quanto no centro. Foi 0 que aconteceu no seringal Tamandaré, futura Terra Indigena
Igarapé do Caucho. Até esta década, havia uma ocupacéo equilibrada da beira e do centro,
com exploracdo dos recursos e uma acomodacao demografica dispersas entre o barracéo,
as aldeias Huni Kuin e as colocagdes de beira e centro. Contudo, no inicio da década
seguinte, ocorreram mudancas territoriais radicais em decorréncia dos projetos
desenvolvimentistas com o inicio da implementacdo da BR-364 entre Rio Branco e
Cruzeiro do Sul — aberta desde o inicio da década anterior - e da criacéo e instalacdo da
Fazenda Cinco Estrelas, seguidas do reconhecimento da Terra Indigena Igarapé do
Caucho.

Essas mudancas alteraram profundamente a forma doa Huni Kuin usar o territério.
A beira tornou-se densamente ocupada, perdendo toda sua cobertura florestal priméria e
voltou-se quase que exclusivamente para a colocacao de aldeias e rogados. O centro, por
sua vez, se esvaziou totalmente de seus moradores fixos e passou a ser um espaco usado
para apropriacdo de recursos ambientais, principalmente madeiras e palheiras, nas suas
bordas, e animais de caca, em seu interior.

A distincdo beira/centro herdada do época do seringal manteve-se para designar
respectivamente a aldeia e a floresta, mas a diferenca entre os dois ambientes passou a
ser marcada, fundamentalmente, pela auséncia/presenca de ocupacdo humana residente e
respectivos modos de apropriacdo dos recursos ambientais associados: rocados e
pescarias na beira, e cacadas e extrativismo no centro. Feita essa distin¢do desses dois
ambientes, passo a apresenta-los de modo mais detalhado. Posto isto, passo a descrever
cada um destes ambientes.

A beira é uma faixa estreita de aproximadamente 5% da area demarcada cujos
limites sdo, de um lado, a margem direita do rio Muru e, de outro, os ro¢ados (bai kuin)
novos e as capoeiras (bawe ewapa), antigos rogcados abandonados ou que ficam

“descansando” para serem reutilizados. Esses limites ndo sdo fixos. Ro¢ados sdo abertos
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a cada ano e essa area vai sendo modificada e ampliada por um movimento paulatino de
avanco em direcdo ao centro. Os limites do centro também sdo alterados por um
movimento natural das margens do rio Muru que, devido ao regime de cheia e seca, muda
0 contorno da terra indigena de forma lenta, porém constante. As principais
consequéncias visiveis desse movimento natural sdo o processo atual de transformacéo
do Unico lago desse territorio em terra firme e a incorporagdo de uma pequena ilha de rio
a terra firme na regido da aldeia Tamandaré.

Ap0s a demarcacgdo da terra indigena, a beira tornou-se uma area superpovoada.
As aldeias Tamandaré e Caucho que eram, desde o inicio do século XX, colocagdes de
beira, onde poucas familias viviam, se transformaram em um complexo de dezenas de
casas, rogados e capoeiras, ocupando densamente uma extensédo de aproximadamente sete
quildmetros da margem direita do rio Muru. Na sua configuracdo, em termos de
paisagens, 0 que marca a margem sdo os aceiros das aldeias onde ficam as casas e 0s
rocados.

Assim, a beira gira ao redor das casas. Elas sdo as unidades de referéncia da
producdo e do consumo das aldeias, e demandam diversos tipos de recursos ambientais e
humanos. A propria construcdo das casas esta entre as atividades que exigem maiores
recursos ambientais. Além de necessitarem de &reas limpas e desmatadas para sua
instalacéo, as casas precisam de madeiras e palheiras. Além de mobilizar recursos sociais
num processo ativo de reciprocidade e sociabilidade.

Célio Ninawa, na época da entrevista professor da escola da aldeia Caucho, fala
sobre as mudancas histéricas que levaram a intensa ocupacao da beira, apontando para a
preocupacdo ambiental que essa situacao ja suscitava:

Antigamente, ndo tinha o certo de colocar rocado, ndo tinha o
certo de morar, ndo tinha o certo para pescar. Agora é s6 aqui
nesse estirdo. Daqui a dez anos néo vai ter lugar para morar aqui
na beira do rio. Todo mundo ta descendo. Nossa terra é pequena,
mas l& para o fundo tem lugar, mas ninguém esta mais la. Agora,
como entrou a parte de agricultura no lugar da borracha, todo
mundo té s6 na beira. Todo mundo ta querendo plantar e criar s6
aqui na beira. Agora é que estamos enxergando o que é preservar
0S recursos naturais, mesmo tendo pouco. Sendo ndo tem o que

comer ou tomar agua gelada que nem o nawa tem, porque vai

108



faltar arvores para fazer sombra. (Célio Ninawa, aldeia Caucho,
2007).

Como ja vimos, o aumento populacional na beira, identificado nesse trecho pelo
professor Célio, foi heterogéneo e cosmopolita, no sentido de congregar familias Huni
Kuin de diversos lugares e das mais diversas formagdes historicas. Esse cosmopolitismo
acentuou a sociabilidade nas aldeias e entre as aldeias. Essa sociabilidade é atualizada e
efetivada no engajamento em acbes de producdo e reproducdo material e social
complementares.

Nesse sentido, a maior referéncia local dessa sociabilidade s&o materializadas nas
residéncias, nas casas (hiwe) que sdo as unidades socioeconémica das aldeias. Ter uma
casa na aldeia ndo € s6 ocupar ou possuir o territorio onde casa esta situada. Significa,
sobretudo, pertencer ao grupo e esse pertencimento se constrdi pela sociabilidade que
transcorre por essas casas.

Assim, para os Huni Kuin, a casa é importante sobretudo para receber as
constantes visitas de parentes e amigos. Nessas visitas se atualiza e se fortalece o
pertencimento entre grupos de parentes e amigos. Visitar significa conectar lugares e
pessoas de forma a se sentir parte do mesmo nukun yura, de um mesmo corpo. Essa
conexao ¢ feita através das refeicdes conjuntas e da troca de alimentos.

Nas visitas interaldeias, as pessoas nao tém como objetivo apenas comer, elas
também vao em busca de alimentos crus, legumes e carne de caca, para leva-los de volta
para sua casa e transforma-los (McCallum, 2015). Assim, as visitas formam uma corrente
de reciprocidade, na medida em que os anfitrides séo obrigados a ser generosos, servindo
refeicbes e concedendo parte do produto de seus rogados ou de suas cacadas aos Vvisitantes
que, no futuro, em uma visita de retorno, deverao ser compensados na mesma medida ou
mais. Essa socializacdo é considerada tdo importante que até a arquitetura da maioria das
casas, réplicas das casas dos seringueiros, é tida como propicia para incentiva-Ila.

Feitas com paredes de madeiras serradas, as casas sdo cobertas de palhas e
suspensas a cerca de um metro do chdo, de modo a ficarem protegidas da alta humidade
local, da 4gua da chuva e da entrada de animais domésticos. Algumas casas tém varanda
externa que serve da antessala para as visitas. As portas de entrada invariavelmente déo
para uma sala com alguns moveis ou redes, onde os donos das casas recebem diariamente
os visitantes com refeicGes, fartas ou ndo, dependendo da época e também das condi¢oes

econbmica da familia. A sala serve também para hospedar as visitas em caso de
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necessidade. Essas casas possuem um ou dois quartos que sao as Unicas areas privativas
dos moradores.

A 4rea mais importante de uma casa Huni Kuin é a cozinha. E também o comodo
mais amplo. E na cozinha que grupos de mulheres, e também de homens, podem se reunir
confortavelmente em torno de alguma atividade: producdo de comida, confeccdo de
artesanatos, planejamento das atividades familiares ou simplesmente para conversar.
Apesar de muitas casas possuirem fogédo a gas, a maioria usa o tradicional fogdo a lenha,
feito com duas paredes de barro paralelas e assoalhos também de barro, assentados no
préprio chdo da cozinha.

Em muitas casas, geralmente a poucos metros da cozinha, ha uma torneira que
recebe &gua encanada de pocos artesianos, furados pelos 6rgdo do sistema publico de
salde. Essa agua potavel é usada na preparacdo dos alimentos e banhos. No entanto, é
muito comum faltar agua nessas torneiras, seja por causa do uso intenso, seja por falta de
manuten¢do nos motores que bombeiam a 4gua para as casas. Nesses casos, busca-se dgua
nas nascentes, grotas ou em algum agude préximo.

Além da casa ser um atrativo para a sociabilidade através de visitas mutuas, elas
também sdo, em si, um reflexo material dessa sociabilidade e da reciprocidade obrigatéria
entre parentes e afins, assim como da l6gica de ajuda mutua entre vizinhos e aliados nao
parentes. Sem a ajuda de parentes e vizinhos ndo se faz uma casa. Essa ajuda €
praticamente uma obrigacao social.

Sua construcdo obedece a um calendario definido em funcdo da colocacdo dos
rocados, devendo ser realizada apenas nas semanas seguintes ao trabalho de derrubada
que precede a colocacdo de um rocado. Os motivos estdo relacionados tanto a oferta das
madeiras, ja que as casas sao construidas preferencialmente com as arvores retiradas das
areas destinadas a criacdo de novos rogados; quanto a questdo de administracdo de tempo,
jaque na colocagdo do rocado a forca de trabalho é direcionada quase que exclusivamente
para essa atividade.

Na construcdo da casa, 0s homens solteiros colaboram com os casados até que
consigam formar sua propria familia, quando entdo poderdo receber um terreno para
construir sua habitacdo e um pedaco de terra para a plantagéo, se tornando parte do grupo
dos ‘donos/cuidadores’ (ibu) desses espacos. A destreza necessaria para a construcdo das
casas € uma aprendizagem adquirida pelos homens logo cedo, a partir da puberdade.
Quase todo jovem ou adulto nas aldeias ja construiu ou ja ajudou a construir uma casa. O

envolvimento fisico nas atividades diversas que envolvem a construcdo da casa é

110



essencial para o reconhecimento, por parte dos parentes, da capacidade de alguém se
tornar um ibu, ou seja, uma pessoa adulta que consegue construir e cuidar de seu espaco.

Além do esforgo fisico, da destreza, de um saber arquitetdnico, essas construgdes
envolvem também um conhecimento ecoldgico e botanico minucioso das arvores e das
palheiras propicias para as diversas partes que compdem a casa: paredes, assoalhos,
caibros, barrotes, vigas e linhas. Todas as espécies aptas para 0 uso sdo conhecidas e
classificadas a partir de caracteristicas como peso, facilidade de manuseio, resisténcia ao
apodrecimento, etc.

Para os Huni Kuin do Caucho, a casa ndo é so a referéncia da unidade residencial
familiar. Quando se fala na casa em geral, eles incluem nessa definicdo o espacgo
imediatamente préximo, ou seja, 0s quintais, também chamados de terreiros. Nesses
espacos, que também sdo unidades de producéo, sdo cultivadas arvores frutiferas e plantas
de uso cotidiano, como 0 urucum usado nas pinturas corporais, 0 nixi pae, conhecido
regionalmente como ayahuasca ou daime, e o pukaimam ou waka, planta usada como
“veneno” nas pescarias realizadas nos pogos dos rios e conhecida regionalmente como
tingui. Nesses quintais, ou terreiros, também encontram-se diferentes tipos de pimentas,
muito apreciadas no preparo das refeicdes; e pequenas hortas suspensas ou cercadas de
forma a estarem protegidas dos bichos de criacdo, principalmente das galinhas que vivem
soltas nesses espagos.

O acesso aos quintais € livre. Ndo existem cercas ou outras formas de marcacgéo
do espaco. Porém, seus produtos, como frutas, temperos ou pimentas, pertencem a familia
dona da casa. Em algumas areas das aldeias e em algumas capoeiras préximas, hd uma
recente expansdo de sistemas agroflorestais (SAFs), espacos onde se plantam espécies
frutiferas para alimentacdo, alguns legumes Uteis e de rapido amadurecimento, madeiras
de lei como mogno e cedro, amarelinho, copaiba, andir6ba e macaranduba, e também
diversas palheiras. Esses sistemas agroflorestais sdo desenvolvidos basicamente pelos
agentes agroflorestais das aldeias e seus familiares com o objetivo de produzir alimentos
e materiais Uteis, seja para suas demandas de subsisténcias, seja como alternativa
econdmica para geracdo de renda.

Nas proximidades de algumas casas, encontramos também outros canteiros com
ervas medicinais, que eles chamam de “farmacias vivas”, plantadas através de iniciativas
individuais ou coletivas. Esses canteiros também podem ser vistos em pequenas matas
isoladas no aceiro das aldeias ou em capoeiras antigas proximas das casas. Nesses

espacos, junto com espécies nativas, sao plantados remédios da mata (dau). As farméacias
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vivas coletivas sdo cuidadas basicamente pelos agentes de salde indigena, agentes
agroflorestais sob direcdo de alguns velhos conhecedores dessas plantas (dauraya). A
implementacdo dessas farmécias vivas fazem parte do processo de resgate de
conhecimentos que foram “perdidos” ou “guardados” nas décadas da exploracdo da
seringa. Shané, na época da entrevista morador da aldeia Dezoito Praias, também

conhecido como Ceara, fala dessas farmacias:

Antigamente, a gente procurava e tirava nossas ervas medicinais
na mata. Hoje, comegcamos a plantar e damos o nome de farmacia
viva a essa plantagdo. Porque agora se precisar, sabemos onde
ir buscar. Estamos plantado. Indo buscar na mata e trazendo pra
ca. Tem algumas que s6 tem na cabeceira do (igarapé) Humaita
e a gente fez intercambio e foi la buscar. Os pajés formados se
foram, aqui ndo tem nenhum, entdo tem que ter remédio perto.
(Shané, aldeia Caucho, 2011).

Na aldeia Caucho hd uma “farmacia viva” coletiva, localizada numa area de mata
relativamente limpa, com arvores altas, incluindo, em suas proximidades, a presenca de
uma sumauma (xunu), arvore considerada yuxibu, um ente espiritual poderoso que atrai e
guarda outros seres espirituais conhecidos como yuxin, como veremos adiante. Por isso,
nesse lugar também sdo realizados constantes rituais de nixi pae, com intenso
compartilhamento e troca de conhecimentos entre velhos e jovens da aldeias sobre a
cultura Huni Kuin, principalmente sobre as plantas, suas relagdes como a cura e as
doencas.

Esse conjunto de plantagdes nos quintais e nos aceiros das aldeias, constituido
praticamente por arvores perenes frutiferas e madeiras, faz uma diferenca grande na
paisagem quando comparado com a beira no entorno da terra indigena. Quando olhamos
a partir do rio Muru, a média e curta distancias, podemos perceber uma cobertura vegetal
minima na beira, em comparagao com o corte raso que ocorreu nas margens nas areas de
entorno da terra indigena, formadas por fazendas e assentamentos rurais.

Além das casas e de suas externalidades, como 0s quintais e canteiros, fazem parte
das aldeias as areas publicas e de livre acesso, a maioria delas também construidas sob o
quadro da sociabilidade e reciprocidade. As principais areas desse tipo sdo 0s portos e 0s

kupixawas. Os portos estdo localizados em areas de remansos do rio Muru e marcam 0s

112



nucleos centrais das aldeias. So locais de intenso movimento de embarcacg6es, servindo
de atracadouro para as canoas particulares e as embarcacgdes coletivas, como os barcos de
propriedade da APAHC e aqueles usados para transportar pacientes para o sistema
publico de salde em Tarauaca.

O porto esta sempre localizado na beira de um barranco de terra firme fora do
alcance da agua do rio, mesmo no auge da cheia anual. Cada porto possui uma escada de
madeira que varia de tamanho de acordo com a altura do barranco da aldeia e que resiste
a, ho maximo, dois periodos de cheias do rio. Assim, praticamente todo ano, as escadas
dos portos precisam ser reconstruidas ou reformadas, ndo tanto por causa do
apodrecimento das madeiras, mas em razdo da forga da correnteza do rio Muru, que no
auge da cheia carrega para seu leito grande parte dos degraus. O porto também € um ponto
de encontro, ja que em suas proximidades as pessoas tomam banho, as mulheres lavam
roupas e utensilios domeésticos e as criancas, na época de seca do rio, passam praticamente
o dia brincando.

Os kupixawas sao as construcdes coletivas e de livre acesso mais importantes das
aldeias. Essas construcdes indicam a presenca de uma unidade politica. Na terra indigena,
cada aldeia, ou secdo de aldeia, tem seu kupixawa. Os Huni Kuin chegam mesmo a dizer
que se a aldeia ndo tiver um kupixawa, ndo é uma aldeia. A aldeia Caucho, por exemplo,
por estar dividida em trés grupos, entdo possui quatro kupixawas: trés menores para cada
um desses grupos e um maior que é coletivo e considerado da aldeia como um todo. Esse
ultimo também é considerado o principal kupixawa da terra indigena.

Na histéria dos Huni Kuin, como ja dissemos, os kupixawas, chamados
originalmente de shubuds, eram casas comunais, coletivas, feitas de madeiras e cobertas
de palhas até o chdo, onde moravam até uma dezena de familia. Foram renomeados como
“malocas” pela historiografia. No ciclo da borracha, desapareceram e as moradias
passaram a ser muito parecidas com as casas dos seringueiros regionais.

Na ultima década do século XX, ja como projetos de compensacao pelos impactos
da BR 364, comegaram a serem construidos grandes “chapéus de palha” para realizagao
de reunides culturais e politicas. Esses locais herdaram o nome e passaram a ser chamados
de kupixawas, Ndo eram mais malocas de moradias e sim uma area de acesso comunitario.

Mesmo néo servindo mais como moradias, esses kupixawas atuais conservaram a
ideia de sociabilidade de uma comunidade ou de um conjunto de familias. Eles abrigam
todos os encontros coletivos das aldeias, como as constantes festas e dancas rituais Huni

Kuin; os rituais religiosos e de cura, como as secOes de pajelanca para curar algum
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enfermo da aldeia; e os constantes rituais de nixi pae e reshke (rapé), que fazem parte da
vida cotidiana dos Huni Kuin do Caucho.

Além disso, os kupixawas sdo também espacos politicos. Nesses locais s&o
realizadas as inimeras reunides de planejamento dos trabalhos coletivos que ocorrem
quase semanalmente quando os indios discutem e planejam diversas ac¢Ges: colocacgéo de
rogados, recebimento e alocacdo das familias que chegam para se estabelecer nas aldeias,
discussdo de projetos de politica publica, reuniGes e assembleias da APAHC, etc. O
kupixawa da aldeia Caucho, o maior da terra indigena, recebe os visitantes ilustres e
comitivas com “parentes” de outras regides. Recebe tambeém politicos municipais e
estaduais que constantemente visitam a area para anunciar medidas de politicas publicas,
entregar equipamentos ou pedir apoio para alguma acao.

Do ponto de vista material, os kupixawas séo construcdes de madeira, sem paredes
e cobertos de palhas. Geralmente, possuem um grande banco, também de madeira, que o
contorna internamente como uma “ferradura”. S3o rodeados por uma area chamada
“terreiro”, limpa de qualquer vegetacdo, que ¢ usada para as dangas rituais e festivas.

Assim como as casas, a constru¢do dos kupixawas é uma atividade coletiva e
exige, em seu conjunto, uma grande quantidade de materiais, especialmente palhas para
a cobertura que duram apenas entre trés e quatro anos. Os kupixawas possuem uma
peculiaridade: eles ndo podem jamais cair pela acdo do tempo. Caso contrario, uma
desagregacdo social pode se abater sobre as aldeias. Portanto, para prevenir que isso
aconteca, os kupixawas devem ser derrubados antes de sua total degradacdo material. Na
aldeia Caucho, somente na Gltima década foram derrubados e construidos trés grandes
kupixawas.

Esse conjunto de casas, construcdes, areas coletivas e familiares, quintais e
viveiros e agudes, estdo todos localizados no que os Huni Kuin chamam de “aceiro da
aldeia” ou simplesmente aldeia (shanaé). Ao redor dos aceiros, um conjunto de ro¢ados
de terra firme (bai kuin) que compdem a maior parte da beira. Esses rogados sdo separados

em rocados novos (bai kuin) e capoeiras (bawe ewapa).
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Foto 1: casa Huni Kuin na aldeia Caucho

Foto 2: Kupixawa da aldeia Caucho
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Com o aumento do numero de familias, a colocacdo e manutencao dos bai kuin
tornaram-se também uma questdo de organizacao territorial. Atualmente, essa abertura
dos novos rocados com a tradicional agricultura de coivara, ou corte e queima, € a
atividade que mais causa impactos nas areas de bordas da floresta na terra indigena. Com
0 aumento da demanda por terra agricultavel no interior da area demarcada, os ro¢ados
estdo avancando significativamente em dire¢do ao centro. Todos 0s anos séo abertos
novos locais na mata bruta para colocagéo de novos rogados para os moradores antigos e
para 0s novos moradores.

Podemos ver esse avango no aumento da distancia entre as casas e 0s rogados. Os
Huni Kuin afirmam que, antes da demarcacéao da terra indigena, os rocados eram abertos
e plantados bem préximos das casas. No entanto, com a aglomeracdo de moradias na
beira, 0s espacos de producdo agricola proximos as residéncias foram escasseando e
atualmente se encontram em areas cada vez mais afastadas. Hoje, os rocados mais
proximos estdo em média entre vinte e trinta minutos de caminhada na dire¢&o do centro.
Eles avancam rapidamente nessa direcdo, levando consigo areas de floresta preservadas.

Um rocado varia de dimensdo em funcdo do tamanho da familia a qual pertence.
Contudo, para que ele possa receber os cuidados necessarios, dificilmente passa de um
hectare de terra. Falaremos mais dos rocados e de sua importancia na sociabilidade e
reciprocidade Huni Kuin mais adiante. Por hora, € importante saber que 0s rocados
ocupam as maiores areas da beira.

Além dos rocados, também chama atencdo na beira a presenca de acudes, grandes
laminas d’agua que marca a paisagem nas aldeias. Os Huni Kuin do Caucho possuem seis
acudes em suas aldeias. Eles foram construidos no decorrer da década de 2000 com
recursos da compensacdo dos impactos ambientais decorrentes do asfaltamento da BR
364. Por falta de recursos, de acompanhamento técnico, e de cancha dos proprios Huni
Kuin, os agudes foram abandonados durante alguns anos e, posteriormente, apropriados
por familias especificas que passaram a cuidar deles e, consequentemente, passaram
também a ser donas de sua parca produgdo. O acesso aos agudes € livre, mas 0s peixes
produzidos sdo propriedade das familias cuidadoras. Assim como outros produtos, essa
apropriacdo privada dos peixes é relativa, pois acaba sendo coletivizada através do
compartilhamento entre parentes e vizinhos proximos.

Por altimo, mais afastado das aldeias, mas ainda relacionado a beira, ha algumas
areas desmatadas formadas por pastos abertos pela Fazenda Cinco Estrelas. Na area

demarcada ha cerca de quinze pastos, dos quais dez ainda sdo utilizados. Nesses pastos
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ainda em uso encontram-se aproximadamente 180 cabecas de gado que pertencem a
familias das quatro aldeias. O gado foi “herdado” apds a demarcagdo da area e ¢ criado
solto e em grupo. Cada dono cuida do seu pequeno rebanho, comprando sal e vacina.

Esses animais sdo mortos apenas em datas especiais de comemoracdo ou ainda
quando a familia necessita de recursos financeiros com urgéncia. A carne de gado,
diferentemente da carne de caca, ndo faz parte do sistema de reciprocidade dos Huni Kuin,
podendo ser vendida para familiares e vizinhos. Devido a escassez de &reas de florestas e
das demandas por espago para os rogados, existe um acordo entre os Huni Kuin do Caucho
para ndo abrir novos pastos e ndao adquirir mais cabecas de gado.

Praticamente tudo o que acontece na beira, nas casas, aceiros e ro¢ados, € marcado
pela intensidade da vida social. A sociabilidade, a cooperacdo e a reciprocidade entre
parentes e vizinhos marcam esse espaco. A vida social intensa caracteriza 0s processos
de manejo dos ambientes da beira da terra indigena. Como vimos, essa reciprocidade é
atualizada nos trabalhos conjuntos de colocagéo de rogados e coletivizagao da reparticdo
de seus produtos; nas construgdes das casas por pais, filhos, sogros e genros; na divisdo
da carne dos animais cagados, que sdo sempre partilhados entre todos os membros dos
grupos domésticos que residem nas proximidades, parentes ou ndo; etc.

Em contraposicéo a intensa ocupagdo da beira, o centro, também chamado de
“mata” ou “floresta” (ni’7), € um espaco completamente livre de ocupacdo humana
residente. Ele corresponde aos outros mais de 90% da area total da terra indigena, sendo
caracterizado por sua cobertura florestal praticamente integra.

Na lingua Hatxa Kuin, o termo para ‘floresta’ é ni i, que significa “aquilo que esta
em pé”, “algo vertical”, que se estende para cima, em diregdo ao céu (McCallum, 2015:
232). E essa ideia de verticalidade que o termo para floresta expressa. Em vez de se referir
a uma horizontalidade passiva da floresta, os Huni Kuin falam de uma infinidade de
arvores, verticalmente movel e personificada (idem). Algumas arvores sdo classificadas
como yuxin, uma entidade metafisica importante que explicaremos adiante.

O centro é um espaco exclusivamente masculino, sendo conhecido por grande
parte dos homens adultos das aldeias. O acesso a ele é completamente livre,
independentemente da aldeia em que a pessoa more. Nas matas, piques e caminhos, 0s
homens exercem suas individualidades, seja realizando as cacadas, quase sempre
solitarias, seja aplicando algum conhecimento especializado sobre a floresta e os recursos

ambientais.
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O centro é apropriado e incorporado a territorialidade dos Huni Kuin do Caucho,
principalmente através das cacadas e da coleta. Essas duas atividades econdmicas, mas
também culturais, sdo realizadas nos varadouros e caminhos da mata (bai kaya),
conhecidos de grande parte dos homens. Muitos desses caminhos foram abertos pelos
préprios Huni Kuin do Caucho para servir como estradas de seringa no decorrer dos quase
sessenta anos de atividade do antigo Seringal Tamandaré.

Apesar de ser considerada uma terra indigena pequena para 0s padrdes
amazonicos e até acreanos, a area de floresta do centro é bastante diversificada. Nos
mapas elaborados no contexto do ethozoneamento da terra indigena (cf. Capitulo V), os
Huni Kuin identificaram varios tipos de vegetacdo. A mata bruta (ni’i tsukushu), a mata
limpa ou restinga (ni i xaba paka xapaia), as florestas com palmeiras (ni’i pana ysaya),
os tabocais (paka txaka), os bambuzais (nawe paka txaka), as floresta com bambu (i’
pakd wayd), as floresta com palmeiras (ni’i hepeya), as floresta com taboca (ni i pakaya),
as floresta com cipoal (mabu nixia) e os cipoais, que sdo formacdes exclusivas de cipos
(mabu nixi).

Esses ambientes e paisagens sdo recortados por dezenas de igarapés (pasku), com
destaque para o igarapé do Caucho (Pasku Bid), que da nome a terra indigena e a atravessa
em sua parte central, e para o igarapé Tamandaré (Baka Kamdia), que é o limite a
montante da area. Ambos sdo afluentes do rio Muru. Além desses dois igarapés maiores,
onde foram fundadas as primeiras aldeias, também existem dezenas de pequenos crregos
conhecidos mas, a maioria deles, sem nome.

O centro também é a morada de uma variedade de animais que vivem na regido.
Entre os bichos de grande porte (yuina ewapa) atualmente sdo vistos na terra indigena e
arredores, podemos mencionar: o veado (txashu), o porquinho (yawa hunu), a queixada
(yawa kuin), as diversas oncas (inu), como o gato preto (inu mexupa), gato maracaja (bixi
inu), a onc¢a pintada (inu kaneya). A anta (awa), importante animal na cultura Huni Kuin,
as ongas vermelha (txaxu inu) e preta (inu mexupd) ja ndo existem mais na regiao.

A rigueza do centro em termos de biodiversidade se contrapde a pressdo que 0s
rogcados e as habitagcBes causaram nos recursos ambientais disponiveis na beira da area
demarcada. Apds o abandono das colocagdes na década de 1980 e a extrema degradacéao
da area de entorno da terra indigena, o centro tornou-se uma especie de area protegida,
principalmente para os grande animais ainda existentes. No centro, esses animais

encontram dezenas de antigas colocages e capoeiras de ro¢ados que foram abandonadas
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no processo de ocupacdo da beira e que, com o tempo, se transformaram em matas
secundérias com grande abundancia de alimentos para a fauna.

A auséncia de moradias fixas, ou seja, de ocupac¢do humana, somada a abundancia
de alimentos e de antigos rocados nas colocac¢Ges abandonadas, acabaram atraindo varios
animais da regido que encontram no centro da terra indigena uma area de refdgio
protegida dos desmatamentos e dos cagadores profissionais que moram na cidade de
Tarauaca e nos assentamentos proximos. Esses locais sdo chamados pelos Huni Kuin de
“mercado vivo”, “areas de atra¢do”, ou ainda “arecas de refugio” (cf. Capitulo IV). A
presenca dessas areas de atracdo, somado ao quadro de desmatamentos nas fazendas e
nos assentamentos rurais, fez com que a area demarcada passasse a ser o lugar de maior
quantidade e variedade de animais proximo da cidade de Tarauaca.

Atualmente, os Huni Kuin do Caucho reconhecem a presenca de uma grande
diversidade de animais. Além dos animais maiores ja citados, ha dezenas de animais
menores, chamados regionalmente de embiaras ou, na lingua Hatxa Kuin, yuinaka
ewapama. As principais embiaras citadas pelos Huni Kuin do Caucho séo: a paca (anu),
a cutia (mari), a cutiara (txanas), o quati (xixi) e diversos macacos como o soim bigodeiro
(xipi tixia), o soim branco (shapu xipi), o soim preto (isu xipi), 0 zog-zog (pakaruka), o
macaco da noite (niru), o macaco de cheiro (basa), 0 macaco prego (xinukui), 0 macaco
cairara (abu xinu), o macaco guariba/capeldo (du) e 0 macaco preto (ixu). Muitos passaros
também sdo conhecidos, a maioria usados como alimento como o nambu galinha
(kumakui), o nambu azul (kumawa), o nambu reldgio ou pedrez (sené), o juriti (dei), 0
jacamim (ned), o jacu (kebu), o papagaio (bawa), a arara (shawa) e o tucano (shuké).

Embora o centro seja aqui apresentado em partes — florestas, caminhos, animais,
barreiros e cursos d’agua -, essa separagdo ndo representa 0 modo Huni Kuin de ver esse
ambiente. Ao se referir a ele, os Huni Kuin o definem como um complexo de paisagens e
animais inter-relacionados. Podemos ver essa complexa interdependéncia no depoimento
a seguir de Seu Almir, antigo morador e lideranca da aldeia Tamandaré, que fala sobre a

vegetacdo no local e de suas inter-relagdes:

O paka xaka (tabocal) é sempre uma capoeira com muitas
tabocas, onde tem muita embalba, quari-quari, mas tem mata
também e varios tipos de paus junto com os bambu. E tem 0s
animais de pena que gostam de comer aquelas frutas. O aracud,

0 japo e varios tipos de animais que comem ali dentro. La [no
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centro] a gente topa com ervas medicinais e topa com kawa
[folha com o qual se faz a bebida huni] também. Existe também
medicina, existe muito mais medicina no centro. As vezes a gente
vai procurar o ‘mexi pey’ pra dor de cabega, pra dor de dente.
Na pana isanha, que é onde fica muito acaizeiro, e que tem varios
tipos de palmeira de acai, também dentro tem varias espécies de
madeira, como cumaru. Mas também sdo gapds, porque 0s acais
gostam de beira de gapo, que nem o buriti. Onde tem acai vem
muito passaro, que vem comer as frutas. Tucano, aracud, curica,
benfica, thurd e véarios tipos de passaros. (Almir, aldeia Caucho,
2006).

Se na beira ocorre uma inter-relacéo forte entre as pessoas, no centro essa inter-
relacdo se da entre os Huni Kuin e os entes ndo-humanos que animam plantas e animais,
chamados yuxins. Para tanto, existe um protocolo de inser¢cdo humana nesses locais, com
cuidados relacionados as crencas nos yuxins, principal ente da religido Huni Kuin.
Trataremos dessa relacao entre religido e manejo dos ambientes mais adiante. Antes disso,
discutirei, a seguir, 0 processo resultante da ocupacéo diferenciada da beira e do centro.
Essas diferencas na ocupagdo apontam para a existéncia de uma diversificacdo nas
relacGes e atividades de producdo e de apropriacdo dos recursos ambientais. Elas
evidenciam o modo de interagir especifico com cada ambiente, através das atividades de

producdo e transformacéo na terra demarcada.

11.2 2 OS RECURSOS E SEUS USOS

O tipo de apropriacdo e uso dos recursos ambientais na terra indigena sdo
estabelecidos de forma complementar na aldeia e na floresta. Essa apropriagéo
basicamente cumpre uma tripla fungdo: 1) conseguir suprir parte das necessidade
bioldgicas e socioeconémicas basicas do grupo, como a presenca da carne de caca,
madeira para energia dos fogdes e construcdo das casas e infraestruturas comunitérias,
como a construgdo dos kupixawas 2) estabelecer uma ocupagédo e um controle efetivos

sobre o territorio, nos seus proprios termos, ou seja, partir da propria producdo
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apropriacéo e transformacéo desse territorio; como exemplo temos o uso dos caminhos
de cacadas no centro, e a producdo dos trabalhos de rogados na beira e 3) atualizar os
componentes sociais centrais da ontologia Huni Kuin, como a dualidade, a reciprocidade
e a sociabilidade, todas estreitamente relacionadas com as crencgas Huni Kuin.

Os modos dessa apropriacdo se realizam principalmente a partir da agricultura de
coivara (corte e queima) e das cacadas; e, de forma menos intensa, da pescaria e do
extrativismo. Veremos que as mudancgas na organizagdo territorial e na territorialidade,
segmentaram essas atividades entre beira e centro, causando mudancas significativas nas
paisagens e ambientes da terra indigena. Agricultura e caca continuaram sendo as duas
principais atividades, complementadas pelas pescarias nas aguas do rio Muru e pelo
extrativismo e coleta vegetal nas bordas do centro.

11.2.1 ROCADOS E PESCARIAS:

A colocacdo do bai kuin, os rocados de terra firme, é a principal e a mais social das
atividades produtivas dos Huni Kuin do Caucho, ndo existindo, nenhuma outra atividade,
além da colheita, que possa ser realizada individualmente. Na instalacdo de um rocado
sdo envolvidas todas as pessoas adultas das aldeias, homens, mulheres, vizinhos, parentes
e afins. Ter pelo menos um rocado é uma obrigacao, como diz seu Pedro, nascido e criado

na aldeia Tamandaré:

Cada familia que tem sua casa tem também o seu ro¢ado. Como
é muito trabalho, outros tem que ajudar. E do rocado que a gente
tira para comer e para oferecer aos visitantes e parentes que vem
na nossa casa. Portanto é uma obrigacao de todo chefe de familia
ter seu proprio rocado. (Almir, aldeia Tamandaré, 2014).

Além disso, em todo o processo que envolve os rogados, como j& dissemos, sao
estabelecidas as relacdes de sociabilidade e reciprocidade. Essas relaces sdo invocadas
desde a escolha dos locais para colocacdo dos rocados até a distribuigédo de seus produtos
através do compartilnamento de refei¢cdes e alimentos crus.

A colocacdo do rogado obedece um protocolo relativamente rigido de etapas

consecutivas e articuladas. Ela segue um calendario regular e uma divisdo sexual do
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trabalho. N&o se abre um rogado em qualquer época, nem em qualquer lugar. O inicio da
atividade de abertura do rogcado e dos plantios que seguirdo séo fixados em funcéo do
ciclo climatico.

Os locais destinados aos rogados sdo discutidos e divididos entre as familias na
ocasido da primeira “friagem”, que é a frente fria que marca o inicio do verdo amazonico,
em torno do més de abril. Nessa ocasido, os chefes de familia se juntam para decidir os
locais e os tamanhos dos seus rogados. A escolha do local é decidida entre parentes e
vizinhos proximos para evitar sobreposi¢cdes. Os homens mais velhos ou 0s mais
experientes no plantio, o que coincide geralmente na mesma pessoa, S80 0S responsaveis
por essa escolha. Os melhores locais sdo distribuidos tendo como critérios a proximidade
da casa e o tempo de moradia da familia no local. Os lugares preferidos s&o as ja raras
areas de mata bruta e com declividade acentuada, que facilita a propagacao do fogo e ao
mesmo tempo impede o “empogamento” da dgua da chuva que, caso ocorra, estraga os
legumes de raizes como a mandioca (atsa), o cara (pod), a batata doce (kari) e o inhame
(pekd). Quando ocorre o risco de sobreposicles, a questdo é resolvida com mediagédo da
lideranca da aldeia e consultas aos interessados.

Apobs as escolhas dos locais de cada rocado, 0s homens adultos assumem 0s servicos
iniciais de abertura do terreno, ou seja, a broca, a derrubada e a capina. Essas tarefas
exigem um maior esforco fisico e bracal. Parentes, afins e vizinhos rednem-se para
trabalhar, seja por obrigacdo de parentesco ou por “troca de hora”, isto ¢, quando os
agricultores se ajudam mutuamente na mesma proporcao de tempo. Por exemplo, se
alguém trabalhar dois dias na colocacéo do rocado de algum vizinho, essa pessoa espera
que o dono desse rocado o ajude durante 0 mesmo periodo de dois dias quando ela
necessitar.

Com machados e motosserras, realizam, primeiro, a derrubada das arvores maiores,
em seguida, dos arbustos de porte menor e da vegetacéo rasteira. Essas tarefas, feitas entre
0s meses de abril e julho, requerem um consideravel esfor¢o. Quanto maior o cuidado
nessa fase inicial, maior a produtividade e a longevidade de um rocado. Assim, uma
limpeza boa garante até cinco anos de produtividade enquanto que uma limpeza mal feita
produz apenas dois anos ou trés anos de forma precaéria.

Nos meses seguintes, entre agosto e setembro, realiza-se a queimada. Essa etapa
também é feita pelos homens e é considerada imprescindivel para eliminar a vegetagédo
rasteira e as arvores menores. Ela € necessaria para aumentar a fertilidade do solo e a

consequente boa producdo agricola. Como diz Zé Francisco, agente agroflorestal e
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lideranca da aldeia Tamandaré, os rocados mais férteis sdo aqueles implementados nas

matas bruta ap6s as queimadas:

A gente sempre toca fogo no rocado de terra firme para queimar
bem as arvores derrubadas e se elas resistirem. A gente
encoivara, que € juntar o que ndo queimou com o0s troncos das
arvores maiores e queimar de novo. Mas o fogo é bom mesmo
para realizar uma boa colheita, porque sendo as plantas crescem

fracas. (José Francisco, Aldeia Tamandaré, 2014)

ApoOs as etapas de abertura e queimada do rogado, da-se inicio ao plantio das
espécies. Essa fase € assumida conjuntamente por homens e mulheres, sendo que essas
ultimas sdo responsaveis exclusivas pela plantacdo do algoddo (shapu), usado na
fabricacdo de tecidos, e do urucum (mashé), que junto com o jenipapo (nané) é utilizado
nas pinturas corporais (kenés).

A gquantidade e os tipos plantados variam conforme os interesses de consumo e
econdmico de cada familia. Nas duas Gltimas décadas, com o nimero de moradores
aumentando a cada ano nas aldeias, o tamanho dos rocados foi diminuindo e a quantidade
aumentando de forma crescente. Para acomodar esse processo, 0s Huni Kuin do Caucho
passaram a plantar areas de, no maximo, um hectare por familia, considerado um limite
padrdo para que todas elas possam ter acesso a locais férteis. Nas aldeias, poucos
agricultores usam uma area desse tamanho.

O plantio é feito em consorcio, isto é, varias espécies sdo plantadas juntas em uma
mesma area e seguindo uma sequéncia precisa. Primeiro, planta-se a macaxeira (atsa) em
toda a extensdo da roca. Em seguida, € realizado o plantio de outras espécies, como milho
(sheki), arroz (nutu bati), cara (pod), batata doce (kari), maméao (bard), algodéo (shapu),
jerimum, melancia (sheati bard), inhame (pecd), mudubim (tama), manga (awa hubu).
Muitas familias também abrem uma area para colocar um rogado exclusivo para as
diferentes variedades de banana (mani), fruta que, ao lado da macaxeira, é a base
alimentar dos Huni Kuin.

Além dos conhecimentos sobre as técnicas de plantio e sobre a ecologia das
especies plantadas, os Huni Kuin também consideram que devem respeitar uma peculiar

interrelacdo entre as espécies para obterem sucesso nas planta¢cdes. Uma boa colheita
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depende do respeito a essas associa¢fes. No depoimento que segue, Bané, morador da

aldeia Caucho, fala dessas associages:

O tempo bom para o plantio da atsa € no tempo da floracdo do
pau d’arco. O milho é bom plantar na flora¢do da sumauma, que
é um importante yuxibu [tipo mais poderoso de entes espirituais],
onde vivem muitos yuxins [entes espirituais] de arvores e animais
da floresta. Plantar batata doce e inhame é no tempo da floracéo
da cajazeira da mata. Uma depende de outra e por isso ndo se
deve plantar em qualquer tempo os legumes, porque senéo eles
morrem e a gente perde a colheita e vai perdendo as sementes.
(Bané, aldeia Caucho, 2011).

No plantio, os Huni Kuin possuem um costume que estd praticamente
desaparecendo, mas que ainda assim continua presente no imaginario e é lembrado por
alguns poucos agricultores oriundos de aldeias mais “tradicionais”. Trata-se da separacao
entre as variedades de sementes consideradas tradicionais e as novas aquisic¢ées. Os indios
do Caucho dizem que para fazer essa separagdo é necessario proceder a uma divisdo nos
seus rogados, ou seja, tragar o que eles chamam de “caminho do meio” (mana bai) ou
“caminho verdadeiro” (bai kuin), que é também o proprio nome do rogado. Esse caminho
divide as plantagcdes em dois lados. De um lado sdo plantadas somente as sementes
tradicionais Huni Kuin e, de outro, as semente que eles conseguiram com 0s Vizinhos
nawd, como o milho duro ou varios tipos de arroz, por exemplo. Esse costume de separar
os rocados é raro na Terra Indigena lgarapé do Caucho, mas ainda é guardado na memoria
e revela uma forma peculiar de proteger as sementes de cruzamentos ndo desejados.

Dois meses ap0ds o plantio do rogado € feito uma “limpa”, ou seja, sdo retirados os
capins e 0s matos baixos que nascem entre os legumes. Se o rocado for colocado na mata
bruta sdo necessarias duas a trés limpas por ano. Quando ele é feito na capoeira, 0
procedimento deve ser realizado varias vezes de acordo com a capacidade de regeneracao
da capoeira.

Os produtos dos rogados, chamados genericamente de “legumes”, compdem a

maior parte dos itens da dieta alimentar de uma familia Huni Kuin. Eles também
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representam boa parte de sua producao econdmica, ja que parte significativa dos recursos
financeiros nas aldeias gira em torno da venda e da troca dos produtos dos rogados.

Na fase da colheita, as mulheres assumem as principais tarefas, cabendo a elas, além
da propria colheita - atividade que também dividem com os homens —, a deciséo sobre o
tipo e a quantidade de legumes que serdo retirados. Cabe também a elas decidir para qual
uso sera colhido determinado tipo de legume: alimentac&o da familia ou comercializagao.

Dependendo do tipo e da necessidade das familias, os legumes s&o colhidos entre
seis e dezoito meses para as espécies mais tardias. Nem todas as plantas dos rogados séo
colhidas. Algumas sdo deixadas com o objetivo de atrair embiaras, como porquinhos,
pacas e cutias. A caca desses animais vem complementar a alimentacdo cotidiana das
familias.

Embora o trabalho no rogado, nas etapas de abertura, queimada, plantio e colheita,
seja coletivo, os resultados da producdo sao privados, pertencendo a um homem, a uma
mulher ou a uma familia. Eles sdo os ibu (cuidadores) de seu rogado. Assim, dizer que
uma pessoa € a dona de uma roga significa afirmar que ela é a sua criadora e cuidadora.
Da mesma forma, podemos falar que os homens responsaveis pelas queimas dos rocados
tornam-se ibu dos espacos por ele queimados.

Quando o solo se esgota, os rogados comecam a dar sinais de fraqueza. Eles sdo
entdo abandonados por tempo indeterminado para “descansar”. Essas areas passam a ser
chamadas de capoeiras (nawe). Nos primeiros anos sdo chamadas de “capoeira nova”
(nawe mashu), quando passam a ter mais de dez anos recebem o nome de “capoeira velha”
(nawe ewa). As capoeiras se transformam em locais de atracdo de pequenos animais.
Geralmente, os homens mais velhos s&o os ibu das capoeiras, uma maneira de manté-los
ativos enquanto “criadores” e “cuidadores”.

A maior parte dos produtos dos rocados € destinada a alimentacdo da familia.
Porém, planta-se também para comercializar o excedente. Ao lado dos salérios e dos
programas sociais do governo federal, a agricultura € o mais importante componente da
economia das aldeias. Chagas Reinaldo Kaxinawa, morador da Nova Aldeia, fala do

funcionamento da economia agricola dos Huni Kuin do Caucho:

Plantamos para comer e vender. Esse ano plantamos muito
milho, mas cada produtor tem um tipo de plantacdo pra vender.
A gente esta vendendo muito milho verde porque esse ano deu

muito milho verde. E aqui tudo que se produz se pode vender. A
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propria comunidade compra. Os aposentados e os funcionarios
compram, para ajudar os parentes. Mas a maioria é no fiado, a
minoria & vista. E assim que funciona a economia. (Chagas
Reinaldo, aldeia Caucho, 2015).

Os Huni Kuin vendem qualquer produto do rocado que exceda a quantidade
necessaria para ser usada e partilhada entre parentes e vizinhos. Os principais produtos
com saida comercial sdo: a macaxeira, in natura ou na forma de farinha ou tapioca, o
milho, diversos tipos de pupunha e de banana e outros itens dos rocados.

Os melhores compradores sdo seus vizinhos proximos nawa, que se deslocam até
a terra indigena para negociar e comprar alguma producao indigena Mas também levam
seus produtos aos feirantes do mercado municipal de Tarauacd, onde conseguem
melhores precos. Os produtos também sdo vendidos nas préprias aldeias, principalmente
para aqueles que possuem renda, como professores, aposentados, agentes de salde. Essas
vendas de legumes entre si, € mais uma socializacdo do dinheiro, e de atualizacdo dos
esquemas de reciprocidades do que necessidade, posto que, mesmo as pessoas que
possuem renda também possuem seus rocados, a principio ndo precisando comprar de
seus parentes.

A transferéncia da atividade agricola para a beira, apds a demarcagdo causou
modificagdes importantes. No periodo anterior a demarcacdo, com as colocacGes em
funcionamento, os rocados também eram colocados no centro. Sabe-se que a
sustentabilidade da agricultura tradicional, quando praticada por populagdes de baixa
densidade demogréfica, e com circulacdo territorial, pode ser considerada como
relativamente “sustentavel” (Posey, 1997).

Ou seja, os impactos ambientais desse tipo de agricultura sdo de pequena escala,
ndo extrapolando a capacidade de suporte do ambiente. Esse tipo de agricultura pode,
inclusive, contribuir para a volta dos animais, como os Huni Kuin afirmam estar
acontecendo no centro da terra indigena, atraidos pelas coloca¢des abandonadas e que se
transformaram em manchas de vegetacdo secundaria (capoeiras) em meio a floresta
primaria.

No entanto, a restri¢do territorial impediu, ou pelo menos diminuiu, essa varia¢éo
das areas dos rogados. Essa limitacédo do territorio, somada ao adensamento da populacéo
na beira, fizeram com que a agricultura passasse a ser praticada exclusivamente nesse

ambiente de beira. Embora a producdo agricola continue eficaz para manter a economia
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e a subsisténcia do grupo, os impactos causados nas florestas localizadas nas bordas do
centro pelo avango paulatino e constante dos rogados sdo extremamente negativos para o
equilibrio ambiental na terra indigena. No prazo imediato e no curto prazo, oS
desmatamentos produzidos pela agricultura € minimo. Contudo num cenario de longo
prazo e com a populacdo crescendo rapidamente, o desmatamento tende a avancar de
forma significativa.

Ao lado da agricultura, a pesca € a outra atividade realizada na beira. Ao que tudo
indica, essa atividade s6 ganhou maior importancia apés o deslocamento dos Huni Kuin
dos centros para a margem do rio Muru. Seu crescimento ndo se deu pela oferta de peixes
no rio, mas por conta da escassez de carne de caga. Desse modo, 0s peixes, apesar de
escassos nas aguas do baixo Muru, ganharam uma importancia crescente na dieta
alimentar, sobretudo, no verdo amazonico, de maio a outubro.

Embora sejam realizadas intensas pescarias na beira do rio Muru e na regido
proxima as “bocas” dos igarapés Caucho e Tamandaré, a pesca é considerada uma
atividade complementar, sendo exercida principalmente na época dos trabalhos de
abertura dos rogados, quando, com o tempo e os esforcos dos moradores direcionados
para os arduos dias de broca e de capina, a pescaria nas proximidades das aldeias se torna
essencial para o fornecimento de proteina animal para as familias.

O local preferencial de pesca sdo as aguas do rio Muru que baixam na época do
verdo e ficam menos turvas, formando em seu leito dezenas de pocos e pausadas, também
chamados de balseiros. Nas curvas do rio, onde existe pouca correnteza, se concentra o
maior nimero de peixes. Esses lugares sdo chamados “pogos”, quando limpos, e
“pausadas” ou “balseiros” quando acumulam os troncos das arvores que descem o rio na
vazante. No inverno amazonico, de novembro a abril, com o alagamento do rio Muru, 0s
peixes espalham-se e a atividade de pesca fica reduzida, sendo realizada apenas nas bocas
de pequenos igarapés que surgem nesse periodo.

Os Huni Kuin usam as técnicas de pesca tradicionais da regido, como a tarrafa, o
anzol, o “faxeamento” com lanterna e o uso de malhadeiras. Praticam de forma restrita a
pesca com tingui (waka ou pukaiman), um importante costume indigena. Porém, nos
ultimos anos, moderaram sua utilizagdo dessa técnica devido aos processos de degradagao
no rio Muru e dos poucos lagos existentes nas proximidades das aldeias.

Assim, 0 uso desse veneno esta restrito aos pocos e, ainda assim, somente nas
raras pescarias coletivas que realizam na época da semana santa ou nos dias que

antecedem algum trabalho coletivo no rocado. Nos pogos e pausadas, lugares onde
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encontram-se 0S peixes maiores, grupos de homens e rapazes costumam pescar de
mergulho ou de “bicheiro”, como dizem. Essa técnica consiste em mergulhar na 4gua com
grandes anzdis amarrados com cordas de nylon na ponta de madeiras, com 0s quais
capturam o0s peixes grandes, cada vez mais raros.

Apesar de insuficiente em quantidade para a demanda local, a variedade de peixes
na regido é grande. Os Huni Kuin citam dezenas deles: jau, caparari, surubim, jundié de
barranco, peixe lenha, bode escova, bode tarisca, cuil, pirapitinga, pacu, mandim,
curimatd, bagre, mocinha, braco de mocga, cachorrdo, piau, casca grossa ou chorona,
mumuru, puraqué ou peixe elétrico, traira, jiju, tambota, bode de igapd, piaba chata e

piabinha.

11.2.2 CACADAS E COLETAS

Enquanto que na beira a sociabilidade e reciprocidade é satisfeita através dos
rocados e construcdes de casas, no centro esses principios sao satisfeitos através das
cacadas. A cacada € uma atividade exclusivamente masculina e coberta de significados
que transcendem a questdo dos estoque de alimentos. Em termos territoriais, €
principalmente através dela que eles territorializam fisicamente o centro e os limites da
area demarcada. Essa ocupacdo do centro é efetivada gracas a dezenas de caminhos e
piques de cacadas que cortam a area demarcada por todos os lados. E através das cacadas
que a no¢do dos limites da terra indigena ganha um entendimento concreto para o grupo
em geral.

Além de sua dimensdo territorial, a atividade também supre uma parte
significativa da alimentacdo dos Huni Kuin do Caucho. Alguns estimam que a propor¢édo
de carne oriunda das cacgadas na dieta alimentar chega a constituir quase cinquenta por
cento das proteinas, o restante sendo representando pela carne de gado e os animais de
criacdo. Hoje, ndo existem mais pessoas que se alimentem exclusivamente da carne de
caca. Ademais, as cagadas estdo diminuindo em intensidade, devido a mudangas
estruturais nos costumes desse grupo Huni Kuin e também por insuficiéncia de estoques.
Contudo, apesar da diminuicdo da participacdo da carne de caca na dieta do grupo, ela
continua sendo considerada por eles como o alimento por exceléncia e principalmente

como componente essencial de seu processo de sociabilidade e reciprocidade, tanto entre

128



si quanto com as entidades ndo-humanas chamadas yuxins, que animam as materialidades
humanas e ndo humanas.

Para os Huni Kuin, a troca de carne de caca é um importante componente de seu
sistema de reciprocidade. Esse instigante depoimento de Edson Paulino, morador e
cacador da aldeia Caucho, mostra dois aspectos da importancia das cacadas e das trocas
que elas produzem na territorializacdo da terra indigena e no fortalecimento das relacfes
de reciprocidade:

Eu cacava para comer 0s seis dias no correr da semana. Sempre
nés varava do Marizeiro pro Tamandarezinho e do
Tamandarezinho eu saia pelo varador e vinha pra casa. Por essa
parte do arraial, a gente j& comega a topar queixada, porquinho,
veado. E ai a gente vai direto pro Centro Grande. A gente vai um
dia e no outro a gente volta. Toda vez que nds anda, nos traz,
grande ou pequeno. E dificil nds irmos e néo trazer para agradar
os vizinhos. E bom trazer cagas pro vizinho, vizinhar carne,
porque eles fazem pra gente também. Caca € uma coisa muito
significativa. A gente como também as cacas que 0S outros
matam. Porque tem que agradar com a caca. [A gente] mata caca
é para a comunidade também. (Edson Paulino, Aldeia Caucho,
2011).

Com esse depoimento podemos perceber que, diferentemente da colocagdo dos
rocados, a sociabilidade ndo é uma caracteristica que marca as atividades de cacadas. De
fato, as acOes relacionadas a essa atividade, no caso especifico dos Huni Kuin do Caucho,
sdo praticamente solitarias ou somente em companhia de algum outro cacador. Rarissimas
vezes sdo realizadas cacadas coletivas na terra indigena. No entanto, os processos de
reciprocidade e sociabilidade sdo mais intensos e se realizam na reparticdo do produto
das cacadas, ou seja, na divisdo da carne de caca entre parentes e vizinhos, como apontado
no depoimento acima. O fato da carne de caca ser escassa em relacdo a demanda, torna
sua reparticdo ainda mais significativa social e simbolicamente para quem participa dos
circulos clos de reciprocidade.

De todas as atividades relacionadas ao manejo dos ambientes, a cacada €
certamente aquela que demanda mais qualidades especificas, mentais e corporais, do

homem Huni Kuin. Uma cacgada exitosa exige habilidade com as armas, com as
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armadilhas e com as técnicas. Demanda, também, conhecimento do territério e da
ecologia dos animais, como comenta Edson Paulino, considerado o melhor cagador da
regido das aldeias Caucho e Nova Aldeia:

Andar na floresta é saber pisar nela, ndo fazer barulho, néo
mexer com ela, que ai ndo corre nenhum animal. Se for um bom
cacador, tu mata tudo que tiver Ia dentro. O cagador é aquele que
pisa nos cantos certos, que nao pisa nos lugares barulhentos sem
nem mesmo ver. Ele ja sabe que néo pisa naquilo (...) No inverno
é mais facil rastejar as pegadas porque ndo faz barulho para
assustar eles. E nesse tempo que as cagas engordam, porque é
tempo das frutas maduras da floresta. (Edson Paulino, aldeia
Caucho, 2011).

As cacadas sdo praticas produtivas e também préaticas de territorializagdo. E
durante as cagadas que os Huni Kuin andam nas dezenas de piques (bai kaya) existentes
em toda a extensdo da terra indigena. Esses piques sdo caminhos estreitos e limpos que
cortam a floresta, partindo das aldeias e indo até o fundo da terra indigena, permeando os
cursos dos igarapés (pashku) e passando por barreiros (mewe), por¢des de terra salobra
que medem entre 5 e 50 m?, e onde os animais V0 suprir suas necessidades de sal.
Existem também piques que conduzem a locais abundantes em alimentos para 0s animais,
incluindo antigas colocagdes que foram abandonadas com a demarcacao da terra.

Muitos desses atuais piques de cagada eram antigas estradas de seringa e, por essa
razdo, sdo também conhecidos pelos velhos seringueiros que viviam nas colocagdes do
centro do Seringal Tamandaré. Albanir Sid, ex-agente agroflorestal e morador da aldeia

Caucho, nos fala do principal caminho de cacada da terra indigena e de como ele é usado:

O caminho principal de cacada, que sai do Caucho e atravessa
as cabeceiras, € um varadouro antigo. Esse caminho ja foi do
seringal. Era um ramal para trazer mercadoria pros barracos,
com boiada. Esse ramal hoje ficou como pique de cacada. Sai
desse caminho pra cacar e volta para ndo se perder. Esse
caminho é o caminho principal, que a gente chama de chefe. Ele

atravessa as colocacgbes. Desse caminho saem os caminhos
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menores. Deles a gente vai para onde os animais se alimentam,
ou descansam, e depois volta de novo pro caminho principal. Mas
se usar muito, as cacas inteligentes vdo embora. Como a anta que

a gente nunca mais viu. (Albanir Sia, Nova Aldeia, 2015).

Os cacadores sdo considerados os ibus (donos/cuidadores) desse piques e
caminhos, assim como do territério em torno deles. O que torna alguém ibu de um
caminho € o esforco fisico realizado na sua criacdo, com a abertura e limpeza da picada
e também seu uso constante nas atividades de caca e coleta.

Cada cacador pode ter sua regido ou seus locais preferidos de cagada, geralmente
perto da aldeia onde mora, mas a atividade é livre em toda a &rea demarcada. Para cacar,
utilizam espingardas de varios calibres, apesar das atuais dificuldades financeiras para
conseguir legalmente municao, pélvora e chumbo na cidade de Tarauacd. Na maior parte
das vezes, a muni¢do é adquirida por funcionarios (professores sobretudo) e aposentados
que a compram e a doam para 0s cagadores da familia, uma doacdo que entra no sistema
de trocas e reciprocidade, como esclarece Albeci, agente agroflorestal da aldeia Dezoito

Praias:

A cacada é municao. Se o cacador ndo tem, o pai compra, a mae
compra. O primo chegou recentemente de Humaité e a gente da
alguma coisa para ele sobreviver, porque ho momento ele nao
pode. A gente faz isso porque ele precisa e as outras pessoas de
nossa comunidade sdo funcionarios. O que nao pode € ndo dar
uma ajuda para ele. Porque um cacador sem municdo é um
homem que ndo pode manter sua familia. Nao pode buscar o pao
de cada dia para manter a sua familia. Ent&o, os parentes doam
e depois recebem um pedaco de carne. Mas também esses
cacadores que ndo tem ganho nenhum, também podem vender
para a propria comunidade pra ndo comer insosso. Mas s6 na
comunidade, porque vender na cidade, ta tirando da boca do teu
filho. (Albeci, aldeia Dezoito Praias, 2015).

Os Huni Kuin da Terra Indigena lgarapé do Caucho cagam o ano todo, mas 0s

meses de inverno amazo6nico (novembro a marco) sdo considerados ideais para as
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cacadas. As técnicas mais usuais na terra indigena sdo o “rastejo” (tanay bani) e a
“espera” (manay). Os indios dizem que cada uma dessas duas técnicas tem seu tempo
preferencial: “no verdo espera, no inverno rasteja”.

No verdo amazonico, os Huni Kuin usam, principalmente, as técnicas da espera
ou tocaia (peiti manay). A espera pode ser realizada no chdo (Shobu manay) ou no alto
(Tapu Manay). Quando a cagada ¢ realizada a noite, ¢ chamada de “cagada de dormida”
(Usha Nitbukawe). Nesse caso, 0 cagador passa a noite em acampamentos ou tapiris
construidos em lugares estratégicos, por exemplo nas antigas colocacfes. Pode, também,
pendurar uma rede numa arvore situada a proximidade de fontes de alimentos dos
animais, agua ou barreiros, e ficar deitado esperando o bicho aparecer. Na estacdo seca,
a espera é o método preferido e aquele que assegura melhor resultado. Os indios dizem
que € uma técnica silenciosa, que ndo exige andar na mata, ja que nessa época do ano, 0s
caminhos da floresta estdo cheios de folhas e galhos secos e qualquer pisada, mesmo
suave, pode fazer barulho, correndo o risco de espantar 0s animais. O depoimento a
seguir, de um cacgador da Nova Aldeia, ilustra a circulacdo dos cacadores pelo centro da

terra indigena e os tipos de animais encontrados:

Ja andei pela cabeceira do [igarapé] Quinze, ja andei nos piques
de queixada. Saio cedo, cinco horas da manhé e pego o pique do
barreiro. Vou sozinho. Se ndo encontro caga, vou para a
cabeceira do Quinze. Ai, se eu ndo encontrar, eu volto. A noite,
espero num barreiro que tem um girau em cima pra esperar. Se
vier uma paca, o cara mata. Se ndo vier, volta pra casa. Tem
também as queixadas que estdo entre a divisdo das aguas do
Quinze e Assacu. Aqui, ainda tem caca. Depois que eu cheguei
aqui, ja matei quinze cagas grandes, em onze meses. Matei um
queixada, um veado, um porquinho, e uma porca de embiara,
matei capeldo, quatipuru, cotiara e cotia, mato paca, tatu. Todos

esses bichos nessa matas existem ainda (Nova Aldeia, 2015).
A técnica de rastejo € realizada, sobretudo, no inverno e exige toda a destreza do

cacador. Rastejar € seguir os rastros dos animais, identificar as pistas e 0s sons emitidos

por eles, as estratégias que eles utilizam para escaparem da perseguicdo, etc. Com essa
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técnica, os Huni Kuin conseguem abater animais maiores, como queixadas (yawa),
veados (txachu) e porcos do mato (yawa kuin).

Entre os indios do Caucho, ndo existem cacgadas coletivas e de longa duracao, ja
qgue em menos de seis horas caminhando atingem os limites mais afastados do territdrio
demarcado. A propria escassez de animais na regido ndo permite que o numero de animais
abatidos seja muito grande e impede esse tipo de cagada. Assim, uma cagada pode
demorar, no maximo, dois dias, quando € realizada nos pontos mais distantes da area.
Geralmente, o cacador vai num dia de manha cedo e volta no mesmo dia, no maximo, no
dia seguinte. Raras sdo as cacadas com mais de dois dias de duracéo.

Para as cacadas, 0os Huni Kuin contam com lugares especificos, 0s “pontos de
cagadas”, também chamados de acampamentos. Eles estdo localizados perto das antigas
colocacdes e em outras areas atrativas para 0s animais: antigas capoeiras, plantacdes
abandonadas, etc. Atualmente, existem na area demarcada cerca de quinze desses
acampamentos. Essa quantidade de acampamentos permite um rodizio eficiente no
sentido de manter a homogeneidade da presenca de animais em toda a extensao da terra
indigena. Edson Paulino fala sobre a distribuicdo desses acampamentos de cacadas que,

eventualmente, como parte da memoria estabelecida, ainda sdo chamados de colocagdes:

[...JAcampamos na colocagdo Marizeiro. Saimos daqui da
margem para acampar la. La, a gente dorme. Antigamente, na
época das seringas, morava parentes la. A outra colocacéo
importante é o Centro Grande. Estas colocagdes ainda estdo
muito boas de caga, como veado, porquinho e queixada. A gente
encontra bastante. Também tem o Arraial que é a outra
colocacdo. A gente acampa la bem porto do igarapé Tamandaré.
Mas € no Centro Grande que é o principal. D& cinco horas de
viagem, andando mesmo, quase correndo. Ali que é a casa dos
gueixadas mesmo. A gente mata veado e os queixadas ficam por
ali. Tem muita onga também. Tem macaco grande. As coisas
pequenas, embiaras € muito dificil de a gente ver. Essas a gente

vé mais pra perto de casa. (Edson Paulino, Aldeia Caucho, 2016).

Além do centro ser o local das cacadas, ele também é provedor de uma grande

guantidade de materiais necessarios na vida cotidiana, tirados, principalmente, em suas
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bordas, nas proximidades do aceiro das aldeias. Nesses locais proximos sdo realizadas as
coletas de “materiais”, sobretudo, as madeiras, usadas para a construgdo e manutencéo da
infraestrutura das aldeias e como principal combustivel, seja dos fornos de farinha, seja
dos fogdes das casas; e as palheiras, usadas para coberturas de casas e dos kupixawas.
Além disso, os Huni Kuin também coletam muitos outros materiais como frutos,
sementes, folhas e cipds, que sdo usados de forma variada na alimentagdo. Os produtos
coletados na floresta também sdo usados como remedio para tratar as mais variadas
doencas; para fazer cestos para o transporte de carne e dos legumes dos rocados; para a
confeccdo de adornos e enfeites para as festas rituais.

Esse extrativismo é destinado exclusivamente ao uso, e é completamente diferente
da atividade extrativista comercial promovida pela empresa seringalista. Desse
extrativismo comercial da borracha, os Huni Kuin do Caucho ndo querem mais nem ouvir
falar, porque consideram que “foi uma época de muito sofrimento”.

Cada aldeia tem sua area preferencial de coleta nas cercanias da aldeia, mas cada
pessoa ou grupos de pessoas pode coletar onde quiserem dentro da area demarcada. Para
a realizacdo dessas atividades extrativistas, a proximidade da aldeia é um fator importante
por varios motivos. As palheiras, por exemplo, quanto mais perto encontradas melhor,
pois seu modo de transporte é 0 ‘arrasto’ e, quanto menos forem arrastadas, menos esforco
fisico e mais integras as palhas ficardo para cobrir as construcGes. Em relacdo a madeira,
0 peso e as dificuldades de transporte para os locais da beira impedem uma exploragédo
mais distante. Assim, a extracdo de produtos florestais em locais mais afastados é
realizada apenas oportunisticamente, junto com outras atividades, como durante as
cacadas ou as expedi¢des de fiscalizacdo dos limites da terra indigena.

As madeiras e, principalmente, as palheiras sdo as espécies mais impactadas pela
nova configuracdo territorial da beira e do centro. A dependéncia de seus usos objetivos
nas casas e infraestrutura fez com que elas praticamente desaparecesse da beira. “Hoje o
que tem, ta no centro. L& tem acai (isd), o pana isd (bacaba), a jarina, o ouricuri, a
pupunha e o pataua ”, diz José Francisco, agente agroflorestal de Tamandaré.

Além das palheiras, as madeiras também sdo fundamentais para a construcdo da
infraestrutura das aldeias. Na area demarcada ainda existem madeiras de lei como o
mogno ou aguano (Ixtinaté), o cumaru (kumd) e o cedro (kusha), que séo espécies de
grande porte com até 25 a 30 metros de altura. Outras variedades de madeiras também
sdo coletadas como o amarelinho (txunu), o mulateiro ou pau-mulato (ashu), a intauba

(Yunu), a macaranduba (bépii Kew), 0 angelim (Shatapawa), a copaiba (buxix), entre
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outras. No processo de extragéo, a prioridade € dada as madeiras que estdo mais proximas
das aldeias e dos rogados, evitando-se as que estdo distantes.

Essas atividades acima descritas, assim como sua segmentacdo entre aldeia e
floresta — rogados e pescarias na beira, e cacadas e coletas no centro — sdo formas de
ocupacdo resultante da propria demarcacdo da terra indigena e da dindmica territorial
abrangente que a gerou. Essa segmentacdo, até 0 momento esta provocando situacdes e
Impactos territoriais e ambientais que os Huni Kuin do Caucho ainda estéo por resolver,
que € a extrema fragmentacdo dos rocados e 0 avanco das areas de roca em areas de
floresta, modificando de forma paulatina as paisagens da aldeia. Por outro lado, o
abandono do centro criou areas de atracdo para animais, transformando a terra indigena
em uma ‘area de refugio’. Essa contradi¢do ainda ndo tem uma solucdo prética, posto que
eles ndo abrem mao de receber e incluir seus parentes que baixam para ocupar a area.
Atualmente s6 veem como solucdo a ampliacdo da area, ou seja a revisdo dos limites,
demanda que ndo deixam de apresentar em todas as oportunidades que se apresentam,

tais como reunides com agentes governamentais.

11.3 SISTEMA DE CRENCAS E CONSERVACAO AMBIENTAL

Perpassando as atividades produtivas que ocorrem nos ambientes da terra
indigena, o sistema de crencas Huni Kuin é um importante fator que estabelecem as
formas consideradas corretas de lidar com esses ambientes e suas paisagens. Essas
relacGes sdo continuas e coexisténciais, sendo parte de uma articulacdo com todo um
sistema social no qual esses ‘recursos’ ou materiais também sdo parte constituintes.

Descola afirma sobre esses tipos de relagdes que:

Além dos conhecimentos técnicos, botanicos, agrondémicos ou
etologicos empregados pelos indios em suas atividades de
subsisténcia, € em um conjunto de suas crengas religiosas que
devia ser considerada uma espécie de saber ecologico
transposto, como um modelo metaférico de funcionamento de seu

ecossistema e dos equilibrios a serem respeitados para que esse
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se mantenha em um estado de equilibrio. (Descola, 1997 in
Castro, 2000: 167).

Os Huni Kuin do Caucho, assim como todos os povos Pano Nawa, acreditam em
entes espirituais chamados yuxin ou, na sua variacdo mais poderosa, yuxibu. Esses yuxin

e yuxibu se configuram como conceitos-chave da religiosidade Pano (McCallum, 2002).

Yuxin abarca varias entidades de seres mitoldgicos, os antigos,
almas dos vivos e dos mortos e os espiritos da floresta e do rio
(...). Os Yuxin sdo, portanto, também componentes de todos 0s

seres vivos, das plantas e das for¢as da natureza”. (McCallum,

2002: 384-385).

Esses entes sdo definidos de varias formas por pesquisadores da etnologia Pano.
Como uma “forga vital” (Lagrou, 1996), como uma “esséncia” (Townsley, 1988), como
“alma” (McCallum, 1996) ou ainda como “espirito” (Lagrou, 1991; Kensinger, 1998;
Lima, 2000). Eles sdo parte imanente de pessoas, animais e plantas. Também fazem parte
de algumas paisagens, como as “pausadas” dos rios; e ainda de for¢as da natureza, como

o fogo e o vento. De certa forma, é consensual na panologia considerar 0s yuxin como:

Uma forga vital que anima o ser, como uma agéncia intencional
que permite a comunicacao entre humanos e ndo humanos como

0s animais e plantas. (Lagrou, 1996:198).

McCallum (2002) sintetizou o yuxin nos seguintes termos:

Yuxin abarca varias entidades de seres mitoldgicos, 0s antigos,
almas dos vivos e dos mortos e 0s espiritos da floresta e do rio
(...) Na linguagem cotidiana é o equivalente a “espirito”. Os
yuxin sdo, portanto, entes invisiveis ao olhar humano, mas
também componentes de todos os seres vivos, das plantas e das
for¢as da natureza”. (McCallum, 2002:384-385).
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Ao ser perguntado diretamente sobre o que era yuxin, Chagas Kaxinawa o

descreveu como: “a alma das coisas, as sombras ou os espiritos”. Disse ainda:

O yuxibu € nossa religido. Todos os seres tem yuxin, mas existe
aqueles gque sdo yuxibu que sdo poderosos espiritos e também
habitacBes para yuxin. A sumalma e as pausadas sdo yuxibu.
Yuxin também é o espirito quando a pessoa morre, o espirito fica
em cima da terra. Fica aquele espirito do cara que ja morreu. O
espirito nunca morre. Ai, fica aqui. N&o vai pro céu ndo, como
nawa acredita. Isso é yuxin (Chagas Kaxinawa, aldeia Caucho,
2015).

Mesmo que o conceito de yuxin possa ser traduzido com palavras de facil
entendimento para nds, nawds, autores como McCallum, (1989), Townsley (1988),
Lagrou (2007) e Lima (2000) apontam as para dificuldades em traduzir yuxin literalmente
com termos como “espirito” ou “alma”. Fazem ressalvas sobre o cuidado que se deve ter
ao usarmos estas traducdes de forma literal, j& que as noc¢Bes que temos desses termos é
muito diferente da definicdo de yuxin nos contextos Pano.

Podemos perceber essas diferencas, por exemplo, na extensdo da aplicacdo do
conceito. Se, para nos, a alma é um atributo exclusivamente humano e individual — cada
pessoa tem uma alma — para 0os Huni Kuin, o yuxin € um atributo extensivo a outros seres,
sendo uma caracteristica ndo s6 dos humanos, mas também dos ndo-humanos, como
animais, plantas e paisagens, assim como de certas forcas naturais, como o fogo e o vento.
Além disso, alguns desses seres, incluindo ndés humanos, possuem um namero variado de
yuxin, que correspondem a diversas agencialidades. Por exemplo, McCallum (1989)
aponta que uma pessoa tem um yuxin kuin (alma verdadeira, localizada no olho), um yuxin
kama (alma do corpo ou a “sombra”) e um nama yuxin (alma do sonho), que vagueia
enquanto o corpo dorme.

Os yuxin também possuem consciéncia reflexiva e intencionalidades, podendo
transferir algumas emocGes e qualidades morais. Uma pessoa dotada de yuxin pepa (yuxin
bom) € uma pessoa amorosa, bondosa e feliz, ao passo que aquela tomada pelo yuxin
xakabu (yuxin ruim, mau) é mal-humorada, egoista, rancorosa (McCallum 1996: 54-55).

Enfim, os yuxin animam e agenciam 0s seres vivos e certas forcas naturais.
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Diferentemente de nossas no¢oes similares de alma ou espirito, 0s yuxins também
s80 seres tangiveis, mas apenas nos estados alterados de consciéncia. Esses estados séo
alcancados sob efeito do nixi pae, ou ainda do daré, também conhecida como muk& ou
“batata dos sonhos” em portugués regional. Nesses casos, o yuxin ndo so é tangivel, como
também assume aspectos antropomarficos, podendo se relacionar com os feiticeiros mais
poderosos (0s Mukaya) e, eventualmente, com aqueles que estdo em dieta de iniciacdo
xamanica ou com os doentes em delirio.

Ao atribuir aos animais, plantas e paisagens, uma composi¢do “metafisica” que
eles mesmo possuem, 0s Huni Kuin inserem esses entes e paisagens no seu proprio
sistema de relagdes sociais. Além disso, essa insercao se faz em posic¢des simétricas, posto
que todos, humanos e ndo-humanos, participam de uma mesma comunidade de agentes e
compartilham um mesmo codigo de conduta. Abordando esse tipo de relacdo, comum a

varios povos da Amazonia, Descola (2000) afirma:

...existem muitas cosmologias analogas na Amazonia e todas elas
tem em comum o fato de ndo fazerem distingdes ontoldgicas
absolutas entre humanos de um lado, e grande numero de
espécies animais e vegetais de outro. As entidades que povoam o
mundo em sua maior parte, sdo ligadas umas as outras em um
vasto continuum animado por principios unitarios e governado
por um idéntico regime de sociabilidade. A identidade dos
humanos, vivos e mortos, das plantas e dos animais e dos
espiritos € completamente relacional e, portanto, sujeito a
mutacbes ou a metamorfose de acordo com o ponto de vista
adotado, posto que cada espécie deve perceber as outras espécies
de acordo com seus critérios e necessidades préprias. (Descola
2000: 154).

Essa relacdo com os yuxin produz impactos na relagdo que os Huni Kuin tém com
0 ambiente. Ela condiciona, por exemplo, toda a exploragcdo dos recursos naturais e a
tambem a producéo agricola. Os Huni Kuin acreditam profundamente que suas atividades
fundamentais so serdo exitosas se houver uma relacdo respeitosa entre eles e os diversos

yuxin e yuxibu das plantas, animais, paisagens e for¢as da natureza.
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A partir dessa premissa, segue-se uma série de acoes e relagdes compulsorias. Por
exemplo, os yuxin das arvores, chamado de ni’i yuxin, devem ser separados da matéria
dessas arvores antes que elas sejam derrubadas. Essa separacao é realizada por meio de
cantos direcionados aos yuxins dessas arvores. Na época da colocagdo dos rocados, €
comum, por exemplo, que homens e mulheres entoem cantos diversos para separar 0S
yuxins das arvores que serdo derrubadas e queimadas (Kensinger, 1995:19). Nessa mesma
ocasido, também sdo entoados cantos para pedir aos yuxins do fogo que queimem essas
arvores, para que eles ajudem os legumes que serdo plantados a crescer com vigor (idem).
Esses cantos sdo entoados tanto no momento do plantio ou da colocagdo do fogo, mas
também em rituais que acontecem nos kupixawa das aldeias.

Essa relacdo social entre humanos, ndo humanos e yuxins produz um modo
singular de ver a floresta e os animais que nela vivem. Eles ndo sdo objetivados, visto
apenas como recursos ambientais ou biodiversidade. Mas sdo também, e sobretudo, entes
com 0s quais 0S humanos estdo em constante interacdo social. A respeito dessa
desobjetivacdo da natureza, ou socializa¢do da natureza, Descola (2000: 152) afirma que
0 que chamamos de natureza ndo é um objeto que deve ser socializado, mas o sujeito de
uma relagédo social em que sdo misturados aspectos mentais e materiais, o qual chama de
‘praxis’.

Assim sendo, essa relacédo social entre material e imaterial, entre humanos e nao-
humanos, que mistura aspectos mentais e materiais da vida Huni Kuin, tem implicac6es
ambientais difusas, que emergem em algumas situacGes especificas e pontuais. Por
exemplo, percebemos esse entrelacamento na série de abstinéncias alimentares que 0s
Huni Kuin seguem para conviver harmoniosamente com os yuxin dos animais, arvores e
plantas.

Um exemplo especifico nos ajudara a mostrar essa relacdo. A carne de caca, como
ja dito, € o alimento principal dos Huni Kuin, no sentido que € o alimento que eles mais
gostam e apreciam. No entanto, ndo sdo poucas as ocasides em que um Huni Kuin ndo
pode comer carne de caca. Por exemplo, é proibido comer determinados tipos de carne
de caca em situacdes limites, porém corriqueiras, como a vivida pela mulher no periodo
de gestacdo e logo ap0s o parto ou nas situagdes relacionadas as iniciagdes xamanicas, ou
ainda a processos xamanicos de cura, etc.

No caso da gestacao e do nascimento de uma crianga existem inumeras proibigdes
alimentares que devem ser respeitadas pelo(s) pai(s) e mae do recém-nascido. A mais

importante é a seguinte: os pais da crianga ndo podem matar e/ou comer nenhuma caga
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grande, principalmente mamiferos, por algum periodo de tempo determinado conforme
critérios estabelecidos. A méde também ndo pode comer esse tipo de carne. Comer a carne
desses animais, possuidores de yuxin poderosos e vingativos, poderia expor 0s recém-
nascidos aos ataques desses yuxin, os deixando doentes.

Por essa mesma razdo, criancas e adultos, quando adoecem com certa gravidade,
também ndo podem comer a carne de mamiferos, entre outras proibi¢cdes. Iniciantes ao
xamanismo e enfermos ficam meses s6 comendo peixe, vegetais e aves, animais
considerados possuidores de um yuxin fraco. Atraves das substancias do amargo (muka),
principalmente o nixi pae, os iniciados e enfermos entrardo em contato com poderosos
yuxins e yuxibus que podem, por qualquer descuido, assumir papeis de oponentes
impedindo sua formagé&o ou cura.

As restricGes extrapolam esses momentos limiares e atingem também as relagdes
cotidianas. Por exemplo, os cacadores tém uma relacdo constante com 0s yuxin dos
animais. Eles experimentam essa relacéo repetidamente, durante praticamente toda a vida
adulta. Na base dessa relagdo, esta a obediéncia estrita as regras da boa convivéncia com
0s yuxin dos animais, 0 que garantira a propria integridade fisica dos cacadores e de seus
parentes. Essa obediéncia faz com que sejam poupados varios animais, cujos yuxins sao
sabidamente vingadores ou causadores de alguma doenga. Entre esses animais que ndo
sdo abatidos temos, entre outros, 0 tamandug, a preguica, as ongas e as cobras em geral.

Também com o proposito de defesa, os cacadores adotam diversas regras de
respeito aos yuxin dos animais cacaveis. O momento da cacada, por exemplo, esta envolto
em regras de respeito aos animais. Qualquer acdo considerada desrespeitosa € motivo
suficiente para enfurecer os yuxin desse animais (Kensinger, 1995:199). Por isso, 0s
cacadores sempre ddo a esses yuxin provas de respeito que consistem, por exemplo, em
tratar com dignidade o0s 0ssos dos animais cacados, ndo joga-los em qualquer lugar ou no
rio; jamais abater um animal sem necessidade ou abandonar seu corpo na mata, etc.
Segundo Kensinger (1995: 198-199), o risco de enfurecer os yuxin de algum animal
cacado é permanente. Lagrou (1991) também corrobora com essa afirmacao e salienta os

cuidados gue os yuxin exigem:

Qualquer descuido pode leva-los [os yuxin] a agir contra aqueles
que os fizeram deixar a sua morada com atos de vinganga numa
espécie de contra predacdo. Se algumas plantas e animais sao

apenas plantas e animais — seus yuxin ndo adquirem agéncia
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quando separados do corpo —, outros, em contrapartida, um tanto
vingativos, voltam-se contra 0s humanos no primeiro descuido
(Lagrou, 1991: 354).

Deste modo, € possivel concluir que transgredir as regras de sociabilidade entre
humanos, ndo-humanos e yuxins resulta em sancGes, chegando, em casos extremos, a
morte de pacientes, ocasionadas por castigo de algum yuxin poderoso. Nos casos mais
comuns, as sanc¢fes sdo de menor impacto, mas nem por isso séo irrelevantes.

O exemplo de san¢cdo mais comum nas relacdes entre humanos e yuxins dos
animais € o yupa, traduzido regionalmente como “panema”. O yupé € o azar na cagada,
um estado indesejado mas corriqueiro entre os cacadores. Essa condi¢do negativa €
adquirida pela ma relacdo desenvolvida com os yuxins de animais cacados, como nos

conta um ca(_;ador:

Primeiro o panema comega assim. Quando ele mata uma caca
tem que respeitar, ndo pode deixar apodrecer na mata. N&o traz
pra ser comida. Entdo o espirito desse animal [0 yuxin] ndo
aparece mais pra esse cacador. Porque ele ndo esta matando pra
comer. Pra se alimentar, pra sua necessidade. Entdo vira um
grande panema, porgue ninguém mais vai aparecer. Vocé vai ter
azar até na tua casa, se for solteiro ndo consegue ninguém. O
espirito desse animal ndo te gosta mais porque vocé trata mal.
Vocé ndo € grato pela alimentagdo. Isso € o segredo da caca.

(José Francisco, aldeia Caucho, 2015).

Note-se que 0 yupa também é um mecanismos de controle que colabora com a
conservacao dos estoques de alimentos. Por exemplo, quanto melhor for o cagcador e mais
cacas ele matar, mas facil sera adquirir yupa, posto que sdo muitas situacGes que 0s

cacadores nédo controlam. Continua o cagador:

Nem todos os animais podem ser cagados e nem todos podem
cagar certos tipos de animais. Cacar certos animais da panema.
Veado roxo, tamandua bandeira e cobra ddo panema. Se mata

cobra tem que fazer dieta. Mas ndo se mata yubé (jiboia), um
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yuxibu considerado professor dos pajés e dos kenes. Nao se deve
maté-la e se matar sem querer tem que fazer dieta antes e depois.
Mas tem outros animais também. Se cacar veado, pega maléria,
guem come porco pega dor de cabeca, anta demais fica mais
pesado. Nao se mata qualquer animal. Se desobedecer, a doenca
entra pela boca. Isso é a nossa cultura. (José Francisco
Kaxinawa, Aldeia Caucho, 2015).

Outras sangbes consistem em adquirir doencas facilmente curaveis pela
interferéncia de algum pajé ou, ainda, em algum contratempo ou perturbacdo de menor
efeito. Quando ocorre a derrubada de arvores consideradas yuxibu, como a Sumaima
(xuna), os yuxin que viviam nelas ficam sem lugar de moradia e procuram se vingar do
infrator com, por exemplo, um severo ataque de formigas no rocado dele.

Contudo, ndo s6 de sancGes se constitui a relagdo entre os Huni Kuin e 0s yuxins.
Também existem relacdes positivas e complementares. Observa-se esse tipo de relagdo
nos rituais Huni Kuin. Tomamos como exemplo o hohoika ou “mariri”, nomes genéricos
para as festas rituais dos Huni Kuin do Caucho.

Nas ultimas décadas, uma efervescéncia cultural estd em curso na Terra Indigena
Igarapé do Caucho. Os moradores realizam periodicamente o hohoika. Trata-se de
versdes mais livres, menos rigidas de varios rituais Pano que foram praticamente perdidos
pelos Huni Kuin do Caucho no periodo dos seringais. A principal diferenca entre os rituais
mais tradicionais e o hohoika atual consiste no fato de que este tltimo ndo gera obrigacdes
entre as familias ou entre as aldeias, enquanto nos rituais tradicionais mais rigidos esse
aspecto de reciprocidade é muito forte, obrigando, por exemplo no caso dos Katxanawa,
que as aldeias visitantes deem continuidade ao ritual, de modo que ele nunca acabe.

Para focar na questdo ambiental, tomamos o caso do katxanawa, que ¢ o ‘modelo’
dos rituais realizados pelos Huni Kuin do Caucho. O Katxanawa é um ritual de cantos e
dangas cuja funcéo € acessar 0s yuxins dos legumes e das cacas no sentido de ‘pedir’
abundéancia e fertilidade. Antes do contato, esse ritual acontecia exclusivamente durante
a colheita do milho e invariavelmente no inicio do ciclo agricola (McCallum, 1989).
Atualmente, pelo menos na Terra Indigena lgarapé do Caucho, ele é realizado de forma
fragmentada, que chamam genericamente de hohoika. Realizada em festas culturais,
aniversarios da demarcacao do territorio ou visita de alguma autoridade ou personalidade

publica.
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A funcdo do hohoika é a mesma do katxanawa, ou seja, animar 0s yuxin dos
legumes, animais, e forcas da natureza com cantos e dangas que sdo realizados
coletivamente. O hohoika do Katxanawa, por exemplo, dispensa os katxa (tronco de
buriti), no entanto, o canto, a danca e os adere¢os sdo 0s mesmos. Nessa ocasido, chamam-
se todas as plantas cultivadas pelos seus respectivos nomes, como forma de convocar 0s
yuxin dessas plantas para que animem aquelas que logo irdo nascer nos rogados e permitir
uma safra abundante. Dessa forma, os yuxin dos legumes, quando invocados, s&o
responsaveis pela fertilidade e diversidade dos rogados, numa relacéo de auxilio e ndo de
sancao.

Esse exemplo nos mostra que a presenga de yuxin, tanto nas pessoas, quanto nas
arvores, plantas e animais, cria um ambiente de relacfes sociais e de compromissos
muatuos entre humanos e ndo humanos. Essa situacdo de coexistencialidade e
compartilhamento entre 0 mundo fisico e o0 metafisico, ajuda de forma significativa na
manutencdo dos recursos ambientais, evitando, por exemplo, a morte indiscriminada de
animais ou o corte desnecessario de arvores da floresta. No caso das proibicoes
alimentares € interessante notar que elas em muitos casos sdo extensivas a parentes diretos
— pai, mée, filhos e irméos —, 0 que aumenta de forma consistente a quantidade de pessoas
nas aldeias impedidas de cacar ou de comer determinada carne de cagca por um
determinado tempo, contribuindo, dessa foram, com a diminui¢do da pressao sobre esses

animais.

11.4 AESCASSEZ, APOLITICA E AS NORMAS

Outro componente da relagdo entre o0 mundo social Huni Kuin e 0 manejo dos seus
ambientes é o aumento da percepcdo nativa de escassez dos recursos ambientais na terra
indigena e a resposta politico-normativa que eles constroem para administrar essa
escassez, com a producado e aceitacdo de normas de conteldo ambiental. Esse processo
de producédo de regras se caracteriza pelo objetivo de contencdo e limitacdo das acdes
individuais e coletivas. Nesse sentido, o conjunto de normas € um produto do sistema
politico dos Huni Kuin e também com a organizacdo politica que emergiu apos a

demarcacdo da terra indigena.
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A escassez na terra indigena ndo foi criada pela demarcacdo da area. Ela foi
evidenciada por essa delimitacdo. J& a explosdo demogréafica que se seguiu, serviu para
acentuar essa escassez de modo efetivo. Podemos verificar esse fato na forma como os
velhos moradores da aldeia Caucho contrastam a situacdo atual de escassez, com a época
anterior, apontada como uma época de fartura. Dona Maria Inani, por exemplo, que mora

ha décadas na terra indigena, afirma:

Antigamente, quando viemos do Envira, sempre meu marido saia
para cacar. Antigamente, saia e ndo voltava sem nada. Hoje é
diferente. Hoje, sai e ndo traz mais nada. Mas antigamente n&o
tinha lei, podia pegar em qualquer lugar. Hoje é s6 aqui. Tem
muita gente. E mais gente, precisa de mais peixe, de mais casa,
de mais roca. Entéo, os bichos foram tudo embora. (Maria Inani,
aldeia Caucho, 2016).

Apesar dessa percepcdo de que a delimitacdo da terra indigena - a “lei” citada por
dona Maria Inani - contribuiu para a atual escassez geral, as mudancgas ambientais que
resultaram na diminuicdo dos recursos disponiveis comecaram antes da demarcagdo
territorial. Aquino, por exemplo, afirma que os grandes animais comecgaram a desaparecer
ja na década de 1930, quando como alternativa a exploracédo da borracha, houve intensa
comercializacdo de peles de animais silvestres (Aquino, 1994). Quando perguntei para
alguns cacadores Huni Kuin quem dentre eles tinham cagado uma anta pela ultima vez,
seu Henrique, morador antigo da regido, lembrou que eles tinham matado uma anta ha
mais de cinquenta anos: “Eu cheguei aqui em 52 e ja tinham matado essa anta!”.

Na década de 1970, a fronteira desenvolvimentista, que preconizava o
desmatamento como politica oficial, tendo como ponta de lanca a dupla “estrada e
fazendas de gado”, consolidou-se 0 desaparecimento dos grandes mamiferos na regido.
Em contraponto, a demarcacdo da terra indigena, unico territorio com uma legislacao
protetiva oficial na regido, criou um lugar atrativo para a fauna.

Assim, mesmo com o aumento do numero de familias, segundo depoimentos
atuais, parece ocorrer um aumento da presenca de animais na area de floresta do centro
da terra indigena. Esse aumento, no entanto, ndo evita a corrente percepcdo de escassez
de grandes animais de caca e da dificuldade para encontra-los: “Se um bom cagador matar

trés veados por ano, € muito”, disse-me um cagador da terra indigena. O desaparecimento
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dos animais de grande porte no decorrer do seculo XX esta, portanto, relacionado com a
transformacédo da cobertura florestal da regido e também com a expansdo paulatina da
area urbana de Tarauaca.

A beira do rio Muru foi o principal ambiente impactado e chegou a este inicio de
século XXI completamente desmatado de floresta primaria. Historicamente, esse
processo iniciou muito antes da fronteira desenvolvimentistas, mas o desmatamento foi
mantido relativamente sob controle por uma acomodagdo econdmica no periodo dos
seringais. Apesar do seringal ter também realizado uma exploracdo madeireira de forma
praticamente continua ao longo de todo século XX, essa exploracdo ndo esgotava a
capacidade de regeneracdo da floresta. SO a partir dos anos 1970 que essa exploracao
ganhou um ritmo acelerado. Com o baixo preco da terra, os seringais foram negociados
com o objetivo exclusivo de se tirar madeira e, em seguida, colocar pastos.

Assim, com a instalacdo da Fazenda Cinco Estrelas, antigo Seringal Tamandaré,
toda a area que pretensamente era sua foi desmatada, incluindo uma pequena parte de
area onde, anos depois, seria incorporada na demarcacao da Terra Indigena Igarapé do
Caucho. Com a impossibilidade de corte raso na area demarcada, a exploracdo madeireira
no territorio indigena foi seletiva, visando apenas as madeiras de lei. Isso também explica,
em parte, a atual integridade de cobertura florestal na area ocupada pelos Huni Kuin do
Caucho.

Além dessas episddios relacionados com a fronteira desenvolvimentista, também
houve uma deterioracdo ambiental produzida pelos proprios Huni Kuin. Nos anos 1990,
com a “descida” das familias para a margem do rio Muru e o consequente aumento do
namero de casas, essas familias foram progressivamente aumentando suas demandas por
palheiras, madeiras-de-lei e madeiras rolicas (ou brancas), que foram usadas nas
construcdes e manutencdo das estruturas fisicas das aldeias e de mais de uma centena de
casas. Essa necessidade de madeira e palheiras, junto com a abertura dos rocados que
derrubavam a floresta pela beirada, fez 0 desmatamento avancar de forma constante em
direcdo ao centro. Atualmente, é necessario andar entre trinta minutos e duas horas,
dependendo da aldeia, para que esses materiais sejam encontrados. Em depoimento, o
atual agente agroflorestal Renildo Kaxinawa, da Nova Aldeia, nos informa como essas

materias primas tornaram-se mais dificeis de serem exploradas:

Aqui perto, ndo existem palhas. As madeiras, s6 distante. Com

boi sé da pra dar duas viagens, pra poder encontrar madeira de
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qualidade. Aqui perto, s tem madeirinha fraca. As de garantia
tdo ficando longe. No caso da madeira de lei, como aguano,
cedro, macaranduba e angelim, a gente vai encontrar bem
distante. Bem longe. A mesma coisa com as palhas. Ainda temos
muito acai e tem palheira também, mas da quase uma hora daqui.
Paxiuba tem muito, mas distante. Nessa distancia, um velho néo
pode ir buscar. D4 pouco mais de uma hora para conseguir.
Hoje, no6s sabemos que tem muita casa coberta de palha, e tem
esse kupixawa que a gente tirou mais de mil palhas. E tanto tempo
fazendo as casas que diminuiu muito [as palheiras]. Na época dos
patrdes também tiraram muita madeira. Era muita destruigéo.
Hoje, pra fazer uma casa é preciso ter a coragem. (Renildo
Kaxinawa, Nova Aldeia, 2011).

Além da diminuicdo de animais e dos recursos vegetais como madeiras e
palheiras, existe também uma degradacdo ambiental nas matas ciliares e 0 assoreamento
do baixo rio Muru. No decorrer do século XX, mas principalmente nas suas Gltimas
décadas, a beira desse rio, na regido proxima a Tarauacd, foi perdendo toda a vegetacdo
original. Esse processo, também de larga duragdo, tem como causa a desocupacdo dos
centros e a consequente ocupacdo das margens pela populacdo regional. Ao se instalar
nas margens do rio, essa populacdo retirava, sem nenhum critério, as matas ciliares
colocando em seu lugar casas, rocados e pastagens. Atualmente, entre a cidade de
Tarauacé e o limite da terra indigena, existe uma paisagem de ‘terra arrasada’, com as
duas margens do rio compostas praticamente de pastos.

No que diz respeito a escassez de peixes, a constante crise econdmica também
exigiu que os seringueiros encontrassem outras alternativas de trabalho, entre elas a
profissdo de pescador profissional. Porém, sem as salvaguardas legais dos Orgaos
ambientais fiscalizadores, que sdo pouco presentes na regido, esses pescadores,
organizados em uma associagdo com sede em Tarauacd, adotaram o uso indiscriminado
de técnicas predatorias, como malhadeiras finas, arrastdoes e fechamento das “bocas” dos
rios e igarapes.

Esse processo levou a uma radical diminuicdo de peixes nas aguas do baixo rio
Muru. Segundo os moradores antigos das aldeias Tamandaré e Caucho, ja houve época

em que a oferta era suficiente para responder as necessidades da populagéo, porém, antes
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mesmo da demarcacdo da terra indigena, o rio parou de oferecer peixes em quantidade
suficiente. Esse depoimento de seu Almir, 60 anos, nascido na aldeia Tamandaré, na beira
do rio Muru, chama atencédo para esse processo:

Antigamente, a gente ia pro rio e tinha o quebra jejum, o0 almogo
e a janta. Antes, era até facil de encontrar o jacaré aqui. Hoje, se
encontra e mata, vai preso, porque ta dificil. Aqui € muito dificil,
mas ai pra cima é pior. Eu me lembro, ainda pegava peixe como
jaboata. Hoje, s6 tem a piabinha, traira, aquele dos olhos
vermelhos. A gente t& cada vez trazendo menos. Agora, a gente
depende mais da cidade. O professor, o agente agroflorestal
podem comprar um peixinho, dois quilos de peixe, frango ou
carne. Porque aqui é muito escasso. Porque se noés nado
ganhassemos um pouquinho, a gente passava necessidade de
alimento. Aqui, ndo existe mais peixe grande. Antes, existiam
surubim e caparari. Hoje, os peixes estdo muito dificeis, o rio esta
secando. Ja teve barco grande subindo e baixando, mas hoje nao

tem mais. (Almir, aldeia Tamandaré, 2016).

Essa situacdo do rio e dos peixes € vista com um certo fatalismo, posto que nada
podem fazer contra o processo predatério. O fato do rio Muru ser de livre acesso para a
populacdo em geral torna essa questdo de oferta de peixes um problema completamente
fora da governanca indigena.

Essa escassez geral de recursos ambientais e naturais que, de forma continua, foi
se impondo na regido e, de forma mais aguda, ap6s a demarcacao da area, levou a uma
reagdo coletiva dos Huni Kuin do Caucho. Para conter a degradacdo ambiental visivel,
eles adotaram uma estratégia de adaptabilidade baseada em compromissos mutuos de
conservacdao dos ambientes necessarios para a reproducéo de seu modo de vida. Nesse
sentido, foram sendo criadas, ou recriadas, varias regras de conservagdo dos recursos
naturais.

Tendo a frente as liderancas, os professores e 0s agentes agroflorestais, os Huni
Kuin do Caucho comegaram a pensar na necessidade de instituir normas de teor

conservacionista. As discussdes foram iniciadas nos primeiros anos da década de 2000,
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pouco depois de superarem uma longa crise de lideranca, e pouco antes de aderirem a
politica de elaboragdo de planos de gestdo ambiental e territorial proposto pelo
indigenismo ambiental no Acre.

A criacdo dessas normas que regulam os usos da floresta ndo era uma novidade
para 0os Huni Kuin, principalmente para aqueles mais idosos que viveram como
seringueiros durante grande parte de suas vidas. Nessa época, mesmo que de maneira
parcial, como j& vimos, estava institucionalizado um conjunto de regras, chamado de
“regulamento” ou “regimento”, criado no auge do ciclo da borracha, mas que sobreviveu
de forma residual mesmo apo6s o fim do ciclo. Esse regulamento definia como, quando e
que tipo de recursos ambientais podiam ser utilizados pelos seringueiros. Podemos ler em
um relatorio escrito em 1906 por Thaumaturgo de Azevedo (1906: 35) que nessa primeira
década do século XX, ja existiam regras muito parecidas com as que estdo sendo
implementadas nas terras indigenas do Acre atualmente.

Por exemplo, a proibicdo de uso de veneno para pescarias; a proibicdo da
derrubada de palmeiras de acai; ou ainda a proibicdo de uso de armadilhas de caca.
Aquino (1994), por exemplo, fala da existéncia da proibicdo da cacada com cachorro e
de armadilhas com arma de fogos desde os primeiros anos do ciclo da borracha.

Assim, o conjunto normativo abrangente do barracdo possuia regras com teor
conservacionista orientados exclusivamente por objetivos econdémicos, ja que a economia
da borracha - assim como a atual “economia verde” - dependia da manutencdo da floresta
em pé. Com isso, podemos perceber, a partir da leitura dos regimentos apresentados por
Thaumaturgo de Azevedo, que as normas de conservacao sao antigas e ajudaram a manter
a floresta praticamente integra durante sete décadas.

No entanto, os objetivos que levaram a adoc¢do das regras mudaram. No ciclo da
borracha, elas tinham objetivo econémico, estavam direcionadas principalmente para a
protecdo das proprias seringueiras, base da economia do seringal. Hoje, essas normas tém
como objetivo, além do econdmico, relacionado ao chamado ‘mercado de projetos’, tem
0 objetivo de proteger e conservar 0S recursos ambientais da terra indigena visando
manter ou aumentar o estoque de alimentos e de materiais necessarios para que 0s Huni
Kuin possam manter seu modo de vida.

Uma outra diferenca essencial em relacdo aos antigos regulamentos é que, hoje,
sdo os proprios Huni Kuin que formulam essas normas e fiscalizam sua aplicacédo. Elas
sdo estabelecidas pela organizagdo politica Huni Kuin, com seus pesos, contrapesos e

filtros sociais, estabelecidos num tipico “regime de persuasdo” (Ramos, 2014: 18). Vamos
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abordar esse processo a seguir, apontando para o papel do fator politico no manejo dos
ambientes da terra indigena.

Como ja dissemos antes, a atual organizacdo politica na Terra Indigena Igarapé
do Caucho é resultado do processo de territorializacdo pelo qual os Huni Kuin passaram
na década de 1980/90. A partir da demarcacéo, o ndcleo duro de poder politico na terra
indigena se conformou como um colegiado de liderancas, do qual participam uma
lideranca geral, as liderancas das quatro aldeias, a diretoria da associagdo APAHC e os
componentes da “frente de trabalho”, principalmente os professores e agentes
agroflorestais.

Apo6s a demarcacdo, as aldeias, que anteriormente possuiam autonomia, se
tornaram unidades elementares de um sistema politico mais amplo que abarca toda a terra
indigena. As aldeias sdo lideradas por um shaneybu (lider), pessoa que dispde de uma
grande forca persuasiva, que gera respeito e admiracdo, mas que também €
constantemente testado.

Esses shaneybu, junto com os chefes das casas (ibus), tém o poder de organizar 0s
trabalhos coletivos nas aldeias e promover a organizacdo e manutencdo dos espacos
locais. Essas liderancas de aldeias se remetem a uma lideranca geral, o shaneybu principal
da terra indigena. Este € responsavel por tudo aquilo que implique negociacao e aliancas
politicas com os chefes dos grupos familiares interaldeias, mas também pela organizagéo
e manutencdo do espaco da terra indigena.

Ambos tipos de lideranca, locais e geral, possuem um poder relativo. Embora
tenham uma posicao proeminente nas discussoes coletivas, entre os Huni Kuin nenhuma
pessoa tem poder de decisdo sobre as outras, nem mesmo no ndcleo familiar. Os Huni
Kuin ndo aceitam o exercicio de nenhum tipo de poder coercitivo, ou de qualquer outro
tipo de forca, incluindo a forca fisica que, se usada, é considerada uma grande ofensa. A
efetividade de uma acdo proposta decorre de amplas discussdes e s6 se torna eficiente
quando assumida conscientemente pela comunidade em geral. Nesses processos, o poder
de persuasdo das liderancas sdo testados, aprovados ou desaprovados. Nesse sentido, esse
modelo lembra as discussdes apresentadas por Clastres (1978) sobre a ndo centralizagdo
do poder em sociedades indigenas; e também aqueles apresentado por Ramos (2014),
sobre 0 regime da persuasdo como o0 modo classico de exercer o poder politico nas
sociedades indigenas brasileiras.

Seguindo esses principios, qualquer proposta das liderangcas ou do conjunto de

liderancas passa também pelo filtro de grupos sociais segmentados que formam a
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sociedade do Caucho, ou seja, os profissionais que se organizam ao redor de suas funcgoes,
como o0s agentes de salde, os professores, os agentes de saneamento e 0s agentes
agroflorestais. O conjunto desses agentes € chamado de “frente de trabalho™ ou apenas
‘frente’. Todos esses profissionais, geralmente indicados pelas liderangas, possuem uma
certo poder de persuasdo nas aldeias, irradiando posi¢cdes com forca de convencimento
entre as familias. Geralmente, os componentes dessa frente sdo aliados das liderancas,
corroboram e apoiam, na maioria dos casos, suas propostas e decisoes.

Atualizando a dualidade da politica tradicional Huni Kuin, o grupo dos velhos,
formado pelos moradores e moradoras mais antigos da terra indigena, muitos dos quais
filhos e netos dos fundadores das aldeias, fazem o contraponto politico as liderangas e a
seus aliados da ‘frente’. Na sua totalidade, esses velhos foram ex-seringueiros. Viveram
ndo sé as agruras do ciclo da borracha, mas também todo o processo de transformacoes
ambientais e socioecondmicas pelo qual os Huni Kuin passaram nas ultimas décadas.

Esse grupo de idosos se destaca principalmente nas discussdes sobre as decisdes
préticas e politicas referentes as suas respectivas aldeias. Mesmo ndo tendo cargos
executivos, eles equilibram as relagdes politicas na terra indigena, impedindo o
monopolio do poder representado pela alianga entre liderancas e os membros da frente.

Essa relagdo entre liderangas e “velhos” na Terra Indigena Igarapé do Caucho
pode ser vista como uma atualizacdo da organizagdo politica Huni Kuin, que exige a
presenca de pesos e contrapesos complementares de forma a impedir que determinado
grupo passe a monopolizar o poder. Erikson (1988: 164) define o dualismo como o grande
principio organizacional nas sociedades Pano e, em particular, nos Huni Kuin. Nessas
sociedades, hd uma divisdo clara entre os papéis do lider (Shaneybu) e do pajé (Huni
Mukaya). Ambos devem pertencer a metades opostas e exercerem funcdes distintas. No
caso dos Huni Kuin do Caucho, que ja nao contam com a presenga de pajés “formados”
(Huni Mukaya) e reconhecidos em suas aldeias, as liderancas politicas decidem de modo
mais livre as diretrizes da comunidades em geral. Porém, na relacdo de forgas e contra
forcas, suas decisdes sdo filtradas, assumidas ou descartadas pelos moradores mais velhos
das aldeias.

Para ilustrar como opera esse sistema politico, mostro, de modo conciso, um
exemplo do processo de construcdo de normas de conservagdo na terra indigena,
relacionado a atividade de caca. Para os Huni Kuin do Caucho, a presenca de grandes
animais de caga parece ser um dos critérios indicativos da “saude” ambiental das florestas

do centro da terra indigena. Apesar da escassez, existe uma preocupacao para manter um
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estoque de animais que possa sustentar minimamente 0s processos ecoldgicos e sociais
relacionados a caca. Isso significa proteger os animais existentes das cacadas predatdrias.

Nesse contexto se sobressai a cacada considerada a mais predatéria da regido que
sd0 as chamadas “cagadas com cachorro”. Durante o ciclo da borracha, os Huni Kuin,
assim como outros povos indigenas da regido, utilizavam, nas suas cagadas, a ajuda de
caes. Neste tipo de cacada, os cacadores sdo guiados pelos cachorros, adestrados para
localizar, perseguir e acuar os animais. Essa modalidade de cacgada, desde o ciclo da
borracha, é considerada uma das principais causas de escassez dos animais no centro e na
beira.

Antes do contato com 0s nacionais, esse tipo de cagada néo existia. Os cachorros
foram levados pelos seringueiros. Foram eles que introduziram os primeiros céaes
domesticados na regido que logo se espalharam pelas aldeias e colocagdes indigenas. Em
um primeiro momento, essa cacada era permitida de forma restrita pelos seringalistas. A
restricdo tinha como pretexto o fato da carne de caca ser a principal fonte de proteina na
época e 0s estoques de animais deviam ser protegidos pelos seringalistas. Dessa forma,
somente o0s cacadores autorizados pelos patrbes podiam usar cachorros nas suas
atividades. Com as crises econdmicas sucessivas da borracha, os patrGes seringalistas
perderam consideravelmente seu poder normativo. Como resultado desse afrouxamento,
seringueiros e indigenas passaram a ter mais liberdade para cagar. Assim, adotaram, de
forma generalizada e indiscriminada, a técnica da cacada com cachorro, que foi usada
recorrentemente e sem maiores transformacoes até a década de 1970.

Com a chegada dos fazendeiros “paulistas” nessa mesma década, esse tipo de
cacada tomou uma outra escala. Ao se estabelecerem na regido, os fazendeiro trouxeram
consigo cachorros especiais de caga, chamados pelos Huni Kuin de cachorros “paulistas”.
Nas palavras de Albeci, agente agroflorestal da aldeia Dezoito Praias, esses cdes sao:
“cachorros raceados, fora do comum, aqueles cachorros mais bom de caga, que, se 0
veado passa hoje aqui, amanhd bem cedo ele alcanga o rastro e vai buscar onde ele esta”
(Albeci, aldeia Dezoito Praias, 2011).

Comprados e/ou adotados pelas familias Huni Kuin, esses cachorros, com o passar
dos anos, tornaram-se um potente vetor de degradagdo ambiental, fazendo praticamente
desaparecer os animais de grande porte da terra indigena. Sobre o uso de cachorros nas
cagadas, muitos indios dizem hoje repetidamente: “Quando é bom acaba, quando € ruim

espanta, mas ndo fica mais. Entdo é cem por cento negativo”.

151



Com a delimitagéo da terra indigena e com o processo radical de degradacédo de
seu entorno, a percepcdo de escassez de grandes animais de cacgas ficou manifesta,
fazendo retornar uma antiga discusséo sobre a pertinéncia da cagada com cachorro. Em
uma area considerada pequena e desprovida de animais suficientes para as demandas
alimentares era possivel manter uma cacada considerada predatéria? A questdo era
complexa e gerou muitas conversas. As discussdes iniciaram logo nos primeiros anos da
década de 2000, no contexto da efetivacdo das migracOes para a terra indigena, e se
estenderam até o contexto da elaboracdo do Plano de Gestdo Ambiental, entre 2006 e
2011. Na ocasido dos encontros realizados para discutir as regras de uso dos recursos na
terra indigena, no processo de etnozoneamento e de elaboragdo do plano de gestdo da
terra indigena, que veremos no Capitulo 1V, as discussdes sobre essa pratica e 0os modos
de coibi-la foram preponderantes e polémicas.

Tomaram a frente dessas discussdes, de um lado, a lideranca geral e seus aliados
da ‘frente’, capitaneados pelos agentes agroflorestais. Esse grupo transita de forma mais
constante no indigenismo ambiental e, por isso, vivenciam certa familiaridade com as
referéncias ambientalistas. Além disso, na grande maioria dos casos, esses homens nao
sdo mais cacadores e sim funcionarios e ndo dependem diretamente da atividade de cacar
para obter carne e satisfazer suas necessidades em proteina animal.

Do outro lado, o grupo dos velhos, antigos moradores das aldeias, muitos deles
descendentes dos fundadores das aldeias e que ndo tinham transito no campo do
indigenismo. Distantes das referéncias ambientalistas ocidentais, esse grupo dos velhos
representava os interesses de seu grupo familiar, também formado por outros homens
adultos que eram cacadores. Esse segundo grupo vivenciava efetivamente a escassez de
cacas grandes na regido, mas dependia muito da caca e dos cachorros para proteger seus
rocados do ataque de pequenos roedores.

Assim, enquanto o primeiro grupo defendia a proibicéo total das cacadas com
cachorro e o banimento desses animais das aldeias; 0 segundo grupo aceitava o fim de
tais cacadas, mas somente de forma parcial: concordavam com o fato que os cées de caca
prejudicavam o estoque de animais, mas, apesar disso, defendiam a necessidade da
presenca deles para cacar nos aceiros dos rogados e proteger as casas.

Em seu relato desse debate, Narco Kaxinawa, lideranca geral e porta voz do
primeiro grupo, hoje vereador em Tarauaca, centra seu argumento na questdo do
equilibrio das relagdes sociais e nos aspectos relacionados a desigualdade indesejada que

a cagada com cachorro cria entre os cagadores:
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Eu quero dar uma pausa na cagada com cachorro. Eu acredito
que daqui a trés anos volte caca para ca. Porque a cacada com
cachorro, ela € muito ruim, ela é predatéria mesmo. O cacador
que usa cachorro ndo deixa o vizinho cacar a curso. Entdo, a
gente ndo pode liberar. Se a gente liberar a cacada com
cachorro, ele ndo vai ficar no rogado, vai para o fundo da terra.
Se comecar a liberar no aceiro do rogado, eu libero pro Pedro,
eu libero pra todo mundo dentro da nossa comunidade. Entdo, a
partir do momento que a gente libera, todo mundo vai comecar a
comprar cachorro. Quando foi pra acabar com isso muita gente
foi contra a minha pessoa. Diziam que eu ndo era dono daqui e
fui jurado até de morte. Mas quando a gente vive assim em
comunidade, tem aquele que gosta de cacar a curso, ai esse ja
ndo pode nem matar caca. Ele ndo pega nada. Matar caca é uma
energia muito grande e quando tem cachorro ndo da pra
concorrer. Temos que defender isso por que € 0O nossoO
supermercado que temos na nossa terra. Sobre a cacada de
cachorro, eu vejo que se nos cumprir esse mandamento [a
proibicdo da cacada com cachorro], essa lei, essas boas ideias,
isso serve de futuro para nos. (Cacique Narc¢o, aldeia Caucho,
2011).

Esses argumentos contrastam com o0s argumentos colocados pelos velhos
moradores das aldeias que recusam a proposta de acabar radicalmente com a cacada com
cachorro. Eles ndo compactuam com uma deciséo téo radical e defendem a continuidade
da criacé@o de seus cachorros e do uso limitado deles nos aceiros das aldeias. Afirmam
que uma proibicdo total de cachorros vai prejudica-los e prejudicar suas familias. Seu
Pedro, antigo morador da aldeia Caucho, é o porta voz dessa parcela da populagéo e

defende essas posi¢do nos seguintes termos:

Cada um de ndés tem direito a voz. N&o adianta sé o presidente
(lideranca) dar a proposta. Porque s6 uma ou duas pessoas ndo

amarra uma proposta. Eu ndo concordo que nédo pode deixar
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cacar na beira do rogado, porque eu ndo vou deixar a paca
acabar com meu rogado. O cachorro pé duro € muito bom ter no
rogado. A gente precisa proteger a nossa casa. Inclusive
cachorro tem que ter em casa, para espantar mucura. Eu
concordo que n6s ndo leve mais para mata. Mas o cachorro tem
uma utilidade, as vezes tem uma onca. Temos que ver esse lado
também. Ninguém vigia a casa melhor. Eu acredito que esse lado

é um lado muito importante. (Seu Pedro, aldeia Caucho, 2011).

Como solugdo para essa querela foi decidido que adotariam uma proposta
intermediéria entre as duas posi¢des. A cagcada com cachorros no centro foi totalmente
proibida, mas os cachorros foram mantidos nas aldeias. Os cachorros “paulistas” também
foram proibidos na terra indigena, ndo podendo ser comprados ou vendidos na area.

Como podemos perceber nesse resumo de uma ampla discusséo interna, existem
elementos argumentativos que indicam pontos de convergéncia. Primeiro, sabe-se que a
coercdo ndo funciona no sistema de decisdes dos Huni Kuin; segundo, a aceitacdo de
qualquer regra precisa ser embasada em evidéncias reais como, por exemplo, evidencias
do retorno dos animais para proximo das aldeias — fato confirmado tanto pelos cagadores
quanto pelo aumento de circulagéo de carne de caca nas aldeias; terceiro, nenhuma das
partes interessadas na questdo pode se sentir prejudicada por uma decisdo coletiva,
principalmente quando se trata de questfes basilares como a alimentacao.

A obediéncia a esses trés principios faz com que os Huni Kuin assumem ou nédo
assumem determinada norma. Depois dessa discussdo, Tuin Kaxinawd, um velho

morador da Nova Aldeia, disse 0 seguinte:

Eu acredito que esse problema nédo é mais um problema, porque
0 problema que a gente j& passou para combater essa polui¢éo
de cacada de cachorro... foi uma luta; Mas ainda hoje tem poucas
pessoas cacando. E com essas reunides € mais um incentivo para
levar o conhecimento dos danos dessa polui¢cdo. Em 2001, no
Tamandaré, eu passava o dia inteiro na mata e ndo conseguia ver
um rastro de um porquinho, queixada, nem se ouvia falar. Nao
existia. Hoje, vejo os rastros bem perto. Antes, demorava umas

trés horas para chegar a um bom lugar de caca e, hoje, em 15
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minutos ja se consegue ver os animais. Eu sou velho, tenho que

cagar perto. (Tuin Kaxinawa, aldeia Caucho, 2011).

Esse debate em torno do uso de cachorros nas cacgadas, nos dd um exemplo de
como normas estdo sendo criadas, reinventadas, discutidas e implementada na terra
indigena. Elas sdo criadas e/ou apresentadas pelas liderancas, mas devem ser aceitas pela
base social das aldeias para se tornarem efetivas. A aceitacdo ou recusa é decidida apos
longos processos argumentativos de convencimento, onde as posicdes interessadas séo
testadas na efetividade de seus resultados. Do rumo dessas discussoes depende a efetiva
implantagdo das regras sociais e ambientais entre os Huni Kuin do Caucho.

No exemplo narrado, tivemos uma norma que ja existia no contexto histérico do
seringal, que foi reformulada por liderancas e apropriada por um grupo mais amplo (as
pessoas da frente), mas ela s6 se tornou um eixo norteador de acdo social geral do grupo,
quando foi filtrada e moldada pelos velhos chefes de familias da terra indigena. E essa
estrutura politica, institucionalizada tradicionalmente de forma dual, organizada em uma
relacdo de contencdo entre liderancas e frente, de um lado, e “velhos”, de outro que
constréi, adota e capilariza as normas ambientais, e também normas gerais, para a
sociedade como um todo, uma norma social.

A questdo da cacada € de fato fundamental para os Huni Kuin do Caucho, mas é
uma dentre outras que poderiam ser mencionadas como, por exemplo, a proibicdo de
tingui nos igarapés, a proibicdo da retirada de palheiras para venda, ou ainda a proibicao
de venda de madeira ou de carne de caca para pessoas de fora da comunidade. Todos
esses exemplos nos mostram como 0s consensos devem ser construidos e encontrar
respaldado numa ampla e consciente base social.

Normas éticas - como a das cacadas dos cachorros ou como as relacionadas com
0s yuxins -, fazem parte, como mostramos, do manejo dos ambientes na Terra Indigena
Igarapé do Caucho. Elas ndo sdo resultado de uma imposicdo, implicita ou explicita, nem
devem ser vistas somente como a adogdo de uma politica externa como a de gestdo
ambiental, apresentada pelo indigenismo ambiental. Na realidade, elas sdo construidas
dentro do sistema politico e implantadas a partir da analise de argumentos e das situagdes
historicas vividas pelas familias Huni Kuin no desenvolvimento de suas atividades

cotidianas.
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Assim, os Huni Kuin do Caucho manejam seu territorio com base em suas crencas
e em seu sistema politico interno, construindo normatividades prdprias necessarias para

dar conta de situacOes contingentes apresentadas no decorrer de suas necessidades.

1.5 OS AGENTES AGROFLORESTAIS E O AMBIENTALISMO
ADQUIRIDO

Os Huni Kuin do Caucho, assim como os Huni Kuin e os Pano de um modo geral,
sdo inclusivos. Sendo muito dificil eles descartarem automaticamente alguma ideia,
sugestdo ou pratica que venha ‘de fora’. Caso esses conceitos e praticas estejam de acordo
com seus interesses, eles os incorporam, sem muita dificuldade, ao seu sistema de manejo.
Percebemos esse processo na recepc¢do que fazem as ‘ideias agroflorestais’, veiculada nas
aldeias pelos agentes agroflorestais.

A partir de 1996 alguns Huni Kuin do Caucho passaram a frequentar os cursos de
formacédo de agentes agroflorestais da CPI-AC e a irradiar 0s conceitos, as nogdes e as
praticas relacionadas a conservacdo e ao ambientalismo, nas suas aldeias e entre seus
familiares. Nos Gltimos vinte anos, pouco mais de uma dezena de Huni Kuin da terra
indigena participaram, parcial ou integralmente, dos cursos de AAFIs, acumulando
conhecimentos praticos e politicos, tanto de cunho indigenista quanto ambientalista.

Os primeiros agentes agroflorestais, assim como os atuais, sdo pessoas influentes
em suas respectivas comunidades, na medida em que pertencem a familias importantes
na economia politica das aldeias. As escolhas desses agentes sao feitas pelas liderancas,
que por sua vez escolhe, invariavelmente, algum parente ou aliado préximo. Atualmente,
os trés agentes agroflorestais em atividade fazem parte do nucleo politico da terra
indigena. José Francisco, filho de seu Almir, uma antiga lideranca da aldeia, € o agente
agroflorestal da aldeia Tamandaré e herdou a lideranca da aldeia do pai. Na aldeia Dezoito
Praias, esse cargo é ocupado por Raimundo Ferreira Albeci, filho de um dos fundadores
dessa comunidade. Na aldeia Caucho, o primeiro agente agroflorestal foi Fernando de
Araljo, a época lideranca. Depois dele, a fungdo passou para outras pessoas menos

influentes. Hoje a aldeia ndo tem agente agroflorestal. Na Nova Aldeia, 0 agente
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agroflorestal € Ninawa Renildo, sobrinho de Miranda e filho de Chagas Reinaldo,
importante lideranca da terra indigena.

Essa proximidade com o poder ajudou os agentes agroflorestais a viabilizar um
apoio social minimo para o exercicio das suas a¢@es que, inicialmente, eram restritas as
suas respectivas familias e vizinhos. Com o decorrer do tempo, elas foram sendo
reconhecidas e aceitas por um circulo maior de pessoas. Essa expansdo ndo se deu sem
alguns conflitos. Por estarem proximos a esfera de poder, os AAFIs eram vistos como
fazedores de “leis”, dispostos a regrar os usos dos recursos, atitude que nao era admitida
pelas familias que queriam ter sua liberdade de uso preservada. Como diz seu Henrigue,
morador da aldeia Caucho:

Porque, na nossa cultura, a gente colocava o rogcado onde queria,
derrubava tudo e ndo tinha essa lei como esta tendo hoje. Onde
quisesse colocar, cada qual colocava. N&o tinha essa lei

(Henrique, aldeia Caucho, agosto de 2006).

Contudo, os problemas de escassez ja apontados, juntamente com a possibilidade
de conhecer novas tecnologias, principalmente na area da agricultura, foi dirimindo as
resisténcias da comunidade em relacdo aos AAFIs. O depoimento a seguir conta o inicio
da trajetdria de José Francisco, agente agroflorestal da aldeia Tamandaré, e nos mostra o
qudo importante foi o papel da relacdo entre agrofloresta e rocados para a difusdo dos
trabalhos dos AAFIs:

O trabalho do agroflorestal é o seguinte. Quando comecou, eu
nao sabia nem o que era agrofloresta. Eu ndo sabia nem o que
era viveiro. Ai, veio o rapaz da Funai e disse: “olha vocé ja
participou do curso alguma vez”. Eu disse que ndo. Que ndo
sabia o que era curso. Quando cheguei 1 [no sitio da CPI-AC],
passei 45 dias participando do curso. Quando vim de 14 ja sabia
coisas, como fazer plantio de outras plantas, sabia quando as
plantas estdo doentes e que remédio da pra elas melhorarem. Foi
quando comecei a trazer o trabalho e fui praticando fazendo as
mudas e a plantacéo. Ai, o pessoal da aldeia viu o0 que eu fazia.
Que ndo era diferente, mas s6 um pouco do que eles faziam. (José

Francisco, aldeia Tamandaré, 2006).
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Percebe-se neste depoimento que os AAFIs se consideram como mensageiros.
Pessoas que, seguindo a logica Huni Kuin, buscam no exterior informacdes e
conhecimentos e os transmitem nas aldeias para que facam parte dos processos de

reproducdo ou de mudanca social, conforme suas demandas. Continua José Francisco:

S6 eu mesmo que sou o agroflorestal da aldeia desde 98. Eu fiz
na CPI oito cursos. Também sou ligado a AMAAIAC*. Participei
de intercambios em Jordao, no Belo Monte e Humaita. Tive
também em Assis Brasil, em Feijo e em Parod. Quando chego na
aldeia, passo informagdes para 0s nossos parentes. O que a gente
aprendeu nos cursos, a gente precisa passar pros parentes
porque eles que vao ajudar a fazer. (José Francisco, aldeia
Tamandare, 2006).

Mesmo com todos os esforco para conhecer, adquirir e passar conhecimentos, 0s
primeiros anos de trabalho dos agentes agroflorestais nas aldeias foram praticamente
experimentais, restritos aos membros da familia e alguns vizinhos. A partir da década de
2000, com os projetos ambientalistas da mitigagdo da BR 364 implementados nas aldeias,
0s AAFIs passaram a ser vistos como pessoas que poderiam ajudar a equacionar as
questdes referentes aos usos dos recursos ambientais que se tornavam a cada dia mais
escassos no territorio delimitado, além da questdo da ocupacao territorial na beira, sem
mais areas livres para serem ocupadas.

Além disso, os AAFIs eram vistos como pessoas que podiam explicar, de forma
consistente e para 0 maior numero de pessoas, as noc¢des conservacionistas que
comecavam a circular nas aldeias com a implementacdo de projetos governamentais.
Podiam, por exemplo, traduzir os objetivos dos projetos de teor ambientalista e tentar
explicar a origem dos recursos financeiros para implementa-los nas aldeias, geralmente
um pool de recursos de empréstimos da cooperacdo bi e multilateral.

Essa ampliacdo do entendimento das nogdes ambientalistas para 0 maximo
possivel de pessoas era considerado, pelas liderangas, fundamental para o sucesso dos

projetos oriundos do campo do indigenismo ambiental, j& sendo vistos como alternativa

43 Associagdo do Movimento dos Agentes Agroflorestais Indigenas do Acre.
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ambiental e econdmica para garantir o futuro do modo de vida indigena. Por isso, de
forma continua, as liderangas sempre deram apoio e demandaram a formacgao e a presenca
de pelo menos um agente agroflorestal bolsista por aldeia. Essa continuidade possibilitou
que, durante os vinte anos dos cursos de formacao, varios moradores da Terra Indigena
Igarapé do Caucho passassem por eles, criando, ao longo do tempo, um grupo
relativamente consistente — entre dez e quinze pessoas - que dominam minimamente o
conjunto de conceitos e de préaticas de conservacdo do ambientalismo, especialmente a
implantacdo de sistemas agroflorestais, a recuperacdo de areas degradadas e técnicas de

conservacao da biodiversidade, como Ninawa Renildo afirma:

O trabalho do agroflorestal é plantar. Se derrubar 10 tem que
plantar 20. Ajudar a fazer manejo e fica orientando as familias,
junto, em parceria com a lideranca, o professor e o agente de
saude. Sem apoio, ele ndo se faz nada. (Ninawé Renildo, Nova
Aldeia, 2011)

Percebe-se também que na terra indigena, o papel dos agentes agroflorestais é
fundamentalmente apresentar alternativas para a situacéo de escassez que emergiu como
preocupacéo coletiva depois da demarcacdo da terra indigena. Fazem isso apresentando
propostas disciplinares, ou seja, proposta que limitam ou organizam 0 acesso e uso dos
recursos. Nesse sentido, eles também séo os vetores de mudanca de aspectos da tradicao
que se apresentam como prejudiciais para a conservacao dos ambientes da terra indigena.
Podemos observar claramente este aspecto na seguinte fala de José Francisco, AAFI e
atual lideranca da aldeia Tamandaré. Nessa fala, ele aborda uma questdo tradicional dos
Huni Kuin: a pesca com tingui ou waka que, embora faca parte da cultura, teve seu uso
bastante reduzido nos ultimos anos por conta de acordos coletivos dos quais os AAFIs

foram atores centrais:

Quando eu virei agente agroflorestal foi para trazer informacao
para a comunidade. Na época, parente mariscava toda semana,
sabe? Ai, sempre pescavam assim [com tingui], por que via que

0s peixes grandes vinham. Depois que a gente trouxe a
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informacéo para trabalhar no plano de manejo** e pescar de trés
em trés meses, ai o parente ficou bem informado. O parente
achava que o agroflorestal queria acabar com o tingui, achavam
que eram uma lei que a gente estava trazendo pra eles, mas ndo
era. Era pra explicar e fazer juntamente com eles. Foi assim com
0 veneno, que agora a gente ndo t4 usando mais. Assim, nesse
igarapé [Tamandaré] ja existe peixe grande: o jundia preto e o
jundia amarelo, o surubim. Por que na época que 0 parente
colocava tingui, antes de surgir o agroflorestal pra trazer a
informacdo pra comunidade, os parentes mariscavam toda
semana. E por isso que aqui tem pouca pesca com tingui. No
comeco, eles achavam que era uma lei, mas nao era uma lei. Mas
a tendéncia € continuar [a pescaria com veneno] porque é a

tradicdo. (José Francisco, aldeia Tamandaré, 2011).

Além dessa questdo normativa, outras acGes conservacionistas sdo desenvolvidas
pelos agentes agroflorestais na terra indigena. De modo reflexivo, eles também
desenvolvem préticas de adaptabilidade para possibilitar um bom manejo dos recursos
naturais. As agoes de manejo das palheiras, por exemplo, tornaram-se uma questao crucial
para os Huni Kuin do Caucho, posto que elas ndo existem mais em quantidade suficiente
para cobrir todas as necessidades. Manejar palheiras nunca fez parte dos costumes Huni
Kuin. No entanto, com a escassez desse material, eles passaram a adotar essa pratica.
Ninawa Renildo conta sobre esse manejo no depoimento a seguir. Considera ndo s6 as

necessidades praticas das palheiras, mas também seu papel na ecologia da floresta:

A gente ndo derruba os filhotes de palheira. Porque se a gente
derruba esse ano o filhote, ano que vem a gente ndo tem mais.
Mas quando eu preciso, eu derrubo. Ndo tem jeito de ndo
derrubar, porque sendo fica sem teto. O filhote de palheira,
deixando esse ano, ano que vem j& estd no ponto de usar. Acai, a
gente ndo derruba porqué da cacho esse ano. E ano que vem?

Tem que derrubar os machos porque os machos nunca déo

44 Elaborar um plano de manejo com as familias das aldeias faz parte das atribuicdes do AAFIs. Esse plano,
contudo, é diferente do plano de gestdo ambiental que pretende abarcar todas as aldeias.
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cachos, mas aqueles que ddo cacho servem para alimentar os
bichos de pena como tucano, arara, papagaio, Todo bicho de
pena, o acai serve. O patoa ninguém pode derrubar porque nao
é todo ano que da cacho. Se deu cacho esse ano, ano que vem ja
nao da. Se a gente for derrubar a patuazeira, no outro ano ja nao
tem porque serve também para alimentar os bichos da mata. E
onde a paca se alimenta, onde a cutia se alimenta, onde o tatu se
alimenta. A bacaba de touceira se derrubar acaba, mas também
alimenta os bichos de pena, a paca e o tatu. Mesmo que precise,
a gente ndo pode derrubar sendo os bichos somem. Mas tem
outras e, quando precisamos, entdo a gente derruba, como o
cocdo, o uricuri e a paxiuba e paxiubinha. A gente derruba para
cobrir a casa porque é a palha que atura. (Ninawa Renildo, Nova
Aldeia, 2011).

Ja foi dito anteriormente que os AAFIs tém papel importante na divulgacao interna
de praticas conservacionistas propostas no campo do indigenismo ambiental. No entanto,
a transmissdo dessas praticas e conhecimentos, adquiridos em cursos, intercdmbios e na
pratica cotidiana desses agentes, ainda € muito limitada na terra indigena. Essa limitagdo
é visivel pela nimero muito restrito de AAFIs, que sdo, atualmente, apenas trés agentes
para uma populacdo de quase mil habitantes. A maior aldeia, com quase 500 habitantes,
nédo possui nenhum AAFI. Mesmo com essas limitacOes, o trabalho de mediar, traduzir e
capilarizar, na medida do possivel, as no¢des conservacionistas do indigenismo ambiental
nas aldeias, principalmente junto as liderancas, pessoas da frente, e seus familiares, esta
transformando os AAFIs em agentes politicos importantes da conservacao.

Este capitulo procurou mostrar que o manejo dos ambientes e paisagens da Terra
Indigena Igarapé do Caucho, estdo associados & um conjunto de valores que transcendem
os valores de uso. Os seja, 0 objetivo da conservacdo desses ambientes ndo estdo apenas
vinculados a estoques, mas sobretudo vinculados aos valores e crengas étnicos-culturais
nativos. Além disso, busquei também mostrar que a pratica de manejo dos ambientes e
paisagens sdo melhor explicados levando em conta uma articulagéo entre a dindmica
territorial e as praticas e politicas ambientais proprias, ou seja, pelo seu componente
cultural. Essa dinamica prépria ndo é independente das contingéncias histdricas, ou seja,

das relagOes interétnicas; também ndo sdo independentes das carateristicas biofisicas; e
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nem da situacdo atual de escassez de recursos. E esse sistema de manejo, que envolve
politica e crenca propria, que vai compor a base cultural de uma etnicidade com a qual os

Huni Kuin véo transitar no campo do indigenismo ambiental.
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CAPITULO III

O indigenismo ambiental no Acre

Neste capitulo irei expor a formacdo do ‘campo do indigenismo ambiental no
Acre’, buscando explorar diferentes momentos historicos de seus agentes, para tentar
caracterizar sua composicao e as ideologias que o produziram. Para isso, destaco primeiro
seus antecedentes historicos, relacionado aos processos de reconhecimento da existéncia
dos povos indigenas na regido e da demarcacao de suas terras, a partir da década de 1980;
quando as terras indigenas passaram a ser consideradas as unidades territoriais de
referéncia, tanto para os povos indigenas, quanto para 0s governos e a sociedade
abrangente; e depois, também como antecedente historico, elenco os projetos de
mitigacdo dos impactos ambientais do asfaltamento da BR 364, iniciados com o Plano
de Protecdo ao Meio Ambiente e as Comunidades indigenas (PMACI), na década de 1980
e inicio da de1990, e o processo de licenciamento ambiental*® dos meados dos anos 1990
até o final desta década.

Como campo indigenista ambiental propriamente dito, pontuo a importancia das
mudancas na politica de desenvolvimento do governo do Acre que, a partir do ano 2000,
rompeu com os ideais desenvolvimentistas que caracterizaram as décadas anteriores,
passando a advogar em favor de um projeto de “desenvolvimento sustentavel” para o
estado. Essa mudanca de paradigma impulsionou a criacdo de um indigenismo de
governo, que chamo de indigenismo estadual, baseado na conservagdo ambiental das
terras indigenas. Além desse indigenismo estadual, forma também o indigenismo
ambiental acreano o indigenismo ndo-governamental pedagdgico, levado a cabo pela
CPI-AC, que tem em sua base a formacao curricular e politica de indigenas para atuarem
como professores e agentes agroflorestais. Por fim, tambem como componente do
indigenismo ambiental, pontuo o movimento indigena regional e seu posterior
desdobramento em mudltiplas organizagdes indigenas locais, legitimadas como

representantes legais dos povos indigenas perante os setores do estado.

% Instrumento da politica ambiental nacional formado por um conjunto de procedimentos que visa identificar os
impactos ambientais dos empreendimentos com objetivo de assegurar o desenvolvimento de projetos (Berté,
2009).
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Esse conjunto de indigenismo, com seus processos e agentes e relacdes sociais
cruzadas, cada qual com objetivos proprios, formam o que considero o indigenismo

ambiental no Acre, ao qual vou me dedicar neste capitulo.

I11.1 ANTECEDENTES: DESENVOLVIMENTISMO, IMPACTOS
AMBIENTAIS E INDIGENISMO TERRITORIAL

Nos anos 1970, a regido do Acre foi alcancada por planos econémicos do governo
federal que, a época, seguiam um viés desenvolvimentista autoritario, promovido por uma
ditadura militar que esteve no poder de 1964 a 1985. Dentre os principais planos de
governo desse periodo, estavam a permanente promocao e integracdo da Amazonia ao
pais e ao sistema econdmico mundial. Essa nova fase desenvolvimentista, resguardados
as distintas situaces historicas, reproduziu as narrativas de integracao e desenvolvimento
utilizadas na criagdo do Acre, na primeira década do século XX.

Nesta década de 1970, a economia acreana vivia estagnada numa longa crise
decorrente do colapso final da economia extrativista da borracha que, desde os anos 1940,
sobrevivia com subsidios do governo federal. Essa ruina da economia seringalista foi a
justificava para as intervengdes governamentais que propunham uma nova ordem
econdmica desenvolvimentista direcionada a ocupacdo e exploracdo do Jurua acreano.
Essa nova ordem implicava uma redefinicao e redistribuicdo espacial que influenciaria de
forma determinante o rumo das relagdes interétnicas locais.

Para os governantes da época, 0 extrativismo, depois de ter sido, durante mais de
meio século, a base da economia do estado, passou a ser visto como uma atividade ndo
racional e antiecondmica, devendo ser abandonado definitivamente. Em seu lugar,
propunha-se e estimulava-se o uso das terras para a agropecudria e exploracdo madeireira.

Nesse plano desenvolvimentista, cabia ao estado do Acre desempenhar o papel de
exportador de madeira e gado para os paises asiaticos. Almeida (2009: 284) conta que,
em 1975, o governo do Acre publicou andncios em jornais nacionais convidando
interessados a “plantar no Acre e exportar para o pacifico”. Uma pretensdo que chegou
intacta até os dias atuais.

Para efetivar esse projeto de integracdo do estado ao resto do pais e ao mundo,

foram implementadas duas acOes interligadas que afetaram diretamente os territorios
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ocupados por povos indigenas: 1) a abertura e asfaltamento das rodovias BR 364 e BR
317 e, 2) a transformacdo de antigos seringais em fazendas direcionadas & agropecuéria
(Franca, 2009: 36).

Essas acdes s6 foram possiveis com uma politica econdmica baseada na oferta de
subsidios fiscais a empresas do centro-sul do pais para a compra dos antigos seringais.
Essa politica ficou a cargo da Superintendéncia do Desenvolvimento da Amazonia
(Sudam) e da Superintendéncia da Borracha (Sudhevea), e foi executada pelos bancos
federais: Banco da Amazonia (Basa) e o Banco do Brasil. Os subsidios financeiros foram
acompanhados por uma série de campanhas publicitarias que destacavam o potencial
madeireiro da regido, a fertilidade do solo, além do forte apoio financeiro que os governos
estadual e federal dariam para aqueles que investissem nas terras acreanas (Sant’Ana,
1988).

Em consequéncia, os seringais foram “tomados” de seus antigos e endividados
donos e transformados em grandes propriedades para implementacdo da pecuéria
extensiva. Vimos como essa transferéncia aconteceu no caso do seringal Tamandaré,
transferido das maos do Senador Altevir Leal para um conglomerado de empresas do sul
do pais. Dentre os principais grupos que compraram seringais ocupados por populacdes
indigenas estiveram a Paranacre, a Atalla-Copersucar, a Atlantica Boavista, o Café
Cacique, Bradesco, a Viagcdo Aérea Cruzeiro do Sul, a Santana Empreendimentos
Agropastoris e a Viacdo Garcia de Londrina. Oriundas principalmente do Sul e do Centro-
sul do pais, os gerentes e administradores dessas empresas passaram a ser genericamente
chamados de “paulistas”.

Nesse novo cenario, 0s extrativistas ndo possuiam titulos legais das terras que
ocupavam e foram sumariamente expulsos de suas coloca¢des pelos novos proprietarios,
antes mesmo de poderem reivindicar seus direitos de posse. As expulsdes levaram a uma
onda de migracéo dos altos rios para as cidades que cresciam ao longo da rodovia BR 364
e BR 317.

Essas mudancas econdmicas, territoriais e demogréaficas, tiveram como
consequéncia a transformacédo radical das areas de floresta. Consideradas descartaveis
pelos novos proprietarios, elas, que estiveram protegidas durante o periodo extrativista,
foram sumariamente derrubadas em muitos destes empreendimentos. Diante desse
projeto desenvolvimentista autoritario e predatorio, extrativistas e indigenas,
estabelecidos nas antigas colocacdes e aldeias, ndo aceitaram passivamente a expulsédo

das terras que ocupavam ha décadas e comegaram a organizar uma resisténcia.
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Especificamente os povos indigenas, ao iniciarem uma inédita luta por seus
territorios, foram logo reconhecidos por sua obvia diferenciacdo étnica, e se
transformaram em sujeitos de direitos. Primeiro, como vitimas e, a0 mesmo tempo,
empecilhos ao desenvolvimento regional. Mesmo com essas atribui¢Ges negativas — mas
ndo tanto quanto as relacionadas com a atribuicdo anterior de ‘caboclo’ — 0s indios
acreanos encontraram nas contrapartidas ambientais que acompanhavam 0s projetos
desenvolvimentistas, uma arena na qual comegaram a transitar como um grupo social
especifico e a interagir com novos setores da sociedade abrangente para afirmar sua
etnicidade e reivindicar seus direitos.

Com o apoio de seus parceiros indigenistas e ambientalistas locais, especialmente
a CPI-AC, que também travavam uma luta contra o processo desenvolvimentista do
estado, os povos indigenas acreanos encontraram aliados em setores mais amplos do
movimento socioambientalista que comecava a emergir no Brasil.

Inicialmente, as aliangas com os ambientalistas foram feitas pelos seringueiros
que também travavam a mesma luta pela defesa de seus territorios e modos de vida na
floresta (cf. Allegreti, 2008 e Almeida, 2004). Habilmente, estes seringueiros,
organizados em sindicatos rurais, comecaram a se inserir nas redes ambientalistas que
pressionavam os financiadores externos - principalmente o Banco Mundial (BIRD) e o
Banco Interamericano de Desenvolvimento (BID) -, e aos governos de paises ricos a
condicionarem os empréstimos de financiamento dos projetos desenvolvimentistas a
adocdo de medidas de mitigacdo dos impactos ambientais e sociais nas populacdes
tradicionais.

Cientes dos danos causados por esses projetos desenvolvimentistas em Vvarios
paises do mundo ‘em desenvolvimento’, no inicio da década de 1980, grupos
ambientalistas norte-americanos comecaram a fazer lobby junto ao Banco Mundial,
desencadeando uma campanha para “impedir que o dinheiro americano fosse usado para
financiar desastres no terceiro mundo” (Arnt e Schwartzman, 1992: 112). Tinham como
referéncia explicita o maior desses descalabros: o asfaltamento da BR 364 no estado de
Rondo6nia. Financiado em parte pelo Banco Mundial, o asfaltamento dessa estrada, no
trecho entre Cuiaba e Porto Velho, causou, ao longo de seu tragado, desmatamentos
desenfreados, extracdo ilegal de madeira, garimpagem, mineracdo, invasdes de terras
indigenas, surtos epidémicos, violentos conflitos sociais pela posse da terra, intensa
concentracdo fundiaria e o consequente aumento de fluxos migratérios descontrolados
para as cidades (idem, 1992: 117).
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Com esse desolador “cartdo de visita”, em 1982, o Banco Mundial, pressionado
por ambientalistas, reconheceu que as populages tradicionais estavam sendo
prejudicadas por esses projetos de desenvolvimento, passando a exigir formalmente,
como condi¢cdo para a concessdo de financiamentos, a garantia que os projetos nédo
impactassem a integridade e o0 bem-estar dessas populacGes. A partir de entdo o banco sé
apoiaria paises que apresentassem medidas de protecdo e salvaguarda para grupos
vulneraveis, entre 0s quais 0s povos indigenas, e ainda assim com a participacao
informada desses povos através de consultas diretas (Oliveira, 2006).

Com essas mudancgas, foi criado um espaco para os indios do Acre se colocarem
enquanto povos que demandavam direitos territoriais e ambientais. A consequéncia
pratica desses processos na regido foi, em 1985, a apresentacdo, pelo Banco
Interamericano de Desenvolvimento - BID, de condicionantes para o financiamento da
pavimentacao do trecho Porto Velho-Rio Branco da BR 364.

Altamente dependente de recursos externos para financiar o desenvolvimentismo
na Amazonia, o0 governo brasileiro se viu obrigado a se adequar as novas exigéncias e se
comprometeu a dirimir 0s impactos ambientais negativos que sua politica para a
Amazonia causava nos povos indigenas da regido. Nao obstante o nacionalismo que
marcava a administracdo militar, o acatamento dessas exigéncias externas pelo governo
federal deixava claro que a legislacdo, as ideologias e 0s interesses nacionais ndo eram
mais suficientes para tratar das questdes indigenas e ambientais na Amazonia (Oliveira,
2006:181).

Para responder as exigéncias dos financiadores, foi entdo formulado o Plano de
Protecdo ao Meio Ambiente e as Comunidades indigenas (PMACI), projeto
governamental concebido para responder as inquietacGes globais quanto aos impactos
socioambientais na regido por onde a estrada passaria. Esse Plano tinha efetivamente a
fungéo de mitigar os impactos ambientais das obras de asfaltamento da BR 364 no trecho
Porto Velho-Rio Branco. Idealmente, o PMACI era um projeto que buscava
compatibilizar meio ambiente, desenvolvimento econémico e protecdo das terras
indigenas (Arnt e Schwartzman, 1992: 159). Na préatica, mesmo ndo sendo implementado
plenamente, ele foi a primeira experiéncia, no Acre, de um projeto com teor ambiental
que envolvia povos indigenas como atores territoriais. Do ponto de vista histérico, foi o
marco inaugural do indigenismo de governo, levado a cabo pelo governo federal através

da Funai.
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A implementacdo do PMACI se deu em duas fases: a primeira, chamada de “Plano
de Acdo Provisorio”, funcionou entre 1986 e 1987; a segunda, o “Plano de Acdo
Definitivo”, de 1987 até 1994. O Plano de Agdo Provisorio praticamente limitou-se aos
processos de demarcacdo das terras indigenas situadas na area de influéncia direta e
indireta da BR-364, aportando recursos a Funai para a regularizacdo fundiaria e
demarcacdo desses territorios. Assim, entre 1986 e 1987, o 6rgdo indigenista fez a
identificacdo de 14 terras indigenas e a demarcacdo de cinco delas, incluindo a Terra
Indigena Igarapé do Caucho, em 1987 (Aquino,1987; Aquino e Iglesias, 1999). No “Plano
de Acgdo Definitivo™, essas acdes territoriais indigenistas cessaram, posto que acoes
referentes a demarcac&o de terras indigenas foram transferidas da Funai para o Conselho
de Seguranca Nacional (CSN).

Nessa segunda fase, houve uma tentativa de participacdo de um incipiente
movimento indigena®® nas decisdes. No entanto, além de n&o incorporar as demandas
indigenas no projeto, 0 CSN, baseado em premissas nacionalistas, impediu durante anos
a continuacdo de qualquer acdo de reconhecimento de terras indigenas no estado,
alegando que a regido estava localizada em uma area de fronteira internacional com
interesses geopoliticos sensiveis. Na ideologia da seguranca nacional e do
desenvolvimentismo, os indios eram considerados uma ameaga ao desenvolvimento
nacional. A maior dessas ameagas era a constituicdo de um “governo préprio em dareas
indigenas como tentativa externa de internacionalizar a Amazdnia a comecar pelos
“enclaves indigenas” (Arnt e Schwartzman, 1992: 69-70). Além disso, para os militares,
0 ativismo ambientalista, que apoiava a causa indigena, era um pretexto para manter
adormecido o potencial econdmico da Amazo6nia brasileira e ameacgar 0s interesses
nacionais.

Como alternativa a demarcacdo das terras indigenas, o CSN propunha seguir o
Decreto n° 94.946 do Governo Sarney de setembro de 1987 que estabelecia tipos
diferenciados de areas indigenas baseados no grau de aculturacdo de cada povo. Segundo
esse decreto, seriam destinadas “colonias indigenas” para os indios “aculturados” e “areas
indigenas” para os “ndo aculturados”. A nogdo de aculturacdo era vaga, remetia a uma

antropologia e a um indigenismo ultrapassados.

4 A Unido das NacgGes Indigenas do Acre e do Sul-Amazonas (UNI/Acre), organizacdo indigena fundada em
1986 para representar diferentes povos do Acre e do Sul-Amazonas, esteve a frente desse projeto. Reunidos em
uma assembleia no Rio Gregorio, em Tarauacd, a UNI/Acre formulou e apresentou a coordenacdo do PMACI
um documento reivindicando a demarcacao de terras, a implementagdo de programas de salde e educagao para
as comunidades, além de projetos econdmicos.
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As liderangas indigenas do Acre sabiam que, apds cem anos de contato com o
mundo dos brancos, 0s povos seriam “enquadrados” como “indios aculturados” e
encontrariam dificuldades em suas demandas territoriais. Para elas, a proposta de
“colonias indigenas” era vista como uma tentativa de diminuir as terras e transformar 0s
indios em colonos num processo semelhante aquele que atingia os ex-seringueiros. O
depoimento para a Gazeta do Acre do entdo coordenador da UNI-Norte, Manoel
Kaxinawa, morador, a época, da aldeia Tamandaré, lembra dos dilemas vividos:

(...) NOs ndo queremos col6nia porgue assim eu ndo posso cacar
mariscar e pescar. Entdo é melhor ficar como esta. A Funai ja
tirou mapas da nossa terra. E agora isso para diminuir? Vamos
ficar como? Estdo ameacando nosso povo indigena de todas as
maneiras. Por que o Conselho de seguranca ndo permite mais
demarcar é&reas indigenas no Acre? Por que as nossas
comunidades foram excluidas do PMACI? Daqui a dois anos
estdo acabando de asfaltar essa BR e as nossas comunidades ndo
estdo sendo protegidas nem nada. Agora estdo criando decretos,
criando essas coldnias em nossas terras e dizendo que nos ndo
somos mais indios. Toda hora muda e nés continuamos igual (...).
(Manoel Gomes, Gazeta do Acre, 12 de janeiro de 1988).

Com a criacdo do imbroglio sobre a demarcagdo de terras indigenas, numa
situagcdo onde o CSN ndo abria méo de seu posicionamento, a UNI/Acre resolveu entio
recusar a demarcacao das areas indigenas em col6nias, como mostra esse documento da

assembleia da UNI/Acre realizada em 1988 e enviada aos representantes do BID:

Nés ndo somos contra o asfaltamento da BR 364, que é
importante para o estado do Acre, e nem somos contra 0 PMACI
que deveria ser um plano para proteger nossa floresta. Mas
queremos dizer que essas col6nias indigenas vao trazer grandes
prejuizos para a nossa comunidade. Os n0ssos povos, junto com
0s seringueiros tem usado economicamente a floresta sem
destruir. J& o governo por causa da pressdo das grandes

empresas tem uma politica de exploracao de madeira e minérios
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na Amazonia, inclusive dentro das nossas terras. Vivemos da
castanha, da seringa e de muitos outros produtos da floresta. A
nossa utilizacdo da floresta é bem diferente de como o governo e
as grandes empresas querem desenvolvé-la através das colonias.
Respeitamos muito a natureza da floresta, porque se ela acaba
do que as nossas comunidades vao viver? A floresta é a nossa
vida. Também ndo somos contra 0 progresso. Somos contra a
destruicdo da floresta, porque acreditamos que ela é muito rica
e ndo tem apenas um ou dois produtos de valor. Acre 1 de maio
de 1988”. (UNI/Acre apud Aquino, 2012: 104).

De fato os processos de regularizacao fundiaria foram obstruidos e a UNI/Acre,
ja atuando como um ator importante nas relacdes interétnicas, conseguiu negociar junto
a coordenacdo do PMACI recursos previstos no Plano de Agao Definitivo para apoiar as
demandas socioeconémica. Esses recursos, até 1994, foram executados por meio de
convénios com ONGs e com a propria UNI/Acre.

Contudo, o que podemos perceber nessa carta citada que a mencéo a floresta, ao
respeito da natureza e a conservacdo dos recursos naturais/ambientais ja eram usados
pelas liderancas indigenas como argumentos politicos nas disputas com setores da
sociedade abrangente. Neste embate territorial e ambiental com o CSN, as liderancas e
representantes indigenas, organizados na UNI/Acre - entre as quais liderancas oriundas
da Terra Indigena Igarapé do Caucho - construiram uma progressiva familiaridade com
os discursos globais do ambientalismo, ou seja, comegaram a incorporar a retérica
ambientalista nos discursos de defesa de seus territorios.

A alianca pontual dos povos indigenas com o movimento dos seringueiros,
inicialmente organizados em sindicatos e, a partir de 1985, no Conselho Nacional dos
Seringueiros (CNS), também ajudou a modular essa retorica territorial-ambientalista.
Essa alianca circunstancial levou a problematica territorial e ambiental no Acre para a
linha de frente das pressdes internacionais contra 0s impactos dos projetos
desenvolvimentistas. Entre 1986 e 1988, varias liderancas indigenas, extrativistas e
ambientalistas brasileiras foram a Washington pressionar o Banco Mundial e o BID,
pedindo a suspensdo do financiamento da pavimentacdo da BR 364 por falta de
cumprimento das obrigaces acordadas no PMACI. Dentre elas, Chico Mendes, como

representante dos seringueiros do Acre, deu uma contribuicdo decisiva aos
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desdobramentos que se seguiram (Arnt e Schwartzman, 1992: 116). No final de 1987, o
BID congelou o financiamento das obras na BR 364.

Diante desse quadro de paralisacdo financeira, em marco de 1988, uma misséo do
BID visitou o Acre para tentar persuadir agéncias governamentais estaduais e federais a
negociarem a implementacdo do PMACI diretamente com as organizacdes dos
seringueiros e dos indios. As negociagdes empacaram na questdo das terras indigenas,
principal ponto de desacordo, ja que os indios continuavam firmes em ndo aceitar que os
seus territorios fossem demarcados como colonias.

Captando o apoio de poderosas instancias supranacionais, como o Banco Mundial,
e da opinido publica ambientalista mundial, os povos indigenas do Acre viram
redimensionadas as suas possibilidades de negociacéo diante do governo e dos grupos de
poder da sociedade brasileira, representado naquele momento pelo CSN. Nesse contexto,
a UNI/Acre prop6s que os recursos inicialmente previstos para as demarcacdes das terras
indigenas fossem usados para assisténcia a satde, educacdo e para o reforco econémico
das comunidades. Além disso, procurando ampliar sua participacdo no espago politico,
também propds que o BID formasse uma equipe para fiscalizar o PMACI, com a
participacdo de representantes escolhidos pela UNI/Acre e pelo CNS.

Concomitantemente, essa alianca entre indios e seringueiros, representados pela
UNI/Acre e 0 CNS, ganhou visibilidade, sobretudo, apos o assassinato de Chico Mendes,
ocorrido em dezembro de 1988. Seringueiros e indios chegaram a criar uma plataforma
de reivindicagdes comuns: a “Alianca dos Povos da Floresta”, que constituiu um marco
importante do movimento indigena e seringueiro no Acre, principalmente na regido do
Alto Jurua (Pimenta, 2007).

Com sua natureza impositiva e tecnocratica, retrato dos governos da época, 0
PMACI se apresentou como um campo de disputas no qual os indios, depois das décadas
de vivéncia precéria na economia da borracha, comecaram a se organizar politicamente
para a defesa de seus direitos. N&do s6 conseguiram se organizar em uma coletividade
abrangente de natureza politica criando a Unido da Nacdes indigenas do Acre e Sul do
Amazonas (UNI-Norte) para lutar por seus direitos, mas também construiram uma alianca
estratégica com seringueiros, ambientalista e indigenistas que lhes possibilitou acesso as
esferas supranacionais e uma maior pressdo sobre as agéncias internacionais de
financiamento.

O saldo desse movimento é hoje considerado positivo. Os recursos do PMACI,

antes de serem controlados pelos CSN, ajudaram a financiar a demarcacgao das primeiras
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terras indigenas no estado e também ajudaram a colocar os indios na cena da sociedade
acreana. Mesmo reservando a eles o papel de vitimas do desenvolvimentismo e de seus
impactos ambientais, eles conseguiram conquistar uma visibilidade politica e
reconhecimento étnico-territorial. Com o PMACI, a questdo das terras indigenas do Acre
entrou na pauta de discussdo sobre as relacbes entre desenvolvimentismo e
ambientalismo, ajudando, também, indiretamente, a inserir 0s povos indigenas acreano
no cendrio internacional, marcado por uma preocupacdo crescente com as questdes
ambientais.

Em 1995, com o trecho entre Porto Velho e Rio Branco ja pavimentado, a
responsabilidade sobre o asfaltamento da estrada no trecho Rio Branco-Cruzeiro do Sul,
exclusivamente em territdrio acreano, foi repassada para o governo estadual. Nos anos
seguintes, a questdo ambiental e territorial das terras indigenas no Acre passou a ser
atrelada aos designios da politica estadual. Mais uma vez, o indigenismo federal delega

ao estado do Acre e as suas elites, a solugdo da “questdo indigena”.

1112 O GOVERNO DA FLORESTA, DESENVOLVIMENTO
SUSTENTAVEL E POLITICA INDIGENISTA

Em 1995, o projeto de asfaltamento do trecho da BR 364 entre Sena Madureira-
Rodrigues Alves, agora sob a responsabilidade do governo estadual, demandou a
realizacdo de um licenciamento ambiental, uma exigéncia do BID para a liberacdo do
financiamento da obra. Nesse contexto, as relacdes interétnicas locais tomaram uma nova
direcao.

Concomitantemente, nesta mesma década de 1990, o estado do Acre e 0S povos
indigenas vivenciavam um periodo de transicao nas relacdes interétnicas. Oficialmente,
os indios ndo eram mais considerados ‘“caboclos” mas, aos olhos das elites locais,
continuavam sendo empecilhos ao desenvolvimento regional. Essa narrativa era uma
tentativa, felizmente frustrada, de alija-los do processo de compensacao e mitiga¢éo de
impactos ambientais em seus territorios.

Tentando eximir-se das responsabilidades herdadas do governo federal, o governo
estadual, a epoca chefiado por Orleir Cameli (1995-1998), via o Instituto de Meio
Ambiente do Acre (IMAC), 6rgéo licenciador de empreendimentos no estado, apresentou

um “Relatorio de Auséncia de Impacto Ambiental Significativo” (RAIAS) da estrada.
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Com isso, tentava criar condicdes legais para dar inicio as obras de terraplanagem e
pavimentacdo do trecho Sena Madureira-Rodrigues Alves. No entanto, em meados de
1996, o relatdrio foi recusado e a obra foi embargada pelo Ibama por falta de Estudos de
Impactos Ambientais e do Relatorio de Impactos Ambientais (EIA-RIMA), requisitados
para o licenciamento da obra (Aquino e Iglesias, 1999).

Com a obrigagéo de responder as demandas legais e as pressdes de ambientalistas,
de indigenistas, da UNI/Acre e da Funai, o governo estadual contratou uma empresa para
elaborar o EIA-RIMA exigido. Esse estudo durou trés meses e foi apresentado em duas
audiéncias publicas nas cidades de Cruzeiro do Sul e Tarauacd. Segundo Aquino e
Iglesias (1999: 73), as audiéncias foram marcadas por constrangimentos e ameagcas de
agressao fisica pelos politicos locais contra as liderancas indigenas e seringueiras.

Cedendo as pressfes das elites regionais, avidas pela continuidade das obras, 0
IMAC passou ao largo da legislacdo e concedeu a licenca para o asfaltamento mesmo
sem a aprovacdo do EIA-RIMA. Essa decisédo era uma clara demonstracédo de que o
governo estadual estava comprometido com o asfaltamento da estrada, mesmo em
detrimento das questdes ambientais e indigenas. Diferente do PMACI que propunha
programas efetivos para dirimir as pressdes criadas pela BR 364, o IMAC apresentou
trabalhos de fachada, elaborados apenas para garantir a liberacdo dos empréstimos para a
obra que avancava na direcdo de Cruzeiro do Sul.

Nesse cenario pouco promissor, as liderangas indigenas, organizadas na
UNI/Acre, se reposicionam e iniciam uma série de pressdes para que 0 governo assumisse
de fato a mitigagdo dos impactos ambientais. No centro das discussdes estavam o0s
Katukina que ocupam a Terra Indigena Campinas/Katukina, localizada entre as cidades
de Tarauacé e Cruzeiro do Sul. Esse povo indigena era 0 mais impactado pelas obras, ja
que sua terra é atravessada pela BR 364 por dezoito quilébmetros.

Em 1998, para resistir ao avanco o asfalto sobre seu territdrio, liderancas Katukina
foram a Rio Branco denunciar ao Ministério Publico Federal (MPF) e a imprensa, 0s
impactos do asfaltamento que ja se faziam sentir de modo intenso nas familias indigenas:
problemas de salde, invasfes de cacadores, trafego intenso de caminhdes, agresses
fisicas, roubos, etc. Com essa pressdo, conseguiram convocar uma reuniao que juntou o
Ministério Publico Federal, o Ministério Publico Estadual e os 6rgéos federais e estaduais
envolvidos na execucdo da obra: Deracre, IMAC e Funai O MPF questionou o
componente indigena do EIA-RIMA e pediu sua anulacéo (Lima, 2001; Candido, 2015).
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No mesmo ano, em decorréncia desse encontro, 0 MPF e o governo estadual
promoveram audiéncias publicas direcionadas aos povos indigenas nos municipios de
Feijo, Tarauacé e Cruzeiro do Sul. Com essas reunides, buscavam nortear as agdes do
governo estadual para a mitigacdo dos impactos nas terras indigenas. Participaram desses
encontros as liderancas das terras indigenas da regido do Jurua, representantes da
UNI/Acre, associacBes indigenas locais e regionais, membros do Ministério Publico,
assim como representantes dos financiadores — Banco Interamericano de
Desenvolvimento (BID) e Banco Nacional Desenvolvimento (BNDES).

Nessas audiéncias, o IMAC apresentou a revisdo do EIA/RIMA da BR-364 aos
povos indigenas impactados e aos demais interessados. O objetivo era fazer que o novo
documento fosse avaliado e aprovado pelo governo do estado e pelos representantes
indigenas. No entanto, no decorrer dessas reunifes muitas criticas foram apresentadas.
Elas diziam respeito ao formato das audiéncias, que duravam apenas um dia em cada
municipio, tempo insuficiente para estabelecer um didlogo real com os representantes
indigenas.

O EIA-RIMA foi duramente criticado pelos representantes indigenas da UNI/Acre
em razdo da total auséncia de participacdo indigena nas propostas e no contetido do plano
de compensacdo e mitigacdo. Os indios argumentavam que os estudos foram elaborados
por profissionais que desconheciam a realidade da regi&o acreana e, principalmente, dos
povos indigenas que a ocupavam (Candido, 2015, Lima, 2000 e 2003). Corroborando
essas criticas, a avaliacdo do Ministério Publico Federal foi taxativa: considerou que o
documento ndo reunia condi¢Bes técnicas/metodoldgicas de qualidade minima para
figurar como componente indigena do EIA/RIMA do asfaltamento da BR-364 no trecho
Tarauacd/Rodrigues Alves (Candido, 2015).

Apesar da revisdo do EIA-RIMA ter sido também recusada, as audiéncias publicas
serviram para fixar certos principios que norteariam as relacfes interétnicas e que
permaneceriam como base de didlogo para a constituicdo de um indigenismo estadual. A
partir destas audiéncias foi gestada a permanente exigéncia de participacdo das
comunidades indigenas e de suas organizacfes locais nos projetos governamentais que as
atingem. Apesar de ter sido, nesse primeiro momento, mais formal que efetiva, essa
participacao significou um grande avango no processo de licenciamento em relacdo ao
PMACI, cuja participacéo indigena era feita a posteriori.

Mesmo com as diferencas no modelo de participacdo indigena, os programas de

mitigacéo estaduais causaram uma certa ilusdo participativa. O ambientalismo de estado,
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nas suas versodes federal e estadual, limitou-se a incorporar formalidades e adequar suas
respectivas administracdes aos modelos exigidos somente para assegurar o fluxo de
financiamento externo (Arnt e Schwartzman, 1992). De maneira geral, as normas que
regeram o processo de licenciamento ambiental foram interpretadas de forma a adequar
0 meio ambiente e 0s povos indigenas aos projetos técnicos e politicos
desenvolvimentistas estaduais.

Em termos concretos, os objetivos de dirimir os impactos ambientas e
socioambientais nas terras indigenas, causados pela abertura e asfaltamento da BR-364,
pouco avancaram no periodo imediato p6s-PMACI. Ou seja, as medidas de mitigacao e
compensacdo, neste contexto, serviram para que o governo Viabilizasse seu projeto de
desenvolvimento e ndo, como era esperado e desejado, avaliasse a sustentabilidade
socioambiental das obras e de seus impactos sobre os povos indigenas.

Esse panorama de descaso pela situacdo indigena se alterou na década seguinte
com as mudancas no governo estadual que propiciaram o surgimento paulatino de um
indigenismo de governo estadual, que trouxe pra si a responsabilidade de equacionar as
relacGes entre o desenvolvimento regional e os povos e territérios indigenas no Acre.
Essas mudancas se iniciam em 1999, com a vitdria nas eleicdes para o governo regional
do grupo politico Frente Popular do Acre (FPA), capitaneada pelo Partido dos
Trabalhadores (PT). Esse grupo buscou substituir o projeto desenvolvimentista das
décadas anteriores por um “desenvolvimento sustentavel” que associasse o crescimento
econémico do estado com a preservacao e o uso sustentavel do meio ambiente. Liderado
pelo engenheiro florestal Jorge Viana, o novo governo via na ideologia do
“desenvolvimento sustentavel” uma alternativa ao modelo desenvolvimentista dos anos
1970/80, tido como responsavel pela situacdo de atraso econdbmico em que se encontrava
o Acre e pelo intenso fluxo migratério que despejava os ex-seringueiros do interior para
as periferias das cidades acreanas.

Assim, como constava nos planos de governo da FPA, o principal propdésito do
governo era reorientar a economia do estado com base na “valoriza¢dao dos recursos
naturais tendo em vista a promog¢do do “desenvolvimento sustentavel” do estado (...)
para superar a situa¢do de atraso em que se encontrava o Acre”. A proposta investia no
discurso ambiental e, a0 mesmo tempo, considerava a floresta, ainda abundante no estado,

COmo seu mais importante ativo econémico.

175



Desse modo, 0s governos da FPA, desde o primeiro mandato de Jorge Viana
(1999-2003)*, passaram a considerar o setor florestal, incluindo a extracdo comercial de
madeira, como uma outra forma para a reinser¢cdo da economia acreana no mercado
nacional e internacional. Embora apresentando esse setor florestal como o pivo de sua
proposta de desenvolvimento sustentavel, por motivos econémicos e politicos, o governo
optou por ndo romper com 0s setores tradicionais da producdo acreana (pecuaria e
extrativismo). Ao invés disso, buscou encontrar uma forma de conciliar o
desenvolvimento dessas atividades profundamente enraizadas , com a nova economia
baseada, idealmente, no uso sustentavel dos recursos florestais.

Como mote dessa politica, 0 novo governo apresentou o conceito de “florestania”,
um neologismo inspirado no conceito de cidadania. Esse novo conceito buscava incluir e
valorizar os povos indigenas e seringueiros, até entdo excluidos das politicas
desenvolvimentistas, mas que na década anterior tinham emergidos como forca politica.
Esse neologismo também propunha um novo modelo de vida para essas populagdes,
baseado em pardmetros do respeito a biodiversidade e aos processos econdmicos
sustentaveis.

Posteriormente, o termo foi sendo reconstruindo paulatinamente, passando a
significar o modelo e relacionamento com a natureza a partir das experiéncias dos “povos
da floresta”, a ser valorizado e reconhecidos, inclusive nos espagos urbanos (Maia 2009:
275). Assim, utilizando habilmente conceitos como “preservagao” e “sustentabilidade”,
o executivo estadual passou a se autodenominar “Governo da Floresta”, adotando uma
castanheira como simbolo politico na propaganda oficial. Com o “governo da floresta”,
0s povos indigenas, o indigenismo e o ambientalismo estadual passaram a atuar juntos
nas terras indigenas acreanas, integrando um mesmo projeto politico. Foi nesse momento
que o indigenismo ambiental no Acre mostrou seus primeiros sinais, passando a constituir
um campo caracterizado por multiplos atores e relacGes.

Esse projeto baseado nas premissas do desenvolvimento sustentavel se ancorou
numa reconstrucao da identidade do Acre como um estado ambientalista e deu aos povos
indigenas um lugar estratégico, tanto do ponto de vista simbdlico quanto do politico. A
ideologia da acreanidade, promovida pelo governo regional a partir de 1999 (re)inventa

um discurso identitario que nédo so introduz os povos indigenas na historia regional, mas

47 A Frente Popular estd no poder no Acre desde 1999, ou seja, cinco mandatos consecutivos. Atualmente, o
estado é governado por Tido Viana, irmdo de Jorge.
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faz dessas populacdes, junto com 0s seringueiros, personagens centrais dessa mesma
historia (Pimenta, 2015).

De modo pragmaético, o governo se assentou numa reformulagéo historica e numa
manipulacdo da memoria (Ricoeur, 2007) para construir uma forte simbologia
ambientalista que resgatou e recontou a histéria da fundacao do Acre, sobretudo, a histéria
das duas ultimas décadas do século vinte marcadas pela luta de Chico Mendes e a
“Alianca dos Povos da Floresta”. O executivo estadual passou a se considerar herdeiro da
luta dos seringueiros e dos indios que impediam a derrubada de suas florestas por
fazendeiros “paulistas”. Nesse contexto, o lider seringueiro Chico Mendes foi al¢ado a
simbolo do projeto do governo e 0 movimento social protagonizado por seringueiros e
indigenas, a “Alianca dos Povos da Floresta”, acabou transformado em bandeira de
propaganda politica (Pimenta, 2015). No campo econémico, 0 estado promoveu uma
“fronteira ambientalista” que lhe permitiu financiar boa parte das politicas publicas.

Precisando estabelecer de forma consistente esse programa de governo, no qual
0s povos indigenas eram atores politica e economicamente estratégicos, o governo
estadual também buscou criar aliangas com o indigenismo ndo-governamental. No estado,
desde o final da década de 1970, o maior expoente desse indigenismo é Comisséo Pro-
indio do Acre (CPI-AC). Como ja dito, fundada em 1979, a CPIA-AC atua através de um
indigenismo pedagégico, cuja funcdo é promover a insercdo dos indios & sociedade
acreana através de uma formacao escolar basica. Veremos o papel desse indigenismo no
item seguinte.

O fato é que essa aproximacdo do governo com 0s povos indigenas e com o
indigenismo ndo governamental acreano fez com que, pela primeira vez desde o contato,
o0s povos indigenas fossem introduzidos na histéria oficial acreana como agentes sociais
que ndo podiam ser desprezados. Essa alianca entre o indigenismo de governo e o
indigenismo pedagdgico se consolidou, ao longo dos ultimos quinze anos, num
indigenismo estadual especifico, baseado numa ideologia conservacionista, e como forte
viés ‘pedagogico’.

Nessa configuragdo, os povos indigenas do Acre adquiriram uma maior
visibilidade e receberam um reconhecimento inédito por parte do governo, que 0s
promoveu oficialmente como protagonistas da histéria do estado, num processo de
reinvencdo do passado (Pimenta, 2015). Nessa reinvencdo, os indios passaram a ser

elogiados por manter uma relagdo harmoniosa com a natureza, sendo citados nos
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discursos oficiais e usados nas propagandas governamentais para personificar os ideais
do “desenvolvimento sustentavel” e da “florestania”.

Refletindo sobre essa apropriacdo, Pimenta (2015) mostrou como 0 governo se
apropriou do arquétipo do “indio ecoldgico” do imaginario ocidental, criando uma dupla
essencializacdo dos indios do Acre. Segundo esse autor, 0 Governo da Floresta acabou
fomentando o estereotipo de um “indio ideal”, usando abundantemente essa imagem para
comprovar o quanto esses povos eram proximos da natureza e, a0 mesmo tempo, sabiam
usar sua cultura e os recursos naturais dos seus territorios para encarar os desafios da
modernidade e do desenvolvimento (Pimenta, 2015). Nesse sentido, os povos indigenas
mais destacados na propaganda oficial do governo regional, ao longo dos ultimos quinze
anos, tém sido os Ashaninka do rio Amonia, os Yawanawa do rio Gregoério e os Kaxinawé
do rio Jorddo. Os Huni Kuin do Caucho, imersos em questfes politicas internas e sem
preencher os requisitos do “indio hiper-real” (Ramos, 1995), da florestania, ainda nao
faziam, e nem se sentiam, parte desse projeto politico.

No entanto, apesar dos esteredtipos propagados pelo Governo da Floresta, em
termos gerais, a mudanca no executivo regional foi um marco importante na histéria
regional. A partir desse momento, os indios comecaram a participar dos espacos de
decisdes, ndo mais como vitimas - ou ndo s6 como vitimas — ou empecilho ao
desenvolvimento, mas também como aliados.

O resultado pratico dessa incorporacdo dos indios a historia e a sociedade acreana
como aliados foi o estabelecimento de um incipiente indigenismo de governo, com Viés
ambiental, que chamo de indigenismo estadual para diferencia-lo do indigenismo federal,
que tem na Funai seu principal 6rgdo executor. Esse indigenismo estadual se materializou
com a criacdo de alguns canais institucionalizados de dialogo que tinham como objetivo
lidar com os diferentes atores que orbitavam em torno da questdo indigena; procedimento
até entdo inédito na histdria das relagdes interétnicas no estado.

Do ponto de vista da politica de governo, a criacdo desse indigenismo estadual era
também a confirmacdo da alianca entre o governo da floresta com as organizagdes
indigenas e indigenistas; uma contrapartida, uma retribuicdo do governo da floresta ao
apoio politico recebido pela FPA durante a campanha para as elei¢oes.

A efetivacdo desse indigenismo estadual com viés ambiental se deu por meio de
dois processos associados que definiram os contornos da politica indigenista estadual: 1)
a implementacdo de projetos de compensacgédo e mitigacdo dos impactos ambientais nas

terras indigenas, aproximando povos indigenas e governo estadual; e 2) a elaboracéo e
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adocdo do Zoneamento Ecoldgico econdémico (ZEE-AC) que criou as bases conceituais
da politica indigenista estadual. Ambos explicitavam o0 modelo da relacdo adotado pelo
indigenismo ambiental. Trataremos, primeiro, do processo de mitigagéo.

N&o obstante as profundas mudancas operadas pelo governo estadual, o
asfaltamento das BRs continuou no centro do processo de desenvolvimento do estado.
No primeiro mandato da FPA, o asfaltamento no trecho que cortava a regido do Jurua ja
estava em pleno desenvolvimento.

Sob presséo dos indios Katukina da Terra Indigena Campinas/Katukina, os mais
impactados pelo empreendimento, o governo estadual comecou entdo a mudar seu modo
de lidar com a situagdo. Promoveu encontros e novas audiéncias publicas. O primeiro
desses encontros ocorreu em julho de 1999, em Cruzeiro do Sul, no Teatro dos Nawa, em
uma audiéncia publica convocada pelo IMAC para discutir a revisdo do componente
indigena do EIA-RIMA da BR-364, trecho Tarauaca-Rodrigues Alves, e que contou com
a presenca de aproximadamente 500 indios de todos os povos do estado do Acre,
principalmente da regido do Jurua Acreano (Céandido, 2015).

No ano seguinte, em Rio Branco, em reunido coordenada pelo Procurador da 62
Camara do Ministério Publico Federal*®, que teve a participagdo de representantes dos
governos estadual e federal, de organizacdes indigenas do Jurua e de indigenistas, as
liderancas indigenas recusaram mais uma vez o componente indigena do EIA-RIMA.

Com essa recusa, foi estabelecido um Termo de Ajustamento de Conduta (TAC)
que, entre outras coisas, fixou um prazo para o0 governo do Acre providenciar um novo
componente indigena do EIA-RIMA do trecho Tarauaca-Rodrigues Alves. Além disso,
também determinou que fossem implementadas pelo governo estadual medidas
emergenciais para diminuir os impactos da pavimentacdo, especificamente nas Terras
Indigenas Campinas/Katukina e Colénia 27, esta Gltima também considerada diretamente
impactada pelo empreendimento.

Em 2001, foram realizadas audiéncias publicas nos municipios de Méancio Lima,
Tarauacd e Feij6. O resultado desses encontros foi a elaboracdo de uma lista de
reivindicagdes indigenas que deram origem a um “Plano emergencial” para ser
implementado em outras seis terras indigenas até que o “componente indigena” fosse

concluido.

48 Camera do MPF responsavel pela defesa de grupos que tem um modo de vida tradicional. De modo a assegurar
a pluralidade do Estado brasileiro na perspectiva étnica e cultural, como a Constituicdo determina.
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Esse componente indigena foi apresentado no final desse mesmo ano de 2001.
Dessa vez, diferentemente das anteriores, os estudos consideraram os impactos diretos e
indiretos da rodovia sobre as terras indigenas a partir das informacGes prestadas por
liderancas indigenas do Jurua e suas organizac6es de representacédo politica. O documento
consistia basicamente em um levantamento das necessidades, prioridades e
potencialidades das terras indigenas impactadas. A Terra Indigena lgarapé do Caucho,
que até entdo ndo figurava como area impactada pelo asfaltamento da rodovia, foi incluida
como tal.

Esse conjunto de consultas em torno do componente indigena do EIA-RIMA
resultou no “Plano de Mitigag¢do”, constituido por um conjunto de agdes a serem
implantadas nas terras impactadas. Essas acGes envolviam as areas de producéo,
educacdo, saude, infraestrutura, vigilancia e fiscalizacdo, transportes e valorizacdo da
cultura material. Em 2002, a Secretaria de Ciéncia, Tecnologia e Meio Ambiente
(SECTMA), futura Secretaria de Estado de Meio Ambiente do Acre (SEMA-AC),
comegou a implementar as a¢des previstas nesse plano através do “Projeto de Apoio as
Populacdes Indigenas”, financiado pelo Banco Nacional de Desenvolvimento Econdmico
e Social (BNDES). Os recursos orcados nesse projeto especificavam que seriam
“beneficiadas” as populagdes de 39 aldeias de dez terras indigenas: sete nas imediagdes
da BR-364 e trés da BR-317. A maior parte das atividades desse projeto foi executada de
abril de 2002 até final de 2003. Nesse periodo, 0 projeto promoveu a realizacdo de acdes
com viés ambientalistas, tais como a implantacdo de sistemas agroflorestais, cursos de
capacitacdo e de gestdo ambiental, gerenciamento institucional, oficinas de revitalizagdo
cultural (SECTMA, 2002).

Com esse projeto, comegou a ser introduzida a categoria de “gestdo ambiental”
que viria a ser o eixo da politica indigenista do indigenismo ambiental no Acre. Segundo

consta no “resumo executivo”, o projeto foi concebido para:

... contribuir com o Etnodesenvolvimento em Terras Indigenas
como forma de mitigar e/ou compensar os impactos provocados
pelo asfaltamento das BRs 364 e 317 sobre as terras e sociedades
indigenas. Tem por principios a Gestdo Ambiental com o uso
sustentavel dos recursos naturais e a manuten¢ao da identidade
cultural, através da implementacgdo de varias estratégias, como:

a seguranca alimentar, implantacéo de sistemas agroflorestais,
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resgate e valorizacédo de habitos, costumes tradicionais, dentre
outras. (SECTMA, 2002: 1 Grifos meus).

Podemos notar que o termo “gestdo ambiental” comecou a ser usado ndo como
uma acdo indigena, mas como parte da administracao territorial de governo gue sinalizou,
com isso, que o indigenismo estadual seria focado nessa categoria, mas que ela, apesar
do nome, ndo era exclusivamente ambiental, mas sim relacionada a execucgéo de politicas
publicas gerais. Essa caracteristica fica evidente na avaliacdo do projeto feita pela
Geréncia Indigena da SECTMA:

A execucdo da primeira fase do Projeto (...) teve uma repercussao
extremamente positiva, pois 0 mesmo, além de favorecer a
aproximacao entre governo e comunidades indigenas permitiu,
através dos beneficios gerados pelas construc@es, aquisicdes de
equipamentos e oficinas de capacitagdo, um avanco significativo
na area de producdo, valorizacdo da cultura, associativismo e
gestdo ambiental. (SECTMA, 2002: 45)

Esse primeiro projeto de apoio, finalizado em 2004, foi sucedido nos anos
seguintes, entre 2005 ¢ 2007, pelo “Programa Sustentavel de Gestdo Ambiental em Terras
Indigenas e Apoio as Populag¢des Indigenas”, financiado pelo BID. Esse projeto deu
continuidade as acGes nas 39 aldeias de dez terras indigenas avaliadas como impactadas
pelas BRs.

Esse periodo de projetos de mitigacdo foi importante para colocar nas agendas
indigena e indigenista o conceito especifico de “gestdo ambiental” das terras indigenas
no Acre e apresentar suas formas de implementacdo por meio de dois instrumentos
béasicos de gestdo ambiental e territorial que entravam em voga nos territorios indigenas
da Pan-Amazonia: o “etnozoneamento” e os “planos de gestdo”. Com recursos desse
programa, foram realizados oito etnozoneamentos em terras indigenas, incluindo a Terra
Indigena Igarapé do Caucho.

Em 2009, ja no terceiro mandato da Frente Popular do Acre, foi langcado um
terceiro projeto: o “Programa de Inclusdo Social e Desenvolvimento Econdmico
Sustentavel do Estado do Acre (PROACRE)”, financiado com recursos do BIRD. Entre

seus objetivos, constava o fortalecimento institucional de organizagdes indigenas e o
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fornecimento de assisténcia técnica e financeira para implementar Planos de Gestédo
Territorial. Entre 2009 e 2010, esse projeto promoveu a elaboracdo de 17 Planos de
Gestdo de terras indigenas que comecaram a ser implementados por meio de convénios
com as organizacdes indigenas.

Assim, durante praticamente toda a década de 2000, nos dois primeiros mandatos
da FPA, os projetos relacionados a mitigacao da estrada resultaram em acdes de politicas
publicas indigenistas gerais assumidas pelos 6rgdos de governo do estado. O principal
resultado, no entanto, foi o estabelecimento da politica de gestdo ambiental e territorial
das terras indigenas como marca da politica indigenista do governo acreano.

A definicdo do conteido dessa politica se deu, de forma geral, através do ZEE-
AC, que definiu conceitos especificos de gestdo ambiental e de seus instrumentos e
implementacdo, chamados de “etnozoneamento” e posteriormente de “planos de gestao”,
ambos referenciados pelo conjunto de praticas e metodologias de elaboracdo de
“etnomapeamentos” ¢ planos de uso e de gestdo levados a cabo pela CPI-AC em algumas

terras indigenas.

111.3 AS BASES DA POLITICA INDIGENISTA AMBIENTAL NO
ACRE

Centrada na gestdo ambiental das terras indigenas, a politica indigenista estadual
teve seu contetido conceitual apresentado pelo Zoneamento Ecolégico Econdmico®® do
Acre (ZEE-AC), documento elaborado nos primeiros anos de governo da FPA. Enquanto
instrumento da politica ambiental de governo, o ZEE teve como objetivo principal
assegurar a conservacao dos recursos naturais e dos servigcos ecossistémicos essenciais
para o desenvolvimento socioecondmico das regies do estado. Sua funcao nédo foi tanto
a conservacao dos recursos naturais, mas a promocao e o uso racional e eficiente desses
recursos. Para tanto, baseou-se na delimitacéo de zonas ambientais e na atribuicao de usos

e atividades compativeis segundo as caracteristicas (potencialidades e restricdes) de cada

49 O zoneamento ambiental previsto na PNMA (Lei no 6.938/1981) e no Estatuto das Cidades (Brasil, 2001, art.
40) foi regulamentado como Zoneamento Ecolégico Econdmico (ZEE), por meio do Decreto no 4.297/2002, que
o definiu como instrumento de planejamento e ordenamento territorial com o objetivo geral de “organizar, de
forma vinculada, as decisdes dos agentes publicos e privados quanto a planos, programas, projetos e atividades
que, direta ou indiretamente, utilizem recursos naturais, assegurando a plena manutencao do capital e dos servicos
ambientais dos ecossistemas” (art. 30).
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uma dessas zonas (Mercadante, 2013). Ou seja, foi um instrumento de planejamento
governamental que colocou explicitamente o papel da conservacéo dos recursos naturais
para o “desenvolvimento sustentavel”.

Nesse sentido, a contribuicdo geral do ZEE-AC para as relacdes interétnicas locais
foi de deslocar os programas indigenistas da questdo dos impactos ambientais nas terras
indigenas para uma discussdo mais ampla sobre a conservagdo e uso sustentavel dos
recursos ambientais/naturais nesses territorios. Elaborado por técnicos do governo e
consultores externos, O ZEE-AC foi fundamental por apresentar, além dos conceitos
basicos da politica de desenvolvimento sustentavel do estado, o papel e funcdo dos
territorios indigenas nesse processo.

Em 1999, no inicio do primeiro mandato da FPA, a elaboragdo do documento
envolveu a realizacdo de estudos sobre sistemas ambientais, as potencialidades e
limitacGes para o0 uso sustentavel dos recursos naturais, as relacdes entre a sociedade e o
meio ambiente e a identificacdo de cenarios tendenciais e alternativos, de modo a
subsidiar negociagdes entre o governo, o setor privado e a sociedade civil sobre
estratégias de gestdo territorial em bases sustentaveis. Como previsto nos objetivos do
plano de governo, o ZEE-AC foi o principal documento estratégico de planejamento e
gestdo territorial no estado. A lei estadual® que formalizou o ZEE-AC especificou que

seu objetivo era:

... orientar o planejamento, a gestdo, as atividades e as decisfes
do poder publico, do setor privado e da sociedade em geral
relacionadas ao uso e ocupacao do territorio, considerando as
potencialidades e limitagdes do meio fisico, bidtico e
socioeconémico, visando a implementacdo pratica do

desenvolvimento sustentével. (ACRE, 2007).

Além de ser considerado um instrumento de ordenamento territorial, 0 ZEE-AC
também foi apontado, nos documentos oficiais do governo, como sendo o principal

instrumento estratégico para a elaboracdo de politicas publicas voltadas para o

%0 O Programa foi instituido em 1999 com o Decreto n° 503 de 06 de abril. O Governador Jorge Viana instituiu
0 Programa Estadual de Zoneamento Ecolégico Econémico do Acre, sob a coordenagdo da Secretaria de Estado
de Planejamento e Coordenagdo — SEPLAN/AC e tendo como executora a Secretaria de Estado de Ciéncia,
Planejamento e Meio Ambiente — SECTMA, que seria mais tarde transformada em SEMA. O ZEE foi financiado
pelo Programa Piloto para a Protecdo das Florestas Tropicais (PPG7).
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desenvolvimento regional sustentavel (Santana Junior, 2004). Com essa finalidade, o
ZEE-AC balizou os ja citados programas e projetos relacionados aos planos de mitigacao
das rodovias BR 364 e BR 317, quais sejam: o Programa de Desenvolvimento Sustentavel
do Acre, financiado pelo Banco Interamericano de Desenvolvimento (BID); o Programa
de Apoio as Populagdes Indigenas do Acre, financiado pelo BNDES; e o Projeto de
Gestdo Ambiental Integrada/Subprograma Politica de Recursos Naturais - PGAI/SPRN,
financiado pela Cooperagdo Alema /KfW.

A primeira fase do “Programa Estadual de Zoneamento Ecologico Economico”
foi finalizada em novembro de 1999. Ela compreendeu a preparacdo de diagnosticos
abrangendo a extensdo total do estado do Acre, com a elaboragdo de produtos
cartograficos bésicos na escala de 1:1.000.000. Grande parte desse trabalho foi baseada
em dados secundarios, com aproveitamento e sistematizacdo de diversos estudos até entdo
realizados. A segunda fase do ZEE, iniciada em 2003 e concluida em 2005, foi de
atualizagdo e aprofundamento dos dados, com a producdo de mapas tematicos do estado
na escala 1:250.000. Nesta segunda fase, no eixo tematico “Cultural-Politico”, o enfoque
do documento foi dado a valorizacdo dos aspectos socioculturais da gestdo territorial
indigena, ou seja: identidades, sistemas de valores, modos de vida e aspiracdes das
populacgdes locais.

A proposta do ZEE-AC para as terras indigenas indicou a necessidade de
realizacdo de “zoneamentos locais” e de ferramentas para o uso e ‘“aproveitamento
sustentavel” das riquezas desses territdrios através de uma “gestdo ambiental”. Propunha
também a institucionalizagdo de “etnozoneamentos” das terras indigenas, para servir
como base da politica publica indigenista do estado.

Essas propostas ja tinham sido apontadas na primeira versao do ZEE (ZEE- Fase
1) que afirmava a necessidade de realizar um “mapeamento e construgéo participativa do
ordenamento sustentdvel” dos territorios indigenas. Para tanto, era necessario um
diagndstico da questdo fundiaria das terras indigenas que levasse em consideracdo uma
série de indicadores: invasdes, conflitos, insercdo das sociedades indigenas na economia
regional, geopolitica dessas terras, fortalecimento das institui¢ces indigenas, educacgéo,
saude, etc. Para realizar esse diagnostico propunham a elaboragdo de um ‘“zoneamento
socioambiental participativo”, mais tarde conhecido como “etnozoneamento” e definido

como:
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(...) um instrumento de diagndstico, zoneamento e planejamento
dos povos indigenas para a gestdo dos seus territorios, sendo
elaborado de forma participativa com o intuito de contribuir com
a autonomia indigena”. Em cada terra, esse zoneamento devera
ser discutido e elaborado pelos chefes das familias extensas,
durante reunides promovidas localmente, com a participagéo de
liderancas, professores, agentes de salde, agentes agroflorestais
e de representantes de associacdes e organizagdes indigenas

regionais. (Aquino e Iglesias, 2000: 50).

Nota-se que, nessa primeira versdo do ZEE-AC, a énfase foi dada a autonomia de
decisdo e as escolhas dos povos indigenas, sendo o ethozoneamento o reflexo das decisdes
tomadas por liderancas e povos indigenas em geral. Nesse contexto, como apontam 0s
autores do componente indigenista do ZEE-AC, o papel do governo seria de dar as
condicBes logisticas. Eles também salientam a necessidade das informacdes serem
obtidas diretamente nas aldeias.

Esse foco na autonomia indigena foi modificado no ZEE-Fase 2. Esse novo estudo
reafirmou a necessidade de se realizar estudos de ethozoneamentos em terras indigenas,
porém com um Vviés mais pragmatico do ponto de vista dos usos econémicos e das
politicas publicas. Ou seja, os estudos deviam estar centrados na elabora¢do de “mapas
de gestdo com indicativos de uso” € no “aproveitamento das riquezas” presentes nas terras

indigenas, como podemos ver neste trecho do documento base do ZEE-Fase 2:

. 0 Governo do Estado deve propiciar condi¢bes para que
populacdes indigenas elaborem zoneamentos socio - ambientais
participativos de suas terras, que resultem em diagndsticos das
atuais formas, individuais e coletivas, de uso dos recursos
naturais e na identificacdo de outras formas potenciais de
aproveitamento destas riquezas” (Aquino e Iglesias, 2005: 50).

(grifos meus).

Essa nova linha ¢ corroborada no capitulo intitulado “Eixo Cultural-Politico” do
documento base do ZEE-Fase Il que, ao apresentar a tematica “gestdo ambiental em terras

indigenas”, sugere que os etnozoneamentos devem ser utilizados pelas populagdes
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indigenas para o gerenciamento ambiental e territorial de suas terras, mas também para a

implementacéo de politicas publicas:

... 0S etnozoneamentos, ethomapeamentos, planos de uso, planos
de manejo devem ser utilizados para implantar politicas publicas
em conformidade com as formas tradicionais de gestao
utilizadas por populagées indigenas nas suas terras”. (grifos

meus). (Aquino e Iglesias, 2005: 50)

Ou seja, entre a primeira e a segunda fase do ZEE-AC houve um deslocamento
dos objetivos do etnozoneamento. Se, no primeiro momento, o ZEE-AC propunha uma
autonomia nas decisdes indigenas acerca de seu territorio, em um segundo momento, ele
deu prioridade a implementacdo de politicas publicas indigenistas para a exploracédo
econdmica sustentavel dos recursos das terras indigenas.

Todas essas propostas comegaram a ser experimentadas a partir de 2002, quando
a Secretaria de Ciéncia, Tecnologia e Meio Ambiente do Acre iniciou a execu¢do do
“Projeto de Apoio as Populacdes Indigenas™ para implementar as a¢des previstas no Plano
de Mitigagdo da rodovia BR 364. Entre essas agOes, estava a realizagdo de
etnozoneamentos nas terras indigenas impactadas pela BR 364 e 317.

A primeira experiéncia relacionada aos instrumentos de gestdo foi iniciada em
2003. O IMAC contratou uma consultoria que tinha a frente a antrop6loga Andrea Martini
e o engenheiro agronomo Roberto Alcantara. Eles realizaram dois “Etnolevantamentos
dos Recursos Naturais”: um na Terra Indigena Campinas/Katukina e outro na Terra
Indigena Cabeceira do Rio Acre.

Esses levantamentos resultaram em relatérios, mapas e recomendacdes que, no
geral, ndo foram aproveitados nem pelo governo, nem pelos povos indigenas envolvidos.
Segundo a Gerente do ZEE-AC a época: “foi verificado que a atividade ndo atendia um
dos principais objetivos levantados em Audiéncias Publicas e no proprio Zoneamento
Ecologico — Economico”. Apesar da quantidade e da qualidade das informagdes
produzidas, ndo houve producdo de mapas indigenas em bases cartogréaficas
georeferenciadas, nem a indicacdo das acdes prioritarias de politicas publicas a serem
implementadas nessas terras indigenas. Ou seja, esses etnolevantamentos ndo atendiam
aos protocolos formais e nem aos formatos do etnozoneamento como definido pelos

gestores ambientais governamentais. Além disso, do ponto de vista governamental, o
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maior problema desses trabalhos foi o de ndo produzir dados para ajudar o governo a
implementar acdes indigenistas nas duas areas. A gerente do ZEE-AC a época também

comentou essa auséncia:

...Apesar de um trabalho de diagnostico ambiental muito rico, ele
ndo respeitou os objetivos levantados em Audiéncias Publicas
das BRs e no proprio Zoneamento Ecoldgico — Econémico, que
tinha como pressuposto de que os povos indigenas deveriam
oferecer subsidios para politicas publicas, norteando tomadas de

decisoes” (Magaly Medeiros, Rio Branco, 2006).

Se comparamos esses trabalhos de etnolevantamentos apresentados pela primeira
equipe contratada com trabalhos posteriores, constamos que esses primeiros trabalhos séo
0s que mais dialogam com o manejo dos ambientes realizados pelos indios nas suas terras
indigenas. No entanto, eles ndo satisfizeram o governo que queria um documento que
fosse uma referéncia para o didlogo entre gestores do governo e liderancas indigenas.
Buscando resgatar esse objetivo, a SEMA e o IMAC apresentaram, em 2004, o “Programa
de Etnozoneamento em Terras Indigenas - Fase II”, que retomou as diretrizes basicas do

Etnozoneamento, a saber:

um zoneamento participativo das terras indigenas elaborado a
partir de diagnosticos/ prognésticos da atual situacdo sécio-
econdmica, politica, ambiental e cultural deve ser discutido com
os chefes de familia durante reuniées promovidas localmente,
com a participacdo de liderancas, professores, agentes de saude
e agroflorestais e de representante de associacbes e de
organizacOes de representacao, a partir de apoio de profissionais
que subsidie a populacéo local nas discuss@es de planejamento e
indicativos de implementac&o das acdes. E o instrumento basico
para a elaboragéo de planos de gestdo territorial e acbes de

vigilancia”.

Com esse conjunto de acgdes e defini¢bes, o governo do Acre sinalizava a natureza

primordialmente pragmatica dos etnozoneamentos. Eles seriam “instrumentos” ou
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“ferramentas”, elaborados pelos indios, com o intuito de ajudar o governo do estado a
implementar as a¢Oes de politica publica indigenista. A novidade do documento foi que
ele indicava diretamente que a base para as acdes de implementagdo seria um “plano de
gestdo territorial”, também elaborado pelos proprios indios.

Tendo como base essas diretrizes, foram realizados, a partir de 2003, os primeiros
etnozoneamentos, no ambito do “Programa Sustentavel de Gestdo Ambiental em Terras
Indigenas e Apoio as Populagdes Indigenas”. Esse projeto foi o ultimo relacionado a
mitigacdo ambiental das BRs e, por esse motivo, em seu escopo estavam inclusas somente
terras indigenas impactadas pelas BRs 364 e 317.

A metodologia desses etnozoneamentos foi baseada na experiéncia da CPI-AC
que, desde a década de 1990, incorporou o que chamou de “etnomapeamento” e “planos
de uso” aos cursos de formagdo de professores e agentes agroflorestais indigenas.
Veremos esse processo em detalhes mais adiante. Por hora, € suficiente sinalizar que o
governo da FPA se apropriou da experiéncia acumulada por essa ONG indigenista, uma
aliada politica de primeira hora de seu projeto de desenvolvimento sustentavel, que o
ajudou tanto na orientacdo quanto na formulacdo dessas ferramentas, em termos
metodoldgicos e logisticos. Essa transferéncia de expertise da CPI-AC para o governo foi
efetivada logo no inicio do processo de elaboracao dos etnozoneamentos nas aldeias, com
a participacdo dessa ONG na orientagdo da equipe de consultores que realizaria as
oficinas de etnozoneamento na Terra Indigena Mamoadate®?.

Para operacionalizar as acGes de governo em relacdo aos etnozoneamentos foi
criada a Sub-geréncia de Etnozoneamento, vinculada ao organograma da SEMA-AC. Ja
a articulacdo politica entre governo e os representantes/organizagdes indigenas locais e
regionais ficou a cargo da Secretaria Extraordinaria dos Povos Indigenas (SEPI), da qual
falarei na ultima sessdo deste capitulo. Para 0 monitoramento das acdes relacionadas ao
etnozoneamento foi criado o “Grupo de Trabalho do Etnozoneamento” composto pela
SEPI, SEMA-AC, IMAC, Funai, UNI/Acre, CPI-AC, Universidade Federal do Acre
(UFAC), Fundacdo Elias Mansur (FEM), Organizacao dos Professores Indigenas do Acre
(OPIAC), Associacdo do Movimento dos Agentes Agroflorestais Indigenas do Acre
(AMAAIAC) e Associa¢Oes/Organizacles Indigenas locais. Ou seja, concomitante com
0 etnozoneamento, e muito por sua causa, foram sendo efetivados espacos institucionais

e formais de governanca indigenista.

51 A metodologia deste trabalho é analisada minuciosamente na tese de Correia (2007) na qual o autor compara
processos de etnozoneamento, etnomapeamento e diagndstico etnoambiental.

188



Esse primeiro etnozoneamento na Terra Indigena Mamoadate foi coordenado pelo
antropologo Cloude Correia e obedeceu, com as adaptacOes necessarias, & mesma
metodologia usada nos processos de etnomapeamentos conduzidos pela CPI-AC. Nesse
sentido foram realizados encontros nas aldeias, chamados de “oficinas de
etnozoneamento”, com participacdo dos AAFIs, liderancas, professores, agentes de saude
e chefes de familia. O objetivo era elaborar mapas tematicos tendo como base mapas
georeferenciados e imagens de satélites da terra indigena.

Nesse primeiro etnozoneamento foram produzidos mapas com 0s seguintes
assuntos: recursos naturais, entorno, hidrografico, vegetacao, extrativismo, caca, pesca,
coleta, agricultura, invas@es e de ocupacao histérica. Apds a producdo e registro na base
cartografica de uma série consideravel de informagdes sobre recursos florestais e hidricos,
matas ciliares, caca, criacdo, pesca, rocados, artesanatos, vigilancia, fiscalizacdo dos
limites da terra indigena, etc., foram feitas discussfes relativas a gestdo da terra que
geraram, por sua vez, acordos de uso dos recursos naturais, chamados na ocasido de
“indicativos de gestao”.

Apds esse trabalho piloto, a SEMA deu continuidade a elaboracdo de
etnozoneamentos em outras terras indigenas. Para tanto, contratou, em 2005, uma equipe
de consultores para produzir etnozoneamentos e indicativos de gestdo em outras seis
terras indigenas localizadas na area de influéncia das BRs 364: Rio Gregoério, ocupada
pelos Yawanawa e Katukina; Colénia 27, ocupada pelos Huni Kuin; lgarapé do Caucho,
também ocupada pelos Huni Kuin; Jaminawa do Caeté, ocupada pelos Jaminawa; e
Kaxinawé/Katukina de Feijé, ocupada pelos povos Shanenawa e Huni Kuin. Cloude
Correia coordenou essa equipe que era composta por José Pimenta, por mim e por Valéria
Pereira, encarregada da digitalizacdo dos mapas.

Os mapeamentos nessas terras foram realizados em 2005 e 2006. Durante esses
dois anos, ocorreram dezenas de oficinas para producdo de mapas e de “indicativos de
gestdo”. De modo geral, esses etnozoneamentos foram baseados na experiéncia da Terra
Indigena Mamoadate: oficinas de mapeamentos tematicos nas aldeias para elaboracéo de
mapas tematicos georeferenciados e uma discussdo sobre regras de uso de recursos
naturais que definiram os “indicativos de gestdao”.

Apos a elaboracdo desses primeiros etnozoneamentos, houve um esforco do
governo acreano para divulgar sua politica indigenista de gestdo ambiental tanto para as
esferas internas, quanto para um publico externo. A equipe da SEMA também avaliou a

necessidade de nortear os processos metodoldgicos para orientar a elaboragdo de
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etnozoneamentos e planos de gestdo em outras terras indigenas do estado. Naquele
momento, havia uma considerdvel confusdo conceitual, principalmente em torno dos
conceitos de “gestdo ambiental” e “gestao territorial”.

As davidas também diziam respeito ao termo “etnozoneamento”, sendo algumas
vezes concebido como “instrumento de planejamento”, outras vezes como “instrumento
de diagndstico”, ou ainda “instrumento de gestdo ambiental”, “instrumento de gestdo
territorial”, “instrumento técnico e politico”, entre outros. Para pensar e delimitar esses
conceitos, em 2006, a SEMA, com recursos da G1Z, contratou o antropdlogo Paul Little,
entdo professor do Departamento de Antropologia da Universidade de Brasilia, para
realizar uma analise do processo de gestdo ambiental e territorial das terras indigenas no
estado.

Essa consultoria resultou no documento intitulado “Gestao Territorial em Terras
Indigenas: Definicdo de Conceitos e Proposta de Diretrizes” (Little, 2006). O texto
apresentou os conceitos e “diretrizes globais” para a politica de gestdo territorial e
ambiental das terras indigenas do Acre. Nesse trabalho, a énfase passou a ser dada a
categoria “gestdo territorial” em detrimento da categoria “gestdo ambiental”.

Neste trabalho, Little destacou as seguintes diretrizes para a politica indigenista
no contexto de uma gestdo territorial: a) as terras indigenas como unidades basicas de
andlise e atuacdo; b) os atores sociais principais da gestdo territorial sdo 0s povos
indigenas e sua participacao nesse processo deve acontecer no marco da agéncia étnica;
c) autonomia territorial e etnodesenvolvimento como metas gerais da gestdo das terras
indigenas; d) os processos de gestdo territorial devem procurar a sustentabilidade
ambiental, econémica, social, politica e cultural das terras indigenas (Little, 2006: 36).

Num esforco analitico e de sintese, a partir de experiéncias ja realizadas no pais e
no Acre, o autor conceituou e diferenciou “gestdo ambiental” e “gestdo territorial”. A
primeira foi definida como o conjunto de a¢fes de manejo ou gerenciamento dos fluxos
biofisicos existentes nos ecossistemas para fins de conservacdo e uso sustentavel da
natureza, enfatizando a manutencdo do ambiente enquanto sistema ecoldgico. Por sua
vez, a gestdo territorial foi apresentada como o controle politico e 0 manejo ambiental do
espaco geogréafico ocupado por um grupo social ou entidade politica (Little, 2006).

Assim, o autor defendeu que a “Gestao Territorial das Terras Indigenas™ era o
conceito que melhor combinava a dimenséo politica do controle territorial das terras

indigenas com a dimens@o ambiental de acdes voltadas para sua sustentabilidade. Como
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tal, esse conceito englobava atividades tanto de ordenamento territorial quanto de gestéo
ambiental como parte essencial de sua implementagé&o.

Além de fazer essa articulagdo entre territorio e ambiente, Little também apontou
que o objetivo da gestao territorial era prover um conjunto de “sustentabilidades”, a saber:
a) a sustentabilidade ambiental, que requer que 0S recursos naturais extrativistas,
agricolas, de pesca, de caca, etc., sejam utilizados de tal forma que permita sua
regeneracdo anual; b) a sustentabilidade econémica, que faz com que o uso desses
recursos gere produtos e riqueza em quantidade suficiente para atender, de forma ampla,
as necessidades de todos os moradores indigenas; c) a sustentabilidade social que, por sua
vez, se baseia em relag@es sociais internas da terra indigena que permitem a realizacéo do
projeto étnico do grupo como um todo; d) a sustentabilidade cultural, voltada para
assegurar que as mdltiplas praticas culturais do povo — ritos, linguagem, religido,
organizacdo social, indumentaria, transmissao de conhecimento, entre outras — tenham
oportunidades de ser mantidas e reelaboradas com base nas novas condi¢des de vida e,
por fim, e) a sustentabilidade politica, fundada no reconhecimento e respeito a terra
indigena ndo somente pelo governo, mas também pela populacdo regional, de tal forma
que esse territorio ndo sofra invasbes e depredacbes externas (idem). Ou seja, Little
adotou um ponto de vista holistico da questdo ambiental, onde, em um mesmo campo, se
encontram 0 manejo dos ambientes, a politica ambiental e a etnicidade.

Esse documento foi apresentado no semindrio “Gestdo Territorial em Terras
Indigenas”, realizado em novembro de 2006, em Rio Branco, e teve grande repercussio
nos circulos governamentais mais amplos. Tornou-se uma das bases de discussdo dos
governos estaduais e federal para o estabelecimento de uma politica pablica indigenista
de gestdo territorial e ambiental das terras indigenas no Brasil, baseada na elaboracédo e
implementacdo de etnozoneamentos, etnomapeamentos e “planos de gestdo territorial e
ambiental”.

Os primeiros etnozoneamentos nas terras indigenas e o trabalho sintese de Little
ajudaram a SEMA a definir uma metodologia homogénea para a elaboracdo de
instrumentos de gestdo em outras terras indigenas do Acre. Essa metodologia foi baseada
em um “ciclo de gestdo”, composto por um diagnostico (etnozoneamento); um
planejamento e normatizacao (plano de gestdo) e a implementacdo de agdes (execucao),
que seriam avaliadas e atualizadas periodicamente. Little (2006) apresentou de forma

esquematica esse conjunto de acdes:
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Diagnéstico Planejamento

Avaliagdo e

. Normatizagao
monitoramento

Execuc¢ao

Com essa sintese, Little (2006) tentou ampliar o escopo das ferramentas de gestao
- ou “etnoinstrumentos de gestdo”, como o autor prefere - de forma a lhes retirar o papel
primordial de auxiliar governamental e readequé-los como um processo “holistico” ¢ de
didlogos interétnicos. Esse holismo foi adotado como férmula a ser aplicada no
indigenismo ambiental

Entre 2009 e 2010, o “Programa de Inclusdo Social e Desenvolvimento
Sustentavel do Acre” (PROACRE), financiado pelo Banco Mundial, promoveu a
elaboracdo de planos de gestdo em mais 17 terras indigenas do estado e a implementacéo
de acBes em terras indigenas que ja tinham elaborado seu plano. Nesse mesmo ano, tendo
como referéncia essa metodologia, com recursos financeiros e técnicos da Glz, foi
produzido o plano de gestdo da Terra Indigena Igarapé do Caucho. Foi o primeiro plano
de gestdo de uma terra indigena realizado no ambito do governo estadual. Ele serad
discutido com mais detalhe no préximo e ultimo capitulo desta tese.

Em 2011, o “Programa de Saneamento Ambiental e Inclusdo Social do Acre”
(PROSER) promoveu a realizagdo de planos de gestdo em nove outras terras indigenas,
sempre adotando como formula geral este ciclo de gestdo, como estabeleceu o Plano
Estadual de Prevencéo e Controle do Desmatamento (PPCD, 2010), que define como uma
de suas metas a ser alcangada até 2020, a elaboracéo e implementagéo de planos de gestéo
em todas as terras indigenas do estado do Acre.

O ciclo de gestdo conjugado com esses projetos permitiu a formalizagdo de e
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efetivacdo de uma politica publica de gestdo ambiental das terras indigenas, onde
praticamente todas elas possuem instrumentos de gestdo, e que sdo utilizados por parte
dos 6rgdo de estado como instrumentos de planejamento das acdes referentes a essas
terras. Mas que também sdo usados pelos indigenas nos seus proprios termos, como
veremos no Capitulo 1V. Antes veremos uma outro componente fundador do campo do

indigenismo ambiental do Acre: o indigenismo pedagdgico da CPI-AC.

111.4 A COMISSAO PRO INDIO-AC, PEDAGOGIA E PRATICAS
AMBIENTAIS

Compondo o indigenismo ambiental acreano, had também uma presenga forte de
um indigenismo ndo-governamental. Focarei aqui naquela que considero a principal
dessas instituicdes, a Comissdo Pro-indio do Acre (CPI-AC). A participacdo da CPI-AC
no indigenismo ambiental acreano esta relacionada com a inserc¢do dos povos indigenas
na sociedade acreana a partir do fomento a formacéo escolar e politica desses povos.

Atuando, tanto no nivel regional como no nivel local, a CPI-AC, no Acre, foi
vanguardista ao apresentar conceitos e praticas ambientais aos diversos povos indigenas
nas aldeias. Esse envolvimento direto se deu atraveés de processos pedagdgicos de
formacdo de professores e agentes agroflorestais indigenas. Introduzindo e difundindo,
nesses cursos de formacdo, conceitos e praticas relacionadas ao desenvolvimento
sustentavel. No decorrer da segunda metade dos anos 1990, as discussdes se
aprofundaram nos cursos especificos de formacdo de agentes agroflorestais e,
posteriormente, nos processos de etnomapeamentos e de elaboracao de planos de uso de
recursos naturais, que seriam tomados como referéncia da politica publica indigenista
estadual de gestéo territorial e ambiental das terras indigenas.

Esse processo pedagadgico levado a cabo pela CPI-AC é anterior a propria politica
de desenvolvimento sustentavel do governo estadual, assumida no inicio da década de
2000. Ele tem sua origem na década de 1980, com os cursos de formacéo de professores
indigenas da CPI-AC, que ja apresentavam, em seus programas de ensino, tematicas
socioambientais e discussdes sobre ocupacéo territorial e manejo dos recursos naturais
(Monte, 1996).
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A ampliacéo das acdes de formacdo pedagdgica dos professores indigenas para
uma formacdo ambientalista dos agentes agroflorestais foi iniciado em 1996 com o
primeiro curso de formacdo de agentes agroflorestais indigenas. Em seus primeiros seis
anos, foi financiado principalmente pelo Subprograma Projetos Demonstrativos tipo A
(PD/A)/Projeto Piloto para Conservacdo das Florestas Tropicais do Brasil (PPG7),
gerenciado pelo Ministério do Meio Ambiente (MMA).

Esses cursos tiveram e tém, a finalidade de instrumentalizar os indios acreanos
para enfrentarem a situacao criada pela demarcacdo das terras indigenas: uma situacdo de
restricdo territorial, baseada numa delimitacdo fisica e aumento demografico, com o
consequente aumento da escassez material, que tornaram essencial a conservagdo dos
recursos naturais/ambientais presentes nas areas demarcadas. Para entender e atender as
demandas dessa situacdo, era necessario formar pessoas das comunidades que pudessem
mobilizar as aldeias em torno da discussao especifica do uso desses recursos e atuarem
como “multiplicadores” de conceitos ambientalistas e novas praticas de conservacéo em
suas respectivas aldeias.

Os cursos de formacdo de AAFIs foram, portanto, criados com essas bases. A
metodologia consistia, basicamente, na formacao em cursos presenciais e na atribuicéo
aos alunos de obrigacdes curriculares a serem cumpridas nas aldeias como, por exemplo,
fazer diagndsticos ambientais e propor intervencdo com base nas opinides e
reivindicacdes colhidas diretamente entre os moradores. A base dessas a¢des era a criacao
de sistemas agroflorestais nas aldeias como um caminho pedagdgico e de acgdo
transformadora. Esses sistemas agroflorestais ou agroflorestas constituem consércios
com grande diversidade de espécies exdticas e nativas. Combinando espécies perenes
anuais e plurianuais do rocado, com plantas medicinais, ornamentais e frutiferas de
interesses variados que contribui para a seguranca alimentar da populacdo indigena. Além
disso a agrofloresta oferece o suprimento de materiais como lenha, palha, madeira para
construgdes, além de contribuir para a recuperacdo de areas degradadas, aproximacéao de
cacas no entorno da aldeia.

Nesses SAFs, os indios podiam inserir inovacles trazidas de fora, tais como
construgdo de viveiros, producdo de mudas, assim como 0s conhecimentos técnicos sobre
as plantas exoticas, etc. Algumas das praticas e técnicas empregadas ja faziam parte das
praticas agricolas indigenas e, por essa razdo, tiveram rapida aceitacdo entre os alunos
dos cursos que viam as agroflorestas como formas diferentes de cultivo, mas da mesma

“natureza” de seus roc¢ados.
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Os participantes destes cursos eram escolhidos entre moradores das aldeias.
Renato Gavazzi (2012), um dos principais formuladores dessas ac¢oes, define o perfil dos
AAFIs e 0 objetivo de suas agdes nos seguintes termos:

Sao homens na faixa etaria entre 18 e 45 anos. Grande parte dos
AAFIs foi alfabetizado por professores indigenas e € bilingue nas
modalidades oral e escrita. Eles foram escolhidos para a fungéo
pelas liderancas de suas comunidades e participam do programa
de formacdo da CPI/AC que tem como objetivo valorizar,
intensificar e expandir os conhecimentos e as praticas de gestdo
territorial e ambiental nas terras indigenas, por meio de
processos educacionais, técnicos, profissionalizantes, integrados

a educacdo basica. (Gavazzi, 2012: 31).

Podemos perceber que, do ponto de vista dos formuladores da formacdo dos
agentes agroflorestais indigenas, 0s cursos aproximariam os indios aos conceitos e novas
praticas ambientais, fomentando capacidades profissionais em individuos para realizar
intervengdes e propor possiveis solugdes para implementar o “manejo sustentavel” de
seus territérios. Como vimos no capitulo anterior, algumas dessas praticas acabaram
sendo assimiladas pelos sistema de manejo realizado nas aldeias.

Os cursos de formacdo de AAFIs sdo realizados desde 1997 no “Centro de
Formagao dos Povos da Floresta”, um sitio de 20 hectares situado na area rural de Rio
Branco, que funciona como um centro pedagdgico para a formacdo de professores,
agentes agroflorestais e agentes de salde indigena. Para a formacdo de agentes
agroflorestais, o centro recebe alunos dos varios povos indigenas do estado. Eles passam
entre 30 e 45 dias “imersos” nos cursos de implementacdo de sistemas agroflorestais,
aprendendo a enriquecer e recuperar areas degradadas, a fazer o manejo de palha, o
plantio e manejo de frutiferas e de hortas organicas, a reciclagem de madeira e técnicas
de construcdo de viveiros (CPI-AC, 2000). Além disso, hd também uma formacéo
politica, com a participacdo dos AAFIs em cursos e palestras sobre legislagdo ambiental
e indigenista, além de discussao sobre as politicas ambientalistas e indigenistas estaduais.

Complementando os cursos presenciais, sdo realizadas “assessorias” in loco, com
visitas periddicas de técnicos da CPI-AC, ou ‘assessores’, que se deslocam para as aldeias

afim de estabelecer um didlogo com a comunidade, realizar diferentes atividades e a¢fes
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relacionadas a educacdo ambiental, além de ajudar no debate dos AAFIs com outros
membros das aldeias (professores, agentes de saude, alunos e comunidade em geral).
Nesses trabalhos de campo, prioriza-se a elaboragcdo de planos de uso dos recursos
naturais. Também fazem parte da formagao dos AAFIs, os chamados “intercambios”, ou
seja, visitas feitas pelos alunos a outras terras indigenas para se familiarizar com
diferentes experiéncias locais.

Nas aldeias, a atuacdo dos AAFIs contempla um amplo leque de acGes, incluindo
0 manejo e a conservacgdo dos recursos naturais e agroflorestais; a criacao e conservagado
de animais silvestres e domesticos; articulacéo politica junto as suas comunidades; acdes
de vigilancia e fiscalizacdo; pesquisas, mapeamentos, levantamentos, diagnésticos e
inventarios sobre os recursos naturais e agroflorestais. Em alguns casos, eles fazem
levantamentos e a sistematizacfes de espécies nativas que ajudam a organizar as
demandas locais por alimentos, materiais de construcdo, entre outros. Como destaca
novamente Gavazzi, os agentes agroflorestais também sdo veiculadores de ideias e

praticas originadas na sociedade ndo-indigena:

[Os AAFIS] se destacam para levar as “novas ideias” e os
conhecimentos para a gestao territorial, mostrando atraves de
suas praticas e discutindo com as suas comunidades as varias
maneiras de trabalhar na producéo de alimentos, na protecéo do
territorio, do meio ambiente e no desenvolvimento comunitario.
Eles mesmos se definem como “mensageiros”’, pois estdo sempre
levando as informacdes e as novidades para dentro de suas
comunidades, logo apds a finalizacdo de um curso, um seminario,
uma viagem de intercambio ou de uma reunido realizada fora da
Terra Indigena. Estdo num constante movimento de reunir suas
comunidades para reafirmar a relevancia social de seus

trabalhos para a gestdo da Terra Indigena (Gavazzi, 2014: 63).

Nesse sentido, as praticas dos agentes agroflorestais nas aldeias ganharam uma
capilaridade principalmente nas familias dos agentes agroflorestais. Em muitas aldeias,
como as da Terra Indigena Igarapé do Caucho, essas praticas e conceitos tém ainda um

alcance restrito e ainda ndo conseguiram ganhar uma escala maior de difuséo.
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Para financiar as acdes politico-pedagogicas, uma alianca entre a CPI-AC, com
seus parceiros e financiadores e o governo estadual propiciou um fluxo continuo de
investimento nos cursos de formacdo e em projetos com foco na implementacdo de
agroflorestas nas aldeias. Entre 1996 e 2002, o projeto “Implantacdo ¢ Manejo dos
Recursos Agroflorestais em Terras Indigenas” foi financiado com recursos do Ministério
do Meio Ambiente e do Programa Piloto para a Protecdo das Florestas Tropicais (PPG7).
Em 2001, com esses recursos, foi promovido o 1° Curso de Gestdo Territorial na Terra
Indigena Campinas/Katukina, quando foram debatidos “femas relacionados a gestao
ambiental da Terra Indigena Campinas, tais como protecdo e conservacao do territorio,
atividades produtivas e planos de uso de recursos naturais ” (CPI-AC, 2001). Entre 2004
e 2006, a AMAAIAC e a CPI-AC, com o apoio da ONG The Nature Conservancy (TNC),
realizaram o projeto “Gestdo Territorial e Ambiental em Terras Indigenas no Estado
do Acre”, para assegurar o apoio técnico aos AAFI ja formados e remunera-los. Entre
2004 e 2008, com recursos do projeto “Conservagdo Transfronteiriga do Alto Jurud e
Serra do Divisor (Brasil-Peru)”, promoveu a elaboracdo de oito Etnomapeamentos em
Terras Indigenas localizadas na faixa de fronteira Brasil/Acre - Peru/Ucayali”®?. No
ambito desse projeto, foram realizadas dezenas de oficinas nas Tls Kampa do Rio
Ambonia; Kaxinawa/Ashaninka do Rio Breu; Kaxinawa do Rio Humaité e nas trés terras
indigenas Huni Kuin do municipio de Jord&o.

De 2010 a 2012, a CPI-AC e a AMAAIAC desenvolveram o projeto
“Fortalecendo Experiéncias Agroflorestais Indigenas no Acre”. Esse projeto apoiou
experiéncias agroflorestais desenvolvidas pelas comunidades de quatro terras indigenas
dos rios Jordéo e Breu e fortaleceu acordos de uso dos recursos naturais desses territorios
por meio de viagens de assessoria técnica e fomento ao plantio. O projeto foi renovado e
ampliado em 2013, sob a denominacdo “Gestdo Indigena no Acre”, contando com
recursos do Programa Petrobras Ambiental. Nos objetivos desse projeto estavam, além
de apoio a remuneragdo dos AAFI, a producédo de oficinas sobre mudangas climaticas e
servigcos ambientais nas aldeias.

Esse fluxo continuo de recursos e projetos permitiu que fosse formado ao longo
dos anos um numero significativo de agentes agroflorestais. Também nesses projetos

verificou-se a centralidade da categoria “gestdo ambiental”. Atualmente, existem no Acre

52 Terra Indigenas Kampa do Rio Amonea — 2004; Terra Indigena Kaxinawa/Ashaninka do Rio Breu - 2004;
Terra Indigena Kaxinawa do Rio Humaitd — 2005; Terra Indigena Kaxinawa do Rio Jorddo — 2005; Terra
Indigena Kaxinawa do Baixo Rio Jorddo — 2005; Terra Indigena Kaxinawa do Seringal Independéncia — 2005;
Terra Indigena Poyanawa — 2006;Terra Indigena Nukini — 2006.
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179 AAFIs, de 14 povos em 30 terras indigenas e um numero maior de indigenas que
fizeram parcialmente os cursos sem, no entanto, se formarem (Gavazzi, 2014). Em 2009,
a CPI-AC conseguiu a aprovacdo pelo governo estadual do curriculo dos Agentes
Agroflorestais Indigenas como um curso técnico. A partir dai, 33 alunos foram formados
no curso médio profissionalizante (idem).

Todo esse processo pedagdgico causou impactos significativos nas aldeias. Ndo
tanto pelas préticas agroflorestais, mas por difundir os conceitos, préticas e politicas
ambientalistas. Além disso, o impacto mais significativo talvez seja a emergéncia dos
AAFIs como um novo ator politico que passou a influenciar as tomadas de decisdes gerais
tanto na escala das aldeias, como nas relaces externas. Essa dimensdo politica se
organizou regionalmente com a criagdo, em 2002, da AMAAIAC, cujo objetivo principal
é a defesa dos interesses dos AAFIs. Essa institucionalizacdo abriu caminho para que 0s
agentes agroflorestais ganhassem uma autonomia relativa, podendo participar
diretamente de parcerias e articulagcbes com instituicbes governamentais e da sociedade
civil, além de executar programas relacionados a suas atividades.

Em composicdo com a formacdo dos agentes agroflorestais, outro processo
fundamental e inaugural do campo do indigenismo ambiental, sdo chamados
“etnomapeamentos” e “planos de uso”, estes Ultimos renomeados posteriormente de
“planos de gestao”. Eles também tem origem no programa de formac&o de professores,
com destaque para disciplina “geografia indigena”, o embrido do que viriam a ser os
etnomapeamentos e também 0s etnozoneamentos. A publicacao do “Atlas Geografico
Indigena do Acre”, que resultou de cursos de geografia indigena entre 1993 e 1996, ¢ um

marco do inicio da ‘populariza¢cdo’ de (etno)mapeamentos nas terras indigenas do Acre.

Esses processos relacionados a etnomapeamentos e planos de gestdo ndo € uma
exclusividade do estado do Acre e nem da CPI-AC. No Brasil, além da CPI-AC, esses
processos conjugados de mapeamentos e gestdo territorial e ambiental vém sendo
utilizados por vérias organizacdes sociambientalistas, indigenistas e indigenas. Algumas

delas passaram a se organizar em rede — como a RCA, por exemplo® - com o objetivo de

% A Rede de Cooperacdo Alternativa (RCA) é constituida por 10 organizagdes indigenas, indigenistas e
socioambientalista: Associagdo Terra Indigena do Xingu (Atix), Centro de Trabalho Indigenista (CTI), Comissdo
Pro-indio do Acre (CPI/AC), Comissdo Pré-Yanomami (CCPY), Conselho das Aldeias Wajapi (Apina),
Federagdo das Organizages Indigenas do Rio Negro (Foirn), Hutukara Associagdo Yanomami (HAY), Instituto
de Pesquisa e Formacdo em Educagdo Indigena (lepé), Instituto Socicambiental (ISA), Organizacdo dos
Professores Indigenas do Acre (Opiac), Associagdo Comunidades Timbira do Maranhdo e Tocantins (Wyty-
Caté).
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influenciar as politicas publicas indigenistas, prioritariamente as territoriais e
socioambientais; ajudando a ampliar estas acBes em dezenas de terras indigenas,
principalmente na Amazonia.

Para grande parte dessas organizagdes, os mapeamentos compdem a formacéo e a
gestao territorial e ambiental que, por sua vez, consiste em acdes direcionadas ao controle
territorial e protecdo ambiental das terras indigenas, assim como ao desenvolvimento
social e econdmico de seus habitantes, amparados nos processos de formacao indigena.
Nesse conjunto, destacam-se experiéncias de gestdo ambiental que foram nomeadas de
formas diversas, conforme processos proprios e temas prioritarios. Temos, por exemplo:
“planos de gestdo territorial”, “etnomapeamentos”, “etnozoneamentos”, “diagnosticos

2 <6 2 <6

etnoambientais participativos”, “planos de protecao territorial”, “planos de vida”, “planos
de acdo”, “programas de gestdo”, entre outros.

Em torno desses instrumentos de gestdo, orbitam diversas questdes e temas tais
como: a valorizacdo da identidade e a revitalizacdo cultural; o direito de protecdo aos
conhecimentos tradicionais; a educacdo escolar diferenciada; a questdo da seguranca
alimentar, relacionadas geralmente as atividades de caca, pesca, coleta/extrativismo e
rocados; a saude tradicional e o fortalecimento/resgate da medicina indigena. E as
questBes relacionadas aos territérios, como protecdo, vigilancia, demandas de
regularizacdo fundiaria e ampliag&o do territorio.

Como ja indicamos, no caso especifico do Acre, os cursos de formacdo de
professores indigenas e agentes de salde indigenas, oferecidos pela CPI-AC desde a
década de 1980, estdo na origem dos mapeamentos. Eles faziam parte de um componente
didatico da disciplina “geografia indigena”. Nessa disciplina os alunos - futuros
professores indigenas - elaboravam mapas a partir do conhecimento que tinham de seus
territorios. Esses mapas eram chamados “mapas mentais”.

Progressivamente, esse processo de mapeamento ganhou maior importancia
como base em discussdes sobre 0s ambientes e seus usos. Passou a ser chamado de
“Cartografia Indigena” e migrou também para a formac¢do dos AAFIs. A partir desse
momento, os AAFIs comecaram a produzir mapas que abordavam uma grande
diversidade de temas que faziam parte de suas vidas cotidianas e, adicionalmente, serviam
para auxiliar na reflexdo sobre as atividades de manejo dos recursos naturais/ambientais.
Ajudavam nos levantamentos e sistematizacdo de diagnosticos da situacao de abundancia

dos recursos naturais, no monitoramento das areas que sofriam invasdes (de cacadores,
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pescadores ou madeireiros) e tentavam, sem muito sucesso, destinar zonas para a
conservacao dos recursos naturais: caga, pesca, quelonios, palheiras, etc.

Nesse primeiro momento, o etnomapeamento ainda era um trabalho solitario,
restrito quase que exclusivamente aos agentes agroflorestais e seus familiares. As
primeiras experiéncias como trabalho coletivo nas aldeias aconteceram no inicio da
década de 2000 em algumas aldeias Huni Kuin do rio Jorddo e entre os Ashaninka do rio
Amonea, ainda no contexto dos cursos de formacdo de professores, como atividades
curriculares complementares do programa de formacao.

A partir de 2002/2003, os etnomapeamentos passaram a ser realizados nas terras
indigenas como uma parte das atividades de campo dos cursos dos AAFIs, ampliando seu
alcance para além dos cursistas. As chamadas “oficinas de etnomapeamento
participativo” tinham duracdo de uma a duas semanas e contavam com uma participacao
varidvel de pessoas das aldeias que buscavam elaborar, coletivamente e de formas
diversas, mapas mentais tematicos e georeferenciados sobre temas como: hidrografia,
ocupacdo, pesca, caca, fluxo de caga, areas de uso, vegetacdo, historia e invasoes.
Posteriormente, essas informacbes produzidas localmente eram lancadas sobre as
imagens satélites das terras indigenas, incorporando e dando uma materialidade
cartografica mais precisa aos conhecimentos que 0s povos tém de seus territorios.

Com o tempo, esses mapas passaram a ser adaptados aos sistemas geograficos de
informacdo (SIGs). Alguns autores defendem esses mapeamentos como uma importante
ferramenta para efetivar a sustentabilidade nas terras indigenas pois permitem visualizar
varios temas relevantes sobre a interacdo do meio ambiente com as comunidades
indigenas, tais como: localizagdo dos principais recursos naturais e padrdes culturais de
seus usos, localizacdo de conflitos e invasdes das terras indigenas, ocupacao espaciais nas
terras indigenas, localizacao das areas prioritarias para recuperacdo ambiental (Trancoso,
2012 :122).

Com as informagOes produzidas nos mapeamentos e com assessoria de técnicos
da CPI-AC e dos agentes agroflorestais, as familias das aldeias foram formulando “Planos
de Uso dos Recursos Naturais”. Com isso, esperava-se que as comunidades e
organizacOes indigenas pudessem elaborar elas mesmas planos de uso desses recursos,
projetos de gestdo territorial e acdes de vigilancia para serem apresentados ao governo.

A partir de 2004, como parte do ja citado projeto “Gestao Territorial e Ambiental
em Terras Indigenas no Estado do Acre”, esses acordos de uso do territorio e dos recursos

naturais passaram a receber o nome de “Plano de Gestao Territorial ¢ Ambiental”. Além
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de uma funcéo pedagogica, eles também passaram a ser uma ferramenta da politica de

gestdo ambiental, como fica claro neste trecho da dissertacdo de mestrado de Gavazzi:

A importancia e a utilizacdo dos mapas como ferramenta
pedagogica, politica e de planejamento do uso, manejo e
conservagao dos recursos naturais, foi acentuada por meio de um
conjunto de préticas cartograficas focado na utilizacdo dos
mapas pelos agentes agroflorestais como ferramentas
necessarias para o planejamento e a gestdo de suas acdes em
seus territorios, mas também para propoésitos politicos como
expor, por meio de um suporte amplamente compreensivel, suas

opinides e reivindicagdo de direitos” (Gavazzi, 2012: 135).

O resultado desse processo foi a elaboracdo de dezenas de mapas bilingues e de
oito Planos de Gestdo Territorial e Ambiental. Dois desses planos foram publicados e se
tornaram pioneiros nesse género de publicacdo: o Plano de Gestdo Territorial e Ambiental
da Terra Indigena Kampa do Rio Aménea (2007), elaborado pela APIWTXA,
AMAAIAC e CPI-AC, em versdo bilingue (lingua asheninka e portuguesa); e o Plano de
Gestdo Territorial e Ambiental da Terra Indigena Kaxinawa e Ashaninka do Rio Breu
(2007), elaborado pela AKARIB, AMAAI/AC e CPI-AC, também em versdo bilingue
(Hatxa Kuin e portugués). O “Plano de Gestdo das Trés Terras Indigenas Kaxinawa do

Jordao”, também bilingue, também foi publicado em 2012.

1.5 INSTITUCIONALIZACAO E PARTICIPACAO A
PARTICIPACAO INDIGENA NO INDIGENISMO AMBIENTAL
ACREANO.

Finalizo este capitulo apresentando alguns apontamentos sobre o modo de
participacdo indigena no campo do indigenismo ambiental acreano. Essa participacéo,
que é sobretudo politica, se deu basicamente de duas maneiras. A primeira esta
relacionada as organizagdes ou associacdes indigenas constituidas como “organizacdo da

sociedade civil”. Burocratizadas, elas servem como receptoras e mediadoras dos projetos
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ambientalistas presentes no campo do indigenismo ambiental. A outra forma de
participagdo politica indigena se deu com a institucionalizagdo de uma representacéo
indigena governamental, criada e inserida no organograma do governo do estado.

Os indios do Acre transitam por essas duas vias, compondo o campo do
indigenismo ambiental como uma forga politica expressiva, ocupando espacos de poder.
Mesmo se essas novas “organizagdes modernas” (Schroder, 1999) resultam de uma
“inducdo” gerada externamente, ou seja, advinda das exigéncias que pautam o campo do
indigenismo ambiental (Souza, 2010), € importante percebé-las, também, como uma
expressdao da agencialidade indigena, de suas demandas por autonomia e por
protagonismo.

Os antecedentes da participacdo indigena encontram-se no proprio processo de
reconhecimento territorial e de suas existéncias étnicas. Foi nesse contexto que 0s povos
indigenas do Acre identificaram a necessidade de dialogar com as varias instancias que
se apresentavam a eles, como organizacGes da sociedade civil, e também bancos
financiadores e agencias do governo federal, principalmente a Funai, que implementavam
projetos vinculados ao PMACI. Essa “participacao” indigena era parte dos compromissos
acordados entre o governo federal e os financiadores internacionais.

Além disso, com o processo de reconhecimento étnico-territorial dos povos
indigenas no Acre, surgiram varias novas liderancas indigenas que possuiam a capacidade
de dialogar com instancias do governo e organizacGes aliadas. Essas liderancas
precisavam entender o mundo dos brancos. Aprender a se ver ndo mais como “caboclos”,
mas como indigenas de uma determinada etnia, portadores de direitos especificos,
sobretudo territoriais. Para isso, precisavam se organizar em modelos de representacédo
aceitos pelos governos e parceiros do campo indigenista.

Por sua vez, 0s processos de reconhecimento étnico-territorial também mostraram
as liderancas indigenas que os dialogos realizados no ambito das relagdes interétnicas
com agentes de governo seriam, a parti dali, formalizados e institucionalizados. Eles
seguiriam regras, normas, protocolos, estabelecidos por varios entes estatais
“fantasmagoricos” (Little, 2006), que ndo estavam presente fisicamente na situacao, mas
se manifestavam com regras “impessoais” ¢ relativamente rigidas. A “participagdo”
indigena, nesse contexto de incipiente reconhecimento territorial, esteve limitada as novas
liderancas indigenas e, mesmo assim, elas participavam somente na qualidade de

“informantes”.
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Em 1985, com apoio principalmente da regional da Amazoénia Ocidental do
Conselho Indigenista Missionéario (CIMI), foi fundada a Unido das Nagdes Indigenas do
Acre e Sul Amazonas (UNI/Acre)®*, que representou os interesses dos povos indigenas
do Acre e do sul do Amazonas no periodo que vai do reconhecimento territorial, em
meados da década de 1980, ainda no contexto do PMACI, até o inicio da década de 2000,
quando se desintegrou. Pimenta (2016) sintetizou o processo de criacdo dessa organizagéo

regional:

A partir de 1982, assembléias indigenas regionais comegaram a
ser organizadas periodicamente em Rio Branco. Rejeitando a
identidade negativa de “caboclo”, os povos indigenas do Acre
afirmam positivamente sua indianidade e etnicidade e passam a
reivindicar junto ao governo federal a demarcacdo de suas
terras. Essa organizacgao politica dos indios do Acre se fortaleceu
em 1986, quando liderancas de diferentes povos, reunidas em Rio
Branco durante a terceira assembleia indigena do Acre e do Sul-
Amazonas, decidiram pela criacdo de uma organizacao indigena
regional: a Unido das Nacgdes Indigenas do Acre e do Sul-
Amazonas-UNI/Acre (:12).

Inicialmente, 0 movimento nasceu com as liderancas de aldeias que tinham
capacidade de dialogo diante do mundo institucionalizado e burocratizado dos brancos,
representado nos funcionarios da Funai e do Incra. Essas liderancgas tinham legitimidade
de representacdo, mas sem organizacdo formal e institucionalidade, pouco podiam
influenciar as decisdes de governo. E no sentido de mudar esta situacdo que
progressivamente ocorre a criagdo de uma politica indigena institucionalizada.

Apos o fim dos projetos territoriais e sociais vinculados ao PMACI, a UNI/Acre
se formaliza e passa a reivindicar a ocupacdo em espacos de decisdo em representacdes
de 6rgdos federais no estado, principalmente na Funai e, posteriormente, também na
Funasa. Esse foi 0 modo adotado para continuarem mantendo alguma influéncia nas
politicas publicas indigenistas federais na regido. Com essa institucionalizagdo, as

liderancas indigenas conseguiram ocupar alguns cargos, inclusive o de administrador da

% A UNI/Acre foi oficialmente ccriada em 1985 e legalizada em termos formais, em 1991.
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Funai em Rio Branco, com Manuel Gomes Kaxinawa, a época morador da Terra Indigena
Igarapé do Caucho, exercendo o cargo de coordenador regional do 6rgéo indigenista. Sua
experiéncia durou pouco mais de um ano, quando deixa o cargo por uma série de razdes
que véo desde boicotes do corpo técnico até a falta de capacidade administrativa e de
execucdo da propria gestdo indigena.

Algumas liderancas vinculadas a UNI/Acre ocuparam também grande parte dos
postos indigenas da Funai, localizados nos municipios; uma ocupagdo que perdura até
hoje. Nessa condicdo de “vinculada” ao estado, a UNI/Acre conseguiu ainda obter
algumas fontes de financiamento. O principal recurso veio de um convénio com a
FUNASA que possibilitou & UNI/Acre assumir e executar as a¢des de salide na regido da
Amazoénia Ocidental nos Distritos Sanitarios Especiais Indigenas de Saude (DSEIS) do
Alto Purus e Jurud.

Essa participacdo e agencialidade como representante da coletividade dos indios
do Acre no governo e depois como executor de politicas publicas, se estendeu até o inicio
dos anos 2000, quando disputas internas associadas a acusacoes de malversagéo e desvios
de recursos do convénio com a FUNASA levaram primeiro a agonia e depois a
desintegracao da organizacéo.

Com o fim da UNI/Acre, em seu lugar surgiu a Organizacdo dos Povos Indigenas
do Acre e Sul do Amazonas (OPIM), mas até 0 momento, em razdo de questdes
associadas a atual extrema fragmentacdo internas, essa associacdo ndo conseguiu
construir uma legitimidade para representar os povos indigenas dessa regido como um
todo. Ap0s a experiéncia da UNI/AC e sua derrocada no inicio dos anos 2000, parece nao
existir, hoje, condicdes objetivas para uma representacao que articule de forma coletiva
todos os povos indigenas do Acre.

Marcante nesse processo de fragmentacdo das organizacGes indigenas, foi a
transferéncia de responsabilidade do projeto de licenciamento da BR 364, que sai das
maos do governo federal e passa para o governo estadual. Como ja vimos, esse processo
provocou mudancas nas relagbes interétnicas locais, que deixaram de ser
preferencialmente mediadas pelo ‘indigenismo territorial federal’, representado pelo
PMACI e a Funai, e passaram a ser mediada por um incipiente ‘indigenismo ambiental
estadual’, operado principalmente pela SEMA-AC, ou seja, com tez ambientalista.

Dessa forma, o0 modelo que o governo estadual procurou criar para se relacionar
com os indios passou a ser um elemento essencial. As mudangas no interior da politica

estadual, com a insercdo de um projeto de desenvolvimento sustentavel no contexto geral
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do desenvolvimento econémico acreano, impactaram e ajudaram a criar novas formas de
representacdo politica para os indios. Esses projetos, diferentemente da questo territorial,
que foi uma questdo mais geral e seguia pardmetros generalizadores, esses projetos
relacionados ao novo desenvolvimento sustentavel, eram direcionados mais localmente.
Para as aldeias e terras indigenas especificas.

Assim, surgiram varias organizagdes indigenas locais ou que representavam
grupos especificos cujo objetivo inicial era dialogar com o governo e esses projetos. Além
dessas representacdes e organizagdes e associacdes fragmentadas por locais especificos,
foi também formalizada uma representacéo indigena nos quadros do governo estadual.

Apesar de ter suas especificidades, o surgimento de organizacGes indigenas no
Acre como “organizacdes da sociedade civil” ndo ¢ um movimento exclusivamente
acreano. Ele se inscreve no processo de surgimento de outras associagdes indigenas que
se espalharam por toda a Amazonia a partir do final da década 1980 (Albert, 2000). Uma
das razbes dessa dinamica foi a Constituicdo de 1988, cujo artigo 232 possibilitou que
associacdes indigenas pudessem se organizar como “pessoa juridica”. Como outros
fatores importantes, Albert (idem: 197) também elenca: o processo de retracdo do estado
na gestdo direta da questdo indigena; o esvaziamento da Funai, restringindo suas
responsabilidades as questdes territoriais; e, no plano mais amplo, as questdes relativas a
emergéncia do ambientalismo e do “mercado de projetos” globais vinculados a ele
vinculados.

Esses fatores afetaram diretamente e qualitativamente o papel do “movimento
politico” das organizacdes indigenas mais abrangentes, como a UNI/Acre. Com pouca
institucionalizagéo, com pautas voltadas essencialmente para reivindicagdes territoriais e
assistenciais dirigidas a um estado tutor (idem), esse tipo de organizacdo perdeu
progressivamente sua razao de ser. Sobre esse processo mais abrangente, Albert afirma,

em sintese

Passamos de um movimento conflitivo de mobilizacdo
etnopolitica informais (1970-1980) que tinha por interlocutor o
estado, para a institucionalizacdo de uma constelacdo de
organizacOes onde as funcGes de servigo, econdmico e social,
sdo cada vez mais importantes e cujos interlocutores pertencem
a rede de agéncias financiadoras nacionais e internacionais,

guer seja governamentais ou ndo governamentais [...] passou-se
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entdo de uma “etnicidade estritamente politica”, embasas em
reivindicacOes territoriais e legalistas, para o que se poderia
chamar de “etnicidade de resultados”, na qual a afirmacgdo
identitaria se tornou pano de fundo para a busca de acesso ao
mercado de projetos abertos pelas novas politicas de

desenvolvimento (local/sustentavel) (Albert, 2000: 198).

No Acre, esse processo de transi¢do para uma “etnicidade de resultados”,
relacionado aos projetos ambientalistas, tomou uma configuracdo propria. Nesse estado,
misturam-se organizagdes da sociedade civil, entre as quais as novas associagdes
indigenas, agencias financiadoras, brasileiras e multilaterais, e agéncias de cooperacéao
bilateral, todos esses atores estdo relacionados com projetos que consideram
“sustentaveis”.

Com efeito, os varios projetos, ja elencados anteriormente, que tinham 0s povos
indigenas e suas incipientes associacdes como “clientes”, estiveram, at¢ meados da
década de 2000, relacionados com o asfaltamento das estradas BR 364 e 317. Nesse
contexto peculiar, o processo de revisdo do componente indigena do Eia-Rima da BR-
364 e a intensificacdo das negociagdes com o6rgdos do governo estadual também
estimularam a criacdo de associacBes indigenas locais. Essas associacdes nao
representavam todos os indios ou a coletividade indigena regional. Elas representavam as
aldeias e as terras indigenas impactadas pelos empreendimentos e passaram a atuar como
interlocutoras das acdes de mitigacao.

Nesse sentido, o plano de mitigagdo cumpriu um papel importante. Ele permitiu
que as organizacOes e liderancas indigenas locais se relacionassem diretamente com
setores do governo, deixando para segundo plano a atuacdo da UNI/AC. Assim,
liderancas, professores, agentes indigenas de saude e agentes agroflorestais indigenas se
mobilizaram para criar e registrar organizacdes de representacdo de seus respectivos
povos, terras indigenas ou aldeias. Atualmente, existem dezenas de associa¢fes de base
local. Em cada terra indigena ha pelo menos uma associacdo. Além dessas associa¢es
com base local, também foram criadas associagdes indigenas de professores, agentes
agroflorestais, mulheres e artesdes.

Porém, apesar das representacbes locais, da rotina de consultas e dos
levantamentos de demandas que ocorriam, na maioria das vezes, em audiéncias publicas,

as politicas publicas e as agdes dos projetos, paradoxalmente, continuavam as mesmas. A
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participacdo dos indios nas consultas cumpriam uma obrigacdo imposta pelos
financiadores, principalmente o BID e BNDES, aos projetos governamentais, mas néo ia
além das consultas formais. Ou seja, as organizagdes locais ndo tinham, nesse primeiro
momento, a forca politica que a UNI/Acre mostrou no momento anterior.

Com a crise da UNI/AC, as associacdes indigenas locais foram paulatinamente
preenchendo o espaco politico deixado e se tornando essencial para o processo de
adequacdo dos planos de mitigacdo e dos componentes indigenas dos EIA-RIMA das
estradas. Lembramos também que na década de 1990, apds a transferéncia de
responsabilidades desses empreendimentos para 0 governo estadual, os estudos para
aferir os impactos ambientais nas terras indigenas estavam sendo elaborados unicamente
com o proposito de viabilizar as obras. Nesse contexto, 0 nimero de organizagdes e
associacOes indigenas locais comegou a crescer e passaram a se relacionar diretamente
com o governo. Foi o caso, por exemplo, das associacfes Katukina (AKAC e AKSERG)
e das associa¢cdes Huni Kuin (Colonia 27, APAHC e APROKAP), cujas liderangas
participaram ativamente do processo de revisao do EIA-RIMA e da defini¢do dos planos
de mitigacao e compensacao para suas respectivas terras.

A partir dos anos 1990, também cresceu a exigéncia, por parte do governo
estadual, para que as organizagdes indigenas fossem formalizadas, burocratizadas. Esse
processo era considerado necessario para que elas se tornassem operantes na interlocucao
com 0s setores governamentais e ndo governamentais responsaveis pela implementacéo
dos projetos de politicas publicas. Essa exigéncia de formalizacdo encontrou muitas
dificuldades e, em muitos casos, ainda estd longe de ser cumprida. Apesar das enormes
dificuldades, as associa¢des possibilitaram aos povos indigenas do Acre acessar por conta
prépria, ou assessorados por aliados indigenistas e ambientalistas, alguns recursos para a
implementacdo de seus projetos locais. Sdo essas associacdes indigenas locais que
possibilitam aos indios do Acre estarem inseridos no “mercado de projetos”.

Com a consolidacdo do modelo de representacdo indigena dispersa, diluida em
dezenas de organizacg6es locais, cresceram também as criticas aos formatos das audiéncias
publicas. O fato é que os indios nunca conseguiram se colocar de forma adequada nesses
rituais interétnicos criados e fomentados pelos ‘brancos’. Reclamavam principalmente,
do tempo de duracdo dessas audiéncias e da falta de tempo para expressarem suas
demandas. Além disso, com o inicio do primeiro mandato da FPA, os indios também se

perceberam como “socios” do “governo da floresta”, 0 que permitiu que as liderancas
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indigenas comecassem a usar essa visibilidade inédita e esse novo status para pressionar
0 governo.

As criticas e as tentativas de influenciar nas decisbes de governo levaram
liderancas indigenas e representantes das associacdes a demandar uma efetiva
representacdo indigena nas instancias de decisdo do governo estadual. Incialmente,
conseguiram essa representatividade nos planos de mitigacédo. Primeiro, sob coordenagéo
do MPF, participaram de uma comissdo interinstitucional para acompanhar a implantagéo
de medidas mitigadoras e a execucdo da obra. Essa comissdo era composta por
representantes do governo estadual, através do Deracre, do IMAC, da Secretaria de
Producdo e da Fundagdo Elias Mansur; representantes da Funai; do Ibama; do Ministério
Publico Estadual e das organizacdes indigenas UNI/Acre e Organizacdo dos Povos
Indigenas do Vale do Jurua (OPIAV]) e, ainda, por seis liderancas Katukina, Huni Kuin,
Yawanawa e Poyanawa, representantes das terras indigenas impactadas.

Em 2001, foi criada a Comissdo Estadual de Acompanhamento do “Programa de
Desenvolvimento Sustentavel do Estado do Acre”; um programa que funcionava como
uma espécie de “guarda-chuva” das politicas publicas do governo estadual. Para
acompanhar os projetos referentes aos povos indigenas presentes nesse Programa, foi
criada uma “Camara Indigena”, formada pela UNI/Acre e por organizagdes regionais e
locais: Organizacdo dos Povos Indigenas do Rio Envira (OPIRE), Organizacéo dos Povos
Indigenas do Rio Jurua (OPIRJ), Organizacdo dos Povos Indigenas do rio Tarauaca
(OPITAR), CPI-AC, CIMI, OPIAC e Associacdo dos Seringueiros Kaxinawa do Rio
Jordao (ASKARJ). A participacdo dessas associacdes locais ja era um sinal da mudanca
na correlacdo de forcas na representacao indigena no estado.

Nesse espacos institucionalizados, os representantes indigenas exerciam forte
pressdo politica. Foi um periodo de aproximacao entre os indios e o governo do estado.
Como me disse Narco Kaxinawa, lideranca da Terra Indigena Igarapé do Caucho que
participou dessas reunides: “Queriam que saisse a estrada, entdo acontecia muita
reunido e chamavam a gente pra decidir”. N0os governos da FPA, a preocupagédo de
atender as exigéncias dos financiadores para viabilizar os empréstimos internacionais,
necessarios para implementar a politica governamental de ‘“desenvolvimento
sustentavel”, foi um elemento central para estreitar as relacées entre indios e governo.

Durante esse processo de aproximacdo surgiu a demanda de criar uma
representacdo indigena no governo, capaz de articular e viabilizar os diversos projetos

existentes direcionados aos povos indigenas do estado. Até entdo, os Unicos aparatos
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administrativos existentes para se relacionar com as organizacdes e representantes
indigenas eram uma “assessoria indigena”, instalada no organograma da Secretaria de
Ciéncia, Tecnologia e Meio Ambiente (SECTMA); e o Departamento de Extenséo
Indigena, criado em 2001, na SEATER, para assumir a execucado das atividades relativas
a extensao e assisténcia técnica das propostas presentes nos programas de mitigacao.

Resgatando uma proposta da FPA formulada durante a campanha as elei¢es de
1998, as liderangas indigenas e a UNI/Acre, demandaram, ao longo de todo primeiro
mandato de Jorge Viana a criacdo de uma secretaria especifica para tratar das questfes
indigenas. No final de 2002, foi criada uma secretaria especificamente encarregada da
politica indigenista estadual. Esta Secretaria Extraordinaria dos Povos Indigenas (SEPI)
foi implementada pela Lei Complementar N° 115 de 31 de dezembro de 2002. Entre seus
objetivos estavam: garantir a sustentabilidade dos povos indigenas, a protecdo e
promocdo da cultura, contribuir para a formulacdo de politicas sociais e de
desenvolvimento sustentavel do governo, e assessorar e monitorar 0s programas e
projetos das secretarias e demais 6rgdos do governo do estado.

Contudo, a principal funcdo da SEPI nos poucos anos de sua existéncia, foi
exercer uma mediacdo entre as politicas publicas do governo estadual e as diversas
liderancas das aldeias e do movimento indigena regional. Enquanto existiu, a SEPI foi
dirigida por Francisco Piydko, uma lideranca Ashaninka da Terra Indigena Kampa do Rio
Amonea. Durante esse tempo, funcionou de forma “esvaziada”, com um or¢camento
minimo que mal permitia coordenar as politicas publicas indigenistas do estado.

Souza e all. (2010) afirmam que a criacdo da SEPI inaugurou um novo modelo de
representacdo do movimento indigena: a representacdo indigena governamental. Essa
nova forma de representacdo teria como objetivo desmobilizar as diferentes forcas
politicas do movimento e incorporar, seletivamente, a partir dos interesses do governo, as
demandas das comunidades indigenas no projeto politico e econdmico do estado. Na
mesma critica, também é defendida a tese que esses interesses passavam pela criacdo e/ou
disseminagdo  de  ideias como  “etnolevantamento”,  “etnomapeamento”,
“etnozoneamento” ¢ “etnodesenvolvimento” (idem).

De fato, no primeiro mandato da FPA, a SEPI teve um papel estratégico para as
pretensdes do governo estadual, articulando as a¢es compensatérias e mitigadoras nas
terras indigenas, sem que houvesse uma resisténcia articulada por parte das comunidades
e do movimento indigena. Aconteceu o que Souza e al. (2010) chamam de uma transi¢éo

da resisténcia a conciliacdo. Se historicamente os indigenas travaram intensas disputas
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com o estado, a partir da eleicdo da FPA, com seu slogan de “governo da floresta”, essa
situacdo se alterou significativamente e o governo do Acre conseguiu de certa forma
desmobilizar e controlar o movimento politico indigena, assumindo suas reivindicacoes
em suas ac¢des indigenistas.

Em 2007, ja no inicio do governo de José Arndbio (Binho), no terceiro mandato
consecutivo da FPA, a SEPI foi transformada em Assessoria Especial de Assuntos
Indigenas (AEPI), ligada diretamente ao governador, agora mais direcionada a
manutencdo do dialogo com as representagdes indigenas e para articulagdo dos varios
programa da secretarias destinados aos povos indigenas. O antigo secretario, Francisco
Piydko, assumiu essa nova fungdo. Contudo, essa mudanga foi considerada um
rebaixamento de status e um retrocesso pelos povos indigenas do Acre. Atualmente, no
governo de Sebastido Viana, que cumpre seu segundo mandado, a AEPI tem como
assessor a lideranca Huni Kuin Zezinho Kaxinawa. A finalidade da AEPI continua a
mesma, ou seja, assessorar o governador e outros 6rgaos do estado em suas relagdes com
0s povos indigenas. Funciona como uma espécie de conselheira e também como um
anteparo entre povos indigenas e o governo como um todo. O orgcamento também
permaneceu minimo.

No Acre, na formacdo e composicdo do indigenismo ambiental, os indios foram
vistos inicialmente como vitimas a serem protegidas dos impactos ambientais dos grandes
projetos de infraestrutura. Esse foi a ideia que predominou entre meados dos anos 1980
até o final dos anos 1990, no contexto do PMACI, com uma atuacdo predominante do
indigenismo federal por intermediario da Funai e com participacdo importante da
UNI/Acre. Com o inicio dos governos da FPA, o indigenismo ambiental acreano,
principalmente no inicio dos anos 2000, passou a ver os povos indigenas como aliados da
nova politica estadual de “desenvolvimento sustentavel”. Essa nova visdo foi alimentada
pela metéfora do “bom selvagem ecoldgico” e “naturalmente guardido da natureza”
(Redford, 1990), cléssicas construcdes da indianidade ‘hiperreal” (Pimenta, 2015;
Ramos, 1995). No entanto, a mudanca também produziu novos e importantes espacos
politicos para os povos indigenas do Acre.

Assim, ao longo dos ultimos anos, 0s povos indigenas do Acre conseguiram
mostrar sua agencialidade étnica e lutar para conquistar e consolidar espagos politicos no
campo do indigenismo ambiental. Construindo didlogos com atores externos, eles

compreenderam rapidamente a potencialidade do discurso ambientalista e sua forte
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aceitacdo politica no mundo contemporaneo. Nao hesitaram a se engajar nesse campo

para legitimar e adensar suas lutas politicas e culturais.

Neste capitulo, apresentei os componentes do campo do indigenismo ambiental
acreano, constituido pelas relacdes, percepgdes, narrativas e praticas desse conjunto
especifico de atores, com suas respectivas histdrias. Trata-se de um campo nao
institucionalizado, apesar de formado por instituicdes e organizagdes de governos, ONGs
e organizacdes indigenas, além de financiadores e agéncias de cooperacdo. Mostrei de
forma sucinta que o indigenismo ambiental acreano tem sua origem nos Processos
étnicos-territoriais dos anos 1980, mas s6 ganhou contornos especificos no inicio dos anos
2000, com uma alianca entre governo estadual e CPI-AC, que aderem ao ideario do
“desenvolvimento sustentavel” e da conservagdo. Enquanto o governo preconiza a gestdo
ambiental como instrumento de organizacao do estado para as terras indigenas; a CPI/AC
¢ aliada de uma rede de organizagdes herdeiras de um indigenismo
antidesenvolvimentista e que promove o desenvolvimento sustentvel. Uma das marcas
desse indigenismo ambiental acreano, que se consolidou a partir dos anos 2000 €, sem
duvida, apresentar os povos indigenas como conservacionistas ambientais.

Embora seja certamente o mais emblematico, o caso do Acre ndo é unico. Nas
ultimas duas décadas, os indios, principalmente amazénicos, tornaram-se atores
essenciais a servico da conservacdo do meio ambiente e do projeto ideoldgico do
“desenvolvimento sustentavel”. Segundo Conklin e Grahamm (1995), o didlogo entre
indios e ambientalistas criou um espaco politico de aliangas interculturais marcado pela
manipulacdo de simbolos que servem, essencialmente, para alcancar objetivos
pragmaticos. Quanto a isso Pozzobom afirma:

(...) as populagbes indigenas, 0s seringueiros e ribeirinhos,
recentemente  denominados ‘populagoes  tradicionais’,
incorporaram a marca ecoldgica as suas identidades politicas
como estratégia para legitimar novas e antigas reivindicagoes
sociais. Dito de outra forma, o critério de valoracéo ecolégica
confere novas bases para uma valoracéo politica dos segmentos
sociais e engendra um novo quadro ordenatério da diversidade
social da Amazonia” (LIMA & POZZOBON, 2000: 02).
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Nesse campo do indigenismo ambiental, os indios também manejam sua imagem
que também é manipulada por ONGs e governos, tornando-se, frequentemente, indios
“hiperreais” que muito pouco tém a ver com a realidade (Ramos, 1995). Se a narrativa
que apresenta os indios como “conservacionista” e “ambientalistas natos” deve ser
questionada e problematizada, é também importante nunca esquecer a agencialidade dos
indios reais e de suas lutas para participar, como sujeitos de direitos, das decisées que
afetam seus territorios e modos de vida.

No proximo e ultimo capitulo darei um exemplo concreto dessa agencialidade, ou
seja da “etnoecopolitica” dos Huni Kuin do Caucho. Mostrarei as relagdes que esse povo
indigena estabeleceu com as categorias e nog¢bes ambientalistas apresentadas pelo
indigenismo ambiental acreano, em especial com 0 processo de etnozoneamento e de

elaboracdo do Plano de Gestdo da Terra Indigena Igarapé do Caucho
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CAPITULO IV

Dialogos, fricgdes e etnicidade entre os Huni Kuin do Caucho

Neste capitulo final, dedico-me a relacdo dos Huni Kuin do Caucho com a politica
de “gestdo ambiental das terras indigenas” dominante no campo do indigenismo
ambiental acreano. Nele veremos como os processos de elaboracdo, incorporagéo e
transformacdo que os indios promovem nos instrumentos de implementacdo dessa
politica - especificamente o etnozoneamento e o plano de gestdo territorial e ambiental de
sua terra indigena Igarapé do Caucho - gerou didlogos e fricces no campo do
indigenismo ambiental que permitem a possibilidade dos usos destes mesmos
instrumentos pelos povos indigenas.

Veremos que tais instrumentos, ndo obstante manterem sua funcéo de instrumento
de governo para o planejamento territorial e ambiental do estado; ao serem incorporados
e utilizados pelos Huni Kuin do Caucho, foram deslocados de seu objetivo pretendido de
“instrumento indigena de planejamento ambiental”, e transformados em instrumentos
veiculadores e mantenedores da etnicidade desses Huni Kuin. Na pratica de elaboracéo
desses instrumentos e, posteriormente, no uso se faz deles, os Huni Kuin revelam seu
protagonismo e sua autonomia em relacdo a processo hegemonicos que lhes atribuem

papeis, lugares e identidades.

IV.1 DIALOGOS E FRICCOES ENTRE ‘CICLO GESTAO’ E
‘MANEJO DOS AMBIENTES’

Entre 2005 e 2011, os Huni Kuin do Caucho se engajaram na elaboragdo dos
instrumentos de gestdo de sua terra indigena. Seguindo a sequéncia proposta no “ciclo de
gestao” (cf. capitulo anterior), durante o ano de 2006, foram realizadas quatro “oficinas
de mapeamentos participativos” na Terra Indigena Igarapé do Caucho. Trés anos depois,
em 2009, ap6s uma série de discussdes nas aldeias e entre aldeias, foi elaborado o plano
de gestdo territorial e ambiental da terra indigena.

Esse processo se estabelece a partir do esfor¢o geral de liderangas politicas, de

AAFIs e dos representantes da APAHC, que atuam nos centros de poder e de deciséo e
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que séo os representantes dos Huni Kuin do Caucho no campo do indigenismo ambiental;
mas também dos proprios moradores das aldeias, estes menos familiarizados com o
campo do indigenismo ambiental. Com essa ampliacdo da participacdo e do contato
desses Huni Kuin com conceitos e praticas ambientalistas, promovidas no processo de
elaboracdo dos instrumentos de gestdo, esta se solidificando entre eles, um processo local
de ambientalizacdo das relagdes interétnicas, e que pode ser conferido tanto nas aldeias
quanto nos discursos dos chefes de familias.

A elaboracdo dos instrumentos de gestdo territorial e ambiental da terra indigena
durou praticamente cinco anos - entre 2006 a 2010 - e foi caracterizada por intensos
debates sobre questdes acerca dos usos dos recursos ambientais e naturais presentes na
terra indigena; e também sobre como resolver um conjunto de questdes relacionadas a
politicas publicas aplicadas na terra indigena. Como estratégia para incorporar tais
instrumentos em sua sociedade, os Huni Kuin se ampararam primeiro, naquilo que no
primeiro capitulo chamei de “dualidade fundamental” que permite a incorporagédo de
novidades; e segundo, numa agencialidade étnica composta por processo de “dialogos” e
“fricgdes” com os conceitos e praticas estabelecidos no campo do indigenismo ambiental,
em particular os instrumentos de gestao.

O que aqui entendo como diélogo, ¢ a atitude e a capacidade de se dirigir e de
responder ao “outro” — Seja esse ‘outro’ um conjunto de pessoas, de conceitos ou de
praticas — afim de estabelecer uma relacdo de igualdade em contextos onde estdo
presentes semelhancas e diferencas entre os interlocutores. Nesse sentido, ha de se
reconhecer existéncia, no campo do indigenismo ambiental, de um fluxo reciproco de
ideias e préaticas formuladas pelas partes distintas presentes nesse campo, mesmo quando
essas ideias e praticas possuem “logicas” e “racionalidades” proprias, € que muitas vezes
se contrapdem umas as outras. Dessa forma, o processo dialégico tem o objetivo de buscar
uma convergéncia na pluralidade de posicGes existentes no campo do indigenismo
ambiental. Isso faz com que o didlogo ndo sé dependa da visdo que os Huni Kuin possuem
dos conceitos e praticas apresentados, como também supde a compreensdo e/ou possivel
superacao desses conceitos e préticas.

Para me referir a essa perspectiva de superacéo de conceitos e praticas, apresento
a nogdo complementar de “fric¢do”, sendo ela uma parte complementar ao didlogo.
Entendo friccdo como um modo produtivo de colaboracdo entre projetos que
compartilham vis6es de mundo distintas, no sentido dado por Tsing (2004). No caso aqui

descrito, seria a coproducdo de conceitos e praticas realizada por individuos ou
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coletividades que possuem perspectivas divergentes, porem com interacdo de saberes que
em algumas ocasides sdo confluentes. Essa “confluéncia na divergéncia” permite certas
elaboracdes e colaboragfes, mas que ocorrem por meio das diferengas, diferencas estas
que produzem lacunas (gaps), ou “zonas de fric¢ao das diferengas”, onde se produz novas
formas de colaboracao e novos arranjos do poder.

Dessa forma, hd um duplo movimento de convergéncia: enquanto que através do
didlogo que os Huni Kuin do Caucho aderem ao campo do indigenismo ambiental e se
engajam na elaboracdo dos instrumentos de gestdo; é somente atraves dos processos de
friccdo, que eles transformam esses instrumentos. Esses processos de inclusdo e
transformacéo estdo refletidos nos usos que os Huni Kuin fazem desses instrumentos.
Inicialmente definidos para serem ferramentas de planejamento ambiental, eles se
atualizaram como instrumentos de fortalecimento da etnicidade do grupo, ou seja, em
instrumentos de sua etnoecopolitica.

O que esta na base desse duplo processo de dialogo e friccdo é o fato de que tanto
o sistema de manejo dos ambientes empregado pelos Huni Kuin, quanto o ciclo de gestéo
ambiental proposto no campo do indigenismo ambiental, possuem objetivo comum,
relacionado ao ideério da conservagio da “floresta em pé” e sintetizado pelos Huni Kuin
na palavra ni’i (cf. Capitulo 2). Esse objetivo perpassa tanto as politicas publicas
indigenistas e ambientalistas, quanto as atuais necessidades territoriais e ambientais
desses Huni Kuin do Caucho.

Compreendo que a pratica da etnoecopolitica Huni Kuin é feita através do
engajamento em processos dialdgicos e de friccdo, e é balizada por sua organizacao
social, a0 mesmo tempo dual e inclusiva (cf. Capitulo 1). Ou seja, quando eles adentram
0 campo do indigenismo, ou ainda, quando trazem os instrumentos de gestao para inclui-
los em seu esquema sociocultural, os indios do Caucho marcam radicalmente o “dentro”
e o “fora” desse campo.

Cabe salientar que essa segmentacdo ndo é feita exclusivamente com o
indigenismo ambiental. Eles também fazem isso em outros campos interétnicos nos quais
se engajam, tais como o campo da formacdo escolar indigena diferenciada, ou o campo
da saude indigena ou ainda, os campos das relacbes com sociedade regional e o das
relagfes com seus vizinhos Pano. Em todos esses casos, existem sempre uma dimensao
“exterior” marcada e que os Huni Kuin podem, conforme suas necessidades, inclui-la ou

exclui-la do seu sistema social.
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Na relacdo especifica com o indigenismo ambiental, essa dualidade € concretizada
no esfor¢o de separagdo entre o “sistema de manejo dos ambientes” (Capitulo II) e 0
“ciclo de gestao ambiental” (Capitulo IIT); ou seja, uma separacdo entre as préaticas
ambientais que eles realizam em seu territorio e as praticas politicas ambientalistas, que
realizam no campo do indigenismo ambiental e das relac6es interétnicas mais gerais.

Essa separacdo organiza as agGes dos Huni Kuin no campo do indigenismo
ambiental. E a partir dela que eles podem transitar, se relacionar e compor o campo do
indigenismo ambiental e, a0 mesmo tempo, resguardar de intervencdes nao desejadas, as
suas complexas relagdes socioculturais com os ambientes que compdem seu territorio (cf.
Capitulo 11). Além disso, eles também podem selecionar e trazer certos componentes do
indigenismo ambiental para dentro de seu sistema social para, se preciso for, modifica-
los e torna-los operacionais e uteis, como veremos a seguir.

Ja vimos, nos capitulos anteriores, que 0’ manejo dos ambientes’ é fundamentado
em préticas culturais e ecoldgicas, que estdo interconectadas, que se dispdem em um
sistema que operam na conservacao dos ambientes e paisagens do territério demarcado.
Por serem culturais, essas praticas sdo relativamente ‘autonomas’, ou seja, elas estdo
relacionadas com o modo de vida proprio dos Huni Kuin. Embora essa independéncia do
sistema interétnico nunca seja total, 0 manejo os ambientes é primordialmente definido
por suas proprias organizagdes politicas, pelo conjunto de suas crencas e dentro de uma
normatividade propria, formando assim, um sistema relativamente independente.

Ja a ‘gestdo ambiental’ - & qual os instrumentos de gestdo estdo associados — faz
parte da pratica politica interétnica, que se sustenta em um “ciclo de gestdo” com fases
marcadas, sucessivas e circulares: diagndstico-normativas-acOes-avaliagdes-novos
diagnostico-novas normativas-novas acgoes... (cf. Capitulo Il1). Ela, a gestdo ambiental
circular, tem um objetivo integrador, que inclui acdes de ‘manejo dos ambientes’ como
uma totalidade. Além desse protocolo totalizante, ele também possui matrizes historicas-
ideoldgicas proprias (cf. Capitulo I11). E por Gltimo, ela segue uma l6gica propria, baseada
em acBes administrativas/burocraticas e em programas e projetos ambientalistas,
incorporados em um “mercado de projetos” de caracteristica global.

Essas diferencas entre os processos de gestdo ambiental e de manejo dos
ambientes realizados nas aldeias, nos mostram uma curiosa inversdo no indigenismo
hiper-realizados. O “holismo”, que geralmente é uma daquelas caracteristicas atribuidas
ao ‘indio hiper-real’, €, aqui, uma caracteristica da politica publica, na sua busca pela

generalizacdo, tomando como uma coisa s6 gestdo ambiental e manejo indigena dos
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ambientes. Enquanto isso, a dualidade, geralmente considerada como um dos artificios
organizacionais do ocidente moderno (Descola, 2000: 151), € um atributo dos Huni Kuin,
que possuem na base de sua organiza¢do social uma dualidade (cf. Capitulo 1).

Além disso, essa inversao revela, também, que os Huni Kuin - e os Pano em geral
- sdo exemplos de como essa contraposicdo simeétrica entre holismo e dualismo é
inoperante como fator explicativo. A complexa organizacdo da sociedade Pano nos
mostra que, a0 mesmo tempo em que sdo dualistas em alguns aspectos — como na
organizacdo dos casamentos e rituais, por exemplo —, eles também sdo holistas em outros,
como indica, por exemplo, a relacdo que eles mantém com a floresta; local onde seres
humanos, plantas, animais e entes espirituais (yuxins) possuem uma mesma “natureza”
(cf. Capitulo 2). Nesse sentido, a dualidade que constitui sua organizacdo & um
mecanismo que permite a inclusdo do “outro”; contudo, ela ndo opera de forma absoluta
quando o que esta em jogo sdo as relacdes ambientais e sociais que eles estabelecem com
a floresta, repleta de interagdes entre humanos e ndo humanos e entes metafisicos, todos

interagindo holisticamente.

Afora as distingbes entre gestdo ambiental e manejo dos ambientes, observamos
que a proposta holista do ciclo de gestdo é corroborado em alguns dos varios conceitos
de ‘gestdo ambiental em terras indigenas’ que foram apresentados recentemente em
influentes analises. Nesse conjunto de conceitos e normas, tanto a ‘gestdo ambiental’,
guanto seus instrumentos de intervencdo —como 0 etnozoneamento e planos de gestdo,
por exemplos - s@o instrumentos de planejamento que envolvem de forma concomitante,
préticas indigenas e politicas ambientais (Correia, 2006). Little (2006) sinaliza essa

natureza englobante dos instrumentos de gestdo nos seguintes termos:

Os plano de gestdo territorial e etnozoneamentos constituem o
nacleo da etapa normativa e se fundamentam nos processos
sociais de construcdo de consensos, de estabelecimento de metas,
de escolha de projetos produtivos e de confeccdo de zonas [nas
terras indigenas]. (Little, 2006: 45).

No entanto, como mostrado no Capitulo I, ja existe entre os Huni Kuin do Caucho
uma normatizacao prépria e que é tratada no &mbito de sua prdpria organizagdo politica

e que é anterior ao processo de construcdo de uma politica de gestdo ambiental nas terras
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indigenas. Nesse sentido, para tentar preencher essa lacuna de “tradicionalidade” e
produzir uma profundidade historica aos recentes processos politicos de gestdo ambiental,
de forma a se tornarem compativel com a anterioridade da normatizacéo tradicional, estdo
sendo produzidas, no campo do indigenismo ambiental, algumas narrativas de
‘tradicionalidade’ para a gestdo ambiental nas terras indigenas.

Assim, ndo € incomum ouvir afirmacdes e proposicoes - que foram incorporadas
pelos proprios indios - acerca de uma presumida atemporalidade da gestdo ambiental.
Essa ideia € muito comum em foruns, reunides ou mesmo conversas informais sobre a
gestdo ambiental em terras indigenas e pode ser sintetizada na seguinte afirmagdo: “os
indios sempre fizeram gestdao ambiental!”. Little, por exemplo, ajuda a construir essa
narrativa em seu esforgo de defini¢des conceituais dos “instrumentos de gestao”, que ele

chama de “etnoinstrumentos”. Nesse sentido, sempre usando o conceito sintese de

“gestdo territorial” (cf. Capitulo 3), o autor afirma:

Um primeiro ponto importante a ser colocado é que a gestdo
territorial das Terras Indigenas ja existe: os povos indigenas,
durante séculos, ordenaram seus territorios segundo suas metas,
planejaram suas agdes de uso dos recursos naturais e

elaboraram normas e ritos para controlar essas agoes” (idem:

43).

Se por um lado ha o esforco de legitimar a gestdo ambiental via uma
tradicionalidade construida por narrativas oficiais, por outro, ha uma posi¢do oposta, que
também ndo € incomum, que se refere a ideia de que os instrumentos de gestdo, nao so6
ndo ¢ o modo dos povos indigenas lidarem com seus respectivos ambientes, como
também impede que os indios usem seu territrio de modo tradicional. Essa posigao é
colocada por criticos do projeto de desenvolvimento sustentavel do governo, capitaneada
principalmente pelo secdo do CIMI no Acre. Essa posicao, politiza o uso dos instrumentos
de gestdo, os definindo como interventor e desmobilizador das diferentes forcas politicas
do movimento indigena. Para os defensores dessa posi¢do, o0s instrumentos de gestdo
incorporariam, de modo seletivo, a partir dos interesses do Estado, as demandas das
comunidades indigenas no projeto politico de desenvolvimento sustentavel do governo,
impedindo a¢bes ambientais autbnomas dos povos indigenas em seu proprio territorio
(Souza, 2010: 10).
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Essas duas posicdes antagbnicas se baseiam numa mesma premissa holista e
generalizante que funde gestdo ambiental e manejo dos ambientes. Tal premissa que
permite, a meu ver, esses equivocos ideoldgicos, faz parte do senso comum no interior do
campo do indigenismo ambiental. Correia (2006), por exemplo, reconhece que 0s
processos de etnozoneamentos ajudam os indios a realizar a gestdo ambiental de seus
territorios, mas sem perder seu papel de enquadré-los em politicas publicas, ou seja, 0
etnozoneamento congregaria pratica e politica ambientais. Corroborando com Herlihy e
Knapp, Correia defende que os instrumentos de gestdo podem servir para indmeros
objetivos, tais como : 1) documentar informacdes espaciais sobre uso e ocupacao da terra;
2) delinear planos de conservagédo; 3) mapear a biodiversidade; 4) proteger e manejar
areas de conservacdo e reservas indigenas; 5) delimitar e demarcar terras reivindicadas;
6) educar e empoderar; e 7) construir consensos e promover a resolucédo de conflitos sobre
terras e recursos naturais (2006: 308). Em relacdo aos mapeamentos participativos,
afirma:

(...) os mapeamentos participativos no Acre sdo parte de um
processo politico que além de contribuir para as demandas
indigenas, especialmente as territoriais e de uso dos recursos,
também oferecem subsidios para politicas publicas relacionadas
com a regularizagdo fundiaria, com o manejo dos recursos

naturais e com a geracao de renda. (Correa 2006: 99) [grifo meu]

De fato, se observarmos 0s usos que 0s povos indigenas fazem dos instrumentos
de gestdo, estes possuem esse leque de opgdes. Porém a questdo que se coloca é qual delas
estd sendo priorizada pelos povos indigenas que utilizam esses instrumentos? E sera que
os indios utilizam esses instrumentos da forma que esta sendo proposta no campo do
indigenismo ambiental? Voltaremos a essas perguntas adiante. Por enquanto, cabe
continuar a discussao sobre outros conceitos de gestdo ambiental influentes, e que que se
apoiam nessa difusa miriade de fungdes que tentam fundir o manejo que povos indigenas
fazem do ambiente em que vivem com uma politica publica de gestdo ambiental gerada
no campo do indigenismo ambiental.

Em um trabalho sobre gestdo ambiental em terras indigenas no Brasil, Verdum
(2006) considerou analogas as acdes de gestdo ambiental e os costumes indigenas, ou
seja, as praticas anteriores a propria constituicdo do indigenismo ambiental, j& seriam

consideradas ac¢des de gestdo ambiental. Diz o autor:
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Os calendarios agricolas e extrativista associado com processos
migratdrios sazonais de familias nucleares e extensas; a decisao
de, quando e para onde transferir o local de moradia; de
“abandonar” os atuais rocados e deixar em “descanso” areas
fontes de proteina animal (caca e pesca) ou de matéria prima
(folhas, fibras, resinas, madeira, etc.); a definicdo do local e o
momento para a abertura de novos rogados; o que cultivar e em
gue quantidade e disposicédo no terreno; a experimentacédo e 0s
melhoramentos de espécies florestais (fruteiras, por exemplo); a
incorporacdo ou reincorporacdo adaptativa de técnicas e
tecnologias de cultivo e extrativismo, entre outras agdes de
carater etnoecologico sdo fundamentalmente acGes de gestao
ambiental. (Verdum 2006: 8)

Para Verdum (2006) a gestdo ambiental refere-se aquelas a¢fes que podem ser
classificadas como a intervencdo humana no ambiente natural. Uma acdo onde ha uma
intencionalidade, orientada para determinados fins e por pressupostos mais ou menos
conscientes, de adaptacdo e/ou de promocao de mudangas mais ou menos impactantes no
ecossistema e nos processos ecoldgicos (Verdum, 2006: 07).

Existem inimeras outras posi¢cdes conceituais que tém em comum a fusdo entre
gestdo ambiental das terras indigenas e manejo dos ambientes nas terras indigenas.
Podemos afirmar que essa posicao é tdo hegemdnica que ela foi corroborada recentemente
pela politica publica de gestdo ambiental em terras indigenas, a PNGATI. Em seu escopo,
essa politica definiu ethomapeamento e etnozoneamento como ferramentas interligadas
de diagnoéstico e planejamento, respectivamente, para que povos indigenas acessem
politicas publicas e ao mesmo tempo realizem uma “gestdo ambiental” de seus
respectivos territorios. Nesse sentido, o artigo segundo do decreto que instituiu a PNGATI

afirma:

Sao ferramentas para a gestéo territorial e ambiental de terras
indigenas o etnomapeamento e 0 etnozoneamento. Sendo o
Etnomapeamento: mapeamento participativo das areas de

relevancia ambiental, sociocultural e produtiva para 0s povos
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indigenas, com base nos conhecimentos e saberes indigenas; e o
Etnozoneamento: instrumento de planejamento participativo que
visa a categorizacdo de é&reas de relevancia ambiental,
sociocultural e produtiva para os povos indigenas, desenvolvido

a partir do etnomapeamento. (PNGATI, Artigo 2°).

Assim, nos autores citados e na recente politica publica nacional sobre o tema,
verifica-se um investimento, ndo na sobreposicdo entre manejo dos ambientes e gestdo
ambiental, mas sobretudo numa fusdo de ambos.

Essa posigdo holista e totalizante, esta sendo colocada numa espécie de “risco
empirico” (Sahlins, 1987) pelos Huni Kuin do Caucho quando resolvem acolher em seu
sistema politico apenas parcialmente os objetivos das ferramentas de gestdo ambiental,
as transformado em instrumento de fortalecimento de sua etnicidade. Nesse sentido
Albert (2002) apresenta um processo semelhante, quando mostra que sociedades
indigenas especificas - no caso os Yanomami - podem fazer uso de discursos
ambientalistas, mas estdo longe de aceitar suas premissas culturais e histéricas.

No caso especifico dos Huni Kuin do Caucho, ocorre um processo semelhante. Os
objetivos do etnozoneamento e os do plano de gestdo da terra indigena sdo deslocados
por eles. O planejamento indigena para a conservagdo dos ambientes, sdo transformados
ao serem incorporados ao sistema social deles, em instrumentos de sua etnicidade e de
sua politica interétnica.

Esses tipos aos mesmo tempo divergentes e articulados de interpretacdo do que
seja a gestdo ambiental, sdo chamados por varias expressdes por antrop6logos, como por
exemplo: “mal entendidos produtivos” (Sahlins, 1981); ou “momentos produtivos de
desentendimento” (Tsing, 2005: 02-10); ou ainda, como defende Ramos (Ramos, 2014),
uma “comunicag¢ao imperfeita”, cujo resultados podem ser extremamente diversos.

No caso dos Huni Kuin do Caucho, esses pequenos momentos de peculiar
articulacdo interétnicas sdo mediadas por sua agencialidade inclusiva, que ao mesmo
tempo que inclui os instrumentos em seu sistema social-ambiental, os transformam: o
etnozoneamento, um instrumento de planejamento, foi transformado em um instrumento
pedagdgico e de luta por uma educacédo indigena diferenciada, algo bastante distanciado
de seu objetivo inicial; enquanto que o plano de gestdo, embora mantenha sua finalidade

de planejamento de gestdo dos ambientes da terra indigena, esta fica em lugar secundario
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em relacdo ao seu uso como instrumento de etnoecopolitica para a expressao da etnicidade

no diélogo interétnico.

IV.2 ETNOZONEAMENTO, SOCIABILIDADE E PEDAGOGIA

O processo de elaboracdo do etnozoneamento da Terra Indigena lgarapé do
Caucho comecou em 2005. Ele foi parte das primeiras a¢cdes de implementacdo da politica
publica de gestdo ambiental proposta pelo governo estadual desde o inicio dessa década,
e definida no Zoneamento Ecoldgico-Econémico do estado; que colocou a elaboragéo e
implementacdo de planos de gestdo ambiental no centro da politica publica indigenista
acreana.

O etnozoneamento nas terras indigenas ocorreu em um periodo de transi¢cdo nos
aspectos de atribuicdo de etnicidade. Os projetos de mitigacdo da BR 364, baseados em
aspectos relativos aos impactos ambientais causados pelo desenvolvimento regional, onde
os indios eram vitimas desse desenvolvimento deram lugar a uma politica propositiva,
relacionada a gestdo ambiental desses territdrios; e nesse sentido, vao se definindo
paulatinamente como prestadores de ‘servicos ambientais’.

Ademais, para o governo estadual, nesses meados da década de 2000, a conta dos
impactos ambientais produzidos pelas estradas ja tinham sido pagas e compensadas; e, a
partir dessa premissa, a continuidade da relacdo com os povos indigenas deveria se dar
em outros termos. Os povos indigenas deixariam de ser vitimas e passariam a ser
conservacionistas a servi¢o da politica de desenvolvimento sustentavel do estado.

Foi nesse contexto de transi¢do que o etnozoneamento foi apresentado e proposto
aos Huni Kuin do Caucho. Inicialmente, para as liderancas, em uma reunido organizada
no modelo das ‘audiéncias publicas’, na cidade de Feijd. Participaram dessa reunido, as
liderancas das seis terras indigenas onde seriam realizados 0s etnozoneamentos (cf.
Capitulo 111); representantes das organizagdes indigenas locais e regionais; representantes
das vérias secretarias do governo do Acre; e consultores contratados para realizar o0s
trabalhos. Além dessa consulta acerca do processo de etnozoneamento nas terras
indigenas, esse encontro também serviu como consulta formal as liderangas indigenas

sobre a efetividade e continuidade das a¢es de mitigacdo que nos anos pretéritos — no

222



caso da terra indigena igarapé do Caucho, desde o ano 2000 — vinham produzindo
melhorias estruturais nas terras indigenas.

De certo modo, implicito estava que aquelas eram as derradeiras a¢des relativas a
mitigacdo dos impactos da estrada; e, principalmente, que a continuidade das melhorias
estariam relacionadas com a elaboracdo e a implementacdo dos ethozoneamentos nas
terras indigenas. Tendo em vista essa relacdo implicita entre acoes de melhorias nas terras
indigenas e a elaboracdo do etnozoneamento, no célculo pragmético dos Huni Kuin do
Caucho, ndo restava melhor alternativa do que se engajar na sua elaboracdo. Nesse
sentido, ndo havia ainda qualquer finalidade ambiental nos célculos indigenas, e sim, a
possibilidade de continuar acessando, mesmo que com uma media¢do governamental, o
“mercado de projetos ambientais”. Além disso, desde a ascensdo da FPA, os Huni Kuin
se consideram aliados do governo estadual e, por isso, ndo viam nenhuma razdo para
recusar o que consideravam um direito em decorréncia dos impactos trazidos pelo
asfaltamento da estrada.

Apresentado as liderangcas como o instrumento que possibilitaria articular os seus
“servigos ambientais” as novas politicas ambientais e indigenistas propostas pelo governo
do estado, o ethozoneamento foi logo percebido pelas liderangas do Caucho como uma
espécie de “carta de acesso” a0 mundo dos nawa no pos-mitigacdo. Para eles, esse
instrumento inaugurou um modelo de relacdo baseado na prestacéo e contraprestacao de
servicos ambientais. Em troca de conservar “a floresta em pé” - que ja era uma premissa
de seu modo de vida — iriam receber projetos de melhoria das condi¢Bes sociais e
econdmica nas aldeias.

Ademais, 0 modo como eles sdo elaborados da grande énfase na participacéo,
apresentado tanto pelos representantes do governo como os da sociedade civil, como uma
“ferramenta” feita pelos proprios indios, para os proprios indios. Como podemos verificar
nesse depoimento de um consultor com longa experiéncia na elaboracdo de
etnozoneamentos, que ja era, a época, um documento identificado ja como parte de um

plano de gestdo:

0 etnozoneamento é um instrumento onde cada povo constroi sua
histéria. Ele € um documento na qual eles se veem nesse
documento, porque eles trabalham desde o inicio. Ele € composto
de textos e de mapas e também como resultado do

etnozoneamento temos a elaboracéo de um plano de gestéo. Esse
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plano de gestdo contempla os acordos internos das aldeias, 0s
acordos que os indios precisam ter com seus vizinhos e 0s
acordos que os indios gostariam de ter com o governo. Entdo, ele
e fundamental porque ele aproxima as politicas publicas da
maneira que os indios realmente gostariam que elas fossem.
Entéo, ele detém essa dimensdo horizontal onde o0 governo e 0s

indios planejam conjuntamente (Wladimir Sena, 2006).

Na mesma ocasido da mencionada reunido na cidade de Feijo, ouve uma visita na
aldeia Caucho com todo o staf do governo para verificar os projetos relativos a mitigagéo
na terra indigena e, algumas semanas depois, em dezembro de 2005, no kupixawa da
aldeia Caucho, houve uma apresentacdo do etnozoneamento especificamente direcionada
aos chefes de familias, liderancas das aldeias e aos membros da “frente”.

J& vimos, no Capitulo I, que ndo existe nenhuma possibilidade das liderancas do
Caucho tomarem individualmente qualquer decisdo que afete outras familias. Precisa
haver uma discussdo prévia com essas familias. Nesse sentido, a presenca grande parte
dos chefes de familia e da populacdo em geral na reunido de apresentacdo do
etnozoneamento na aldeia do Caucho, mostrava que havia um certo interesse coletivo em
se engajarem no processo. Mesmo que a maioria deles desconhecesse 0 assunto; ou sequer
tivessem escutado falar da palavra “etnozoneamento”.

A proposta foi apresentada por técnicos e assessores do governo, agentes
agroflorestais das aldeias e liderancas; sendo descrito praticamente por todos eles como
um instrumento com uma serie de utilidades préaticas, tais como garantir a protecdo
ambiental e territorial da terra indigena, assim como ser um instrumento que informaria
aos orgdos de governo, suas demandas em relacdo aos projetos socioecondmicos e de
infraestrutura.

Na ocasido da apresentacdo, as falas, tanto a dos indios quanto a dos técnicos e
consultores, foram ilustradas com muitas referéncias ao manejo dos ambientes realizado
pelos indios na terra indigena. Foram citados, principalmente, 0os usos dos recursos como
cacas, extrativismos e rogados, relacionados com a preocupante situacdo de escassez na
terra indigena. J& nessa apresentacao formal, construia-se uma retdrica conjunta de fusao
do ambientalismo, do indigenismo e das praticas ambientais efetivadas na terra indigena.

Com uma linguagem pouco acessivel a grande maioria dos participantes, o

interesse maior voltou-se para a exposi¢do dos mapas e das imagens de satélite da terra
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indigena, elaborados no departamento especializado em mapas da SEMA-AC.
Apresentado em tamanho de 1,5m x 1,5m, tanto os mapas e quanto as imagens de
satélites, continham basicamente a malha hidrogréafica da terra indigena, com seus limites,
e uma pequena area de entorno. Também havia outra imagem de satélite que incluia na
mesma imagem a cidade de Tarauac4, a terra indigena e a BR364.

A exposicdo dos depoimentos, mapas e imagens, serviu para indicar para uma
plateia mais ampla da terra indigena, que ndo so os chefes de familias seriam incluidos
no processo de discussdo acerca de projetos ambientais, que até entdo se limitava as
liderancas e agentes agroflorestais; como também, que essa participacdo era dada como
condigdo sem a qual ndo avancaria os projetos de cunho ambientalista apresentados no
contexto do indigenismo ambiental.

Esse ndo foi o primeiro contato dos Huni Kuin do Caucho com mapas ou
mapeamentos, apresentados para as liderancas ainda na década de 1980, no contexto do
reconhecimento, delimitacdo e demarcacao da terra indigena. Nesse primeiro momento,
0s mapas foram vistos como instrumentos do poder do estado na defini¢do dos territorios
indigenas. N&o sem descenso, como mostrou a “guerra de mapas” travada entre o Incra e
a Funai. Os mapas eram as “armas” dessa guerra. Com acesso restrito, apenas as
liderangas tiveram conhecimento deles; a grande maioria dos indios ndo sabia nem de sua
existéncia ou importancia.

Antes disso, também no ambito dos processos pedagoégicos da CPI-AC, ja
existiam algumas experiéncias de elaboragdo de “mapas mentais” nos cursos de formagao
de professores indigenas, na disciplina de cartografia indigena, mas que se limitava a
funcéo pedagdgica. Contudo, é somente ap6s a demarcacao territorial, no contexto desse
indigenismo pedagdgico promovido pela CPI-AC, que 0s mapas reapareceram como
pecas fundamentais na formacdo dos agentes agroflorestais, que tinham como obrigacao
curricular elaborar ao chamados “etnomapas”, tanto no contexto doS cursos promovidos
no centro de formacdo da CPI-AC, quanto no periodo entre cursos, quando assumiam
suas funcbes nas aldeias. Em suma, apesar das limitacGes de acesso, para 0s Huni Kuin
do Caucho j& estava claro que os mapas eram importantes no contexto das relacoes
interétnicas, tanto para as relagdes territoriais quanto na formagdo “escolar” dos
professores e agentes agroflorestais.

Assim, neste primeiro momento de apresentacdo para os Huni Kuin do processo
de etnozoneamento, dos mapas e das etapas necessarias para sua elaboragéo, as liderancas

das aldeias e os chefes de familia expuseram suas falas. Nessa ocasido se destacaram as
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liderancas, os agentes agroflorestais e os representantes da APAHC, setores que
defendiam uma alianca mais proxima com setores do ambientalismo estadual. N&o
podemos esquecer que existia, e ainda existe, uma proximidade de parentesco entre
liderancas e agentes agroflorestais da terra indigena; até mesmo algumas delas ja tinham
sido, e outras eram agentes agroflorestais; dai a defesa entusiastica do etnozoneamento.
Nesse sentido, os agentes agroflorestais viam no etnozoneamento - que chamavam
de “etnomapeamento do governo” - a confirmacdo e a ampliacdo de suas prerrogativas
nas aldeias, assim como a possibilidade de aumentar sua influéncia e prestigio. Para a
maioria dos velhos presentes, 0 momento era apenas o de ouvir. No balanco geral, nesse
primeiro momento, 0 etnozoneamento era tido como uma ferramenta do governo para o
governo, tanto para aqueles que entediam o0 processo quanto para 0s que desconheciam,

Como se depreende dessa fala da lideranca geral, ao final da reunido:

Estou aqui pra acompanhar vocés [servidores do governo
consultores], pra dar todo o apoio necessario, pra vocés levarem
um bom documento da nossa terra. Pra que 0 governo nos apoie.
(Narco Kaxinawd, Aldeia Caucho, 2006).

Com a concordancia da governanca da terra indigena, as “oficinas de mapeamento
participativo” iniciaram em dezembro de 2005, e se estenderam até novembro de 2006.
O termo “oficina” ja estava assimilado pelos agentes agroflorestais, mas era de dificil
entendimento para os demais Huni Kuin, causando certo estranhamento. A explicagédo
corrente dada pelos técnicos era que uma ‘oficina’ seria um lugar para construir e
consertar coisas, entre as quais, ferramentas; e nesse sentido, eram oficinas para construir
uma ferramenta que eles iriam usar para fazer a ‘gestdo ambiental’ de sua terra.

Assim sendo, durante o periodo de um ano, foram realizadas trés oficinas para a
elaboracdo dos mapas, e um encontro geral, este com o objetivo principal de elaborar
“indicativos de gestdo ambiental” para a terra indigena, uma espécie de ‘plano de uso dos
recursos’ da terra indigena.

Entre quarenta e cinquenta pessoas das quatro aldeias participaram das oficinas de
mapeamento. Essas pessoas foram escolhidas por suas respectivas comunidades,
geralmente em reunides conduzidas pela lideranca da aldeia. Muitos eram chefes de

familias historicas, liderancas e agentes sociais de cada aldeia. Houve também muita
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participagdo “avulsa” de moradores da aldeia Caucho, que iam nas oficinas, ficavam
algumas horas, davam suas contribuicdes e voltavam para seus afazeres.

A constante presenca dos chefes de familia nas oficinas demonstrava a avaliagdo
positiva do processo, ja que a presenca de alguém em qualquer reunido de da sempre por
vontade prépria. Nesse sentido, a quantidade de pessoas presentes em uma reuniao ou
evento é sempre um indicativo do engajamento das familias em algum processo.
Ademais, existe entre os Huni Kuin do Caucho o pressuposto que as decisdes tomadas
numa reunido sé valem quando se esta presente na dita reunido. Assim, aqueles que nao
participam de uma reunido ndo se sentem obrigados a seguir as decisdes tomadas. Por
essa razdo, existe um constante trabalho das liderangas das aldeias e da lideranca geral
para convencer o maximo de chefes de familia a participar de qualquer reunido ou evento
decisorio. Fazem assim para que as decisGes tomadas se tornem de fato efetivas, posto
que isso sO ocorre se forem tomadas conjuntamente pelos chefes de familia mais velhos
e liderangas politicas, os dois segmentos que comandam o sistema politico na terra
indigena (cf. Capitulo I1).

Nas reunides deliberativas ou de “amarragdo” das decisdes, como eles chamam,
discutem-se determinados assuntos coletivos de forma organizada. Cada um tem sua vez
de expor sua fala, e as decisdes sdo construidas paulatinamente até se chegar a um
consenso, apds incansaveis argumentacdes e contra argumentagdes entre os participantes
(cf. Capitulo I1). Nas reunibes formais internas, as decisdes raramente passam por
votacdo. Nesses anos em que participei como convidado de muitas reunides internas,
jamais observei uma decisdo tomada por votos, e sim por interminaveis processos de
convencimentos mutuos. No entanto, esse processo muda quando estdo presentes
representantes do governo nas reunides. Nesse contexto interétnico ocorre um simulacro
de votacdo, que é feito para o publico externo entenda e respeite as decisdes tomadas.

Enfim, nas oficinas de mapeamento na aldeia Caucho, seguiu-se a metodologia
usada no etnozoneamento da Terra Indigena Mamoadate®, composta por uma fase de
elaboracdo de mapas mentais, outra de elaboracdo de mapas tematicos e, por ltimo, uma
de elaboragao de “indicativos de gestao”. A conducdo do processo ficou por conta de uma
equipe composta por mim, como “consultor externo” e por servidores da SEMA-AC, que

se revezavam nas orientagdes aos participantes.

% Essa metodologia esta descrita na tese de doutorado de Correia (2006).
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Na conducdo das oficinas também foi importante a participacdo dos agentes
agroflorestais e ex-agentes agroflorestais. Eles tinham maior proximidade com o assunto
e serviram como “tradutores”, ndo tanto da lingua ja que existiam outras pessoas, como
os professores, que tinham até um melhor dominio do idioma nativo, mas como
“tradutores de mundos” e das formas de representacdes territoriais diversas.

Na primeira e mais importante oficina, os participantes desenharam a terra
indigena “por dentro”. Esses “mapas mentais” - alguns com os limites e os principais
igarapes, outros s6 com os ambientes - consistiam basicamente em desenhos feitos a “mao
livre” que buscavam representar os locais importantes da terra indigena. Foram feitos
conjuntamente por varias pessoas, geralmente professores ou alunos, e também por
agentes agroflorestais, todos com certo dominio das técnicas de desenho e pintura,
aprendidos nos cursos de formacdo.

Esses mapas mentais mostravam formas de express@es territoriais importantes dos
Huni Kuin do Caucho. Mostraram, basicamente, os limites da terra indigena, mas também
seu interior, com a separagdo, sempre bem marcada, entre os ambientes de aldeia e de
floresta, assim como a representacdo meandrica dos principais igarapés. No geral, 0s
desenhos representavam a regido onde eles realizam seus movimentos diarios e/ou
sazonais. Esses desenhos e mapas foram sendo elaborados e finalizados no decorrer das
oficinas, gerando uma producdo visual que, posteriormente, passou a compor a
publicacdo do plano de gestéo.

Os dias seguintes foram dedicados a elaboracdo dos mapas tematicos
georeferenciados. Esse processo consistia em reconhecer e registar no mapa da base
hidrogréfica da terra indigena, os locais, as paisagens e os ambientes considerados
importantes pelos indios. Essas informacgdes foram classificadas nos seguintes temas:
mapa hidrografico, mapa histérico, mapa de caca, mapa de pesca, mapa de vegetacéo,
extrativismo e ameacas.

Esses temas foram, e ainda sdo, praticamente impostos por uma “tradicdo” de
mapeamentos participativos. Eles estdo presentes tanto nos etnomapeamentos produzidos
com assessoria da CPI-AC, quanto no etnozoneamento piloto da Terra Indigena
Mamoadate. Assim, apesar de toda uma narrativa de flexibilidade quanto aos temas dos
mapas se construida, dando aos indios a possibilidade de revé-las, na pratica essa
flexibilidade ndo existiu. Esses temas, que eram praticamente pré-determinados pelos
“costumes” ambientalistas, também eram parte dos “contratos” feitos com financiadores

e instituicdes executoras. Por isso, tinham que ser cumpridos. Ou seja, na pratica, nao
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havia possibilidade de mudar os temas, sem que todo um arranjo pré-estabelecido, feito
a revelia da governanca indigena local, fosse questionado e também modificado.

O primeiro mapa produzido foi 0 mapa do recursos hidricos, rebatizado de “mapa
das aguas” ou, em Hatxa Kuin, Bikui Mae Heneya. No mapa base, que continha apenas a
malha hidrografica, os Huni Kuin localizaram e nomearam os igarapés principais e
dezenas de outros pequenos cursos d’adgua que referenciavam sua circulagcdo pelo
territorio.

Nesse conjunto de rios e igarapés apresentados na base cartografica, somente o0s
grandes igarapés tinham nome em portugués, logo traduzidos para o hétxa kuin, como o
igarapé Caucho (Pasku Bid) e o Tamandaré (Baka Kamaid). O primeiro da nome a terra
indigena e o segundo é o limite a montante da &rea demarcada. Outros igarapés
importantes, logo reconhecidos, eram registados na base cartografica tanto em portugués
guanto em Hatxa Kuin.

Porém, o caso é que a maioria dos igarapés ndo possuiam nomes. Contudo, com
sua habitual facilidade para nomear coisas e pessoas, 0s Huni Kuin presentes na oficina
iniciaram um processo de nomeacdo desses igarapés. Em rodas de velhos, agentes
agroflorestais, cacadores, estes localizavam os igarapés nos mapas e conversavam entre
si, de modo que os nomes foram surgindo de pequenas historias ou acontecimentos
ocorridos em suas proximidades. Ou ainda de alguma referéncia, como uma caracteristica
especifica. Assim, no decorrer da primeira oficina, foram nomeados dezenas de igarapés,
tanto em portugués quanto em Hatxa Kuin.

Desse modo, varios nomes surgiram, alguns até de forma “chistosa”, e foram
sendo escritos e traduzidos, tais como: o igarapé do Tatu (Pasku Yax-ya), o igarapé do
Jacaré (Pasku Kapeya), o igarapé do Barreiro (Pasku Meweya), o igarapé do tombo
(Pasku Kekd), o igarapé café (Pasku Mabesh Muka), o igarapé Canela de Velho (Pasku
Tapuya), o igarapé Caneco (Pasku Hene Txishuma), o igarapé do Atoleiro (Pasku
Seukuya), o igarapé do Bod6 (Pasku Ypuya), o igarapé do Jabuti (Pasku. Shaweya), o
igarapé do Pavéo (Pasku Sereya), o igarapé do Acai (Pasku Pana icd), o igarapé da Onca
(Pasku Ynuya), o igarapé da Raiz (Pasku Tapuya), o igarapé da Capoeira (Pasku Nawe
Mashuya), o igarapé Formigueiro (Pasku Unaya), o igarapé do Finado Raimundo (Pasku
Nawaya), o igarapé Fundo (Pasku Nua), o igarapé Centro Grande (Pasku Bée Txeipa), 0
igarape da Areia (Pasku Maxiya), o igarapé do Cumaru (Pasku Kumdya), o igarapé do
Cara (Pasku Maya), entre muitos outros.

Esse processo de producdo de nomes para aqueles igarapés que até entdo nédo
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possuiam qualquer designacédo € um bom exemplo da criatividade indigena em etnicizar
0 mapa. Nesse sentido “mapear” era uma forma de narrar ou recapitular verbalmente as
experiéncias vividas nos lugares e territorio. Esses homes vao durar no mapa, mas nao
sabemos o quanto esses nomes vao durar no tempo, posto que, geralmente, os Huni Kuin
so se referem aqueles locais que utilizam.

Do ponto de vista das trocas e producdo de conhecimentos, esse momento foi o
mais significativo e o mais intenso das oficinas. N&o tanto em razdo da discusséo sobre a
localizacdo dos igarapés, algo feito quase automaticamente pelos Huni Kuin, dado o
tamanho da area demarcada e o conhecimento absoluto que possuem dela e de seus
arredores, mas, principalmente, pela experiéncia de troca e transmisséo de conhecimentos
na lingua Hatxa Kuin. Assim, muitas pessoas fluentes na lingua, como professores e,
principalmente, moradores oriundos de terras indigenas ‘rio acima’ - principalmente das
Terras Indigenas Praia do Carapand e Igarapé Humaita - foram chamados a participar
desse momento de nomeacédo dos igarapés. Em um exercicio linguistico, esses falantes
fluentes do idioma nativo discutiram intensamente entre eles as variacbes e 0S
significados dos termos.

O mapa das aguas foi reproduzido manualmente pelos participantes, posto que ele
seria a base para todos os outros mapas tematicos, que seriam elaborados ao longo dos
dias seguintes. Sempre com muitas trocas de informacdes sobre o territorio, os ambientes
e 0 Hatxa Kuin, as informacdes foram colocadas diretamente sobre os mapas, tendo como
referéncia as aldeias, as curvas dos igarapés, mostradas na base cartografica e nas imagens
de satélite. Neste processo foi realizado um dificil esforco visual por parte dos
participantes para identificar os locais onde as experiéncias no territorio se efetivava.

As informacdes foram organizadas nos mapas tendo como referéncia as aldeias.
Apesar de grande parte da terra indigena — especificamente, o centro - ser de acesso livre,
cada aldeia tem sua area de atuacédo e influéncia, o que pode ser traduzido como uma
“zona sem ser cortada” ou uma “zona sem delimitagdao”. Cada grupo de aldeia trabalhou
um tema determinado no mapa e registrou as informac6es acerca do tema proposto. Apds
esgotar as informacdes acerca de cada tema especifico, 0 mapa era repassado para o0 grupo
de outra aldeia colocar suas respectivas informacGes sobre 0 mesmo tema, e assim por
diante. Ap6s um mapa tematico passar pelos quatro grupos de aldeias, que discutiam tanto
suas proprias informacdes quanto aquelas colocadas por outros grupos, 0 mapa era dado
como pronto.

A separacgdo por grupos de aldeias ndo era rigida. Os componentes circulavam
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livremente entre os grupos. Os que mais circulavam eram 0s cacadores, 0S principais
‘informantes-chaves’ do territorio demarcado e adjacéncias. E 0s que menos circulavam
eram os velhos, reunidos em grupo independente da aldeia a que pertenciam. Enquanto
os cacadores prestavam informacoes precisas sobre deslocamentos no territério, os velhos
detinham e explanavam o conhecimento da historia oral — materializada em um mapa
historico, considerado por eles bastante superficial e elementar - além de, alguns, também
serem tradutores das palavras do portugués para o Hatxa Kuin e vice-versa.

Ap0s dez dias de intensos trabalhos e de troca de informacdes sobre o territorio,
os ambientes, a lingua e a histdria, sempre tendo os mapas como referéncia, a oficina teve
como resultado a producdo de seis mapas tematicos: o mapa das &guas (Bikui Mae
Heneya), 0 mapa de invasdo e ameacas (nuku unama e meaibu), o mapa de cagada (biku
i mae yuinakaya), o mapa de extrativismo (uma mae hiya), 0 mapa de ocupacdo (mae
hamapaibu xarabu yanunaya), o0 mapa de pesca (uma pashku bakaya) e o mapa de
vegetacdo (una mae niya) e 0 mapa historico.

Todos esses mapas foram apresentados para todos os participantes da oficina.
Nessa ocasido, cada aldeia expos sua ocupacdo, afirmando sua area de referéncia e
influéncia perante as outras aldeias. Essa apresentacao tinha como objetivo complementar
as informacBes dos mapas, mas ela também foi explicitamente direcionada para 0s
técnicos e 0s assessores do governo que estavam presentes. Foi uma oportunidade para
0s Huni Kuin mostrarem para uma audiéncia externa, que tinham o conhecimento e,
portanto, o dominio de toda a area e dos ambientes existentes em seu territorio.

Apobs o0 encerramento dessa primeira e mais importante oficina de mapeamento,
0s mapas produzidos foram levados pela equipe de assessores e enviados para uma
cartografa, contratada especificamente para digitalizar as informacgdes recolhidas.
Engenheira florestal de formacdo, essa cartografa ndo foi a terra indigena e ndo participou
das oficinas ou de qualquer reunido nas aldeias. Seu trabalho se limitou a processar as
informacdes, fazendo a transposi¢do dos dados recolhidos “a mao livre” para o formato
digital, para que os mapas pudessem ser lidos por todos, indios e, sobretudo, ndo indios.
Desse modo, sua funcéo foi basicamente transformar os mapas elaborados nas aldeias,
com suas informacdes e desenhos feitos a mado, em um documento “legivel” e, sobretudo,
rastreavel e com pretensdes de universalidade (Latour, 2001).

Para transformar os mapas elaborados nas aldeias em mapas véalidos nas relacfes
interétnicas, as diversas complexidades registradas no processo de elaboragdo ocorrido

nas aldeias foram eliminadas da forma final do “produto”. Ou seja, para tornar o mapa
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‘legivel’ para o publico geral, as complexas informagdes e processos nativos de manejo
dos ambientes, foram simplificados e “recategorizados™: as diversas cagas, modos de
cacadas, e trajetorias de cagadas, com seus piques e acampamentos, transformaram-se em
icones e caminhos digitalizados e unificados. Igualmente as quase duas dezenas de tipos
de vegetacdo, que foram reclassificadas apenas nos tipos observaveis na imagem de
satélite, e assim por diante. Nesse sentido, os mapas digitalizados, suprimido a sua
diversidade se direcionavam, principalmente, para as politicas publicas indigenistas e
ambientalistas e ndo tanto para os Huni Kuin do Caucho. Da forma que foram produzidos
no ‘laboratorio’ de mapas, criou-se uma inevitavel ruptura com o processo de
mapeamento feito na aldeia. Portanto, esses mapas digitalizados ndo devem ser vistos
como uma transcrigao direta do mundo dos Huni Kuin do Caucho. Eles sdo uma “segunda
leitura” e ndo uma correspondéncia fiel da realidade apresentada nas oficinas. Ao refletir
sobre essas diferencas, Cardoso (2013), citando Wood (1993), afirma que mapear nédo €
0 mesmo que confeccionar um mapa: “(...) 0 problema é que o nativo certamente mapeia,
assim como o cartografo; mas, muito provavelmente, ele ndao mapeia como o cartografo”
(:03).

Assim sendo, 0s mapas que resultaram do processo de etnozoneamento séo tipos
de “mapas mentais georeferenciados”. Esses mapas ndo buscaram a precisao cartogréfica,
mas mostraram de forma esquematica e concomitante, o conhecimento que os Huni Kuin
tinham de seus territdrios e recursos ambientais, assim como o conhecimento cartografico
“cientifico” que os transformou em informacdo valida, pelo menos no campo do
indigenismo ambiental. Essa jungdo de um conhecimento territorial Huni Kuin e de um
conhecimento técnico cartografico, também territorial, que resultaram no conjunto de
mapas chamados de etnozoneamento, sdo sinteses interétnicas simplificadas do
conhecimento indigena do territorio e a da técnica cartografica.

Nesse sentido, os Huni Kuin ndo mapearam o seu mundo como ele €, mas um
mundo possivel capaz de ser compreendido pelos brancos. Um exemplo disso foi a
necessidade de nomeacdo dos igarapés que até entdo ndo tinham nomes. Nessa
composi¢do de mundos possiveis, as pretensdes universalistas da cartografia se tornam
importantes no contexto do campo interétnico, na medida em que as informacdes tem
validade — mesmo que narrativa — tanto para a politica indigenista e ambientalista
estadual; como também para 0 mercado de projetos ambientalista, ou ainda para a

cooperagéo internacional, e outros componentes do indigenismo ambiental em geral etc.
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Do ponto de vista Huni Kuin, alem do contato com um conhecimento novo,
cartogréfico, eles passaram a possuir uma base cartogréfica acessivel e que antes ndo
possuiam. Ou seja, ndo houve, e ndo ha, pelo menos ainda, uma supervalorizacdo dos
mapas como meio de obter e exercitar poder, como defendem, com certa unanimidade,
as analises correntes relativas a esse tipo de instrumento, e que podem ser exemplificadas

nesse trecho de Correia (2006):

0s mapas [sdo] como instrumentos ideoldgicos de grupos
dominantes que 0s produzem e 0S usam nao apenas para
orientacOes espaciais, mas principalmente para a dominagio
territorial e social. [...] No caso especifico dos instrumentos de
planejamento, os processos de producdo e uso de mapas
encontram estreitos vinculos com a ideologia dominante do
desenvolvimento sustentavel, fortemente presente nos altimos
oito anos do “governo da floresta” no Estado do Acre. Trata-Se
de uma forma de dominacéo dos povos indigenas bastante sutil,
fundada na interacdo entre os discursos e as acgoes

desenvolvimentistas e ambientalistas (:72).

Penso que analises que associam automaticamente mapas e poder — e isso serve
também para a associacao territorio e poder - ndo servem para explicar todas as situacoes.
Serviram para explicar, por exemplo, 0 processo de reconhecimento da terra indigena,
que foi um processo fortemente amparado em mapas oficiais. Contudo, nos processos
contemporaneos, sobretudo os relacionados ao indigenismo ambiental, principalmente no
caso dos Huni Kuin do Caucho, associar automaticamente o uso dos mapas ao exercicio
do poder talvez seja mais uma daquelas transferéncias automaticas ¢ “hiperreais” que
fazemos sobre os povos indigenas. Nesse caso, produzimos uma imagem de indios
“guerreiros” sempre prontos a uma luta contra o malvado “homem branco”. Se mapa ¢
poder para nés, € pouco provavel que o seja para os indigenas nos mesmos termos.
Adiante, veremos outras formas de uso dos mapas. Por enquanto, sigamos 0 processo de
elaboracdo dos mapas da terra indigena.

Depois de digitalizados e impressos, em Rio Branco, os mapas retornaram para a
aldeia Caucho para serem retrabalhados, complementados e corrigidos em outra oficina

semelhante a primeira. Nesse processo de ‘ida e vinda’, sempre novas informagdes e
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novas traducBes eram colocadas; nem sempre sem controvérsias. Essas atualizacGes eram
feitas principalmente por moradores que ndo haviam participado de alguma das etapas
anteriores. Em certo sentido, os mapas, entdo, eram produtos da coletividades especifica
que o elaborou. Ao se mudar essa coletividade, com a entrada ou saida de algum membro,
mudava-se também o contetdo do mapa. Mas nada que influenciasse na forma do mapa,
ja definido e materializada no processo de digitalizacdo. Apos esse ciclo de seguidas
complementagdes e correc¢les, que ndo teriam fim a ndo ser por uma deciséo arbitréaria,
foi feita uma reunido para finalizacéo e aprovacdo desses mapas.

Com os mapas “definitivos” em maos, foi entdo realizada uma ampla reuniao que
durou cinco dias, também na aldeia Caucho. Nessa reunido, os grupos, separados por
aldeias ou por outras afinidades, dedicaram-se a discutir os usos dos “recursos
ambientais” da terra indigena. Como constava no projeto do etnozoneamento, o objetivo
era elaborar e registrar uma série de “indicativos de gestdo”. Estes eram reconhecidos
como “planos de uso” pelos agroflorestais, enquanto pelos técnicos do governo ja eram
tidos como planos de gestdo ambiental e territorial.

De modo simplificado, esses indicativos eram registros das reflexdes e sugestdes
sobre 0 uso e a conservacdo dos recursos ambientais da terra indigena. Seguiam um certo
padrdo: primeiro era feito um ‘diagndstico’, seguido de a enumeragdo das acOes
relacionada a esse diagnostico. Os assuntos discutidos e registrados foram referentes a
caca, pesca, terra (redefinicdo de limites), rocados e SAFs, producdo da floresta,
artesanato da floresta, recursos hidricos, invasdo da terra e criacdo de animais nas aldeias.

Para ndo me estender, darei apenas alguns exemplos ilustrativos para mostrar
como, no contexto dos instrumentos de gestédo, ja vinha sendo construida uma associacao
entre “politica de gestdo ambiental” e “praticas de manejo dos ambientes” incluidos em
um s6 documento. As discussdes, que se arrastaram por cinco dias, seguiram uma
dindmica que de discussdes como a ja apresentada no ‘Capitulo 2’, quando falamos da
elaboracdo de normas de conservacao na terra indigena, dando como exemplo, a atividade
de cacada com cachorro.

Nesse contexto de intensos debates sobre uma multiplicidade de questdes sociais,
ambientais, politicas, econdmicas; foram elaboradas setenta e trés recomendagoes, entre
as quais, as regras de uso, como na questdo do uso de madeiras e palheiras, ou ainda a
questdo dos avan¢os dos rogados na mata bruta, ou a questao do lixo nas aldeias. Também
haviam determinagdes influenciadas pelos agentes agroflorestais e equipe técnica, como,

por exemplo, a definicdo de uma “area de refiigio” de caga onde ndo poderiam cagar
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“nenhum animal”. Haviam ainda demandas territoriais, como a solicita¢ao de revisao dos
limites da terra indigena e a colocacao de placas. Esses exemplos sdo apenas uma amostra
da multiplicidade de temas que iriam compor os indicativos de gestdo da terra indigena.

No momento dessas discussdes dos “indicativos de gestao”, o sistema de manejo
dos ambientes e a gestdo ambiental eram retoricamente tomados como uma coisa Unica.
No entanto, mais importante que isso, foi a ruptura que ocorreu entre os mapas produzidos
nas oficinas e os indicativos de gestdo. Na discussdo dos indicativos de gestao, 0s mapas,
ja digitalizados e com suas informac6es esquematizadas, praticamente desapareceram
para dar lugar a discussdo de ‘temas’. Ou seja, 0 processo de mapeamento realizado nas
aldeias foi praticamente apartado da fundamentacdo dos indicativos de gestdo, de tal
forma que toda uma complexidade sociopolitica e cultural, que de certa forma os mapas
expressavam, foi reduzida apenas as partes mais significativas que se encaixavam nos
temas definidos nas expectativas do indigenismo ambiental.

Desse modo, os indicativos de gestdo elaborados - que seriam posteriormente
aproveitados como base para a elaboracdo do plano de gestdo da terra indigena -
significaram uma aproximacao entre o sistema de manejo dos ambientes e a politica de
gestdo ambiental. Mas, a0 mesmo tempo, eles aumentaram ainda mais a ruptura com a
maior parte desse sistema de manejo nativo. N&o se tratava mais de sistema politico dual;
ou processos de reciprocidade, ou ainda de relagdes com 0s yuxins; e sim recursos naturais
(caca, pesca, arvores), biodiversidade, protecdo de nascentes e dos limites, areas de
refugio, etc.

Num primeiro momento, as discussdes sobre os objetivos desses indicativos
destoaram. N&o havia um consenso dos presentes acerca do que eram esses indicativos e
para qual fim serviriam. Para os funcionarios de governo que acompanhavam as oficinas,
operadores da politica publica que eram; e também para os agentes agroflorestais, esses
indicativos ja eram vistos como um plano de uso, ou mesmo um plano de gestdo. Ja
poderiam ser usados como indicativos para o planejamento da politica publica.

No entanto, para a maioria dos Huni Kuin participantes, eram discussoes
localizadas e limitadas sobre o seu sistema de manejo; ndo valiam como normas (cf.
Capitulo II). O que se viu, posteriormente, foi que a elaboragdes dos indicativos serviu
como uma prévia das discussdes que seriam feitas anos mais tarde, na elaboracao do plano
de gestdo da terra indigena; e nada mais. Quanto aos mapas produzidos no

etnozoneamento, apos todo o processo de elaboracdo, digitalizacdo e finalizacdo, eles
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foram entregues para os Huni Kuin em formato de banners, em tamanho 1,5 x 1,5. Cada
aldeia recebeu uma copia do conjunto dos mapas tematicos.

Esses dois ‘produtos’ do etnozoneamento — mapas tematicos e indicativos de
gestdo —tiveram destinos diversos no primeiro momento pds elaboracdo, porém
compartilhados na sua nulidade pratica do ponto de vista da gestdo ambiental ou do
manejo dos ambientes realizados pelos Huni Kuin em suas aldeias. Enquanto os
“indicativos de gestdo” foram anexados aos processos administrativos sob a guarda da
SEMA-AC, praticamente inacessiveis aos indios, que também ndo demostravam muita
vontade ou interesse em acessa-los; os banners com os mapas impressos foram guardados
na escola da aldeia Caucho, numa espécie de sotéo, ficando praticamente abandonados
até serem resgatados anos mais tarde, para serem usados na propria escola. Ou seja, logo
apos a sua producdo, o etnozoneamento, do ponto de vista dos usos que os indios fizeram
dele, continuou sendo um documento do governo e para 0 governo.

De certa forma, os Huni Kuin do Caucho viram que existe uma lacuna entre 0s
mapas e os indicativos produzidos no etnozoneamento e o sistema de manejo que aplicam
em seus ambientes. Tendo essa percepcao, 0s Huni Kuin também criaram suas dissenc¢oes.
Ao mesmo tempo que entusiasticamente se engajaram na elaboracdo dos mapas e
indicativos de gestdo, discutindo, apresentando e trocando informagdes territoriais e
ambientais entre si, eles também relegaram o instrumento, depois de pronto, as calendas.
Ou seja, involuntariamente demostravam que a elaboracdo do etnozoneamento, enquanto
um processo de troca de conhecimentos territoriais entre si, era mais util do que os
produtos resultantes desse processo. Para eles, foi 0 processo de elaboragdo dos mapas, e
ndo seu possivel uso para ‘planejamento ambiental’, o que restou de mais positivo do
processo.

Assim, o0 etnozoneamento, como imaginado por setores do indigenismo
ambiental, ou seja, como uma ferramenta para o planejamento e a gestdo dos territorios
indigenas e dos ambientes presentes nesses territdrios; ou mesmo como uma
normatizacdo dos modos de uso dos recursos ambientais da terra indigena, ndo se
realizou. Desse modo, a previsdo de Little (2006) de que a funcédo do etnozoneamento
seria de estabelecer o “dever ser” de um povo indigena com respeito ao uso do seu
territorio, esse objetivo ndo encontrou eco entre os Huni Kuin do Caucho. De fato, eles
nem cogitaram assumir uma normatividade vinda do exterior.

Podemos verificar esse desinteresse na forma que eles trataram a questdo do

proprio ‘zoneamento’. De certa forma, os Huni Kuin do Caucho perceberam a
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normatividade do etnozoneamento que Nitsch (1994: 502) aponta ao falar que o
“zoneamento [por defini¢do] é negativo”; ele “ndo é outra coisa que [uma] proibicdo
abrangente, aplicada simultaneamente a todos os lugares [de um] territorio em questdo”.

E isso eles ndo toparam, posto que existe a percepcdo muito forte dos Huni Kuin
de que, mesmo sendo formada por uma infinidade de entes, humanos e ndo humanos, “a
floresta é uma s6” € 0 acesso a ela é livre no territério demarcado. E o etnozoneamento,
mesmo que, de fato, ndo produzisse zonas, abriria uma possibilidade de restricdo
territorial ndo aceitavel.

Essa diferenca de visdo acerca do etnozoneamento nao significa que, para os Huni
Kuin do Caucho, ndo existam “zonas” diferenciadas na terra indigena. No entanto, essas
zonas ndo sdo normativas e nem possuem delimitacdo precisa para eles. Os critérios
usados para a definicdo dessas zonas estdo muito mais relacionadas com as posicdes
geograficas das aldeias, do que com 0s recursos ambientais ou atividades produtivas
presentes em uma ou outra zona. Nao existe zona de caga e zona de pesca. Existe zona de
caca da aldeia Tamandaré e a zona de caca da aldeia Dezoito Praias, definidas pela
proximidade das aldeias, mas ndo como uma normativa ja que a area ¢é acessivel para
qualquer outro morador das outras trés aldeias. O mais importante é manter o acesso ao
centro livre e sem delimitagcdes precisas. Em suma, me parece que a questdo do ndo uso
do etnozoneamento e dos seus mapas esta muito mais associado com a natureza normativa
da delimitacdo em zonas do que com a aceitacao deste conceito pelos indios.

Em todo esse processo houve uma miragem dos operadores da politica de gestdo
ambiental que os levou a esperar dos povos indigenas uma concordancia quase
naturalizada com os objetivos do etnozoneamento. Contudo, na realidade, os objetivos
eram inalcancaveis para os Huni Kuin do Caucho, posto que eles ndo viam nos mapas
produzidos, qualquer capacidade de moldar sua maneira de direcionar suas atitudes em
relacdo aos usos que fazem de seu territorio. No seu sistema de manejo dos ambientes,
até entdo ndo havia - e ainda ndo ha - lugar para 0s mapas, mesmo que estes tenham sido
elaborados por uma certa coletividade que incluia praticamente todo o sistema politico da
terra indigena.

Ent&o para que serviu 0 etnozoneamento para os Huni Kuin do Caucho? Primeiro,
foi uma oportunidade para satisfazer sua politica inclusiva e, a0 mesmo tempo, manter
suas aliancas com setores ambientalistas do governo estadual, responsaveis, desde o inici
dos anos 2000, pelas melhorias na infraestrutura das aldeias. Note-se também que é com

essas aliancas no campo do indigenismo ambiental que eles conseguem uma melhor
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comunicacdo com a sociedade abrangente em comparacao, por exemplo, com aquela que
se estabeleceu com a sociedade regional, onde ainda persistem 0s preconceitos e a
assimetria herdados do sistema seringalista. Segundo, pode-se dizer que foi também uma
espécie de concessdo e experimentacdo acerca da “normatividade ambiental” proposta
pelo indigenismo ambiental. Por exemplo, os indios do Caucho chegaram a cogitar, e até
mesmo iniciaram discussfes, para a criacdo de areas de refugio na terra indigena, que
porém ndo prosperou. O que de fato aconteceu foi que o etnozoneamento, anos depois,
foi resgatado, mas para outras finalidades muito distante de seu objetivo normativo.

Em contraposicdo a essa abordagem normativa - porem inoperante - do
etnozoneamento, os Huni Kuin o acolheram como uma ferramenta de producéo e
transmissdao de conhecimentos locais proprios. Nesse sentido, os professores — que sdo
em torno de duas dezenas na terra indigena, formando uma importante coletividade
politica - perceberam que a iniciativa do mapeamento participativo que compunha o
etnozoneamento, poderia contribuir para transmissdo de conhecimento cartogréafico e para
a ampliacdo do conhecimento territorial para seus alunos.

Desse modo, tanto as posicdes que vém 0s mapas como instrumentos do
desenvolvimento sustentavel, associados a uma serie de ideias preestabelecidas acerca de
suas funcdes territoriais e ambientais, e, que ajudam a impor mudangas comportamentais
sobre 0 uso dos recursos naturais, como vemos em Little (2006) e Pessoa (2010); quanto
aquela que, como Chapin (2005), consideram esses mapeamentos como uma fermenta de
assimilacdo e de cooptacdo de culturas indigenas; ambos sdo desconstruidas quando
analisamos a experiéncia dos Huni Kuin do Caucho com o processo de etnozoneamento.

Eles, ndo levando em conta nenhuma dessas posi¢des, usaram 0s mapas, primeiro,
como um exercicio pratico politico de relacBes interétnicas e de sociabilidade; segundo,
como uma forma de reafirmacdo territorial dos diversos grupos que formam os Huni Kuin
do Caucho e que estdo segmentados nas aldeias; e terceiro, como um mediador na troca
de conhecimentos e de informacGes internas, seja entre geracdes, seja entre aldeias
diferentes. Chagas Reinaldo, professor e diretor indigena informal da escola da escola —
posto que a direcdo é formalmente exercida por um néo indio - é enfatico ao evidenciar

essa dimensdo dos mapas:

Quero dizer que esse [etnozoneamento] € um estudo para nos,
com os mais velhos, com quem conhece a terra, que sdo 0s

cacadores e aquelas pessoas que estao aqui ha muito tempo. Mas
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a gente também precisa conhecer o que é nosso, cada lugar do
mapa aponta um conhecimento de alguém e que € compartilhado
com todos. N&o o conhecimento da terra, mas do que eles fazem
com a terra. E isso precisa ser passado para 0s mais novos, que
estdo na escola e ndo vao mais cagar, porque se for para mata

perde a escola (aldeia Caucho, 2006).

Nesse sentido, o conjunto de informacGes produzidas no processo de
etnozoneamento teve como principal resultado preencher vazios de informacdes
geogréficas, ambientais e historicas da terra indigena, a partir das narrativas internas. O
etnozoneamento, seus mapas e textos foram entdo “resgatados” do sotdo da escola pelos
professores da aldeia Caucho e incorporados aos planos de aulas, aproveitando as
informacdes e os conhecimentos produzidos para a formacéo geral dos alunos da escola.
Para eles, os textos e mapas produzidos no etnozoneamento, posteriormente publicados
no plano de gestdo da terra indigena, sdo os Unicos materiais didaticos inteiramente
voltado para a terra indigena.

Essa funcdo de formacéo escolar, sempre vista como um dos objetivos secundarios
dos instrumentos de gestdo, foi transformada pelos Huni Kuin do Caucho na fungéo
principal, prevalecendo sobre os demais objetivos. Ou seja, a escola integrou esses mapas
no seu sistema de ensino como uma ‘cartografia indigena’ propria. Cabe lembrar que os
professores formaram um segmento importantissimo nas oficinas de producao dos mapas.
Inclusive, grande eles foram elaborados na prépria escola da aldeia Caucho. E na Idgica
inclusa dos Huni Kuin,

Essa integracdo dos mapas na vida escolar dos Huni Kuin ndo foi imediata. Ela s6
veio a tona apds a elaboracdo e, principalmente, a publicacdo do plano de gestdo que
“materializou” as informacdes em um livro que foi distribuido principalmente na escola.
Na sequéncia, os banners com 0s mapas passaram a ser expostos na sala da direcdo da
escola, e usados como uma plataforma de informacéo para os alunos acerca do territorio.
Ou seja, 0 etnozoneamento foi transformado em uma veiculo de conhecimento do
territorio para uma geracdo de jovens que esta atravessando um periodo de mudancas
profundas em razdo das rapidas transformacdes que estdo ocorrendo nos costumes desses
Huni Kuin. Um exemplo dessas mudancas € a diminuicao da atividade de cagada, que vai
fazer com que esses alunos dificilmente conhegam o territério da mesma maneira que

seus pais e avos, como disse Chagas Reinaldo no depoimento acima. Além disso, 0s
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mapas e, principalmente, os textos produzidos sobre esses mapas, passaram a servir como
um contraponto a educagdo escolar “diferenciada”, que sofre intensas criticas dos Huni
Kuin por seguir regras nada diferenciadas vindas da secretaria de educacao do estado.
Portanto, 0 etnozoneamento - principalmente 0s mapas e as narrativas acerca
desses mapas - mais do que instrumentos de gestdo ambiental, eles foram um meio de
fortalecimento da etnicidade pela via pedagdgica da formacdo escolar. Ou seja, 0
etnozoneamento, deixou de ser 0 “etnomapeamento do governo”, sendo retirado desse
ambito da gestdo ambiental, e foi incorporado a vida dos Huni Kuin do Caucho no
contexto de sua formacéo escolar, que é uma das novas formas que os jovens alunos terdo

para conhecer seu territério e territorializar a terra indigena.
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Foto3: Huni Kuin analisando mapa de cagada digitalizado
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Figura 2: desenho panorédmico da aldeia Caucho, com énfase na aldeia, rogados e floresta

Figura 3: fragmento de mapa mental, Nova Aldeia
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IV.3 PLANO DE GESTAO AMBIENTAL, ETNICIDADE E
COMUNICACAO INTERETNICA

Em 2009, trés anos apoés a finalizacdo das oficinas do etnozoneamento, os Huni
Kuin do Caucho iniciam a elaboragdo do “Plano de Gestdo Territorial ¢ Ambiental da
Terra Indigena”, dando sequéncia ao ciclo de gestdo proposto no campo do indigenismo
ambiental. Sua concepgédo foi diferente do etnozoneamento, que surgiu dentro do proprio
campo indigenista ambiental acreano - via ZEE-AC e financiado por projetos de
mitigacdo dos impactos ambientais causados pelas BRs.

Ele, de forma diversa, foi concebido em um outro arranjo institucional,
relacionado ao contexto do processo de construcdo de uma politica pablica ambiental
nacional para as terras indigenas do pais: a PNGATI. Asamplas consultas que ocorreram
para a construcdo dessa politica, incluiram discussGes sobre a importancia dos
mapeamentos (etnomapeamentos e etnozoneamentos) e também sobre os planos de
gestdo ambiental como ferramenta auxiliar para a implementac&o dessa politica.

No contexto dessa discussdo, havia a percepc¢do que a experiéncia do governo do
Acre, que estava implementado uma politica publica jurisdicional de gestdo ambiental
focada na elaboracdo de etnozoneamentos/ethomapeamentos e de planos de gestao,
poderia servir como referéncia para a politica ambiental nacional das terras indigenas.
Assim, para aproveitar a experiéncia acreana, 0s operadores da politica publica
indigenista nacional a época, a cooperacdo alemd (GlZ) e a SEMA-AC articularam um
projeto piloto para a elaboragdo de um plano de gestdo “modelo” capaz de proporcionar
diretrizes de elaboracéo de planos de gestdo em escala ampliada. O propésito era construir
uma metodologia para elaboracdo de planos de gestdo ambiental que servisse de
parametro para as terras indigenas e, a0 mesmo tempo, mostrar uma experiéncia pratica
de elaboracdo desses instrumentos para uma plateia ampliada, formada por povos
indigenas e operadores de politicas indigenistas e ambientalistas do pais inteiro.

Foi nesse contexto que a foi escolhida como experiéncia “piloto” para realizagdo
dessa metodoldgica de elaboracéo dos planos de gestdo. Os parametros para essa escolha
foram tecnocréticos visando a realizacdo e a publicacdo dos trabalhos em tempo habil
para que a experiéncia pudesse ser usada nas consultas da PNGATI. Nesse sentido, a

Terra Indigena Igarapé do Caucho preenchia critérios tais como facilidade de acesso,
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existéncia de uma organizacdo comunitaria formal na terra indigena, tamanho da area e
quantidade de aldeias.

Até entdo, no estado do Acre, os planos de gestdo so existiam em algumas terras
indigenas. Tinham sido elaborados no contexto de formacao dos agentes agroflorestais,
mas eram experiéncias muito incipientes para quem propagava uma politica publica
indigenista inédita baseada na gestdo ambiental das terras indigenas. Além disso, nesse
periodo “pos-etnozoneamento”, Se enfraquecia a ideia inicial de equiparar 0s
etnozoneamentos e 0s planos de gestdo como se fossem sinénimos. O préprio projeto
governamental estadual PROACRE, por exemplo, relacionava entre seus objetivos a
“implementagdo de planos de gestdo territorial”, reposicionando o etnozoneamento como
parte do diagndstico do plano de gestdo (cf. Capitulo III).

Apds uma serie de discussdes realizadas exclusivamente no ambito do governo
estadual e a GIZ, a proposta de elaborar o plano de gestdo da Terra Indigena Igarapé do
Caucho foi levada as liderangas. Em reunido formal na aldeia Caucho, com a presenga
das liderangas e dos chefes de familias, foi realizada uma apresentacdo sobre gestdo
territorial e ambiental e sobre instrumentos de gestdo territorial e ambiental, tendo como
tema condutor o retrospecto do processo de elaboracéo do etnozoneamento.

Para os Huni Kuin, alheios a nova articulagdo institucional, a producdo de um
plano de gestdo na terra indigena foi interpretado como uma continuacdo do
etnozoneamento. Ou seja, fazia parte do “ciclo de gestdo” apresentado e produzido pelo
governo e para 0 governo, e que se tornara hegemoénico no campo do indigenismo
ambiental. Nesse momento, 0os mapas e o0s indicativos de gestdo produzidos no
etnozoneamento estavam abandonados nos computadores da SEMA-AC e nos armarios
da escola da aldeia Caucho.

Apds essa reunido protocolar de esclarecimentos e da obtencdo de uma anuéncia
formal da APAHC, foram iniciados os trabalhos para elaboracdo do plano de gestéo
territorial e ambiental da terra indigena. Dessa vez, os trabalhos seguiram outro roteiro,
ndo sendo, como o etnozoneamento, elaborado em oficinas na aldeia Caucho; mas sim
em um processo de discussfes internas nas quatro aldeias. A referéncia das discussdes
eram os “indicativos de gestdo” elaborados no etnozoneamento, regatados dos
computadores da SEMA-AC, impressos e entregues nas aldeias. Nesse sentido, o sistema
de manejo dos ambientes empregado pelos Huni Kuin na terra indigena foi deixado de
lado desde o inicio do processo de elaboragdo do plano de gestdo. As discussdes giravam

em torno de temas pré-estabelecidos.
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Diferentemente da elaboracdo do etnozoneamento, que, quando foi proposto,
surgiu como uma novidade para a maioria os Huni Kuin do Caucho, que ndo sabiam qual
0 objetivo poderiam alcancar; a elaboracdo do plano de gestdo foi vista como algo que
poderia ser importante para o projeto étnico-politico do grupo. Podemos verificar essa
transformacdo na maneira que eles se posicionaram em relacdo ao plano de gestdo:
enquanto que, a época, definiram o etnozoneamento como 0 “etnomapeamento do
governo”’; no contexto do plano de gestéo, assumiram o instrumento para Si, COmo 0
“nosso plano de gestdao”.

Ao iniciar a elaboracdo do plano de gestdo, os indios ja se viam, mais do que antes,
como parte e participantes do campo do indigenismo ambiental. Diante disso, podemos
afirmar que o processo de etnozoneamento, embora ndo tenha exercido nenhuma fungéo
na “gestdo ambiental” e, muito menos, no sistema de manejo dos ambientes da terra
indigena, ele consolidou um processo de ambientalizacdo entre os Huni Kuin do Caucho,
contribuindo para difundir entre eles alguns conceitos ambientalistas. Como revela o
depoimento do Cacique Nar¢o Kaxinawa, ja existia um discurso pronto para aceitagdo do

plano de gestéo:

O plano de gestdo era um sonho nosso, porque nem todas as
terras tem plano de gestdo. O plano de gestdo é diferente para
cada povo. A maneira de vida de cada povo e ndo é uma coisa
facil, ndo é em uma hora, nem duas que se faz um plano de gestéo.
Mas a gente precisa disso. (Nar¢co Kaxinawd, aldeia Caucho,
2006).

Liderancas, professores e agentes sociais também externavam, sempre de um
modo muito proprio, alguma proximidade com os conceitos ambientalistas, tais como:
plano de gestdo, conservacdo, areas de refugio, agrofloresta, manejo, etc. Alguns, mais
inteirados, ja realizavam, inclusive, o deslocamento desses conceitos. Por exemplo,
Fernando Bonaparte, primeiro agente agroflorestal da terra indigena, fez uma associacao
entre gestdo ambiental e manejo dos ambientes, mostrando sua capacidade em lidar com

as narrativas hegemonicas do campo do indigenismo ambiental:

Desde 1996, a gente ja vém falando de gestao, mas naquele tempo

nés ndo tinhamos esse entendimento. Falando assim, do nosso
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jeito, fazer a gestéo é falar do manejo. O que é plano? E pensar
como n6s vamos usar aquilo que tem na nossa terra, de forma
que nossos filhos, nossos netos tém daqui a vinte, a dez anos pra
usar. Por exemplo, o ro¢ado. Pensar onde vai ser aquele rogado,
se vai estar prejudicando os igarapé. O que tem na nossa terra
tem que dar para sustentar as comunidades que tém. Agora, é
pensar na seguranca de ter isso pra toda nossa vida. Temos uma
populacéo de 680 pessoas, se todos forem pdr um rogado, daqui
a pouco vamos desmatar nossa terra. O plano de gestdo é como
usar o que tem na terra de modo que nunca falte. Por isso
chamamos nosso plano de gestdo de projeto de vida ou projeto
de futuro da comunidade. Isso porque tem o intuito que esse N0Sso
projeto possa garantir nossa vida agora e de nosso filhos. Esse é
o titulo do nosso plano de gestdo (Fernando Bonaparte, Aldeia
Caucho, 2009).

Esse entendimento do que era um plano de gestdo ambiental e seus objetivos,
exemplificado no depoimento de Fernando Bonaparte, era também compartilhado por
toda a governanca da terra indigena. Com esse rara consenso, iniciou-se uma sucessdo de
encontros internos nas quatro aldeias, que durou quatro meses. Eram reunifes formais,
realizadas obedecendo uma dindmica igualmente formal, decidida conjuntamente pela
APAHC, cujos componentes conduziam o processo entre os Huni Kuin, e pela equipe de
assessoria, composta por mim, como consultor da GIZ e um técnico da SEMA-AC.
Nessas reunides, discutiam-se os temas definidos nos indicativos de gestdo e as falas e
decisbes eram registradas em cadernos de campo pelos participantes escolhidos para tal
fim, geralmente um professor ou o agente agroflorestal da aldeia que dominava os
processos de registro e de escrita.

Os assuntos discutidos ja estavam pautados nos indicativos de gestdo. Ou seja, ha
elaboracdo do plano de gestdo da terra indigena ja se discutia os temas direcionados para
questbes de consenso no campo do indigenismo ambiental. Os assuntos foram
direcionados conforme as prioridades de cada aldeia. Aquelas localizadas nos limites da
terra - a aldeia Dezoito Praias e a aldeia Tamandaré - direcionaram suas discussdes
internas para os problemas com seus vizinhos fazendeiros, posseiros e assentados,

principalmente invasdes para exploragdo de madeira e cagadas ilegais; e para as questoes
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relacionadas a revisdo de limites da terra indigena pela Funai, esse compartilhado pela
coletividade das aldeias. J& assuntos como educacdo e saude e questbes relacionados a
infraestrutura como eletricidade, moradias, estrada, foram debatidos principalmente na
aldeia Caucho, onde moram a maioria da populacéo, onde existe uma escola de ensino
médio, uma instituicdo bastante forte na terra indigena, e onde mora a maioria dos
professores, agentes de saude.

Apos as discussdes localizadas, as informag6es foram organizadas com apoio da
equipe de assessoria. As apostilas e os cadernos de campo foram recolhidos pelos
membros da APAHC e enviados para a SEMA-AC, que transcreveu as informacdes e as
organizou e classificou, por assuntos e por aldeias, nos seguintes temas: atividades
econdmicas bésicas: cagadas, pescarias, rocados e SAFs, extrativismo e criacfes; recursos
hidricos e lixo; saude; organizacdo interna; relagdes externas; educacdo e
capacitacdo/formacao indigena; e infraestrutura. Esses temas indicavam as maiores
preocupac6es dos Huni Kuin do Caucho, que envolviam nédo sé preocupacfes ambientais,
mas sobretudo preocupagfes econdmicas e sociais.

Esse material foi impresso e copias distribuidas entre as liderancas, professores,
agentes agroflorestais, agentes de saude e chefes de familias. Apos cerca de um més, foi
realizada uma grande reunido na aldeia Caucho, onde participaram representantes das
familias de todas as aldeias. Ela contou com a participacdo de 150 a 200 pessoas, ou seja,
na época, cerca de 25% da populacdo total da terra indigena. Liderancas, chefes de
familias, professores, agentes agroflorestais, agentes de saude e de saneamento basico,
pajés, parteiras, artesds e moradores em geral participaram dessa reunido que mobilizou
uma grande parcela da sociedade Huni Kuin do Caucho.

Essa reunido durou quatro dias e foi marcada por intensos debates a partir das
situacOes colocadas no processo de discussao nas aldeias. Nela, o material produzido nas
aldeias, registrado e classificado foi projetado em um teldo e lido em voz alta, para que
todos ouvissem e decidissem, por meio de consensos e/ou votagdes, 0 que seria publicado
no plano de gestdo ambiental. Por outro lado também decidiam o que ndo devia ser
publicado, principalmente por ndo ser consenso entre 0s moradores.

Essa construcdo de consensos acerca dos usos dos recursos foi feita por meio de
intensos didlogos e discussdes, buscando-se convencimentos matuos. Aparentemente ndo
h& coercdo. Mesmo que muitos dos temas tenham ido para uma votacdo de fato, os
acordos e consensos foram sempre priorizados, conforme baliza do sistema de tomada de

decisbes dos Huni Kuin do Caucho (cf. Capitulo 2). Apo6s quatro dias de discussdes
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intensas sobre questdes politicas, sociais, ambientais; de tomadas de decisdes acerca do
usos dos recursos naturais e ambientais, construiram e registraram um conjunto de
proposicgdes, acordos e demandas; o Plano de Gestdo Ambiental e Territorial da Terra
Indigena Kaxinawa do lgarapé do Caucho estava elaborado.

Os Huni Kuin nomearam as decisoes de “acordos comunitarios”. Grande parte
desses acordos, era o registro das a¢des ha muito em curso, ou era objeto de discussdes
atuais nas aldeias, ou ainda era registro de a¢0es de manejo dos ambientes realizados por
eles nas aldeias. Os acordos de cacadas, de pescas e de usos dos recursos madeireiros
eram questdes que ja vinham sendo discutidas internamente pelos indios antes até mesmo
da constituicdo do indigenismo ambiental. Muitos desses acordos também eram um
recado para si mesmos, a propria comunidade, ndo como uma obriga¢do, mas como um
objetivo a ser alcancado. No geral, como ndo existem mecanismos explicitos de coercédo
entre 0s Huni Kuin, os acordos eram genéricos e ndo definiam responsabilidades
individuais ou comunitarias passiveis de punicao.

Além dos acordos comunitérios relacionados aos usos dos recursos naturais e
ambientais, houve um debate sobre as demandas por politicas publicas para ser
apresentadas aos governos e aliados. Basicamente, o debate girava em torno do sistema
de educacdo e saude e construcdo de infra estrutura, areas consideradas, desde sempre,
criticas pelos Huni Kuin do Caucho. As demandas foram formuladas como uma lista de
acOes a serem executadas: melhorias no sistema de saneamento basico, reforma no
sistema de abastecimento de agua, ampliacdo e reforma da escola estadual, formacéo
continuada de professores, acesso dos professores indigenas ao nivel superior, apoio a
publicacdo de material didatico. Vemos aqui que ocorreu uma ampliacdo do escopo do
plano de gestdo ambiental para outras questdes, também consideradas vitais, mesmo que
distantes das preocupacdes ambientais focadas no uso dos recursos naturais na terra
indigena.

Apos as definicdes dos acordos comunitarios coletivos e das demandas por
politicas publicas, o plano de gestao foi editado por uma “equipe editorial” indigena para
ser publicado. A publicagdo foi bancada e assessorada pela GIZ, numa espécie de
contrapartida pela publicagdo “Construindo Planos de Gestdo no Acre” (2010), uma
pequena sintese metodologia de planos de gestdo no Acre, utilizado nas reunides de
consultas na construcdo da PNGATI, e que teve o0 processo no igarapé do Caucho como
referéncia. Essa equipe indigena ficou responsavel pelo acompanhamento da edicéo,

traducdo e diagramacdo do material produzido, o que incluia os mapas e os textos do

248



etnozoneamento. Em 2011, esse material foi publicado com o titulo “Nukii Mae, Nii Atiru:
Nossa Terra, Nosso Futuro”, com tiragem de 1000 exemplares, distribuidos nas aldeias

da terra indigena. Grande parte para a escola de ensino médio da aldeia Caucho.
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CONSTRUINDO PLANOS DE GESTAO NAS
TERRASINDIGENAS DO A(RE

»
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Figura 4: Capa do livro “Construindo Planos d Gestdo nas Terras Indigenas do Acre”, elaborado

na T1 Igarapé do Caucho
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Nuki Mae, Nii Atiru

Figura 5: Capa do Plano de GestdoTerritorial e Ambiental da Terra Indigena Igarapé do Caucho




A hibridez que caracterizou a elaboracdo do plano de gestdo da terra indigena,
incluindo ai 0 etnozoneamento, possibilitou a conexao entre partes do sistema de manejo
dos ambientes realizados pelos Huni Kuin e as expectativas criadas no campo do
indigenismo ambiental, que define os indios, e seus territorios, como agentes do
desenvolvimento sustentavel e que segue as regras desse novo paradigma, principalmente
as conservacionistas.

Esse entendimento j& estava presente nos indicativos de gestdo elaborados do
etnozoneamento. No entanto, foi no processo de elaboracdo do plano de gestdo que, ao
serem confrontados com as op¢des dadas por essa nova atribuicéo, que os Huni Kuin do
Caucho procuraram fortalecer sua etnicidade no campo do indigenismo ambiental, frente
a uma forte hegemonia indigenista/ambientalista, que se efetiva parcialmente no processo
de aceitacdo e incorporacdo dos modelos de elaboracdo e uso dos instrumentos como

parte dos projetos étnicos. Quanto a isso, Correia (2006) afirma:

(...) € um instrumento técnico que esta sendo introduzido aos
povos indigenas com o intuito de ajuda-los no seu processo de
gestdo territorial. Mas, as experiéncias revelam que quase todas
elas ttm como meta induzir o povo indigena a aceitar e
incorporar o uso do instrumento técnico (seja levantamento,
mapeamento ou zoneamento) como parte de seu projeto étnico
cotidiano. Mas, na pratica, as experiéncias mostram que o grau
de aceitacdo e incorporacdo dos instrumentos € muito variavel,
sendo que sao poucos 0s casos Nos quais 0 processo é plenamente
incorporado como parte de sua agéncia étnica. (Correia, 2006:
22).

Segundo essas proposicdes apresentadas acima, de fato o uso desses
“instrumentos técnicos” — e aqui entendo como instrumento técnico, tanto o
etnozoneamento e mais ainda o plano de gestdo ambiental - pelos povos indigenas teria
como objetivo implementar “projetos étnicos cotidianos” relacionados ao manejo dos
ambientes. Se tomarmos, no caso dos Huni Kuin do Caucho, o cumprimento deste
objetivo como sinal de eficacia/eficiéncia destes instrumentos; podemos corroborar com
Correia, que os objetivos foram fracassados, na medida em que 0 etnozoneamento nao

teve praticamente nenhum impacto nas formas nativas de manejo dos ambientes. E sim,
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o0 contrario: foram essas formas nativas que definiram e estdo definindo os planos de
gestdo territorial e ambiental da terra indigena.

Contudo, se pensarmos nesses instrumentos como veiculos de etnicidade no
contexto das relagdes intraétnicas (entre os Huni Kuin do Caucho e os demais Huni Kuin)
e interétnicas (entre os Huni Kuin do Caucho e a sociedade abrangente); ou seja, como
instrumentos para fortalecer préaticas politicas, podemos considerar que eles tiveram um
relativo sucesso, na medida em que tais instrumentos foram plenamente incorporados
como parte da agéncia étnica. Hoje, na retdrica e na politica dos Huni Kuin do Caucho, o
plano de gestdo é uma constante nos momentos de reivindicacao frente ao governo do
estado e de alianga frentes a seus parceiros da sociedade civil.

Contudo, a inclusdo desses instrumentos pelos Huni Kuin ndo implica uma adeséo
total aos preceitos e objetivos desses mesmos instrumentos, como definidos pelos
operadores de politicas pablicas ambientalista e indigenista. Pelo contrario, esses
instrumentos de gestdo sé se tornaram operacionais nas mdos dos Huni Kuin quando
foram desviados de seus objetivos iniciais. Os indios s6 comecaram a entender e aceitar
esses instrumentos quando se apropriaram deles e os reinterpretaram conforme sua
agenda politica propria. Como vimos na sessdo anterior, esse processo ocorreu com o
etnozoneamento que foi praticamente transformado em instrumento complementar da
pedagogia escolar Huni Kuin, do projeto politico pedagdgico indigena. De forma
semelhante, o plano de gestdo também foi desconstruido e esvaziado de seu contetdo
normativo.

Para a grande maioria dos Huni Kuin, os instrumentos de gestdo sdo basicamente,
pelo menos até o presente momento, instrumentos de dialogo interétnico, ou seja,
instrumentos de etnoecopolitica. SAo um importante meio de veicular sua etnicidade.
Entre as diversas funcbes do plano de gestdo, essa €, sem divida, a que os indios
privilegiam.

Contudo ha diferencas entre o etnozoneamento e o0 plano de gestdo. Enquanto o
primeiro, mesmo gestado no campo do indigenismo ambiental, se tornou eficaz ao ser
deslocado para o campo da educagéo indigena, o plano de gestdo continuou a operar no
campo do indigenismo ambiental, contudo, reformulado para compor a politica ambiental
indigena, e menos a do manejo dos seus ambientes.

Algumas razdes explicam essa prioridade na politica. Primeiro, com a incluséo
dos instrumentos de gestdo no seu sistema social, informam aos demais componentes do

indigenismo ambiental que eles estdo presentes no campo como agentes atuantes e
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relativamente autdnomos. Segundo, também informam, de maneira simplificada, que
possuem sua prépria forma de manejar os ambientes, e que essa forma esta, na maioria
das vezes, de acordo com as diretrizes do indigenismo ambiental. Terceiro, que sua forma
“tradicional” de manejar os ambientes € um “ativo” narrativo muito importante para
acessar o “mercado de projetos”. Por fim, por meio do plano de gestéo, os indios também
informam o governo de sua permanente demanda por politicas publicas; entre as
principais, estdo o projeto de uma educacdo escolar diferenciada de fato; melhorias no
sistema de saude e a solicitacdo constante pela revisdo dos limites da terra indigena.

Ou seja, 0 plano de gestdo estd mais direcionado “para fora” do que “para dentro”
da sociedade do Caucho. Ele veicula o ideal conservacionista do indigenismo ambiental.
O plano de gestdo, do ponto de vista da comunicacdo, é um mecanismo narrativo
importantissimo que permite aos indios transitar no indigenismo ambiental, no mundo
das relaces interétnicas.

Em sintese, comparando os dois instrumentos de gestdo, percebemos dois modos
diferentes de inclusdo. No caso etnozoneamento, em nenhum momento 0S mapas
tematicos produzidos foram usados para auxiliar qualquer tipo de acdo de cunho
ambiental, seja do ponto de vista politico, seja como forma de manejo dos ambientes. Ele
foi inserido em outro campo interétnico, o da educacéo escolar. Ja o plano de gestdo, este
permanece operante no campo do indigenismo ambiental, ou seja, no campo politico; e
tem sido operado correntemente pelo Huni Kuin do Caucho como um instrumento
narrativo de sua atual etnicidade ambientalista.

Essas duas maneiras diferentes de lidar com esses instrumentos de gestdo nos
mostra que esses instrumentos s6 puderam ser utilizados politicamente alheando-se do
ciclo de gestdo. Ou seja, ao invés de uma sucessdao de acdes interligadas, o
etnozoneamento foi retirado do ciclo de gestdo ambiental, e esta sendo usado no campo
da educacéo escolar. O plano de gestdo continuou no campo do indigenismo ambiental,
mas passou a funcionar como um veiculador de sua etnicidade e de seu compromisso
ambiental

De certa modo, os indios do Caucho também constroem uma narrativa de si
mesmos e a veiculam através do plano de gestdo, e com certos objetivo pragmaticos:
primeiro, a ideia de que eles, que vivem na e da floresta, sdo os primeiros interessados
em conservar a floresta em pé; segundo, que eles possuem o controle de seu territério e 0
dos ambientes, paisagens e recursos presentes nesse territério; e, terceiro, que eles se

comunicam, participam e aceitam as regras do dialogo interétnico, mas com ressalvas.
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Com essa funcdo comunicativa, 0 plano de gestdo se atualiza mais eficazmente
como veiculador de uma etnicidade do que como normatizador de costumes e praticas de
manejo. De modo semelhante ao que fizeram com etnozoneamento, as carateristicas
normativas e de planejamento originalmente presentes no plano de gestdo, sdo as que
menos operam na vida cotidiana deles.

Nesse contexto de transformaces, dirigidas e pragmaticas, o sistema de manejo
dos ambientes dos Huni Kuin do Caucho, apresentado de forma reduzida e simplificada
no plano de gestdo, tem um papel de fiador simbdlico. Ele da uma consisténcia a narrativa
que atribui aos Huni Kuin do Caucho papel de “indios conservacionistas”; atribui¢do
também assumida e usada por eles proprios.

No entanto, nem s6 para comunicagao interétnica os Huni Kuin usam o plano de
gestdo. Nesse sentido, de modo distinto do que fizeram com o etnozoneamento, que foi
profundamente modificado em seus objetivos; o plano de gestdo se constituiu como
referéncia importante, tanto para os trabalhos dos agroflorestais como também enquanto
instrumento das liderancas para balizar suas narrativas frente aos outros componentes do
campo do indigenismo ambiental. Além disso, alguns conceitos e praticas considerados
importantes ao ambientalismo, e que os Huni Kuin do Caucho identificaram como Uteis
para alcancarem seu objetivo de manter a floresta em pé na terra indigena, sdo também
assumidos. Contudo, essa assimilacdo de conteldos normativos ambientalistas ndo é uma
assimilacdo passiva, mas transformadora.

Embora reapropriados pelos indios, esses instrumentos ndo perderam totalmente
sua natureza intervencionista, que é a sua principal atribuicdo no contexto do indigenismo
ambiental acreano. E nesse sentido, também séo feitos esforcos de pontuais para poder
incorporar ao seu sistema de manejo, como concessdes, certas questdes consideradas
caras pelo indigenismo ambiental, como é o caso por exemplo de agroflorestas ou ainda
areas de refugio.

Apresento aqui, como exemplo, o processo de deslocamento que eles fazem com
a defini¢do das ““areas ou zonas de refiigio” de caga e pesca. Essas “zonas de refigio” ndo
fazem parte do sistema de manejo dos ambientes operado pelos Huni Kuin do Caucho. A
ideia é oriunda do ambientalismo, principalmente de seu braco cientifico/ecologico.

A definicdo de uma area de refugio na terra indigena foi aventada pela primeira
vez no processo de discussdao dos ‘indicativos de gestdo’. Nessa ocasido, quando o
conceito de “areas ou zonas de refugio” foi apresentado aos chefes de familia e liderancas,

inicialmente pelos agentes agroflorestais, como uma area a ser resguardada das atividades
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de caca e pesca, a ideia suscitou muitos questionamentos. Por motivos 6bvios e
compulsdrios, aceitaram e incluiram na sua territorialidade contemporénea a ideia de
delimitacdo e demarcacédo da terra indigena; porem, ndo estavam dispostos a aceitar a
delimitacdo do “centro”, do ni’i, que ecles consideram como “territorio livre” para
circulacdo dos moradores. Apesar de sua importancia no campo do indigenismo
ambiental, a nocdo de zonas de refugio foi entendida e aceita pelas liderancas e pelos
agentes agroflorestais, mas ndo foi compreendida e nem aceita pelos velhos e nem pela
maioria dos Huni Kuin das aldeias. A falta de consenso impediu sua implementacéo.

Apesar das dificuldades de entendimento, apds discussdes e ponderacdes
pragmaticas - tanto do ponto de vista ambiental quanto politico — acabaram por definir
uma “area de refiigio” para as cagadas e para pescas, sendo definidas e incorporadas ao
plano de gestdo. No plano de gestdo, a area de refugio de caca foi indicada como indo:
“da cabeceira do igarapé Jiju até colocacdo Marizeiro. Desta colocacdo até o
acampamento do Ig. Branco. Deste até o igarapé Extrema, fechando no igarapé Assacu.
Tal area equivale a aproximadamente trés horas da margem do rio Muru” (APAHC,
2011: 33) ....

Apesar da decisdo de adotar essas areas de refugio, a percep¢do dos Huni Kuin
sobre 0 que ela seria, demonstrava uma diferenca fundamental entre as premissas
conservacionistas e o ponto de vista indigena. Enquanto no ideério da conservacéo, essas
areas estdo relacionadas com uma alta concentracao de espécies endémicas e prioritarias
para a conservacdo da biodiversidade (Haffer, 1969 e Wetterberger et all,1976), para os
Huni Kuin, elas estavam e estdo relacionadas a garantia de estoques de alimentacéo,
principalmente de proteina animal.

Tomando a titulo de exemplo as areas de reflgio de caca. Para os indios do
Caucho, essas “areas de refugio” sdo lugares para 0s animais procriarem em seguranga,
no entanto com a finalidade de aumentar o estoque de caca, ou seja com a finalidade de
serem abatidas e utilizadas em algum momento no futuro. Por essa razéo, muitos Huni
Kuin chamam essas areas de refugio de “mercado vivo”; um quase pecado para 0S
conservacionistas mais radicais. Para eles, a interdicdo dessas areas so faz sentido se for
uma interdicdo temporéria, o que também mostra uma outra diferenca fundamental com
as “areas de refligio” na perspectiva conservacionista, j& que ha a ideia de uma area de
refigio carrega consigo uma certa atemporalidade.

Com excecdo dos agentes agroflorestais e liderancas, poucos Huni Kuin conhecem

e/ou reconhecem as “areas de refugio”. Para a maioria, elas continuam sendo vista como
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uma tentativa sutil de imposicao de regras elaboradas por agentes exteriores e aceitas
pelas liderangas ¢ aliados da “frente”. Ou seja, é vista como uma tentativa desses
segmentos, externos e interno, de se aproveitarem do teor normativo do plano de gestdo
para impor suas proprias politicas ambientais.

Essas restricbes as normas ambientais criadas de modo estanque, sem consultas
minimamente informadas pode ser identificada neste depoimento de Jose Francisco
Kaxinawa, agente agroflorestal e lideranca da aldeia Tamandaré. Em um esforco de
defesa das areas de refugio, ele certifica que essa area, assim como outros aspectos da
gestdo ambiental, so se efetivara se for compreendido pela sociedade Huni Kuin do

Caucho e diz:

Se a comunidade entender que é apenas uma lei para proibir, ela
nao vai aceitar; mas se compreender que € para melhorar a
situacao dos recursos que ela precisa, ela vai querer participar e
fazer. Foi um processo longo para explicar, que vem desde a
construcdo de mapas mentais na primeira oficina, a construcéo
dos mapas de caca, pesca, com muitas discussdes até chegar no
plano de gestdo. Assim, vai ser com essa area de reflgio quando
comecar a dar os resultados. A gente j4 ta vendo as cacas
aumentarem. Se os velhos amarrarem uma coisa com a outra,
talvez eles até aceitem. (Jose Francisco Issaka, aldeia Tamandaré
2016)

Podemos perceber nesse trecho de depoimento como certos mecanismos do
indigenismo ambiental sdo trazidos para o interior da vida social dos Huni Kuin do
Caucho com o intuito de fortalecer o manejo de seus ambientes. Contudo, para que esses
mecanismos sejam aceitos, eles precisam ndo s6 serem assimilados e acomodados ao
sistema de manejo nativo, como também serem aceitos pelo sistema politico. O
deslizamento conceitual que transformou “area de reflgio” em “mercados vivos”, € um
exemplo desse processo. Podemos perceber no depoimento do agente agroflorestal que o
que aumenta para eles néo sdo as ‘espécies de animais’, mas os ‘bichos de caga’.

Além disso, 0 depoimento acima tambem revela que as questdes ambientais de
cunho pragmaético, relacionadas as condi¢fes objetivas de vida, s6 séo assimilaveis se

adaptadas para caber nos mecanismos sociais e culturais deles. Dessa forma, 0s
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instrumentos de gestdo ambiental, e seus mecanismos tradicionais — como as areas de
reflgio - ndo sdo nem totalmente descartados, nem assumidos completamente pelos Huni

Kuin do Caucho.

Como vimos no inicio deste capitulo, os conceitos e praticas de gestdo ambiental
nas terras indigenas, efetivados na prépria elaboracdo de instrumentos de gestéo, atendia
a um modelo holista e totalizador da realidade, representado em um ciclo de gestéo, que
procurou encaixar oS povos indigenas em seus esquemas. Em contraposicdo a esse
esquema, os Huni Kuin também procuraram exercer sua propria agencialidade, se
apropriando dessa realidade criada no contexto das relagBes interétnicas, porém a
desconstruindo e lhes dando novos significados.

Essa desconstrucéo é a premissa posta pelos Huni Kuin do Caucho para participar
efetivamente do indigenismo ambiental. Eles, através de uma agencialidade e autonomia
singular, ndo se limitam em se encaixar nesse campo através de suas liderancas e
representantes, que vado buscar ali, melhorias para suas aldeias e familias; eles também
incluem e transformam os mecanismos de intervencdo ambientalistas. Ou seja, eles ndo
tomam a estrutura e as formas construidas no campo do indigenismo ambiental como
categorias que devem ser seguidas a priori, de modo obrigatdério, mas sim como um
processo duplo de didlogo e friccdo interétnica e interinstitucional. Nesse didlogo com 0s
diversos ‘outros’, buscam construir acordos e consensos adaptados as suas condi¢fes de
vida e formas de ver o mundo, sem jamais abrir mdo de sua agencialidade politica e de

sua especificidade étnica.
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CONSIDERACOES FINAIS

Essa descreveu e expressou o0s esfor¢os de atualizacdo e de producéo social dos
Huni Kuin do Caucho frente aos processos de territorializacdo e ambientalizacdo das
relacBes interétnicas que construiram apds o reconhecimento de sua etnicidade indigena.
Mas também pretendeu falar do indigenismo ambiental, um campo interétnico
contemporaneo onde agentes e instituicbes sociais atualizam préticas e ideologias
indigenistas relacionadas a conservacao ambiental dos territérios indigenas.

Duas indagacOes orientaram esse trabalho. A primeira questiona o grau de
autonomia dos Huni Kuin do Caucho frente aos processos hegemonicos do sistema
interétnico que lhes atribui, desde o contato, no século XIX, papeis, lugares e identidades.
A segunda, questiona as reais possibilidades de didlogo interétnico na atual configuracao
do indigenismo e das relac@es interétnicas como partes dos idearios do desenvolvimento
sustentavel e do ambientalismo.

Como toda a etnografia € situada, a abordagem adotada sobre essas questfes é
resultado dos varios lugares e papeis que ocupei junto aos Huni Kuin do Caucho nos
ultimos dez anos, seja realizando consultorias; seja assessorando a APAHC; seja fazendo
pesquisa etnografica. Nesse sentido, 0 que me interessou, e foi interessante sobretudo,
foram as relaces de proximidade e de afetividade que construi com os Huni Kuin do
Caucho. Evitando uma postura distanciada, tentei criar uma relacdo mais simétrica entre
eu e eles, que nunca foram tidos apenas como “informantes” OU mesmo ‘sujeitos’ de
pesquisa. 1sso porgue os proprios Huni Kuin do Caucho nunca se viram assim.

Nesse sentido, eles também atualizaram sua tradicdo de aceitar, mas ndo
passivamente, e transformar as atribuicOes dada por agentes externos. Por outro lado,
também nunca me viram como “pesquisador” ou “assessor do governo”, mas sempre
como um aliado, um nawa que possuia certos trunfos intelectuais e politicos que
poderiam, em algum momento, lhes serem Uteis para seus projetos politicos,
principalmente os territoriais.

Resumindo sinteticamente, depois de décadas de subalternidade, os Huni Kuin
do Caucho alcangaram as primeiras décadas do século XXI como um grupo que tem sob
seu dominio um territério demarcado - a Terra Indigena Igarapé do Caucho - reconhecido
tanto por normas legais quanto pela sociedade envolvente. Dentro desse dominio

territorial limitado, esse grupo constituiu uma identidade étnica-territorial com
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atribuicbes conservacionistas. As mudancas territoriais foram fundamentais para essa
nova identidade e que, no escopo do campo do indigenismo ambiental, se transformou
também numa auto atribuicéo.

Tal campo emerge no Brasil nos anos 1990, apds a promulgacao da Constituicao
Federal de 1988, ganhando vigor apos a ECO-92 e reunides paralelas desenvolvidas poe
organizagOes da sociedade civil Tais eventos conjuntamente colocaram a relagéo entre
conservacao e territorios indigenas nas pautas governamentais a da sociedade civil
organizada. Dai emerge um campo politico indigenista multifacetado, composto por uma
grande diversidade de agentes e instituicGes de governos, em seus varios niveis e esferas;
organizag0es ndo governamentais, organismos, agencias eorganizacoes de cooperagéo e
financiamento internacionais e, finalmente, os povos indigenas através de seus
representantes politicos e organiza¢bes formalizadas. Todos circulando ao redor dos
conceitos e praticas da conservacdo e recursos naturais e ambientais nos territdrios
indigenas.

No Acre, como procurei mostrar, o indigenismo ambiental tem uma trajetdria
especifica. Seu antecedente historico situa-se nos processos de reconhecimento dos
territorios e identidades indigenas, grande parte decorrentes da mitigacdo dos impactos
socioambientais dos projetos desenvolvimentistas que transformou seringais em
fazendas. Contudo, foi somente na década de 2000 que esse indigenismo se consolidou
politica e economicamente como um dos principais campos das relacdes interétnicas no
estado.

No estado, 0 campo do indigenismo ambiental também é multipla conta com uma
atuacdo preponderante de setores do ambientalismo de governo, representado pela
SEMA-AC, e também do indigenismo pedagdgico conduzido pela CPI-AC. Apesar de
suas divergéncias e trajetorias historicas especificas, ambos defendem a conservacgédo
ambiental como uma condicéo para a inclusdo social e econdémica das terras e povos
indigenas do estado. Os povos indigenas compfem esse campo em uma posicao também
central; afinal possuem, além de a eles ser atribuida uma narrativa eficaz e hiperrealizada
do “nativo ecoldgico”, eles também possuem o dominio de grandes areas conservadas,
em torno dos quais o indigenismo ambiental se realiza.

O indigenismo ambiental no Acre que se efetivou com a associagao entre governo
estadual, liderado pela Frente Popular do Acre (FPA), capitaneada pelo Partido dos
Trabalhadores; a sociedade civil organizada, encabegada pela CP1-AC, ambos articulados

com liderangas e organizacgdes indigenas; no inicio da década de 2000, paulatinamente,
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comecou a desenhar e implementar uma politica publica baseada na “gestao territorial e
ambiental das terras indigenas”. Esta politica estd baseada em um encadeamento de a¢des
idealizadas, onde um “mercado de projetos” financia agdes de politicas publicas
ambientalistas nas terras indigenas, que, por sua vez, sdo definidas e implementadas
localmente pelos proprios indios, através da instrumentos de gestdo — etnozoneamentos,
etnomapeamentos e planos de gestédo territorial e ambiental - elaborados coletivamente
nas aldeias. A implementacdo de a¢Bes através dos planos de gestdo, serve para mostrar
para uma plateia abrangente que os povos indigenas conservam seus territorios e possuem
uma “tradicionalidade ambiental”, um produto simbdlico bastante valorizado no mercado
de projetos ambientalistas, e que permitiria aos povos indigenas junto com o governo,
acessar novos financiamentos.

Ademais, para os operadores da politica publica, os instrumentos de gestdo
funcionariam como uma espécie de “controle dos desejos” dos indios, disciplinando as
acOes ambientais indigenas de forma a garantir, tanto para o governo quanto para seus
financiadores, que os territdrios indigenas estejam ndo s6 conservados, mas conservados
pelos seus préprios moradores nativos, acatando assim as premissas contemporaneas da
participacdo e protagonismo indigena. Numa prova do implacavel poder do indigenismo
em criar realidades hiper-reais em relacdo aos indios, aqui e ali se ouve - inclusive dos
proprios indios — a qualificagdo deles como “funcionarios da floresta”.

Essa pratica politica do indigenismo ambiental tem um viés integrador,
representado em um ‘ciclo de gestdo’ e apresenta, em seu escopo, a conjuncao da gestao
ambiental e do manejo dos ambientes realizado pelos indios em seus territorios
demarcados. No entanto, essa posicao holistica é colocada em “risco empirico” (Sahlins,
1987) quando coletividades, também especificas as incorporam em seus préprios sistemas
sociais. Tomando como caso dos Huni Kuin do Caucho, esta tese procurou mostrar como
eles se apropriaram e transformaram os instrumentos dessa politica em prol de sua
etnicidade.

Mas como os Huni Kuin do Caucho efetivam esse processo na préatica? Foi dito,
no inicio desse trabalho, que eles mostram uma grande facilidade para incluir o que vem
do exterior e também de se deixar incluir em processos exdgenos. Essa caracteristica €
defendida quase de forma unanime pelos panologos. Entdo, quais 0s mecanismos que
efetivam e tornam possivel esse movimento de inclus&o e/ou exclusdo? E aqui que entram
em cena os processos dialogicos e/ou de friccdo que os indios travam com o0s agentes,

conceitos e praticas do indigenismo ambiental. Sdo essas duas atitudes balanceadas que
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atuam como mecanismos relacionais da agencialidade étnica, agencialidade que chamei
de etnoecopolitica.

A premissa dessa etnoecopolitica é a postura de inclusdo, ou pelo menos a
consideragdo, daquilo que ¢ apresentado pelo “outro”, mesmo que essa aceitagdo ou
consideracdo, como vimos no Ultimo capitulo da tese, ndo sejam passivas e sim
transformadoras. Para os Huni Kuin do Caucho, ndo existe uma aceitagdo integral, nem
uma aderéncia total aos preceitos do indigenismo ambiental. Ao contrério, alguns desses
preceitos s se tornam operacionais em razdo de sua possibilidade de mudanca ou desvio
dos seus proprios objetivos originais. Vimos isso, por exemplo, na transformacédo dos
instrumentos de gestdo e também no deslizamento conceitual das chamadas “zonas de
refagio”.

Essas posturas inclusivas permitem que os Huni Kuin do Caucho dialoguem com
a politica de gestdo ambiental de forma aberta, sem estabelecer empecilhos acerca da
natureza disciplinadora dessa politica ou de seu uso como instrumento de planejamento
das politicas indigenistas de governo. O uso dos instrumentos de gestdo para planejar e
implementar projetos indigenistas nas terras indigenas, para os Huni Kuin do Caucho, ndo
é problema algum, e sim, faz parte da solucdo. Na préatica, existe a percepcao entres eles
de que a politica publica de gestdo ambiental ajuda a manter a floresta em pé, condicao
fundamental para a sobrevivéncia fisica, social e cultural deles. Essa crenca
compartilhada permite uma conciliacdo entre seus objetivos étnicos com 0s objetivos
indigenistas e ambientalistas.

Existe também um outro calculo pragmatico nessa posicdo, relacionado a
necessidade de acesso aos investimentos das politicas publicas na terra indigena. Além
disso, também é no campo o indigenismo ambiental onde eles melhor conseguem se
comunicar com a sociedade abrangente e onde possuem um lugar de fala efetivo, podendo

influenciar minimamente ac¢des que os afetem.

Para além das questdes pragmaticas, o exemplo dos Huni Kuin do Caucho nos
mostra que processos de mudancas e/ou de producdo social se constroem em fungéo das
relacfes politicas interétnicas, sejam elas dialogicas ou conflitivas. No entanto, esses
processos sdo emoldurados pelo complexo cultural nativo, composto por sistemas
proprios de manejo dos ambientes, crencas, rituais, modos especificos de tomada de
decisdo, etc.; todos eles efetivados nas relacbes associadas de reciprocidade e

sociabilidade.
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Essa agregacao de elementos culturais, empiricos e ideacionais, que deu mostra
de sua persisténcia ao longo do tempo, mesmo no periodo em que estiveram submersos e
em grande parte invisibilizados durante os anos da economia seringalista, manteve viva
a etnicidade Huni Kuin no grupo que ocupavam o0 baixo rio Muru. E mais ainda,
permitiram a manutengdo da “floresta em pé” em seu territorio ao longo do tempo, além
de fornecer consisténcia as narrativas que os Huni Kuin constroem acerca de si mesmos
no campo do indigenismo ambiental, tendo uma competéncia descritiva, delimitando seu
comportamento perante outros componentes do campo.

Apesar da importancia simbolica e pratica de sua cultura “verdadeira”, de seu
sistema cultural; ndo é apenas ela que vai determinar suas e escolhas no campo do
indigenismo ambiental. Ou seja, ndo sdo suas crengas, nem sua cosmologia e nem mesmo
suas praticas “tradicionais”. Efetivamente suas escolhas sdo definidas nas praticas
interétnicas, filtradas por processos dialdgicos e de friccdo. Ou seja, sdo as relacdes
sociais que as premissas proeminentes de sua a¢do. Dessa forma, suas escolhas politicas
néo se explicam apenas pela predisposicdo de sua cultura - muito impactada por mais de
setenta anos de imersdo na economia da borracha - e sim pela plasticidade das relacdes
sociais que estabeleceram com a sociedade abrangente.

Nestes termos, 0s processos dialdgicos e de friccdo que acompanham as relagdes
interétnicas se tornam fundamentais. Sao eles os propulsores das mudancas e producao
social. Os primeiros, como vimos, permitem aos indios incorporarem elementos do
indigenismo ambiental em seus proprios esquemas sociais e culturais; enquanto 0s
segundos, operam na transformacdo dos componentes desse campo. Observamos esse
duplo processo no engajamento dos Huni Kuin do Caucho tanto na elaboragcdo dos
instrumentos de gestdo quanto na transformacdo desses instrumentos em proveito do
fortalecimento de sua etnicidade.

A transformagdo dos instrumentos ambientalistas em instrumentos de etnicidade
foram efetivadas nas friccdes entre aquilo que o campo apresenta estruturado como um
“sistema ideal”, convencionado num “ciclo de gestdo” e a plasticidade nada idealizada
tanto das relages interétnicas que compdem e formam esse campo. Nesse (ndo)-
entendimento interétnico ha uma espécie de “reavaliagdo funcional das categorias”,
durante a qual signos ganham novos significados induzidos pela realidade efetivada,
como pregou Sahlins (1987).

Para transformar os instrumentos de gestdo de modo que operacionaliza-los como

ferramentas que os auxiliassem a alcancar certos objetivos pragmaticos — como 0s ja
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citados seguranca territorial e ambiental de seu territério demarcado; usufruto de
oportunidades oferecidas pelas politicas publicas; e exercicio de uma autonomia no
contexto das relagdes interétnicas — os Huni Kuin do Caucho realizam uma selegdo
daquilo que eles consideram significativo no campo do indigenismo ambiental, por
exemplo, os sistemas agroflorestais ou ainda as areas de reflgio. Essa escolha é sempre
criada na intera¢do com outros componentes do campo, que por sua vez, também esta em
constante mudanca pela manipulacdo e reacdo continua de seus membros, igualmente
possuidores de agencialidade para contestar significados de costumes, sistemas e
estruturas, sejam deles proprios, seja aquelas provenientes dos povos indigenas.

Essa capacidade de selecionar no corpo das “tradi¢des’ do indigenismo ambiental
0 que € mais apropriado para a satisfacdo de seus interesses correntes, pode ser tido como
aquilo que Sahlins definiu como “indigeneiza¢ao da modernidade” (1997:53), quando
0s povos indigenas integram em prol de si mesmos elementos das “forcas irresistiveis do
Sistema Mundial” (Sahlins: 64). Além disso, essa mesma capacidade de escolhas,
associado ao sua caracteristica inclusivista, permitiu que eles levassem certos
componentes escolhidos do indigenismo ambiental para dentro de seu sistema social,
porem os modificando para torna-los operacionais e Uteis.

Esse processo de incorporacdo seletiva, sinaliza mais para um modelo de
autonomia indigena como propulsor de processos de mudanca e de producdo social, e
menos para uma ideia de soberania ou mesmo de uma luta de ‘vida ou morte’ por uma
cultura pretérita e hiper-realizada.

Como procurei mostrar, no contexto do atual indigenismo, marcado pela
sobreposicdo de praticas e politicas ambientais, territoriais e étnicas, nativas e
hegeménicas; indios e setores da sociedade abrangente mostram que ha espacos sociais,
que, mesmo na diferenca, € possivel construir aliancas e relacbes de reciprocidade,
perseguindo um objetivo comum — a floresta em pé, por exemplo -, mesmo que para
finalidades distintas. Ao tomarem para si a responsabilidade e geracdo dos seus proprios
processos de reproducdo, continuidade, mudanca e transformacéo social, os Huni Kuin,
como tantos outros povos indigenas, demonstram que ndo sdo objetos passivos das
politicas governamentais, mas possuem sua agencialidade e sdo autores de sua prépria

historia.
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