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RESUMO

A experiéncia dos povos origindrios dos continentes assolados pela conquista
imperialista europeia pode ser descrita nos termos de um holocausto. Centenas de
milhares de indigenas pereceram desde o encontro colonial através de sistematicas
epidemias, politicas de gerenciamento de populacdes e de projetos de nacdes que
embora erguidos em seus territérios origindrios ndo dispunham de um futuro para
esses povos. Ainda assim, é notodria a dificuldade que esses sujeitos encontram no
presente na busca por justica e visibilidade diante do legado de violéncia por eles
experimentado. Nessa tese, tomamos o problema da violéncia anti-indigena como foco
analitico buscando entender esse fendmeno a partir de angulos diversos que nos
permitam compreender suas diferentes facetas e manifestagdes na histéria. A
proposicao do conceito de letalidade branca emerge a partir de um debate proposto
para a articulagdo de nocoes de violéncia anti-indigena, as estratégias indigenas para
a sua dentincia e superacdo e os entendimentos Ocidentais sobre essa violéncia
dispostos em seus ordenamentos juridicos e ontolégicos, sobretudo, na categoria de

genocidio.

Palavras-chave: genocidio; letalidade branca; povos indigenas; APIB; violéncia

anti-indigena; coronavirus.



ABSTRACT

The experience of the native peoples of the continents devastated by the
European imperialist conquest can be described in terms of a holocaust. Hundreds of
thousands of indigenous people have perished since the colonial encounter through
systematic epidemics, population management policies and nations projects that,
although built in their original territories, did not have a future for these peoples. Even
so, the difficulty that these subjects find in the present in the search for justice and
visibility in the face of the legacy of violence experienced by them is notorious. In this
thesis, we take the problem of anti-indigenous violence as an analytical focus, seeking
to understand this phenomenon from different angles that allow us to understand its
different facets and manifestations in history. The proposition of the concept of white
lethality emerges from a debate proposed for the articulation of notions of anti-
indigenous violence, indigenous strategies for denouncing and overcoming it, and
Western understandings about this violence arranged in their legal and ontological

systems, especially , in the category of genocide.

Keywords: genocide, White lethality, indigenous peoples; APIB, anti-

indigenous violence; coronavirus.
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estudar o mundo dos ndo-indigenas, o mundo dos karai”.

Kuna Aranduh4!

1 Jaqueline (Kund) Aranduhd é indigena e antropéloga do povo Guarani-Kaiowa. A fala acima foi
proferida em 18 de outubro de 2021 na palestra “Povos Indigenas: Acesso a direitos em contextos de
violéncias no Brasil”. Disponivel em https:/ /www.youtube.com/watch?v=_pzD3n6Kh-U&t=7152s.
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Introducao

O foco de estudo da presente tese de doutoramento surgiu a partir da
confluéncia de inimeros acontecimentos que marcaram a minha trajetéria enquanto
um sujeito indigena, e de eventos que, percebidos em uma escala nacional e até mesmo
global, me conectaram a outras experiéncias indigenas. Foi a partir dessa associacao
que o tema da violéncia contra os povos indigenas passou a se impor cada vez mais na
minha mirada como um tema de pesquisa incontornavel, impossivel de desviar o
olhar. Processos contemporaneos de ataque aos direitos indigenas e catéstrofes
ambientais iminentes, recorrentes e evitaveis, como o caso de Mariana e de
Brumadinho, ambas em Minas Gerais, suscitaram em mim a necessidade de entender
a conjuntura atual da vida dos povos indigenas no Brasil a partir do elemento da
violéncia continua e onipresente que unifica nossas experiéncias de norte a sul do pais
e através do tempo. Como entender essa violéncia e o que ela diz acerca da sociedade

construida sobre e em torno dos nossos territérios é, portanto, meu ponto de partida.

Percurso tematico de uma pesquisa

No inicio de 2017, defendi dissertagdo de mestrado em Antropologia Social, na
Universidade de Brasilia, intitulada ‘Quando a terra sair’: os indios Tuxd de Rodelas e a
barragem de Itaparica: memorias do desterro, memorias da resistencia (Cruz, 2017a). Ela é
fruto de anos de pesquisa e escuta de narrativas sobre o processo de deslocamento
compulsério da minha comunidade por conta da construcao da Barragem de Itaparica
em 1988. O empreendimento foi de responsabilidade da entdo estatal Companhia
Hidroelétrica do Sao Francisco (CHESF). A barragem teve efeitos severos na vida do
povo Tuxa, causou a inundagao de nossa aldeia, de nossas ilhas e de toda a vida que
era conhecida e que fazia parte de nossa constituicao enquanto grupo étnico.

O rio Sao Francisco teve suas dguas represadas, alterando o fluxo da vazante,

desfazendo corredeiras, extinguindo espécies da fauna e da flora e destruindo todo o
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equilibrio local. Como alguém que faz parte da comunidade, mas que nasceu ja na
Nova Aldeia, no sitio escolhido para o reassentamento da populagdo, o meu objetivo
foi elaborar uma narrativa que representasse o modo como esse processo foi
vivenciado pelos proprios indigenas, cujas vozes foram silenciadas ao longo dos anos.
Durante a pesquisa, me deparei com os relatos da brutalidade de anos de
irregularidades compensatérias, acordos nao cumpridos, frustragdes, apagamentos e
medo do futuro. A comunidade Tuxa segue até o presente, ap6s mais de trés décadas,
sem um desfecho para o que tinha sido acordado como compensagdo nos acordos
firmados com a empresa.

Dentre as motivagdes que me levaram a realizar essa pesquisa de mestrado,
destaco, primeiramente, a percepcdo de que a formacdo em antropologia poderia ser
usada como uma plataforma de enunciacdo, uma ferramenta estratégica para que as
vozes e experiéncias da minha comunidade e de meus parentes fossem ampliadas,
para serem ouvidas e para ecoarem em outros espagos. Em segundo lugar, eu buscava
entender como foi possivel que a comunidade Tuxa tenha sido retirada do seu
territorio tradicional, o rio Sdo Francisco, que foi parado em sucessivas barragens, e,
ainda assim, trinta anos depois, poucos avangos terem ocorrido em relagao aos acordos
de compensacdo firmados, que previam a demarcagdo de uma nova reserva indigena
para esse povo. Todo esse processo que marcou e continua a estruturar a minha
experiéncia enquanto Tuxa no mundo parece, aos meus olhos, ndo causar a devida
indignacao entre os ndo indigenas.

A expressdo “quando a terra sair”, que deu titulo ao meu trabalho, tomava
como referéncia uma maxima repetida pelos meus parentes que informava os nossos
cotidianos: a espera pela terra, a terra prometida, a terra de direito, a terra nossa por
justica, que até o presente ndo nos foi entregue. Quando estava em Brasilia, ao final da
escrita da dissertacao, no dia 03 de outubro de 2015, recebi a noticia do falecimento do
meu avO, Antonio Vieira Cruz, que ocupou a fungdo de conselheiro da nossa
comunidade por décadas. Enquanto conselheiro, era afeito ao uso das palavras, e por
ter viajado pelo pais em intimeras andangas, era como um diplomata. Conhecia bem
os brancos e foi um guerreiro incansavel pela demarcacdo e compensacdo de nossas

terras. Ele morreu sem ver a terra sair. Muitos outros velhos morrem em minha
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comunidade com o sentimento de injustica engasgado na garganta, ainda na espera.
Diante de sua perda, pensei no meu pai, outro incanséavel lutador que hoje, com mais
de 60 anos, também espera a terra sair.

Esse é o contexto no qual nés, intelectuais e escritores indigenas, trabalhamos.
O tempo passa cotidianamente, e ha urgéncia nas aldeias e nas comunidades. O tempo
da pesquisa, do levantamento de dados, da formacdo académica, nem sempre é o
tempo da vida daqueles que amamos. A cada dia que passamos a espera de justica
dentro do tempo da politica e da burocracia, vemos os velhos partindo e novas criancas
que chegam para renovar a luta pela terra.

Iniciei o doutorado em antropologia social na Universidade de Brasilia poucos
dias ap6s a defesa de mestrado, com o objetivo de desenvolver uma pesquisa
etnogréfica que tinha como alvo a comunidade antropolégica e no qual estudaria o
processo de insercdo de estudantes indigenas em pds-graduacdes de antropologia ao
redor do pais. Queria inverter o polo etnogréfico da disciplina, no qual etnélogos saem
de suas casas rumo a alguma aldeia indigena para realizacdo de suas pesquisas
monograficas. Esse fluxo tem sido uma marca da disciplina, que no Brasil se constituiu
historicamente tendo como [dcus de pesquisa privilegiado, a chamada questdo
indigena. A questdo indigena produziu, por mais de um século, copiosos trabalhos
sobre as culturas desses povos (Peirano, 1991).

Nos altimos anos, muitos indigenas fizeram o movimento contrario. Sairam de
suas aldeias rumo as universidades. Alguns deles, dentre os quais me incluo, galgaram
a formacao nesse campo de saber. Esse novo encontro, que passou a ocorrer dentro
das salas de aula, nos corredores das universidades e em reunides de orientacdo, nem
sempre ocorria de maneira pacifica. As vezes, esbarravam em antigas estruturas de
poder, movendo engrenagens enraizadas no funcionamento desse campo, pautado, a
principio, em uma distancia entre objeto cognoscivel e sujeito cognoscente, isto é, entre
aqueles que podem ser estudados e aqueles que sdo os estudiosos (Cruz, 2017b; Cruz,
2018). Interessava-me, portanto, desenvolver uma tese sobre as representagdes que os
antrop6logos faziam de si mesmos e sobre o seu métier, que entravam em choque
quando os sujeitos, que por séculos foram seus objetos de pesquisa, passavam a ocupar

a posicdo de colegas dentro de seus departamentos.
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A criagdo de redes de comunicacdo entre universitarios indigenas, como o
Encontro Nacional de Estudantes Indigenas (ENEI), que teve a sua primeira edi¢do na
Universidade Federal de Sao Carlos, no ano de 2013, possibilitou uma troca de
informacoes valiosas que nos evidenciava que as experiéncias de estudantes indigenas
em diferentes regides do pais se aproximavam intimamente. Racismo, preconceito,
desencontros e reproducao de praticas tutelares davam a tonica dos relatos em torno
dos inmeros desafios encontrados. Na antropologia, as sutilezas referentes a propria
constituicdo da disciplina, em decorréncia de sua intima relagio com os povos
indigenas, suscitavam, a meu ver, uma excelente oportunidade de pesquisa
etnografica.

Todavia, o contexto politico no pais apds o impeachment da presidenta Dilma,
em agosto de 2016, levou-me a repensar meus planos de pesquisa. Os anos de 2017 e
2018 foram, em alguma medida, intersticios entre o governo petista e a subida da
extrema direita ao poder, com a elei¢do de Jair Bolsonaro a presidéncia, cujo mandato
se iniciou em janeiro de 2019. Embora da perspectiva indigena ndo pareca ter havido
uma ruptura abrupta no trato das questdes desses povos na transicao dos governos de
Dilma Rousseff e Michel Temer, esses dois anos foram marcados por uma lenta, ainda
que anunciada, e crescente articulacdo entre as frentes conservadoras no congresso,
vinculadas ao fundamentalismo religioso, ao agronegécio e a uma ideologia de
seguranca publica armamentista. Essa articulacdo, conhecida popularmente como a
Bancada BBB, bala, boi e biblia, passou a desenhar um horizonte cada vez mais nefasto
para os povos indigenas com um sem numero de projetos de leis e medidas
administrativas voltadas ao avango do agronegécio predatério e desmonte dos direitos
constitucionalmente adquiridos dos povos indigenas. 2 Vimos com preocupacdo a
eleicdo de Jair Bolsonaro, que respondia aos imperativos da bancada BBB aglutinando
em torno de si uma maxima ofensiva contra esses povos, sendo ele mesmo produto e

artifice do recrudescimento do 6dio anti-indigena no pais.

2 Discutiremos uma boa parte desses projetos ao longo desse texto e sugerimos a plataforma virtual do
Observatorio dos Direitos e Politicas Indigenistas (OBIND), vinculada a Universidade de Brasilia, para
acompanhar o andamento dos mesmos. Disponivel em: http://obind.eco.br/)



http://obind.eco.br/
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Nesses anos, o movimento indigena organizado e coordenado pela Articulagao
dos Povos Indigenas do Brasil (APIB) também passou a mobilizar de maneira
sistemadtica a categoria juridica de “genocidio” para enderecar uma pletora de agdes,
discursos e préaticas contrédrios aos povos indigenas. Em 2017, no Acampamento Terra
Livre, em Brasilia, mais de quatro mil liderancas indigenas marcharam pela Esplanada
dos Ministérios em um cortejo fnebre, onde foram depositados 200 caixdes fanebres
no espelho d’agua em frente ao Congresso Nacional, simbolizando as agressoes aos

seus direitos origindrios feitas pela bancada ruralista.
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Figura 1.1 Indigenas marcham no Acampamento Terra Livre 2017

Fotografia de Edgar Xacriaba

No ATL do ano seguinte, em 2018, os povos indigenas novamente marcharam
pela Esplanada dos Ministérios. Deixaram um rastro de tinta vermelha, que
simbolizava o sangue derramado, e suspenderam uma faixa que substituiu a bandeira

do Brasil no Ministério da Justica com os dizeres “Chega de Genocidio Indigena -
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Demarcagdo J&”. Como é de praxe, ao final de cada edi¢do do ATL, as organizagdes
indigenas emitiram um documento final que, nessa ocasido, recebeu o titulo de O nosso
clamor contra o genocidio dos nossos povos3.

Ao analisar os documentos finais dos ATL desde o ano de 2004, percebemos
que a categoria genocidio aparece pela primeira vez no ano de 2009, tendo como
referéncia a situacao desastrosa vivenciada pelo povo Guarani Kaiowé no Mato Grosso
do Sul. O termo volta a aparecer no documento de 2010, passando por um hiato,
quando retorna, sete anos depois, na carta do ano de 2017. Desde entdo, passa a estar
presente em todos os documentos finais, sendo mencionado uma vez em 2018 e 2019,
duas em 2020, e quatro em 2021. Nos tultimos anos, passou também a aparecer em sua
forma adjetivada como em “denunciamos perante a opinido publica nacional e
internacional, que noés, povos indigenas do Brasil [...] estamos na mira e somos
vitimados por um projeto genocida do atual governo de Jair Messias Bolsonaro”
(CIMLI, 2020), e em “A politica genocida de Bolsonaro durante a pandemia da Covid-
19 é reforcada com seguidas a¢des de negacdo da vacina, que é a principal arma de
combate ao virus, e a negligéncia na gestdo da campanha de imunizacdo”. (COMIN,
2021). Como veremos ao longo desse trabalho, o uso crescente e a qualificagdo técnica
e politica do uso da categoria “genocidio” pelo movimento indigena configura uma
resposta a altura da conjuntura histérica enfrentada por esses povos desde a eleigao de
Jair Bolsonaro. Se, antes, a categoria foi acionada para remeter ao contexto especifico
dos Guarani Kaiowd, o modo como tem sido mobilizada no presente evidencia um
redimensionamento do trato e percepgdo sobre o fendmeno da violéncia contra os
povos indigenas, apostando em uma retdrica de defesa desses povos em sua
totalidade, uma vez que estariam todos igualmente sob a mira de um plano genocida.

Simultaneamente, outros fatores me levaram ao estudo do genocidio indigena.
Em 25 de janeiro de 2019, o rompimento de uma barragem de rejeitos pertencente a
mineradora Vale, em Brumadinho, Minas Gerais, liberou 12 milhoes de metros ctibicos
de lama toxica, causando a morte de pelo menos 270 pessoas na tragédia, além de toda
a vida que estava estabelecida abaixo da barragem, desde microrganismos e grandes

mamiferos, todos responsaveis pela satide do ecossistema presente ao longo do rio

3 Disponivel em Santana (2018).
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para onde a lama toxica escorreu. A comunidade Na6é Xohd de indigenas Pataxé e
Patax6 Ha Ha Hae teve o seu modo de vida destruido com a morte do rio Paraopeba,
onde nas margens viviam, e ainda hoje seguem reivindicando da Vale a realocacdo
para outro territério. Essa lama destrutiva que polui e mata pessoas, rios e
ecossistemas, alcancou também o rio Sao Francisco, onde vive a minha comunidade,
localizada a mais de 1.500 km quilometros de distancia.

Quatro anos antes de Brumadinho, em 5 de novembro de 2015, outra barragem
de rejeitos de minério de ferro da empresa Samarco ja havia rompido em Mariana,
também em Minas Gerais. Esse rompimento foi responsavel pela liberacao de 55
milhdes de metros ctibicos de lama téxica no leito do Rio Doce, que foi tida como o
maior crime ambiental do pais. Como relata Ailton Krenak, o seu povo foi amplamente

afetado por esse crime:

O Watu, esse rio que sustentou a nossa vida as margens do rio Doce, entre Minas
Gerais e o Espirito Santo, numa extensao de seiscentos quilometros, esta todo
coberto por um material toxico que desceu de uma barragem de contengao de
residuos, o que nos deixou 6rfdos e acompanhando o rio em coma. Faz um ano
e meio que esse crime — que ndo pode ser chamado de acidente — atingiu as
nossas vidas de maneira radical, nos colocando na real condi¢ao de um mundo
que acabou. (Krenak, 2019, p. 22).

Os Krenak ja haviam sido afetados anteriormente por empreendimentos
catastroficos. Inaugurada em 2005, a Usina Hidrelétrica de Aimorés, no Rio Doce, foi
construida sem que esse povo fosse consultado durante o processo de licenciamento
ambiental. Ao contrario, os Krenak nem sequer tinham conhecimento a seu respeito.*
O empreendimento foi responsavel por gerar reducdo de peixes e inseguranca
alimentar na comunidade, e afetou a sua relacdo com o rio gragas a alteracdo do seu
fluxo natural rumo ao mar.

Assim como Watu era um amigo querido do povo Krenak, o Rio Sdo Francisco,
Opard, como o denominamos, também o é para o povo Tuxd. Apds a inundagdo de
nosso antigo territério, o rio mudou, a comunidade mudou, e foram necessarios

muitos anos para que todos na comunidade conseguissem reorganizar suas memorias

4 Conferir http://mapadeconflitos.ensp.fiocruz.br/conflito/ mg-aimores-cidade-construida-a-beira-
do-rio-doce-tem-seu-rio-suprimido-da-paisagem-por-obra-de-grandes-empresas-de-mineracao-e-
siderurgia-povo-krenak-sequer-foi-consultado-e-considerado-no-eia-rim/



http://mapadeconflitos.ensp.fiocruz.br/conflito/mg-aimores-cidade-construida-a-beira-do-rio-doce-tem-seu-rio-suprimido-da-paisagem-por-obra-de-grandes-empresas-de-mineracao-e-siderurgia-povo-krenak-sequer-foi-consultado-e-considerado-no-eia-rim/
http://mapadeconflitos.ensp.fiocruz.br/conflito/mg-aimores-cidade-construida-a-beira-do-rio-doce-tem-seu-rio-suprimido-da-paisagem-por-obra-de-grandes-empresas-de-mineracao-e-siderurgia-povo-krenak-sequer-foi-consultado-e-considerado-no-eia-rim/
http://mapadeconflitos.ensp.fiocruz.br/conflito/mg-aimores-cidade-construida-a-beira-do-rio-doce-tem-seu-rio-suprimido-da-paisagem-por-obra-de-grandes-empresas-de-mineracao-e-siderurgia-povo-krenak-sequer-foi-consultado-e-considerado-no-eia-rim/
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do passado e seus planos para o futuro apdés tamanha violéncia. Esse processo de
reorganizacao teve seu ponto alto ao final de agosto de 2017, quando a Justica Federal
decretou uma sentenca a favor da comunidade por danos morais e coletivos a serem
indenizados pela FUNAI e pela Unido. A sentenca reconhece a tradicionalidade do
territério D’Zorobabé nas margens do Rio Sao Francisco, e culminou em um processo
de autodemarcacdo desse territério ancestral pela comunidade, que cansada de
esperar pela regularizacdo fundiaria, ocupou permanentemente e demarcou uma area
que fica defronte ao antigo aldeamento Tuxa submerso. (Durazzo, 2020).

Recentemente, outro empreendimento parece ameagar a comunidade Tuxa.
Trata-se de um projeto de construgao de uma usina nuclear no municipio de Itacuruba,
em Pernambuco. De acordo com o relatério Violéncia Contra os Povos Indigenas, de 2019
produzido pelo Conselho Indigenista Missionério (CIMI) “quase uma década ap6s os
primeiros estudos, o atual governo pretende reativar o plano para a construcdo desta
usina nuclear”, que prejudicara, “além dos povos indigenas da regido, todas as
populacdes quilombolas, ribeirinhas, pescadoras e agriculturas serdo gravemente
afetadas” (CIMI, 2019, p. 76). Ouvimos falar dessa usina nuclear por muitos anos, mas,
durante o atual governo de Jair Bolsonaro, esse assunto parece se tornar mais real,
préximo e ameagador do que nunca.

Quando olhados isoladamente, os exemplos mencionados acima parecem, a
principio, eventos descontinuos no tempo e no espaco. Separados por décadas e por
milhares de quilometros, evidenciam focos de tensdes entre comunidades indigenas e
projetos de desenvolvimento aparentemente pouco relacionados entre si. Todavia, se
os pensarmos do ponto de vista de uma histéria indigena do sofrimento, essas mesmas
agOes fazem parte de um conjunto de agdes, normalmente justificadas por ideias vagas
de desenvolvimento e progresso, empreendidas contra os povos indigenas e suas
terras desde 1500. Assim como a lama de Brumadinho alcancou o rio Sao Francisco,
que estd a centenas de quilometros de distancia do local do rompimento, e assim como
os Krenak foram, anos apds sofrerem os impactos da Barragem de Aimorés,
novamente alvo de mais um crime, decorrente da tragédia de Mariana, os povos
indigenas no Brasil enfrentam sucessivas ondas destrutivas de suas vidas e das bases

essenciais para sua reproducao cultural e fisica. Quando olhadas como um conjunto,
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passamos a perceber a necessidade de abordar essas violéncias teoricamente e
conceitualmente ndo mais como contingenciais, isto €, como eventos dispersos no
tempo e no espaco, e sim como parte de uma complexa teia de violéncias cujo lastro e
continuidade ao longo dos séculos nos desafia a pensar o seu carater, fungdo e
mecanismos de reproducao.

Como ondas no oceano, a violéncia contra os povos origindrios, que hoje vivem
e sobrevivem nas nag¢des erguidas nos territérios roubados pela expansdo imperialista
europeia, é continua. Ap6s uma onda, outra ird se formar em breve. Ao se recuperar
de uma, a préxima pode ser maior ou menor, a depender da conjuntura histérica. As
ondas maiores sao aqueles momentos onde o recrudescimento do autoritarismo, dos
periodos ditatoriais, dos massacres e chacinas tornam a violéncia mais letal e, portanto,
mais evidente. Mas, ainda assim, ondas menores e mais espacadas estdo sempre la.
Mesmo nas conjunturas consideradas mais democréticas, sobreviver enquanto
indigena nesses territérios continua sendo um ato de resisténcia, uma vez que o
elemento nativo nas antigas colonias configurou e continua a configurar sempre uma
ameaca a dimensao da legitimidade a ocupacao territorial reivindicada sob os marcos

da conquista e da invasao.

O problema de pesquisa

O que chamei anteriormente de redimensionamento do modo de perceber a
violéncia contra os povos indigenas implica em considerar esse fendmeno como
constitutivo das experiéncias desses povos nos territérios clamados pelo colonialismo
europeu. Para o escopo analitico dessa tese, isso significa tomar a violéncia ndo como
expressdo de eventos descoordenados, dispersos no tempo e no espago, e sim como
expressdao de uma teia estruturada para a obliteracdo da existéncia indigena. Inimeros
desafios metodolégicos e tedricos emergem desse enquadramento, tendo como
limitagdo inicial o recorte temporal para o desenvolvimento e sustentacdo do
argumento. Como falar de uma violéncia que dura mais de cinco séculos e por onde
comecar?

Destarte, algumas consideracdes sobre a nocdo de violéncia se fazem

necessarias. De uma perspectiva antropoldgica, encontrar uma definicdo
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satisfatoriamente ampla e intercultural® para o conceito de violéncia tem sido um
desafio. Por ser uma disciplina cujos entendimentos nascem da premissa da
diversidade cultural, logo constatamos que também o modo como a violéncia é
percebida e experimentada varia culturalmente. Muitos atos que sdo culturalmente
vistos como violentos dentre algumas culturas, como, por exemplo, préticas abortivas,
sdo legalmente sancionadas entre outras. Se olharmos de uma perspectiva da agao,
nenhum ato é dotado universalmente do mesmo sentido entre diferentes povos. Assim
como os individuos ndo agem em um vacuo social e cultural, suas agdes s6 sao dotadas
de significado, tornando-se inteligiveis, dentro do contexto social onde o seu sentido é
partilhado e/ou conhecido pelos outros atores que dele fazem parte. Se tomarmos por
matéria um conceito de violéncia restritivo e demasiadamente normativo, corremos o
risco de invisibilizar a inventividade de modos através do qual a violéncia contra os
povos indigenas tem se atualizado ao longo de séculos. No outro extremo, um
relativismo demasiado poderia levar-nos a esvaziar de significado os esforcos que
fazemos enquanto antrop6logos em entender, de maneira comparativa, a convivéncia
entre grupos culturalmente distintos. Ademais, foi esse mesmo relativismo que levou
a antropologia e antrop6logos a serem acusados de, por ndo julgarem atos cometidos
em outros contextos culturais, intencionalmente ignorarem situacdes violentas e até
mesmo contribuir com elas a partir de algumas técnicas metodolégicas e praticas de
pesquisa (Accomazzo, 2012, p. 536)

A violéncia que nos interessa aqui emerge em uma arena intersocietaria que
envolve, pelo menos, dois grupos étnicos distintos. De um lado, brancos, do outro,
centenas de povos indigenas. Embora algumas comunidades indigenas tenham sido
contactadas mais recentemente e exista no Brasil um ntimero significativo de povos
em situagdo de isolamento, as interacdes entre esses dois grupos étnicos nao sao
recentes ou novas. Isso para dizer que, embora em alguns casos a reticéncia
antropoldgica em abordar de maneira mais incisiva a violéncia entre grupos distintos
possa, em alguns contextos, ser prudente, nao temos motivos para crer ser essa uma
preocupacgdo pertinente para o nosso trabalho. Essa ponderagao é util na medida em

que nos resguarda da necessidade de elaborar uma definicdo normativa precoce sobre

5 Cross-cultural.
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quais acdes contam ou ndo como violéncia. Os atos que tomaremos aqui, que ocorrem
no campo intersocietario e interétnico brasileiro, possuem efeitos conhecidos em
ambas as partes envolvidas, ainda que possam parcialmente ndo convergir em seus
significados. Estamos falando de um processo de interacdo que, embora se desenrole
em temporalidades multiplas, envolve sempre um certo acimulo de conhecimentos
reciprocos, que remonta ao inicio da invasdo europeia. Se, ha séculos, os povos
indigenas observam, analisam e experimentam os brancos, o0 mesmo certamente pode
ser dito do contrério.

Para além da busca metodolégica por uma definicdo do fendmeno da violéncia,
podemos perguntar, por exemplo, o que a motiva, ou quais situagdes podem levar a
despertar comportamentos violentos entre os individuos. Para alguns, a violéncia tem
muitas vezes um cardter instrumental e tatico, sendo um meio para alcangar
determinado fim. Embora individuos possam cometer crimes violentos para alcangar
seus objetivos escusos, essa perspectiva implica em considerar uma racionalidade na
prética de tais agcdes que acaba por ignorar o papel que as instabilidades emocionais,
que quase sempre estdo envolvidas nesses processos, desempenham (Corbin, 1976;
Riches, 1986; Krohn-Hassen, 1994). Outros apelardo a uma ideia fraca de biologia e de
natureza humana como essencialmente violentas, associando a agressividade a
irracionalidade e bestialidade, através de comparagdes com o comportamento de
outros animais. Tal visdo parece se fazer presente na perspectiva hobbesiana sobre o
surgimento do Estado, uma vez que Hobbes caracteriza a vida em sociedade pré-
estatal como um estado de guerra de todos contra todos, onde homens sdo lobos de si
proprios, homo homini lupus. A consequéncia desse processo, se Weber estiver correto,
é que o Estado suprime essas tendéncias violentas dos seres humanos apenas e na
medida em que toma para si o exercicio e monopdlio legitimo do uso da forca e da
violéncia.

O antropélogo Patrick Wolfe (2006) nos oferece um valioso insight inicial para o
entendimento da violéncia contra os povos indigenas. Para o autor, o colonialismo
europeu pautou relagdes com os povos originarios dentro do que ele nomeou de uma
loégica essencialmente eliminatéria. Na colonia, esses povos representam obstaculos

para o acesso a terra. Assim, para se tornarem alvos em potencial, tudo que precisam
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fazer é permanecer em suas casas, em seus territérios. O autor afirma que o motivo
primario para a sua eliminacdo nao era a raca (religido, etnicidade, escala civilizatéria,
etc.) mas o acesso a territérios. Logo, a territorialidade é o elemento especifico
irredutivel e indissociavel do colonialismo (Wolfe, 2006: 388). Acrescenta ainda que a
prépria etimologia do termo “indigena” utilizado para nomear os nativos, evidencia
que povos sdo considerados indigenas, justamente, por serem “originarios do local”.
Desse modo, o lugar onde eles estio é, ao mesmo tempo, quem eles sio. Como veremos
a seguir, essa indissociabilidade é importante, uma vez que a dimensao territorial
presente nos entendimentos sobre a terra e na territorialidade do empreendimento
colonial é o eixo comum que nos permite unificar as diferentes manifestagdes da
violéncia contra esses povos ao longo dos séculos.

Considerando o que Wolfe chamou de légica da eliminacdo, ndo ha surpresa
em afirmarmos que as coldnias europeias eram lugares de horror e barbérie para os
povos indigenas. Constituiam aquilo que Taussig (1987) descreve, a partir de seu
trabalho sobre o Putumayo, espagos da morte, lugares onde a violéncia é endémica e
a cultura do terror floresce pela elaboragdo continua do medo. Nas palavras de
Mbembe (2017: 128), “o terror colonial entretém-se constantemente com fantasias de
barbarie, de morte e fic¢des, com o intuito de criar o efeito do real”. Durante o primeiro
século de colonizacdo, os povos indigenas foram drasticamente reduzidos. O ntimero
de indigenas que viviam nas Américas antes da colonizacdo varia amplamente de
fonte para fonte, dados arqueolégicos e relatos de viajantes oscilam entre 8-15 milhoes
e 40-100 milhoes de pessoas (Denevan, 1992). Stannard (1993), por sua vez, afirma que,
de cada 20 indigenas que habitavam esses continentes, apenas um sobreviveu as
primeiras ondas de colonizagdo, devido a massacres e a rapida disseminagdo de
patégenos. O sucesso e propdsito da reducdo demografica fica evidente ao
considerarmos que, hoje, no Brasil, de acordo com o Instituto Brasileiro de Geografia
e Estatistica (IBGE), a presenca indigena contabilizada é de 0,4% da populacao total.

Os acervos documentais coloniais, os museus e as historiografias dessas nagoes
sdo registros exaustivos das mortes de mundos indigenas. Sdo como contos da
letalidade dessas nacdes, das chacinas, dos exterminios, do cativeiro, da escravidao,

dos assassinatos, das guerras justas, das perseguicdes, dos massacres e da pestiléncia
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agourenta anunciada ante o menor vislumbre da presenca branca. O nosso problema
de pesquisa surge, justamente, da consciéncia de que, da perspectiva dessas violéncias,
a estrutura colonial continua vigorando. Wolfe, por exemplo, sugere que a repressao
dos povos nativos no colonialismo deve ser vista nessas na¢gdes como continua. A sua
continuidade se da, uma vez que a invasdo colonial ndo deve ser percebida como um
evento fundante, e sim como um sistema que estrutura as rela¢des estabelecidas entre
colonizador e colonizado nesses espacos e que perduram para além do tempo da
colonia em si.

Muito poderia ser dito e acrescentado sobre os horrores coloniais e exterminios
dos povos indigenas. Embora a historiografia brasileira tenha por muito tempo
reproduzido uma narrativa conciliatéria com o passado sangrento que marca a
fundacdo do Brasil, é possivel hoje acessarmos outras narrativas que questionam a
naturalizacdo da violéncia que acometeu os povos indigenas desde o inicio da invasao.
Por um lado, importantes releituras foram empreendidas por pesquisadores nos
altimos 50 anos que, associando os questionamentos antropolégicos, da histéria e da
etnohistéria, alertaram para lacunas estruturais que ndo apenas apagavam a agéncia
indigena da histéria, como também naturalizavam processos violentos que sdo
indissocidveis da formagao do pais. (Monteiro, 1995; Cavalcante, 2011, Oliveira Filho,
2016). Por outro lado, importantes pensadores anticoloniais e contracoloniais,
vinculados as agendas de pesquisa e préticas emancipatodrias nos territérios marcados
pelo colonialismo, acirraram o debate intelectual, denunciando a conivéncia
académica na produgdo de conhecimentos que minimizavam o contexto conflituoso e
cotidiano nesses lugares. Esses pesquisadores apontavam para a necessidade de
aproximar as agendas de pesquisas aos interesses de povos subjugados pelos
colonizadores, corrigindo representagdes equivocadas e complexificando as diferentes
versoes da historia (Fanon, 1979; Said, 2007; Spivak, 2010). Quando associadas, ambas
as frentes foram responsdveis por uma renovacdo das interpretacdes da histéria do
pais, e se afastam das narrativas conciliatérias que dominaram o debate por décadas,
como a narrativa da democracia racial proposta por Gilberto Freyre.

H4 hoje espago para que falemos abertamente sobre o carater conflituoso e

tragico do empreendimento colonial. Torna-se cada vez mais dificil a reproducédo de
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uma histéria que pauta a chegada dos europeus nas Américas como “descobrimento”
e ndo como “invasdo”, ou que sattda como herdéis bandeirantes e figuras historicas
responsaveis pela cacada e exterminio de aldeias e povos indigenas, quilombos e
outras resisténcias no Brasil Colonia. Tratando-se de histéria indigena, algumas das
periodizacdes recorrentemente utilizadas por pesquisadores, como “Brasil Colonia”,
“Império” e “Republica”, parecem arbitrdrias e pouco significativas se considerarmos,
por exemplo, a histéria da questdo fundiaria e a regularizacdo das terras indigenas
nesses distintos periodos. Da perspectiva dos estudos sobre indigenismo, outros
marcos aparecem, como o das frentes de territorializacdo levantados por Joao Pacheco
de Oliveira Filho (2004) a respeito do Nordeste Indigena. Outros irdo desencadear
momentos histéricos a partir das diferentes agéncias centralizadoras de politicas
indigenas como o Diretério dos Indios, o Servico de Protecdo do Indio e a Fundacao
Nacional do Indio. Para aqueles interessados em argumentar a favor dos direitos
indigenas, as Constituicdes Federais, sobretudo a de 1988, constituem importantes
marcos e divisores de dguas. Como poderiamos operar, portanto, num estudo sobre o
fendmeno da violéncia anti-indigena? Quais estruturas e arranjos politicos definem ou
culminam em rupturas no modo como ela - a violéncia - se manifesta no tempo e
espago?

Ao contrario do que gostariamos de acreditar, a violéncia contra povos
indigenas ndo é um fendmeno do passado, tampouco ficou restrita ao terror da colonia.
No ano de 2016, a relatora especial de direitos indigenas da Organizacdo das Nagoes
Unidas (ONU), Victoria Tauli Corpus (End of Mission, 2016), atestou a sua
preocupacao com a situagdo dos povos indigenas no pais. Em seu relatério, chamou
atencdo para a situacdo de descaso e de profunda marginalizacdo a que esses povos
foram submetidos na tltima década. Destacou a impunidade em casos de violagdes de
direitos indigenas, criminalizacdo e assassinatos de liderangas, relatos de tortura e
prisdes arbitrarias, morosidade sistemética na demarcacdo de terras, alcoolismo,
adocoes ilegais de criancas indigenas e elevados indices de mortalidade infantil e
suicidio. (End of Mission, 2016) Mencionou ainda o importante Relatério de Violéncia
Contra os Povos Indigenas do Brasil, elaborado pelo Conselho Indigenista Missiondrio

(CIMI) pela primeira vez em 1996, e que passou a ser publicado anualmente a partir
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de 2003. De acordo com os dados do CIMI, no ano de 2007, 92 liderangas indigenas
foram mortas, ndmero que passou para 138 no ano de 2014.

Acompanhar os relatérios do CIMI permite-nos perceber nao somente a
violéncia continua que marca a realidade desses povos ao longo dos anos de sua
cobertura, mas também identificar o perceptivel recrudescimento da ofensiva anti-
indigena no atual governo bolsonarista. Os dados do relatério referente ao ano de 2019
reiteram o retrato de uma realidade extremamente perversa e preocupante do Brasil
indigena no primeiro ano do governo de Jair Bolsonaro. A intensificagdo das
expropriacdes de terras indigenas, forjadas na invasdo, na grilagem e no loteamento,
consolida-se de forma rdpida e agressiva em todo o territério nacional, causando uma
destruigdo inestimavel (Cimi, 2019: 06). Ademais, o proprio processo de elaboragao
dos relatdrios indica escolhas interessantes sobre formas de qualificar e classificar o
fendmeno da violéncia, espraiado em entradas diversas, como em conflitos relativos a
direitos territoriais, assassinatos de indigenas, tentativas de assassinatos de indigenas,
homicidios culposos, ameacas de morte, ameagas variadas, lesdes corporais, racismo e
discriminagdo étnica, violéncias sexuais, apropriacdes indevidas e retencdes de
cartoes, suicidios, tentativas de suicidios, desassisténcia na area da satde, mortes de
criancas por desnutricdo, disseminacdo de bebidas alcodlicas, desassisténcia na
producao agricola, violéncia contra os povos indigenas livres e de pouco contato,
invasOes possessorias, exploracdo ilegal de recursos naturais e danos diversos ao
patrimonio.

No ano de 2013, o debate sobre a violéncia anti-indigena ocupou um lugar
central na esfera publica e no movimento indigena por conta do ressurgimento do até
entdo perdido Relatério Figueiredo. O documento que foi elaborado pelo procurador
Jader Figueiredo Correia em plena ditadura militar, com o intuito de averiguar crimes
de improbidade administrativa entre funcionarios do Servigo de Protecdo ao Indio
(SPI), registra em suas mais de 7.000 paginas intoleraveis violéncias contra os povos
indigenas. Dado como perdido por mais de 45 anos, apurou relatos de tortura,
matancas de tribos inteiras, “cacadas humanas promovidas com metralhadoras e
dinamites atiradas de avides, inoculagdes propositais de variola em povoados isolados

e doagdes de agtcar misturado a estricnina, um veneno”. (Canédo, 2013). O que o
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relatério revela é mais uma dimensao da histéria indigena, sobre os efeitos e as vitimas
do periodo ditatorial brasileiro, minimizada na narrativa oficial.

Instaurada pela Lei 12.528 /2011, a Comissao Nacional da Verdade (CNV) sobre
a ditadura investigou a situagdao dos povos indigenas naquele periodo e destacou que
a violéncia contra esses povos, de 1946 a 1988, foi sistémica, efeito direto de politicas
estatais. Ciente das limitagoes e deficiéncias dos dados que havia coletado, a Comissao
afirmou ainda que “os resultados dessas politicas estaduais nos permitem estimar que
pelo menos 8.350 indigenas foram mortos durante o periodo investigado pela CNV,
fruto de acdo direta ou omissdao de agentes do governo” (Brasil, 2014). Ainda assim, o
fato de milhares de indigenas terem sido vitimas diretas do turbulento periodo
ditatorial parece contrariar alguns entendimentos, que se mostram, para dizer o
minimo, desonestos. “’[O]s indigenas ndo enfrentaram a ditadura” e ‘o exterminio
indigena existe desde 1500” sdo os argumentos comumente mobilizados [...] para
objetar aos povos indigenas sua participagdo no processo de justica de transicao”
(Coffaci e Pacheco, 2017: 221). Na visao da psicanalista Maria Rita Kehl, integrante da
CNV diretamente responsdvel pela apuracdo e registro de dados referentes aos
contextos indigenas, os “indigenas ndo estavam resistindo no sentido politico, j& que
ndo sabiam exatamente o que era a ditadura. A resisténcia deles era, de certa maneira,
ingénua, no sentido de preservar sua terra. Mas o tratamento dado a eles era
violentissimo” (Balza, 2012).6 Esse é o tipo de problema que emerge quando tentamos
dar a devida dimensdo ao fendmeno da violéncia contra os povos indigenas. O préprio
titulo da matéria que veicula o trecho acima citado é bastante ilustrativo. Publicada no
portal de noticias UOL, em 12 de novembro de 2012, e assinada pelo jornalista
Guilherme Balza, a chamada da matéria informava: “Comissdao da Verdade apura
morte de indios que podem quintuplicar vitimas da ditadura”. Nela, Balza descreveu
casos cobertos pelo relatério com foco no desaparecimento de cerca de 2.000 indigenas
da etnia Waimiri-Atroari, entre 1968 e 1983. Se os ntimeros referentes ao caso especifico
dos Waimiri-Atroari sozinhos ja eram assustadores, o que dizer do conjunto que foi
levantado pela Comissao? Se considerarmos ainda as limitagdes temporais e também

politicas do préprio cardter do levantamento realizado, podemos afirmar que, no
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relatério final, 8.350 indigenas declarados mortos no periodo ditatorial parece um
nimero ainda bastante subnotificado.

Devemos nos deter ainda, de forma mais incisiva, sobre contetidos e efeitos da
fala de Maria Rita Kehl trazida acima. Primeiramente, ao afirmar que os povos
indigenas ndo estavam resistindo politicamente, pois ndo tinham conhecimento sobre a
ditadura, a autora nos leva a ponderar se estes casos pertencem de fato ao escopo da
Comissao. Como efeito, temos o surgimento de uma distin¢do entre vitimas, como se
aquelas mortes e perseguicOes indigenas ndo tivessem acontecido por causa da
ditadura, mesmo ocorrendo no periodo ditatorial. Em segundo lugar, embora nao
tenhamos interesse em nos alongar exaustivamente neste ponto, gostariamos de
registrar que seria possivel apontar exaustivamente os equivocos e ingenuidades da
autora ao afirmar ser a resisténcia indigena apolitica e em associar a luta pela
preservacdo de suas terras a ideia de ingenuidade. Como lutar por séculos pela
manutencdo de suas casas e seus territérios poderia ser ingenuidade?

O conhecimento indigena acerca do contexto politico no qual estiveram e estdo
imersos ndo deve ser minimizado. Os efeitos do contexto politico ndo sdao sempre
imediatos e facilmente mensuraveis, além de que a propria situagdo da exposicao
desses povos a realidade diversa ndo é homogénea. Desde 1910, a experiéncia indigena
junto ao SPI, cuja idealizagdo rondoniana esteve fortemente ancorada no positivismo
militar, tratou de tornar esses povos alvo prioritdrio de uma politica indigenista
essencialmente militarizada. Enquanto uma instituicao total, cada esfera da vida
indigena, intima ou publica, era regulada pela administracdo do 6rgdo e de seus
funcionarios através de leis, decretos e normativas colocadas em prética através do uso
da forca e de mecanismos coercitivos diversos (Lima, 1993). Os ideais associados ao
golpe militar de 1964, de amor a patria e exaltacdo nacionalista, ja4 eram bem
conhecidos dos indigenas, uma vez que davam a tonica na rotina diaria caracteristica
da méxima integracionista que visava incutir o desprezo pelas institui¢cdes nativas,
promovendo a dissolucdo das suas identidades étnicas e transformando-os, ao fim do
processo, em trabalhadores rurais. A disciplina escolar de Educagao Moral e Civica,

criada como obrigatéria em setembro de 1969 pelo presidente Arthur Costa e Silva,
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idealizador do AI-57, havia sido testada anteriormente nas escolas dos Postos
Indigenas, revelando uma espécie de continuidade ou até de expansdo das técnicas
que ja eram aplicadas aos indigenas para um contexto mais amplo, em que os préprios
brancos se tornaram alvo. (Matuoka, 2017).

Cabe mencionar ainda a criagdo de cadeias e reformatérios indigenas durante o
periodo ditatorial. Retratado em pouco mais de duas paginas no documento final da
CNV, o Reformatério Krenak e a Fazenda Guarani foram organizados ap6s o AI-5.
Eram cadeias oficiais, geridas por policiais militares, para onde foram levados mais de
cem indigenas “delinquentes” e grupos que lutavam por terras. Apontado por
pesquisadores como verdadeiros campos de concentracdo, os indigenas eram levados
a forca para esses lugares, e ali muitos desapareciam ou ndo sabiam quando poderiam
sair. Eram submetidos a condi¢bes desumanas, vitimas de maus tratos, tortura e
trabalho escravo. Para a pedagoga Geralda Soares, ex-integrante do CIM], a violéncia
sofrida pelos indigenas no periodo indica que “muitos desses indios, na minha
concepgdo, sdo presos politicos. Na verdade, eles estavam em uma luta justa, lutando
pela terra” (Campos, 2013).

Os exemplos mencionados acima sdo particularmente reveladores da
problematica que encontramos no estudo da violéncia. Trata-se da percepgao geral de
que a problematica indigena é diferente da problematica politica, e que a violéncia,
portanto, é também de outra ordem, sendo a praticada contra o indigena
hierarquicamente inferior a outra, dita “politica”. Cria-se, portanto, uma percepcao
que invisibiliza o indigena e seleciona algumas formas de violéncia como mais
importantes que outras. O Relatério Figueiredo, o documento da ONU relatado por
Victoria Tauli-Corpus, e também o relatério da Comissao da Verdade sao sugestivos
para percebermos o caradter da continuidade e contemporaneidade dessa violéncia.
Todavia, o modo como a nossa imaginacao e interesse interpretam esses dados dentro
de um arquétipo da espetacularizagado, fixa a atencdo em determinados relatos de

massacres, chacinas, torturas e outras praticas e contextos que parecem mais

70 Ato Institucional n° 5 foi um decreto emitido durante a Ditadura Militar em 1968 pelo entao
presidente Artur Da Costa e Silva. E comumente associado a inauguragdo do periodo mais sombrio da
ditadura.
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imediatamente, ou facilmente, estar atrelados a ideia de letalidade ou de violéncia que
subverteria a ideia de humanidade e de civilizag3o.

Estudar a violéncia contra os povos indigenas implica em se debrucar sobre as
modalidades pelas quais a logica da eliminacdo indigena se manifesta. A sua
continuidade no tempo sugere ajustes e adaptacdes que surgem a medida que a
sociedade muda, consubstanciando atitudes que as vezes se distanciam, a primeira
vista, do terror aberto e evidente letalidade do momento inicial da instauracdo da
sociedade colonial, dos massacres e motins. Compreender a continuidade desse
processo no presente ndo é facil. Devemos somar aos momentos de violéncia flagrante
outros mecanismos letais que, sem disparar um tnico tiro, levam a morte e destruicao
dos mundos indigenas. Ja na época colonial, a maioria dos povos indigenas teve suas
populacoes drasticamente reduzida por doencas contagiosas, massacres, cativeiros,
escraviddo e outras politicas. Somamos a elas “a miscigenagao oficialmente encorajada,
a quebra da posse indigena em titulos de propriedades livres individuais alienaveis,
cidadania indigena individualizante, rapto de criancas, conversdo religiosa,
ressocializacdo em institui¢des totais, como missdes ou internatos” (Wolfe, 2006: 388),
que também faz parte dessa teia de letalidade. Para compreender todos os seus efeitos,
devemos investigar como, ao longo do tempo, essas estratégias mudaram para se
adequar as instituicdes modernas dos chamados “estados democraticos de direito”,
como o Brasil, um pais que se diz pluriétnico e com a pretensao de agir com politicas
indigenistas e étnicas tomadas como exemplares. (Ramos, 1998).

A burocracia kafkiana e o jargao politico nebuloso, muitas vezes, escondem as
intengdes oficiais de destruicdo. A pretensdo de impessoalidade do Estado torna ainda
mais dificil a responsabilizacdo dos culpados e, como os relatos indigenas sobre a
intensa letalidade nem sempre sao considerados, temos o cenério de um crime perfeito

no qual ninguém é acusado e a vitima é invisivel.

Conceitos e enquadramentos preliminares

Embora muitos casos de massacres permanecam no presente desconhecidos, e
talvez nunca venham de fato ao conhecimento publico, de um modo geral, a violéncia

contra os povos indigenas esta intensamente documentada. Encontra-se dispersa
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numa mirfade de registros (a maioria ndo intencional) quase sempre descritos em
contos de “progresso”, “civilizagdo” e “desenvolvimento”, todos eles, de uma
perspectiva indigena, sindnimos de “morte”, “apagamento” e “destruicao”. O fato de
estarem documentadas ndo significa que sejam problematizadas ou que sejam lidas
como deveriam para que despertassem indignacdo e um debate sobre sua superagao e
reparacdo. Quando abordadas por pesquisadores interessados na temética, essas
formas de violéncia sdo comumente abordadas com propodsitos de elaboragdo e
avaliacao de politicas publicas, dentincia, criminalizacdo e punicao de algozes. Buscam
chamar atencdo para um fendomeno apagado do mapa da indignacdo seletiva da
sociedade brasileira, cobrando urgéncia dos poderes publicos em solucionar os
problemas enfrentados por esses povos. Esses sdo também alguns de nossos interesses
com esta pesquisa, mas o objetivo primeiro é compreender a violéncia anti-indigena
em si e para si, promovendo, ao fim, um entendimento interconectado sobre o
fendmeno e as suas diferentes manifestacdes no tempo e no espaco.
Em consonédncia com as proprias percepgdes dos movimentos indigenas no
Brasil e em outras nagdes assoladas pelo colonialismo europeu, o conceito principal
com o qual trabalharemos é o de genocidio, tal qual pensado e elaborado pelo jurista
polonés de origem judaica, Raphael Lemkin. O termo apareceu impresso pela primeira
vez em sua obra seminal, publicada em 1944, Axis rule in occupied Europe: Laws of
Occupation — Analysis of Government — Proposals for Redress, na qual descreve as politicas
de ocupacao dos territérios tomados na Segunda Guerra Mundial pelos poderes do
Eixo, Alemanha, Itdlia, Hungria, Bulgaria e Roménia. O termo cunhado estd em
correspondéncia com palavras como homicidio, fratricidio e infanticidio, reunindo do
grego antigo o prefixo genos (raga, povo, tribo) e o sufixo latino cide (matar). O autor
define assim genocidio:
[...] de maneira geral, genocidio nado significa, necessariamente, a destruicao
imediata de uma nacdo, exceto quando é acompanhado de assassinatos em
massa de todos os seus membros. Ao invés, procurar dar conta de um plano
coordenado de diferentes agoes voltadas para a destruigdo dos fundamentos essenciais
para a vida do grupo nacional, com o propésito de aniquilar os grupos em si
mesmos. O objetivo de tal plano é a desintegracdo das instituicdes politicas e
sociais, da cultura, da lingua, sentimentos nacionalistas, religido e a existéncia

econdmica de grupos nacionais, e a destruicdo da seguranca pessoal, liberdade,
satde, dignidade, e até mesmos as vidas dos individuos pertencentes a tais
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grupos. Genocidio é direcionado contra o grupo nacional enquanto uma
entidade, e as agdes que envolve sdo direcionadas contra individuos, ndao em
suas capacidades individuais, mas enquanto membros do grupo nacional.
(Lemkin, 1944: 79, traducdo nossa; grifo nosso).

A proposta e definicdo elaboradas por Lemkin para o genocidio sao bastante
potentes quando aplicadas ao contexto indigena. O grifo acima ressalta, primeiro, o
carater compoésito dado ao crime que congrega acdes diversas dentro de um plano
coordenado e voltado para o aniquilamento de coletividades inteiras. Em segundo
lugar, o que constitui os fundamentos essenciais da vida grupal, mencionados por
Lemkin, pode variar de grupo para grupo. Sua definicdo deixa margem, portanto, para
a nocdo de que a compressao de atos genocidas precisa ser feita caso a caso, tendo
como base o contexto situacional e cultural em debate.

O modo como Lemkin imaginou o genocidio resultou diretamente de sua
atuacdo juridica interessada em direito internacional e também de sua prépria
experiéncia como fugitivo e refugiado do regime nazista. Sua atuacao foi crucial para
a construcdo do paradigma juridico do genocidio na lei internacional, promulgada no
ambito da Organizacdo das Nagdes Unidas em 1948. Como veremos, o processo
através do qual o conceito de Lemkin se tornou um crime cuja tipificagdo esté prevista
em texto especifico, disposto pela Convengao Para a Prevengao e a Repressao do Crime
de Genocidio, foi marcado por concessdes e disputas internas que resultaram em
entendimentos nem sempre proximos de sua formulacdo inicial. Portanto, ao
trabalharmos com essa categoria, somos parte de um debate politico, semantico e
juridico, uma vez que o modo como o conceito tem sido utilizado nos tribunais e na
aplicagdo da lei, por vezes, se distancia do seu uso por movimentos sociais e até mesmo
da formulacdo lemkiana.

Um ponto importante a ser reiterado ao longo desta pesquisa é que nao deve
passar despercebida a énfase dada por Lemkin a dimensdao do genocidio como
destruicdo daquilo que constitui os fundamentos essenciais da vida grupal. Nesse
sentido, entendemos que debater o conceito de genocidio e sua aplicagdo a contextos
diversos requer entendimentos sobre letalidade, destruicao e morte, indissociaveis de
sua contrapartida, a discussdo sobre a vida e o que constitui o viver/existir para os

grupos em questdo. O resultado é que, dessa perspectiva, o genocidio, enquanto
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categoria, precisa ser tratado como um conceito in between, isto é, entre-mundos. Os
atos que constituem as condutas genocidas ganham significado a partir do contexto e
dos grupos envolvidos. Dentre as condicionantes para a constituicdo do crime de
genocidio estd, invariavelmente, o envolvimento de, pelo menos, dois grupos étnica,
religiosa ou nacionalmente distintos. A violéncia dentro de um mesmo grupo contra
si mesmo ndo constitui genocidio. Logo, o genocidio ocorre onde ha uma diferenca ou
descontinuidade entre grupos, localizando-se numa area de encontro onde, como
mostraremos, convergem ou se repelem diferentes percep¢des do que é vida e também
do que é morte.

Benjamin Meiches (2019) sugere que existem duas tendéncias centrais presentes
nos estudos sobre genocidio: uma voltada para as politicas do genocidio e outra para
o genocidio enquanto politica. A primeira “descreve a formagdo de desacordos
explicitos e implicitos sobre o significado do conceito”, enquanto a segunda “refere-se
a um modo de prética politica ou atividade que emprega uma variedade de formas de
violéncia em massa para atingir e destruir grupos” (Meiches, 2019: 9). A primeira
emergiu com a invencdo do conceito e com as suas condi¢des de enunciacdo, que
decorrem de acordos técitos, estratégias discursivas e de persuasdo, contestacdes
politicas e ideolédgicas. Ja o genocidio enquanto politica “indiscutivelmente descreve
préticas intensamente violentas e destrutivas que existem em um espectro histérico
mais longo, mas que s6 recentemente foram subestimadas em termos de genocidio”
(Meiches, 2019: 9). Essa distin¢do é importante para atestar desde o inicio que adentrar
no debate sobre o crime de genocidio para pensar a violéncia anti-indigena significa
tomar parte numa seara composta por acordos e disputas conceituais que nao se dao
apenas no plano da persuasdao académica. Pelo contrdrio, abrangem a esfera dos
tribunais, da jurisprudéncia de direito internacional e de altos magistrados. Resultam
ainda da conjuntura e geopolitica internacionais, que influenciam diretamente as
tendéncias interpretativas em torno de sua aplicabilidade, sejam elas progressistas ou
conservadoras.

Abordar o genocidio enquanto politica - isto é, enquanto acoes e praticas que,
quando em conjunto, passam a configurar a arquitetura de um plano coordenado

voltado para a aniquilagio de um grupo - torna-se mais desafiador quando nos
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afastamos do entendimento classico sobre a violéncia e sobre a morte/vida entendidas
a partir de critérios fisicos e biologizantes. Muitos autores contemporaneos buscam
dar conta da tarefa de propor um alargamento conceitual necessario quando se trata
de estudar a inventividade em torno das multiplas possibilidades através das quais a
violéncia pode ser exercida, mantida e reproduzida. Ja sabemos que os principais
problemas no estudo da violéncia contra os povos indigenas sdo a invisibilidade do
fendmeno no imagindrio coletivo nacional, a seletividade decorrente de uma visao
restritiva sobre a letalidade e sobre o que sdo agdes violentas. Portanto, como
descortinar o mascaramento e a mistificacdo da destruicdo indigena no presente?

Por exemplo, os termos comumente utilizados pela midia para descrever o
rompimento das barragens de rejeitos de Mariana e de Brumadinho sao “acidente”,
“catastrofe” e “tragédia”. Dentre as mobilizacdes empreendidas por ativistas,
ambientalistas e vitimas do desastre, estavam aquelas que reivindicavam que nao se
tratava de um acidente, chamando atencdo para a dimensdo da intencionalidade,
devido ao cardter anunciado e iminente dos rompimentos diante da manutencao
deficiente e da grande quantidade de rejeitos. O que os trés termos utilizados evocam
é o sentimento de estarmos diante de acontecimentos de grandes proporgdes que
fogem do ordinario. S0 momentos de crise, de cardter excepcional que, pautados
enquanto momentos violentos e espetacularizados, detém a atengado de todos por um
breve momento. O imaginario em torno da violéncia de carater genocida é também
comumente associado ao locus da crise, isto é, a atos de violéncia espetacular. E em
resposta a esse viés interpretativo que surgem conceitos como o de morte lenta e
violéncia lenta, que se opdem a ideia de crise. Ambos buscam situar no debate aquelas
formas de violéncia que sdo endémicas ou estruturais, caracteristicas de lugares
especificos, e que tém como alvo populacdes historicamente marginalizadas. Lauren
Berlant, uma das mentes por tras da ideia de morte lenta, conduz uma analise na qual
atrela a condigdo da obesidade a inseguranca econdmica e a pobreza. Ela associa a
fantasia capitalista norte-americana de uma “boa vida” aos ideais de longevidade e

estabilidade financeira, incompativeis com a condicdo de vida da maioria da classe
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trabalhadora - majoritariamente negra e latina® - imersa numa temporalidade de
trabalho acelerada, ciclos viciosos de consumo, situacdao de débito e subalternidade.

Nesse contexto, a autora argumenta que nao se trata de uma epidemia de obesidade,

[...] uma vez que a ideia de catastrofe significa uma alteracdo, o uso da retérica
da crise contradiz um ponto constitutivo - que a morte lenta, ou o desgaste e
enfraquecimento estrutural de pessoas notadamente por conta da sua
vinculagdo a certa populacdes, ndo é nem um estado de excecao nem o oposto,
uma banalidade, mas um campo de revelagdo onde uma cena perturbadora de
vida que foi abafada nas consciéncias comuns é revelada como entrelacada com
a vida cotidiana [...] A retdrica sobre o carater ordinario das crises mede a
intratabilidade estrutural de um problema com o qual o mundo convive, mas
que s6 toma as proporcdes de crise e catastrofe quando ligada a novos corpos.
Enquanto a morte é geralmente considerada um evento em contraste com a
“extensividade” da vida, nesse dominio o morrer e a reproducdo ordinaria da
vida sdo coextensivas (Berlant, 2007: 761-762; tradugao nossa).

O tratamento dado pela autora a questao da obesidade se aproxima do que Rob
Nixon diz em sua elaboracdo sobre a violéncia lenta que assola de maneira
despercebida o mundo em processos lentos de destruicdo do meio-ambiente. Com o
conceito de violéncia lenta, Nixon aborda a violéncia gradual, cujos efeitos s6 serdao
claramente percebidos com o passar dos anos e, quem sabe, sentidos apenas por
geracdes futuras. Os “efeitos destrutivos estao dispersos no tempo e no espaco, uma
violéncia desgastante que normalmente nado é vista como violéncia”(Nixon, 2011: 2).
Dentre os exemplos dados pelo autor, estdo “as alteragdes climaticas, o
descongelamento da criosfera, despejos toxicos, biomagnificacdo, desmatamento, as
consequéncias radioativas de guerras, acidificacao de oceanos [...]” (Nixon, 2011, p. 2).
Para o autor, essa violéncia é negligenciada, uma vez que ndo responde aos apelos
imediatistas e cada vez mais instantaneos de nossa época, que procedem de uma

espetacularizagdo, seja na TV ou no cinema, de narrativas visuais sobre violéncia, dor

8 A autora inclui ainda os povos indigenas; “as populacdes de pessoas de cor - nativos americanos, afro-
americanos, e hispéanicos, especialmente mexicanos-americanos, sdo caracterizadas por uma
porcentagem significativamente maior de obesidade do que as populacdes anglo-asidticas. Em 2000,
68% das mulheres adultas afro-americanas tinham sobrepeso ou eram obesas; é provavel que seus filhos
também o sejam. As consequéncias corporais disso sdo catastréficas para essas criangas, e ndo apenas
para a sua "autoestima". Eles agora sofrem, por suas vidas inteiras mais curtas, com o fardo das doencgas
davelhice. A hipertensdo e o diabetes sdo especialmente catastréficos, pois pressagiam doencas
cardiacas precoces, insuficiéncia hepatica e pancredtica, derrames e aneurismas, bem como cegueira e
problemas de circulacdo”. (Berlant, 2007: 774-775)
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e terror. Logo, permitem que a violéncia lenta continue com o seu trabalho insidioso,

justamente, pelo fato de ndo chamar a devida atengdo para a seus efeitos gradativos.
Violéncia quimica e radiolégica, por exemplo, que sao dirigidas para dentro,
somatizadas em dramas celulares de mutacées que - particularmente nos
corpos dos pobres - permanecem em grande parte ndo observadas, ndo
diagnosticadas e ndo tratadas. Do ponto de vista da narrativa, esse teatro
invisivel e mutagénico é lento e em aberto, fugindo ao desfecho circunspecto ou

o comedimento que é imposto pelas ortodoxias visuais de vitéria e derrota
(Nixon, 2011: 7, tradugdo nossa).

Muitos outros exemplos poderiam ser acrescentados, tendo como referéncia o
contexto indigena. A poluicdo de rios, nascentes e lengois freaticos pelo uso de
agrotoxicos e também pela contaminagdo por mercurio, derivada da mineracao ilegal,
é um deles. Somar-se-iam as queimadas e desmatamentos que destroem os territérios
indigenas e liberam toxinas na atmosfera, afetando todos os seres.

O que ambos, Nixon e Berlant, estdo sugerindo com os seus conceitos - morte
lenta e violéncia lenta - é que, nesses casos, narrativas de crises e de catastrofes
emergem apenas da consciéncia da morte imediata, ou quando ocorreu o rompimento
da barragem, ou diante do prelddio do cataclisma, ao passo que o foco no momento
espetacular da crise oculta o fato de que esses eventos ocorreram de forma gradual e
anunciada. O problema da obesidade emerge enquanto crise quando esses corpos sdo
espetacularizados em sua morte ou diante de sua morbidez, mas, antes dessa
culminancia, a violéncia imposta a sua condigdo ja estava presente ao longo da sua
vida. Nesses termos, mineragdo torna-se crise quando leva a uma catastrofe, como no
rompimento de uma barragem onde rejeitos toxicos sdo despejados de forma
irremediavel e em grandes quantidades de uma vez s6, porém, independentemente de
um rompimento, os rejeitos ja eram despejados antes, afetando reiteradamente o meio-
ambiente e as populacdes dessas localidades.

Em relacdo a violéncia concernente aos povos indigenas, a lista de autores que
contribuem para o debate da seletividade e invisibilidade diante do fendmeno é
extensa. Algumas contribuicdes sdo bastante promissoras, como a ja citada légica da
eliminacao, de Patrik Wolfe (2006), a ideia de momentos genocidas, de Dirk Moses, e
também a critica audaciosa ao conceito de genocidio elaborada por Ward Churchill,

indigena norte-americano. O intelectual de origem espanhola, Bartolomé Clavero
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(2011), aborda o problema numa reunido de textos de opinides publicados sob o
instigante titulo de ;HAY GENOCIDIOS COTIDIANOS? vy otras perplejidades sobre
América indigena. Nessa obra, o autor cobre contextos de violéncia em distintos paises
da América Latina, como o Peru, Bolivia, Argentina e Guatemala, apontando para o
processo cotidiano do genocidio indigena e propondo que a resposta para o
entendimento e alargamento de interpretagdes oficiais sobre o crime estd, justamente,
nas vozes e entendimentos indigenas sobre suas experiéncias.
Cémo vencer y superar la banalidad y la invisibilidad que se muestran tan
inflexibles y tenaces? No creo que vayan a ser los Estados ni por separado ni
associados en Naciones Unidas quienes vayan a planteédrselo y conseguirlo. La
respuesta se encuentra al otro lado del espejo, al lado que no duplica la propia
imagen impidiendo con ello que se hagan vivas las imagenes ajenas, las
indigenas en el caso. En la comunidad internacional hacen falta mas voces, voces

que rompam espejos y abran ojos. Es la voz de las victimas la que puede hacer
visible el genocidio cotidiano (Clavero, 2011: 117).

Genocidios cotidianos, morte lenta, violéncia lenta, violéncia simbdlica,
violéncia estrutural, sdo todas ideias que buscam exprimir entendimentos diversos
sobre o tema que é o0 nosso foco e que sera desenvolvido adiante. Interessa-nos ainda
proceder a uma ultima ponderacao sobre o enquadramento desta pesquisa. De onde
emana a violéncia anti-indigena? Quando nos debrucamos sobre uma violéncia que é
continua, cujas bases foram estruturadas séculos atras, desde o estabelecimento de
relacgoes entre indios e brancos no contexto colonial, incorremos no risco de naturalizar
a sua existéncia, isto é, se ela é estrutural e, portanto, estd em todos os lugares e em
todo o momento, torna-se dificil localizar os responsaveis, culpabilizar algozes e
criminalizar condutas. Se essa violéncia tem origem no colonialismo europeu,
responsavel por estruturar as relagdes entre brancos e indios, as respostas sobre a sua
génese, motivos e funcionamento remontam, ndo ao funcionamento do colonialismo
em si, mas a cultura responsavel por sua invengao.

Nessa direcao, as reflexdes de Pierre Clastres sao bastante fecundas. Num texto
curto, mas de grande rendimento, intitulado Do etnocidio, Clastres (2004) debateu sobre
o fenémeno da violéncia e destruicdo dos mundos indigenas do continente americano,
balizando o uso do entdo novo conceito de etnocidio, criado para traduzir uma

realidade que nenhum outro termo exprimia. O autor elabora uma digressao sobre as



45

diferencas entre genocidio e etnocidio, que exploraremos em detalhe mais adiante, e
que, por ora, basta dizer que, em seu entendimento, ambos exprimiriam condutas
destrutivas que partem de uma visao similar da experiéncia com o Outro, ou seja, a de
que o Outro é a diferenca, uma méa diferenca. Para Clastres, o genocidio tem como
impeto a negacdo e destruicao da fisicalidade e materialidade de um povo, enquanto
o etnocidio ocupa-se da destruicao de seu espirito, entendido aqui como sindénimo de
cultura. Clastres também discorre sobre o fendbmeno do etnocentrismo, afirmando
serem todas as culturas de fato e a rigor etnocéntricas, no sentido de que se situam no
centro de suas percepgdes culturalmente forjadas sobre o que constitui a humanidade,
operando, assim, com uma “divisdo entre ela mesma, que se afirma como exceléncia
do humano, e os outros, que participam da humanidade apenas em um grau menor”.
(Clastres, 2004: 58). A diferenca e a alteridade cultural seriam sempre apreendidas
como negativas, dentro de uma percepcdo hierdrquica onde a prépria cultura do
observador se situa no centro. Mas isso ndo quer dizer que todas as culturas fagam um
uso similar da violéncia. Ao contrdrio, se, para Clastres, todas as culturas sao
etnocentradas, apenas a Ocidental é etnocida.

Clastres se pergunta: quem sao, por outro lado, os praticantes do etnocidio?
Queixa-se do modo como seus colegas pesquisadores abordaram o problema do
etnocidio e sugere que ndo é suficiente “reconhecer e afirmar a natureza e fungao
etnocidas da civilizagdo Ocidental. Enquanto nos contentarmos em determinar o
mundo branco como mundo etnocida, permaneceremos na superficie das coisas”.
(Clastres, 2004: 58). Para ele, a leitura dessas analises deixa “a impressao de que, para
seus autores, a civilizacdo Ocidental é uma espécie de abstracdo, sem raizes sécio-
histéricas, uma vaga esséncia que sempre envolveu em si o espirito etnocida”
(Clastres, 2004: 59). Por fim, o autor se inclui como membro da cultura Ocidental e nos
diz:

Ora, nossa cultura nao é de modo algum uma abstracao, é o produto lentamente

constituido de uma histéria, ela é passivel de uma pesquisa genealdgica. O que

faz que a civilizagdo ocidental seja etnocida? Tal é a verdadeira questdo. A analise
do etnocidio implica, para além da dentincia dos fatos, uma interrogagao sobre

a natureza, historicamente determinada, de nosso mundo cultural. Portanto,
trata-se de encarar a histéria (Clastres, 2004: 59; grifo nosso).



46

Este trecho mostra que Clastres entendia que o fendmeno da violéncia anti-
indigena merecia ser estudado como decorrente de e situado numa cultura particular.
O que chamou de “cultura Ocidental” é uma cultura como outras tantas estudadas
pela etnologia. Possui lastro histérico, é passivel de ser estudada, enraizada no seu
contexto socio-histérico. Ao utilizar o pronome possessivo “nossa” para se remeter ao
seu proprio mundo cultural, o autor se inclui no mundo etnocida que denuncia,
apontando uma importante questdo de cunho etnolégico: o que faz com que a
civilizacdo ocidental seja etnocida?

Existem varios desdobramentos possiveis diante das colocacdes de Clastres,
mas o que nos interessa agora é a dimensdo interacional da violéncia que envolve,
necessariamente, dois polos: de um lado, perpetradores, do outro, vitimas. Riches
(1986) sugere ainda que essa interacdo é composta por mais um elemento: a
testemunha. Da perspectiva dos perpetradores, seus atos violentos sdo sempre vistos
como legitimos, embora eles raramente utilizem a palavra violéncia que, por sua vez,
é enunciada pelas vitimas e pelas testemunhas. Se focalizarmos a compreensao de
apenas um desses polos, teremos uma versdo parcial dos atos em questao. Ao afirmar
que denunciar a violéncia etnocida ndo é o bastante, Clastres sugere que olhar para
esse fendmeno implica em envidar esforgos analiticos para os estudos dos brancos e
da sua cultura. Ou seja, serd que uma pesquisa sobre a violéncia anti-indigena deve
voltar a sua aten¢do para os povos indigenas e suas versdes desse processo, ou
proceder a uma andlise etnolégica dos brancos, enquanto culturalmente circunscritos,
cujos comportamentos e atitudes ja se padronizaram ao longo de séculos de
transmissdo de seus coédigos culturais? Essa é uma pergunta basilar para a nossa
pesquisa. Embora os povos indigenas possam narrar, na condi¢do de vitimas e de
testemunhas, suas experiéncias junto aos brancos, as respostas as nossas inquietagdes
parecem remeter, a priori, ao estudo dos brancos.

Neste sentido, trabalharemos com a hipdtese de que a experiéncia dos povos
indigenas em territérios usurpados pelo colonialismo europeu é essencialmente letal.
Propomos, entdo, o conceito de letalidade branca, na tentativa de situar as acdes
violentas perpetradas contra os povos indigenas como manifestacdes de um ethos

culturalmente padronizado que estabelece relacdes com essa alteridade, a originaria
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desses territorios, através da sua destruicdo. Por séculos, antropélogos e antropdlogas
se debrugaram sobre o fendmeno da diferenca a partir do conceito de cultura,
abordando os distintos povos como entidades culturais, por vezes autocontidas e
descontinuas, moénadas dotadas de significados e simbolismos particulares,
responsaveis pela padronizacao das atitudes de cada grupo. Tal abordagem que aqui
tomamos por etnoldgica, embora amplamente utilizada no estudo de sociedades
classificadas como tradicionais, primitivas, autoctones, selvagens, antigas e
rudimentares, raramente foi mobilizada no estudo da prépria cultura desses
pesquisadores.

O que fez os antropdlogos afirmarem que entendiam as “sociedades primitivas”
apds uma curta permanéncia de trabalho de campo entre elas, além dos mitos da
pretensa objetividade das ciéncias Ocidentais, foi a percepcao arraigada de que essas
sociedades eram simples, antigas e pouco desenvolvidas em seu pensamento e
comportamento, como se, para que coubessem no decalque das ideias ocidentais,
precisassem ser simplificadas. A antropologia foi fundamental para langar o "nicho do
selvagem" (Trouillot, 2003) nas universidades no inicio do século XX, um nicho
projetado para abrigar uma caracteristica central do pensamento reflexivo do
Ocidente. Anteriormente, ele estava repleto de histérias de viagens, explorando a
diversidade com narrativas sobre o Outro onipresente, ele proprio constitutivo da
autoimagem do Ocidente (Said, 2007). Na mesma linha, a estudiosa Maori Linda
Tuhiwai Smith afirma que enquadrar os povos nativos numa perspectiva cientifica foi,
na verdade, uma tatica desumanizante, pois os reduziu a caracteristicas da paisagem
local, como a fauna e a flora (Smith, 1999: 78). Por esta e por muitas outras razdes, a
abordagem etnoldgica cldssica e os procedimentos relativos ao estudo da alteridade,
com seu viés degradante e distanciador, dificilmente, ou nunca, foram aplicados ao
estudo da cultura branca/ocidental/europeia de onde, afinal, a antropologia surgiu.

Ha muito sabemos que a antropologia esta longe de ser uma disciplina
homogénea e que hoje estuda praticamente todos os aspectos da sociabilidade
humana. Podemos encontrar muitos trabalhos sobre “sociedades complexas”, mas
estes raramente reproduzem as mesmas concepgdes de totalidade cultural destinada

aos estudos das sociedades indigenas. Os poucos antropélogos
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[...] que estudam a Europa o fazem em partes isoladas (mito nérdico, sociedade
camponesa, cultura popular). Mesmo a “antropologia urbana” nao aborda a
cultura europeia como um todo. Uma ciéncia social eurocéntrica nao pode ser
usada para examinar criticamente a tradi¢do cultural europeia. No entanto, nao
ha razao para que o conceito de cultura ndo deva ser usado para estudar o
carater extraordindrio do comportamento europeu (Ani, 1994: 2-3, traducao
nossa).

Com a ideia de letalidade branca, esperamos avancar num estudo sobre a
sociedade ndo indigena no Brasil que nos permita demonstrar a continuidade da
formacao cultural Ocidental, apontando, através do seu caréter violento na relacao
com os povos indigenas, 0 modo como o projeto societdrio colonial instituido pelos
europeus (portugueses, espanhdis, franceses e holandeses) continua sendo
reproduzido no presente por seus descendentes que seguem habitando os territérios
indigenas.

Muitos sdo os relatos indigenas sobre a letalidade branca, documentados nao
apenas em museus e bibliotecas ao redor do mundo, mas também nas cosmologias
indigenas que avaliam essa letalidade cotidianamente. Por que os brancos sdo tao
letais?® Essa pergunta nos parece de essencial preocupagao para os povos indigenas. E

como sugere o relato de Francisco Sarmento, antropélogo do povo Tukano:

O branco chegou logo com a violéncia das armas e da religido crista, por meio
dos militares apresadores de escravos, acompanhados dos padres legitimadores
das capturas e responsaveis de catequizar. As armas de fogo e queima das
habitacdes tradicionais pode indicar o nome que eles ganharam em tukano
(pehkasa) (Sarmento, 2018: 115).

Também o relato de Davi Kopenawa sobre seu primeiro encontro com os

brancos ressalta o terror anunciado por essa presenca:

Nao me lembro tudo o que aconteceu nessa época, porque é muito antigo. Mas
nao esqueci a chegada desses forasteiros, porque me deixaram apavorado.

2 O legado destrutivo dos brancos foi apontado pelo antropélogo Luis Cayén a partir do
trabalho de campo de décadas entre o povo indigena Makuna do noroeste amazonico. O autor discorre
sobre as éticas distintas de ser e estar no mundo entre indigenas e brancos, sendo a primeira
caracterizada por como ele uma orientagdo para a vida ao passo que a segunda se voltaria para a morte.
“En la orientacién hacia la vida, la vida es un proceso relacional, en flujo, en el que la muerte produce
nueva vida, mientras que en la orientacién hacia la muerte se reduce la diversidad de especies de arboles
y animales, se contaminan las aguas y se dafian los suelos para dar paso a un nimero reducido de
formas de vida, como cierto tipo de pasto y el ganado vacuno. En esta suicida manera de actuar y pensar
se reducen las posibilidades de vida de todos los seres que habitan la selva; no en vano, los makuna
siempre me preguntan “;por qué ustedes los blancos no piensan en sus nietos?” (Cayén, no prelo: 06).
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Alids, assim que a vinda deles foi anunciada, todas as maes de Marakana
preveniram seus filhos pequenos. “Os napé estdo chegando! Escondam-se!
Senao eles podem leva-los embora!”. E em seguida fizeram ficar atras das redes,
encobertos pela lenha encostada na parede da casa. As criancas maiores como
minha irmd mais velha, fugiram por conta propria, para se refugiar na floresta
[...] Eu estava apavorado, mas ela conseguiu me acalmar me dizendo baixinho:
“Nao tenha medo, os brancos nao vao vé-lo! S6 fique quieto!” [...] As maes de
nossa casa temiam que os brancos levassem seus filhos pequenos. Tinham muito
medo mesmo que os roubassem! [...] Ninguém queria dar os filhos, é claro! Mas

todos receavam o furor das epidemias dos brancos, caso recusassem (Kopenawa
e Albert, 2015: 244-245).

De maneira preliminar, sobre o uso do termo branco, remeto ao trabalho de
Daiara Sampaio, da etnia Tukano, que diz: “o termo “branco” em oposicdo ao termo
‘indio” é usado para tratar de maneira geral a sociedade ndo indigena, o sistema e tipo
de pensamento que a representa”. (Sampaio, 2018: 28). Afirma também que para seu
pai, Alvaro Tukano, “quando nos referimos aos ‘brancos’ falamos de um sistema, da
histéria da colonizacdao. Trata-se da cultura de euro-referente, crista, racista e
capitalista, distinta das nossas, onde os valores e os saberes sdo reservados para

aqueles que procuram manter seu poder a todo custo” (Sampaio, 2018: 88).

O pesquisador indigena

Em certa medida, a presente pesquisa se afasta de uma etnografia convencional.
Destarte, algumas consideragdes precisam ser feitas sobre o fato de seu autor ser
indigena.

No ano de 2007, a etnéloga Alcida Rita Ramos publicou um provocante artigo
intitulado Do Engajamento ao Desprendimento, no qual avaliou num exercicio de
retrospeccao algumas mudangas no campo da etnologia brasileira percebidas por ela
com perplexidade apds décadas de atuacdo junto, notadamente, ao povo Sanuma,
subgrupo Yanomami, e de andlises sobre o indigenismo. Destacou em seu texto o
crescente processo protagonizado por intelectuais indigenas na busca pelo ensino
superior e pela antropologia que vinha, até entao, suscitando revisdes éticas, politicas
e epistemolégicas por parte da comunidade antropolégica. Como que num processo
de redimensionamento da consciéncia étnica, aqueles sujeitos que antes eram apenas
objetos de pesquisa privilegiados pelo olhar antropolégico, vém buscando se apoderar

das ferramentas dessa disciplina, diante da nogdo de que “a etnografia [seria]
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importante demais para ser deixada aos etndgrafos. A busca [..] por repatriar a
identidade cultural, que teve inicio com o ato politico de auto-representagdo,
completa-se quando a producdo etnografica é devidamente apropriada”. (Ramos,
2007: 21). Ramos faz uso de metaforas cénicas para sugerir que, apds anos de
engajamento nas questdes politicas suscitadas pelo estudo desses povos, uma nova era
se anunciaria, em que o antropdlogo tomaria para si o lugar de coadjuvante, passando
a exercer o desprendimento, “a maior expressdo de compromisso, pois requer do
etnégrafo que ele saia do palco de modo que este seja ocupado pelos nossos ‘outros’
tradicionais”. (Ramos, 2007: 26).

Esse texto de Ramos foi provavelmente um dos primeiros que li sobre o tema e
seus argumentos se coadunavam, a época, de maneira flagrante com algumas de
minhas inquietacdes. E notavel que o texto de Ramos tenha surgido de um exercicio
de retrospeccdo depois de décadas de experiéncia enquanto etndloga e, ainda mais,
que o seu tema tenha tido, quando publicado, um teor quase antecipatorio. Isso porque
a presenca de indigenas em cursos de antropologia, embora fosse algo que se
anunciasse no horizonte, com nomes como Tonico Benites, do povo Guarani-Kaiowa,
e Gersem Luciano, do povo Baniwa, ndo era ainda uma realidade expressiva.

Em 2010, um levantamento realizado pelo Centro Indigena de Estudos e
Pesquisa (CINEP), sob a coordenagao do antropdlogo Baniwa, Gersem Luciano Santos,
estimou que havia cerca de 6.000 indigenas no ensino superior, dos quais, pelo menos,
100 estariam em cursos de pés-graduagao (Luciano e Hoffmann, 2010). Em 2016, Souza
Lima (2016) afirmou que esse contingente seria de 10.000 indigenas, distribuidos em
universidades estaduais, federais e privadas. Por sua vez, o Censo da Educacao
Superior, produzido pelo Instituto Nacional de Estudos e Pesquisa (INEP), estimou
que, no ano de 2018, havia cerca de 57.706 indigenas matriculados em IES. (Facini,
2020). E possivel afirmar que o ntimero de indigenas no ensino superior cresceu de
forma intensa, sobretudo, entre 2010 e 2020. Podemos imaginar que esse namero seja
ainda maior, se considerarmos que nem todas as IES dispdem de mecanismos
adequados e culturalmente sensiveis para mapear a presenca indigena entre os seus

discentes.



51

A partir de 2012, a insercao de indigenas se acentuou como resultado direto da
implementacdo, em 29 de agosto, da Lei n° 12.711, conhecida como Lei de Cotas, que
assegurou a reserva de vagas em todas as Instituicdes Federais de Ensino Superior
(IFES) para estudantes indigenas e negros. Muitos desses indigenas estdo buscando,
por motivos diversos, formacdo em antropologia. Argumentei anteriormente (Cruz,
2017b), em consonancia com o que Gersem Baniwa (2015) havia apontado, que esse
campo de saber ndo parece configurar para esses sujeitos uma escolha prioritdria
dentre as carreiras académicas. De um modo geral, os povos indigenas estdo
familiarizados com a presenca de etnégrafos em suas aldeias, conduzindo pesquisas,
realizando censos, entrevistando pessoas e circulando por nossas casas. Uma
ambivaléncia parece surgir porque, por um lado, o antropélogo é percebido como
alguém que, diferentemente de outros pesquisadores, cria lacos conosco, permanece
por mais tempo, compartilha refeicdes em nossas mesas e tem a capacidade de nos
auxiliar em lutas por direitos, principalmente, através dos laudos antropolégicos. Por
outro lado, a pratica de pesquisa em muitos lugares tem sido associada também a um
escrutinio desconcertante: uma presenca que da trabalho, requer atencdo, que
bisbilhota e mete o nariz onde quer que seja. Mas, mais complicadas parecem ser as
queixas da falta de um retorno apropriado, abandono, e o sentimento de que muitos
pesquisadores, antrop6logos ou nao, estavam mais preocupados com a obtencdo de
seus graus académicos do que com o futuro de seus anfitrides.

Nessa diregdo, muitos povos tém galgado formas culturalmente apropriadas de
avaliar propostas de pesquisas, criando protocolos éticos que estejam em consonancia
com aquilo que a comunidade prioriza. E o caso da minha comunidade que, embora
até o presente ndo tenha um protocolo de ética escrito, subentende um percurso a ser
feito pelos pesquisadores interessados em desenvolver trabalhos de campo conosco.
Concomitante ao processo de autodemarcagao do territério ancestral Dzorobabé, a
comunidade criou o Conselho Tuxa da Aldeia Mae (CONTAM), uma nova instancia
deliberativa e consultiva com a funcdo de decidir sobre questdes referentes a
problemas didrios, e que tem sido o local de apreciagdo de propostas de pesquisas. O
CONTAM ¢é formado por representantes clanicos das familias mais antigas e, nas

ocasides em que pude acompanhar a apresentacdo de um antropoélogo, o rito resultou
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num lento processo dialdgico, onde estavam também presentes professores da escola
indigena, que conduziram o pesquisador a mudar o seu tema de pesquisa, de modo a
corresponder aos nossos anseios. Mas nem todos os pesquisadores, de fato, chegam a
ter uma conversa com o CONTAM. Alguns sdo desestimulados logo de inicio, como
se passassem por uma triagem preliminar, que repele pesquisadores aparentemente
escorregadios ou pouco convencidos do que gostariam de pesquisar, ou cujos temas
estdo tdo distantes de nossos interesses, ou, ao contrario, préximos demais de
pesquisas que nés mesmos queremos realizar.

Em 2019, em parceria com os antropélogos indigenas Floréncio Maytapu e
Gersem Baniwa, organizei um simpésio temdtico sobre egressos indigenas no
Congresso Internacional de Povos Indigenas da América Latina (CIPIAL). Recebemos
intimeros trabalhos de pesquisadores indigenas e ndo indigenas de diversas areas
académicas e regides, mas, a principio, algo que chamou atengao foi que a maioria das
pesquisas eram em alguma medida auto-etnogréficas, isto €, consistiam em trabalhos
nos quais o pesquisador voltava a sua mirada para a propria realidade e povo. Os
textos contavam ainda com uma introducao biografica, onde os indigenas contavam a
sua trajetéria, situando o seu lugar no mundo, em sua comunidade e explicando a
pertinéncia do tema escolhido. Curiosamente, durante os curtos vinte minutos de
apresentacao previstos durante o congresso, era comum que eles priorizassem
apresentar os aspectos pessoais de sua jornada repleta de desafios, relatos de violéncia
e racismo.

O antropodlogo Eloy Terena relatou em sua tese de doutorado que, quando
iniciou seus estudos em antropologia social, foi indagado por que estudar o seu
proprio povo, ja que o costume tradicional na antropologia era que os pesquisadores
se debrucassem sobre o estudo do “Outro”. O autor aponta que tal questionamento ou
separagao existiria apenas na cabeca dos brancos, e que para os pesquisadores
indigenas, “ndo é possivel fazer essa separagao. Para nos, indigenas, a tinica razao de
deixar a aldeia e ingressar na academia é ter a certeza de que poderemos apropriar
desses “ditos conhecimentos cientificos” de alguma maneira usa-los em prol de nossa

comunidade” (Amado, 2020: 24). Também afirmou que esse processo refletiria a busca
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por maior autonomia e protagonismo, uma vez que “ja chega do purutuye [branco]
falar por nés” (Amado, 2020: 25).

Nelly Marubo, indigena antropéloga, narrou um momento importante em sua
pesquisa, quando as mulheres de sua comunidade lhe pediram que contasse as suas
histérias, “os antropologos contam tudo errado! N6s somos as autoras das nossas falas,
e queremos que vocé conte do jeito que a gente contar pra vocé. E que vocé coloque
isso no papel”. (Bonilla e Franchetto, 2015). Essa tem sido também uma frente
importante das pesquisas de antropdlogos indigenas: o trabalho de contar novamente
e com fidelidade aquilo que foi narrado de maneira parcial, fragmentada, ou mesmo
equivocada por etnégrafos brancos. Nesse sentido, ¢ comum que, quando entramos
em cursos de antropologia, reunimos aquilo que foi escrito sobre nds e, muitas vezes,
encontramos fotos nunca antes vistas, fotos cujas pessoas retratadas da comunidade
nunca tinham visto ou nem ao menos sabiam que corriam o mundo. Essa experiéncia
é quase sempre ambigua, e mesmo quando é bem recebida, suscita em noés a
necessidade de reescrever muitas coisas de forma mais acurada e préxima do modo

como queremos ser retratados. Gersem Baniwa dird que considera a antropologia

[...] como uma lente multifocal, multidimensional e multicésmica que possibilita
ao indigena enxergar coisas que a propria antropologia nao consegue ou nao
quer enxergar, porque esta dispde de outras formas, propésitos e angulos para
enxergar. Neste sentido, a antropologia pode oferecer aos indigenas um bem
precioso e complexo que é o conhecimento sobre o mundo do branco. Os
antropé6logos nao indigenas mesmo quando estdo pensando e falando de
indigenas, na verdade estdo também falando deles mesmos, de suas auto-
representacdes, de suas cosmovisoes, de seus universos culturais, ontolégicos e
epistemolégicos, por meio dos quais nds indigenas podemos conhecé-los bem
mais na busca por uma convivéncia e coexisténcia mais promissora (Baniwa,

2015: 234)

Ao comparar a antropologia a uma lente, Gersem Baniwa tomou por referéncia
0 seu corpus tedrico e etnografico que nos permite ver coisas novas sobre o mundo
indigena e sobre o mundo do branco. Os dngulos e propésitos especificos do olhar
indigena a que se refere parecem tomar a dimensdo da experiéncia vivida como
cruciais para que possamos ver elementos do mundo dos brancos que eles nao
percebem. O mesmo poderia ser aplicado a visdo dos antropélogos brancos sobre noés.

Gostaria de ir adiante com essa metafora e sugerir que, embora essa lente proporcione
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aos sujeitos, conforme a sua origem étnica e cultural, ver coisas diferentes, ela em si
continuaria sendo fabricada pelos antropélogos ndo indigenas. Imagine que essa lente
seja dada pronta e finalizada a nés, antropologos indigenas, pelos antropélogos nao
indigenas. Nesse sentido, enquanto uma ferramenta, a antropologia nos oferece
conjuntos de questionamentos que podemos fazer sobre as nossas realidades ou sobre
as realidades dos brancos. O modo de indagar, levantar problemas antropolégicos de
pesquisa e quais perguntas fazer é, todavia, resultado de acordos tacitos de séculos de
elaboracdo entre os pares desse campo de conhecimento. Ou seja, aprendemos um
modo correto de perguntar e quais perguntas fazer dentro daquilo que é reificado e
reproduzido pela matriz disciplinar. Alguns temas rendem, outros, ndo. Alguns povos
tém carater etnol6gico, outros, ndo.

Os curriculos de nossas formagdes nesse campo também sado responsaveis por
embasar as possibilidades de incursées etnogréficas e abrem portas para que possamos
ir em determinadas dire¢cdes, a0 mesmo tempo que outras se fecham. Dou dois
exemplos. Em 2009, ocorreu o primeiro e inico encontro de pesquisadores, académicos
e profissionais indigenas promovido pelo CINEP. Na ocasido, um 6nibus saiu da
minha aldeia na Bahia e nos levou a Brasilia. Meu pai, que também estava presente,
comprou para mim um livro intitulado Criangas Indigenas, que foi o meu primeiro livro
de antropologia. Eu estava em meu primeiro ano de formagao em ciéncias sociais e,
apos a leitura, passei meses prestando mais atencao em questdes referentes a infancia
indigena, seu desenvolvimento e a transmissdo cultural que nela ocorre, e tentando,
verdadeiramente, entender o que era a tal “cognicao” sobre a qual tanto falavam.
Quando escrevi minha dissertagdo de mestrado, muitas situagcdes com as quais me
deparei entre os ancides Tuxd, demandavam de mim um enquadramento analitico de
suas agdes e discursos que as dimensionassem num modelo ou teoria da acdo que
levasse em consideracdo o racismo de séculos como estruturantes em suas condutas e
estratégias. Naquele momento, embora conseguisse identificar os feitos do racismo, eu
ndo dispunha das ferramentas tedricas para dar a devida atencdo ao fendmeno, uma
vez que a discussdo tedrica sobre racismo e seus efeitos entre os povos indigenas é

tema negligenciado na formagdo antropoldgica tradicional.
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Tudo isto para dizer que, mesmo tendo ouvido de varios colegas indigenas, ao
entrarem na pds-graduacdo em antropologia, que queriam estudar os brancos, a
grande maioria acabou, em algum momento, voltando suas pesquisas para os
contextos indigenas. Sempre narrei para mim mesmo que a minha mudanca de tema
decorreu de um processo natural. E que eu percebi que era mais importante dedicar
meus esforcos, enquanto pesquisador, a questdes mais imediatamente relevantes para
o meu povo do que seguir outras pautas. Mas hoje percebo que existe outro fator a ser
considerado. E como se estudar os brancos deixasse de ser interessante, porque essa
possibilidade ndo configura, a priori, um caminho identificavel no percurso formativo
candnico antropoldgico. E como se nos, indigenas, ocupassemos um nao lugar. Se, por
um lado, a antropologia deve estudar o “Outro”, por que é para ndés, uma
impossibilidade estudar o nosso Outro, o branco? Toda a formagdo antropolégica
parece, paradoxalmente, repelir essa possibilidade.

O mais comum nesse processo € nos indagarem sobre o que significa falar de
branco no Brasil, ou sobre quem ¢é branco, de fato, no pais. Também afirmam que
existem brancos variados, e que nem todos sdo iguais. Sobre esse ponto, o quilombola
Négo Bispo nos deixa uma importante reflexdo:

Nossas palavras sdo vivas. Por exemplo, quando os povos originarios diziam

“Pindorama”, eles queriam dizer “terra das palmeiras”. Quando os colonialistas

os chamam de “indios”, usam uma palavra vazia, uma palavra sem vida. Todas

palavras dos povos origindrios tém vida, sdo vivas. Por isso, os colonialistas
colocam uma palavra vazia como nome para tentar enfraquecer. [...] Para
colocar esse nome, os colonialistas desenvolveram pensamentos. E n6s também.

[...] Estou colocando nomes. Se uma das armas dos colonialistas é nos colocar

nomes, coloquemos nomes neles também. E coloquemos nomes que os

enfraquecam. Se eles disserem: “Nao gosto que me chamem assim”, noés
respondemos: “Otimo, mas também ndo me chame assim”. Se o colonialista me

chamar de negro, chamarei ele de branco. Se ele me chamar de preto, chamarei
ele de amarelado (Bispo, 2018: 25-26).

Até hoje, encontramos teses, artigos e publicacdes que falam em “pensamento
indigena” ou em “perspectiva indigena”, ap6s muito advogarmos sobre a diversidade
cultural interna desses povos, constituidos por mais de 300 grupos étnicos.
Poderiamos, portanto, submeter o “pensamento branco”, suas motivagdes, fobias e
comportamentos, a uma andlise antropolégica? O tema da violéncia anti-indigena se

tornou particularmente interessante dentro dessa perspectiva, porque nao
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conseguimos entender essa prética recorrente voltando a nossa mirada apenas para os
povos indigenas.

Sobre isso, Riches (1986) afirma que podemos pautar a violéncia de maneira
triangular, situando algozes, vitimas e testemunhas nesse processo. Quem usa o termo
violéncia sdo as vitimas, por perceberem tais atos como ilegitimos, enquanto os
perpetradores ndo utilizam o termo, porque se percebem e percebem a sua violéncia
como legitimos. Nesse sentido, a percepcdo das vitimas é crucial para o processo,
identificando ainda que os povos indigenas sao grandes observadores do mundo dos
brancos e possuem intimeros registros, sobretudo na tradicao oral, sobre tudo que
conhecem a seu respeito. Mas, de uma perspectiva etnolégica, o fato de que muitos
atos percebidos como violentos pelos povos indigenas permanecem naturalizados até
os dias de hoje, isto é, sdo vistos como legitimos, é um dado de pesquisa sobre a
“mentalidade branca”, cuja resposta estd em seu estudo sistematico e etnografico.
Nesse sentido, este trabalho é menos um compilado de massacres ou registros de
violéncia e mais uma tentativa de entender como eles conseguem permanecer ilesos

por séculos. E dessa forma que o trabalho deve ser lido.

A escrita

Antes de seguir para as partes que compdem a tese, gostaria de fazer algumas
consideragdes sobre a sua escrita. O projeto foi inicialmente desenhado em 2018, antes
da pandemia que assola o mundo. O genocidio indigena estava em minha mente de
uma forma particularmente remota, diferente daquilo em que se tornou, a nivel de
experiéncias sensiveis, depois da chegada do novo coronavirus. Durante o tempo de
crise ao longo de toda a escrita deste texto, muito do que eu pensava saber sobre a
maneira como a letalidade branca age, algumas vezes de modo intuitivo, se tornou
ainda mais evidente. Ao mesmo tempo, novos tracos da violéncia anti-indigena se
somaram aos antigos, acelerando um maquindrio que ja me era familiar. Enquanto
alguém imerso nesse contexto, tanto por ser indigena quanto por estar compartilhando
os temores diante dessa nova ameaca, tornou-se particularmente desafiador ajustar o
escopo inicial da pesquisa. Durante a pandemia, eram diarias as noticias, dentincias e

informes que faziam uso crescente do conceito de genocidio. Inicialmente, percebi a
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situacdo de maneira objetiva, como uma profusdo de dados e materiais de pesquisa
para um doutorando em processo de escrita. Passado o momento inicial, esses dados
tornaram-se mais e mais indissocidveis da lamuaria mérbida caracteristica do momento
pandémico do qual faziam parte.

O tema da violéncia e do genocidio ndo é dos mais apraziveis, e isso se tornou
ainda mais desafiador durante a pandemia. Estratégias de apagamento e
silenciamento concernentes ao contexto indigena tornaram-se mais evidentes, graves
e, paradoxalmente, mais elusivas. As noticias cotidianas da gestdo bolsonarista
traduziam de maneira tangivel os intimeros relatos de mortes indigenas: criangas
sugadas por maquindrio de garimpo ilegal, subnotificacdo de 6bitos e infectados nos
territorios, declaragdes presidenciais na ONU que faziam o Brasil indigena parecer um
lugar tranquilo de se viver, fake news e matérias antivacina, dentincias de genocidio e
tantas outras. Tudo isso num ritmo acelerado, acompanhando a subida aparentemente
sem fim da curva de 6bitos. Pesquisar o genocidio indigena nesse cendrio foi como

tentar segurar agua com as maos.

Figura 2.1 - Indigena usa mdscara com dizeres "Vidas indigenas importam" em funeral do chefe Messias
Kokama, 53, morto por Covid-19 em Manaus.10

10 Imagem de autoria de Bruno Kelly, retirada do portal UOL através do link
https:/ /www.uol.com.br/ecoa/colunas/opiniao/2020/05/24 /vamos-precisar-de-todo-mundo.htm
(Acesso em 01/11/2021)
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Fotografia de Bruno Kelly

Com a pandemia, o caminho argumentativo mudou e, por isso, também
mudaram as possibilidades de campo. Isso nado significa que o trabalho se tornou
exclusivamente tedérico, uma vez que outro campo também surgiu por causa da
pandemia, tudo dentro dos limites de isolamento social. Assim, a tese esta dividida em
trés partes em que demonstramos o modus operandi da letalidade branca. A primeira
parte toma por referéncia a dentincia de genocidio contra o presidente Jair Bolsonaro,
protocolada pela Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil no Tribunal Penal
Internacional, em 09 de agosto de 2021. Acompanhei o processo de construcdo da
dentincia na condicdo de etnégrafo, com o objetivo de produzir um registro sobre ele.
O trabalho etnografico aconteceu com maior intensidade entre outubro e dezembro de
2020, durante as “Oficinas do TPI”, reunides virtuais semanais entre advogados
indigenas, liderancas indigenas, juristas e aliados da causa para os debates iniciais da
construcdo da peca. As reunides continuaram, de forma mais espagada, no ano de 2021
até a data em que foi protocolada, no més de agosto. Todavia, o trabalho de campo
multissituado s6 foi concluido por ocasido do “ Acampamento Pela Vida”, mobilizacao
nacional indigena que ocorreu em Brasilia, entre 22 e 28 de agosto, e na qual estive
presente. Tomaremos essa dentincia como um ato de mapeamento da letalidade
branca, no qual os advogados indigenas e ndo indigenas diretamente envolvidos em

sua feitura tiveram que identificar, mapear e narrar as técnicas e atos que em conjunto
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compunham o plano genocida do presidente. Abordaremos tanto a sua elaboragdo
como o seu resultado final, apontando as manifestagdes contemporaneas da violéncia
anti-indigena.

Na segunda parte, tratamos de proceder a uma arqueologia do conceito de
genocidio, abordando o trabalho silencioso da letalidade branca em sua elaboracao,
institucionalizacdo e interpretacdes juridicas. Nesse capitulo, falaremos do
negacionismo do genocidio indigena e dos principais elementos da tipificacdo do
crime que resultam em interpretagdes juridicas anti-indigenas. Tais interpretagdes,
longe de serem arbitrdrias ou apenas resultados da jurisprudéncia, sdo percebidas
como ancoradas em acordos tacitos entre poténcias internacionais e nos jogos politicos
que foram decisivos para o resultado em sua redagao final no ambito da Convencao
de Repressao e Punicao ao Genocidio.

Na terceira parte, traremos a histéria do silenciamento ou timidez antropolégica
em participar de maneira incisiva nos debates sobre genocidio. O argumento central é
que, se percebemos a violéncia ndo como contingente e sim como manifestacdo das
atitudes dos brancos perante a alteridade, tal qual sugeriu Clastres, o fendmeno da
violéncia anti-indigena ganha novas camadas particularmente pertinentes para a
andlise etnoldgica. Com esse intuito, versaremos brevemente sobre a antropologia da
morte, pensando os modos como a morte e a violéncia tém sido tratadas pela
disciplina. O nosso objetivo nesse capitulo é apontar caminhos para que a antropologia
e os antropologos possam também perceber como importante tanto o estudo da

letalidade branca quanto o dever moral da disciplina para enfrenté-la.



Parte I - Indigenas

em Movimento
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“Nos ndao temos escolha. Ou nos viemos lutar, ou nos morremos também no nosso
territorio. Estdo morrendo pelo PL da grilagem. E um genocidio legislado: quando usa a
estrutura do estado brasileiro para matar. As pessoas e os territorios indigenas estio sendo
devastados, estdo sendo invadidos, e é muito urgente que nds nos levantemos com for¢a. Sdo
mais de 305 povos, uma diversidade linguistica imensa. Nos estamos aqui € pela vida, a terra
estd gritando. A terra estdi chamando, a terra estd convocando. Aquelas pessoas que nio
escutarem o chamado dos povos indigenas, o chamado da terra, certamente ndo vio conseguir
escutar o chamado de mais ninguém. Estar aqui, ocupando Brasilia, significa que ndo lutar com
a mesma arma do inimigo, nunca significou que nds, povos indigenas, estamos desarmados.
Embora nds ndo podemos impedir a morte, nos temos um compromisso importante de sequir
lutando pela vida. Nos estamos aqui para enfrentar esse governo. Bolsonaro também,
conservadorista. Porque a primeira pessoa que esse governo atacou foi a terra. E quando atacam
a terra, atacam todo o titero das mulheres indigenas. Nos somos uma extensio da terra. Se a
terra adoece nos adoecemos também. Se a terra ndo pode mais produzir, se a terra € envenenada,
nosso titero também é envenenado. NOs somos a extensdo da terra. Por isso é muito urgente
que a humanidade entenda esse chamado dos povos indigenas. Porque enquanto o Congresso
Nacional projeta para nos o projeto da morte, nos projetamos o projeto da vida.”

Célia Xacriaba!l

1 Célia Nunes Corréa é indigena do povo Xacriaba de Minas Gerais. E antropéloga,
professora e ativista do Movimento Indigena. O trecho acima faz parte da campanha de
mobilizacdo contra o Marco Temporal durante o acampamento indigena “Luta Pela Vida” que
ocorreu em Brasilia/DF em agosto de 2021.
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Figura 3.3 Célia Xacriaba protestando em frente ao Ministério da Agricultura, Pecuéria e Abastecimento.
Em seu brago, "Pare o Genocidio" (Imagem disponivel em seu Instagram @celia.xakriaba postada em 31 de janeiro
de 2019)
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Mapeando a letalidade branca: Povos Indigenas denunciam o Presidente
Bolsonaro por Genocidio em Haia

Em meados de setembro de 2020, tomei conhecimento de que a Articulagao
dos Povos Indigenas do Brasil (APIB), através da sua coordenacdo executiva e
departamento juridico, estava com o plano de elaborar uma dentincia a ser
apresentada no Tribunal Penal Internacional (TPI) contra o senhor presidente Jair
Bolsonaro!3. Essa estratégia surgiu no horizonte da incidéncia da APIB como resposta
as acdes do seu governo iniciado em 2019 e que tem sido marcado por uma ofensiva
contréria a vida e aos direitos dos povos indigenas, que se intensificou e ganhou novos
contornos durante a pandemia. Devida a relevancia politica e histérica dessa
mobilizacdo legal, vi-me diante de uma importante acdo que poderia ser etnografada
e registrada. Nesse sentido, o presente capitulo nasce de uma confluéncia, na acepcao
atribuida pelo intelectual quilombola Antonio Bispo (2019), de fatores que, ndo ao
acaso, me levaram a uma aproximacado ainda maior da APIB, coletivo com qual tenho
colaborado esporadicamente na condi¢do de antropdlogo e professor indigena. Tal
aproximacdo se deu, dentre outras formas, através do interesse pelo tema do
genocidio, que me é caro por inameros motivos, e também pelo préprio oficio de
etnégrafo, uma vez que me foi possivel acompanhar passo-a-passo o processo de
construcao da dendncia.

O fato de o Movimento Indigena organizado estar se mobilizando através de

formagdes e qualificacdes técnicas para adentrar na esfera juridica do crime de

12 Tenho trabalhado diretamente nesta pesquisa desde junho de 2020, quando fui selecionado
para fazer parte da equipe de pesquisadores do projeto “Satide dos Povos Indigenas no Brasil:
Perspectivas Histdricas, Socioculturais e Politicas (Componente sobre Mobilizagdo Indigena em Face da
Pandemia da Covid-19)” no &mbito da Fundagao Oswaldo Cruz (Fiocruz) sob a coordenacao de Ricardo
Ventura Santos e Ana Lucia Pontes.

13 Foi o préprio colega, antrop6logo e advogado indigena da APIB, Eloy Terena, que me
comunicou sobre essa estratégia de litigdncia e propds que eu tomasse parte do processo de elaboragao
na condig¢do de etnégrafo.
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genocidio representou uma situagdo da maior importancia para a elaboragdo do
argumento central desta tese. Se, nos tilltimos anos, o tema da violéncia contra os povos
indigenas e o conceito de genocidio tém sido o meu foco de pesquisa, foi com o
processo encabecado pela APIB que puder ver de perto aquilo que aqui identificamos
como politicas de genocidio, isto é, as condi¢des de enunciacdo dentro da esfera
politica e juridica sobre o conceito de genocidio (Meiches, 2019). Nesse sentido,
veremos neste capitulo as estratégias da APIB para buscar justica numa corte
internacional, revelando, a partir de sua dentincia, as disputas em torno da
aplicabilidade do conceito e suas visdes de mundo sobre a vida e o viver, a morte e o
morrer. Analisaremos, ao final do capitulo, o0 modo como a disposicao dos fatos
criminosos denunciados pela APIB representa um exercicio de adequagdo de suas
percepgoes sobre a letalidade, a partir dos mundos indigenas, a linguagem juridica.
As consideragdes aqui apresentadas acerca desse acompanhamento devem ser
tomadas pelo leitor como interpretacdes parciais. Devemos considerar as condi¢des
temporais ideais para a prética da pesquisa, o que suscita inimeros desafios na
producdo de andlises sobre processos sociais, enquanto estdo em curso. Estamos
imersos nos acontecimentos que envolvem a pandemia e, no meu caso particular, no
proprio movimento indigena. Todavia, se, por um lado, o ato de pesquisar leva tempo
e requer de nds, pesquisadores, paciéncia para amadurecer os insights, por outro, a
propria pandemia nos coloca uma urgéncia imprescindivel na elaboracdo de analises
pautadas no rigor cientifico e comprometidas com a justica, num momento marcado

pela disseminacao de fake news, negacionismos e retrocessos politicos de diversos tipos.

kxa

A APIB estabeleceu um cronograma para elaborar essa dentincia, oficialmente
iniciado em 09 de outubro de 2020, com encontros semanais de um grupo composto
pelos assessores juridicos e coordenadores executivos da articulacdo, indigenistas e
operadores do direito de instituicdes diversas aliadas do movimento indigena, juristas
do Coletivo de Direitos Humanos (CADHU) e estudantes do curso de direito da

Clinica de Litigancia Estratégica Fundacao Getulio Vargas (FGV) Direito Sao Paulo.
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Essa primeira etapa foi pensada a partir da articulagdo entre APIB, CADHU e a
Clinica de Litigancia Estratégica nas Oficinas do TPI (Tribunal Penal Internacional).
Envolveu cinco encontros pela plataforma virtual Zoom, que tiveram um caréter
formativo num programa cujos contetidos eram voltados para que os advogados e
advogadas da APIB conhecessem o TP, suas caracteristicas, limitagdes, seus processos
e jurisprudéncia, de uma perspectiva critica e participativa. O encerramento dessa
primeira etapa ocorreu em 04 de dezembro de 2020, quando ficou definido que, a partir
dali, um grupo menor, composto por advogados da APIB e colaboradores, ficaria
responsavel pela redagdo de uma minuta da dentincia, que seria compartilhada com
todos para uma sabatina em 2021.

A dentncia finalizada foi apresentada e protocolada no TPI em 09 de agosto de
2021. Nela o presidente Bolsonaro foi denunciado pelo crime de genocidio e crimes
contra a humanidade. A data escolhida para a formalizagdo do processo foi estratégica,
pois marca o dia Internacional dos Povos Indigenas e, além disso, ainda no més de
agosto, o Movimento Indigena esteve em constante atividade, pressionando nacional
e internacionalmente, os diferentes setores do governo sobre o processo em curso de
desmonte de direitos e ataques aos povos indigenas. Estava marcada para o final de
agosto a votagdo no Supremo Tribunal Federal (STF) do Projeto de Lei 490/2007 que
versa sobre a tese do Marco Temporal, que dispde de alteracdes no entendimento
constitucional sobre o processo demarcatério; se aprovada, representaria um
retrocesso inconstitucional aos direitos indigenas. Devido a votagdo, foi organizado o
“ Acampamento Luta pela Vida”, que ocorreu entre 22 e 28 de agosto, como forma de
acompanhar as votagdes e dar visibilidade ao tramite juridico que, apds sucessivos
adiamentos, teve seu inicio no meio da pandemia. Logo, foi nesse cendrio de ataques
em diferentes ambitos que a dentncia no TPI tomou forma na esfera publica. Sobre o
“Agosto Indigena”, o advogado e coordenador executivo da APIB, Dinaman Tuxa

afirmou:

Estamos fazendo um chamado de mobilizagdo para Brasilia, em plena
pandemia, porque hoje a agenda anti-indigena do Governo Federal representa
uma ameaca mais letal que o virus da Covid-19. A vida dos povos indigenas
estd ligada aos territérios e nossas vidas estdo ameacadas. Estaremos
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mobilizados nas aldeias, nas cidades, em Brasilia e no tribunal de Haia para
responsabilizar Bolsonaro e lutar pelos nossos direitos” (APIB, 2021).
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Figura 4.3 Panfleto da APIB convocando mobiliza¢Ges contra a PL 490 (@guajajarasonia em 26 de maio
de 2021)

A dentincia foi amplamente divulgada em diferentes portais de noticias
nacionais e internacionais (APIB, 2021b). O portal europeu Euronews publicou em 12
de agosto: “Tribos indigenas acusam o presidente Bolsonaro em Haia” (Joly, 2021); no
Reino Unido, o Independent publicou no dia 11: “Grupos indigenas do Brasil acusam
Bolsonaro de ‘genocidio’ e ‘ecocidio”” (Webb, 2021). No pais, o portal UOL publicou no

dia 09: “Genocidio: Advogados indigenas denunciam Bolsonaro no Tribunal Penal
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Internacional de Haia” e afirmou: o “material traz uma cronologia de atos e supostos
crimes que formariam, segundo os requerentes, uma politica ‘anti-indigena explicita,
sistemadtica e intencional encabecada por Bolsonaro™ (UOL, 2021).

No que concerne aos aspectos metodolégicos desta pesquisa, o trabalho de
campo foi realizado, preferencialmente, a partir da observacado participante no espaco
das Oficinas do TPI. Estive presente em todos os encontros na qualidade dupla de
pesquisador ligado ao projeto de investigagdo da Fiocruz, com o intuito de produzir
um registro etnografico do processo de construgdo da dentincia, e de antropdlogo

indigena voltado para os estudos do genocidio.

Para além da etnografia das Oficinas do TPI, foram realizadas entrevistas semi-
estruturadas com alguns de seus participantes, indigenas e ndo-indigenas, via
Whatsapp e Zoom'4. As entrevistas se mostraram extremamente importantes para a
pesquisa, uma vez que permitiram a reconstrucao do contexto que levou a APIB a
decidir pela preparacdo da dentincia. Sabemos que as acdes da organizag¢do indigena
tém se tornado cada vez mais robustas ao longo dos anos (Ferreira, 2017) e interessa-
nos também registrar o periodo que antecede as oficinas, ressaltando os
posicionamentos politicos referentes ao governo Bolsonaro, apuracao de dentncias e
usos do termo “genocidio”. Outro aspecto que buscamos entender das entrevistas,
refere-se as relagdes estabelecidas entre a APIB e demais participantes da oficina,
como o CADHu, que desempenhou o papel de mediador/facilitador ao longo das
sessOes, e os membros de organizacdes diversas, como Greenpeace, Conselho
Indigenista Missionédrio (CIMI), Armazém Memoria, Observatério dos Direitos e
Politicas Indigenistas (OBIND), Observatério dos Direitos Humanos dos Povos

Indigenas Isolados e de Recente Contato (OPI) e também professores universitarios.

Por questdes éticas que envolvem o préprio tramite processual no TPI e pela
sensibilidade do tema, o texto que segue ndo apresenta uma descricdo etnografica
minuciosa e pormenorizada, como muitas vezes é esperado desse género textual.

Estamos interessados em ressaltar o percurso da sua feitura, sua histéria, os atores

14 Foram entrevistados Eloisa Machado e Juliana Vieira dos Santos do CADHu, Elaine Moreira
do Observatério dos Direitos e Politicas Indigenistas (OBIND) e os advogados indigenas da APIB,
Mauricio Terena e Samara Pataxo.
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envolvidos, os debates em torno da construcao da peca e os sentidos atribuidos aos
fatos que compordo os crimes denunciados. Os nossos objetivos sdo: 1) historicizar as
agoes da APIB, em didlogo com a literatura sobre movimentos sociais no combate a
violéncia contra os povos indigenas; 2) contextualizar a estratégia politica de incidir
no TP, situando a relevdncia e campo de atuacdo do Tribunal; 3) descrever as
estratégias na elaboragdo da dentincia, ressaltando as redes de colaboracao e parceiros
politicos acionados no processo e 4) a partir da analise da dentncia final, indicar os

atos tipificados como genocidio.
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Figura 5.3 Panfleto da APIB postado em sua rede oficial no Instagram @apiboficial em 9 de agosto de
2021, dia da apresentagdo da dentincia em Haia

Movimentos Sociais, Estratégias Politicas e Litigancias Estratégias

Olhar reflexivamente para as estratégias politicas protagonizadas pelo
Movimento Indigena no Brasil implica fazer escolhas tedricas que se traduzem nos
aspectos que serao dotados de maior ou menor relevo a partir dos interesses do
pesquisador. De uma perspectiva sociologica, muito se tem escrito a respeito dos
movimentos sociais, pautando, sobretudo, as suas estratégias politicas de interpelagao

no mundo social, as especificidades identitarias das suas diversas manifestagdes na
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sociedade e as suas relacdes com outros atores e instituicdes (Engelmann, 2006,
McCann, 2006, Edelman, Leachman e McAdam, 2010, Cardoso e Fanti, 2013). Para a
presente andlise, sdo de grande importancia os trabalhos que versam sobre o que
poderiamos chamar de mobilizacdes legais, isto é, que se ddao no ambito da justiga,
através da litigdncia estratégica protagonizada historicamente por advogados
populares, militantes vinculados a ONGs e também, especificamente no caso do Brasil,
por frentes progressistas da igreja que tém historicamente atuado junto ao Movimento
Indigena, Movimento Sem Terra (MST), em causas ambientalistas e ao préprio
Movimento Indigena.

Existem intmeros desafios em encontrar uma definicdo apropriada para
movimentos sociais que venha a englobar a sua totalidade de arranjos e de marcadores
identitarios. A propria diversidade de contextos sociais pde limites aos esfor¢os para
conceitué-los, de modo que, o que podemos afirmar a seu respeito é que a maioria dos
esforcos analiticos voltados ao estudo dos movimentos sociais e suas acOes tem
tomado como matéria coletivos que se aglutinam em torno de identidades alvo de
marginalizacdo e vulnerabilidade dentro da sociedade (McCann, 2006), como é o caso
dos movimentos de mulheres, Igbtq+, Sem Terra, Quilombolas, indigenas e outros.
Com isso, espera-se evitar conceituagdes de cunho normativo a respeito do que
constitui um movimento social, ou que tipo de agdes os definiria (McCann, 2006). Em
relacdo ao movimento indigena, poderiamos afirmar que a maior parte dos trabalhos
que o tomam como objeto de anélise ocorreram apés a década de 1970, tendo como
foco aglutinador a sua organizacdo em torno da Constituinte de 1987-8 (Ramos, 1998).
Isso parece ocorrer porque tomam como elemento definidor o fator organizacional,
isto é, o contexto e 0o momento em que os povos indigenas comecaram a operar dentro
dos moldes mais proximos daqueles comuns a democracias participativas, das
associagOes e organizacdes representativas, sejam elas nacionais, regionais ou locais.
Por exemplo, Daniel Munduruku (2012), em sua tese de doutorado, O cardter educativo
do movimento indigena brasileiro, 1970-1990, retrata esse processo, apontando, desde a
década de 70, a ressignificacdo do conceito de indio e a centralidade da Igreja Catdlica
com um modelo de atuacdo pastoral. Esse autor, entre outras questdes, destaca a

criacdo e a atuacdo do Conselho Indigenista Missiondrio (CIMI), que promoveu
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intimeras assembleias com liderancas indigenas, cruciais para a “formatacdo de uma
consciéncia pan-indigena, que ia além dos interesses locais de cada grupo”
(Munduruku 2012: 210).

Por sua vez, o antropélogo indigena Gersem Luciano Santos, do povo Baniwa,
discorre sobre movimentos indigenas no plural, apontando a diversidade de modelos
organizacionais através dos quais os povos indigenas se articularam no passado, e
continuam a se articular, em prol de agendas de lutas comuns, nem sempre pautadas
nos moldes ndo indigenas de participagdo e representacao politica. Baniwa afirma que
“0s povos indigenas sempre resistiram a todo processo de dominacdo, massacre e
colonizagao europeia por meio de diferentes estratégias, desde a criagcdo de federagdes
e confederacdes de diversos povos para combaterem os invasores, até suicidios
coletivos” (Baniwa, 2006: 57). De fato, a prépria historiografia brasileira que relegou
aos povos indigenas o lugar de passividade e coadjuvéncia (Oliveira Filho, 2016),
contribuiu, sistematicamente, para o apagamento das intmeras revoltas e
mobiliza¢des indigenas coordenadas que marcam a histéria indigena desde os
primoérdios da colonizagado. Dito isso, em alguma medida, a percepgdo em torno do
que constitui Movimentos Indigenas continua operando dentro de marcadores menos
ou mais formalistas, influenciada pela percepcdo nado indigena sobre o modo
apropriado como os movimentos sociais deveriam se apresentar a sociedade.

Soma-se a énfase no critério organizacional o fato de que foi apenas na
Constituicdo Federal de 1988, no artigo 232, que o Estado brasileiro reconheceu que os
“indios, suas comunidades e organiza¢des sao partes legitimas para ingressar em juizo
em defesa de seus direitos e interesses, intervindo o Ministério Pablico em todos os
atos do processo” (Brasil, 1988). Desde estdo, como veremos a seguir, os povos
indigenas tém se empenhado em diversas frentes de luta pelo reconhecimento de sua
legitimidade, através de suas mualtiplas formas de organizacdo, de participagao oficial
na vida politica, pautando o exercicio de uma cidadania indigena diferenciada calcada
no principio da equidade.

Nesse sentido, a maior parte dos estudos sobre os movimentos indigenas apds

1988 podem ser caracterizados por esforcos de analisar o seu surgimento, focalizando

a histéria das diferentes organizacdes e evidenciando as tensdes decorrentes dos
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conflitos que marcam as suas constitui¢des. Sdo trabalhos que se voltam para o
percurso do modo como as ag¢des politicas diversas de liderancas e coletivos indigenas
tiveram que, em parte, se adequar ao modelo esperado pelos nao indigenas no que diz
respeito a processos de institucionalizacdo e burocratizagdo (abertura de cadastro
nacional de pessoa juridica (CNP]J), criacao de estatutos, demanda por conta bancéria,
e gestdo e prestagdo de contas de recursos, entre outras questdes). Outra caracteristica
desses estudos é o trabalho de identificar as liderancas que foram cruciais em suas
respectivas regides, trazendo as biografias das personalidades decisivas para a
formacdo dos movimentos indigenas (Luciano, 2006; Oliveira, 2011, Munduruku,
2012). Cabe destacar, mais recentemente, o crescimento de trabalhos que se debrugam
sobre frentes especificas dos movimentos indigenas, como o movimento de mulheres
indigenas (Sacchi 2003, Verdum 2008, Matos 2012, Ramos 2015 e Dutra e Mayorga
2019), satde indigena (Garnelo e Sampaio 2005), professores indigenas (Silva 1999,
Cavalcante 2003, Ramos 2013) e juventude (Oliveira e Rangel 2017, Igreja e Oliveira
2019).

Nos mais de 30 anos seguintes a promulgacdo da Constituicdo Federal de 1988,
os povos indigenas aperfeicoaram seus conhecimentos sobre o modelo organizacional
das associagdes e articulagdes nao indigenas, tornando-se mais eficazes na captagdo de
recursos, em estratégias de mobilizacdo e no uso das ferramentas de comunicacao
disponiveis com o avango da internet nas aldeias. Mais do que isso, entendo por
amadurecimento o processo de profissionalizacdo do quadro técnico de liderancas
indigenas que, ao adquirirem formacdo no ensino superior, tém, paulatinamente,
aberto e ocupado novos espacos de debate nas arenas das politicas interétnicas
(Baniwa, Tuxa e Terena, 2020). E a partir desse enquadramento que devemos perceber
a construgao da dentncia contra Bolsonaro protocolada no TPI pela APIB.

Por se tratar de uma analise que toma como referéncia uma acgao de litigancia
estratégica do departamento juridico da APIB, reforcamos o entendimento de que a
interlocugdo entre a antropologia e o campo do direito tem apresentado resultados
proficuos para o avanco da compreensao dos processos através dos quais os povos
indigenas buscam efetivar direitos e lutar por justica nas maltiplas arenas das politicas

interétnicas, dentre as quais, incluo as proéprias instituicdes juridicas, como o TPI
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(Souza Lima, 2012; Kant de Lima e Lupetti, 2013). Através do trabalho de campo e da
etnografia, esperamos acompanhar a construcdo da dentincia ndo apenas para
registrar, mas também para mostrar o carater processual de sua feitura. Tal dindmica
envolve disputas semdnticas e ontologicas entre os atores envolvidos acerca das
questdes da interpretagdo dos textos juridicos e das estratégias de advocacy que devem
ser consideradas nos atos processuais. Se o campo do direito se constitui a partir de
verdades consagradas embasadas em ideais de impessoalidade e de uma linguagem
prépria compartilhada por seus operadores (Bourdieu, 2012), a atitude da investigagao
antropoldgica permite-nos investigar as rotinas juridicas em seus meandros e
pormenores, contribuindo para elucidar o complexo cendrio no qual os advogados da

APIB buscam atuar de maneira efetiva.

Para Pierre Bourdieu (2012), o estudo do campo juridico deveria ultrapassar a
polarizacdo que oscila entre visdes que, por um lado, reiteram a pretensdo da
autonomia total do direito em relagdo ao mundo social e, por outro, percebem a
jurisprudéncia como instrumento que reflete interesses econémicos particulares em
prol das classes dominantes. Nesse sentido, a acdo coordenada encabecada pela APIB
é potencialmente reveladora das dindmicas internas e do funcionamento das
estruturas do campo juridico. Isto porque se trata de uma situacao sui generis, por ser
agenciada e protagonizada por uma organizacdo indigena que busca acessar um
tribunal internacional num contexto no qual o Brasil tem apresentado crescente
instabilidade de suas instituicdes democraticas!®>. Além dos coordenadores e
liderancas que participam da APIB, temos um coletivo de advogados indigenas 4
frente da acdo, sendo, portanto, conhecedores das normas do campo, ocupando a
posicao de técnicos e de operadores do direito, a0 mesmo tempo que trazem consigo
suas vinculacdes étnicas, historicamente excluidas dos lugares de poder e de

enunciacdo na sociedade hegemonica.

Como veremos, as oficinas do TPI indicaram uma configuragdo bastante
complexa, onde foi possivel perceber a construgdo de um texto juridico por pessoas

que, embora possuissem trajetdrias distintas e vincula¢des diversas, compartilhavam
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entre si a formagdo em direito. Seus posicionamentos estavam calcados no
conhecimento prévio do campo, refletindo ndo apenas sobre as leis escritas, como
também aquelas que ndo estdo escritas em lugar algum, mas que precisam fazer parte
do trabalho dos juristas e operadores do direito. Tal expertise interna aparece no uso
de categorias proéprias, exclusivas ou ndo, como no caso de complementaridade,
tipificagdo, comunicagdo, advocacy e admissibilidade, cujos sentidos sdo de grande
importancia para o entendimento processual. Além dessas especificidades internas
do direito, pretendemos evidenciar em nossa andlise, considerando que se trata de
uma dentncia feita por indigenas em torno do crime de genocidio, que estavam em
disputa diferentes interpretacdes juridicas, estratégias de mobilizacdo e sentidos

culturais distintos atribuidos as préprias ideias de violéncia, vida, morte e justica.
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Contextualizagdo: As multiplas incidéncias politicas da APIB

Figura 6.3 Na foto o Coordenador Executuivo da APIB Kreta Kaingang segura faixa "Fora Genocida" no
Levante Pela Terra (Fotografia de Richard Wera Mirim em @guajajarasonia postada em 19/06/2021)
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Figura 7. 3 Coordenadora Executiva da APIP, Sénia Guajajara com cartaz "Fora Bolsonaro Genocida" em
13 de junho @guajajarasonia

A intencdo da APIB de levar o presidente Jair Bolsonaro ao TPI pelos crimes
cometidos contra os povos indigenas durante a sua gestao dialogam diretamente com
as estratégias de acdo e mobilizagdo politica que tém marcado a sua atuagdo nos
altimos anos. Fazendo uso de ferramentas diversas, como peticdes, elaboracao de
relatérios técnicos, campanhas midiaticas, publicag¢des, incidéncias internacionais e
nacionais, a articulacdo indigena tem pautado, de maneira crescente, o combate a

violéncia contra os povos indigenas.

A APIB foi criada em 2005, durante o Acampamento Terra Livre (ATL),
mobiliza¢do nacional indigena, definida como uma instancia de referéncia nacional,
que congrega representantes das diferentes organizacdes indigenas regionais no
Brasil. Sao elas: Articulagdo dos Povos Indigenas do Nordeste, Minas Gerais e Espirito
Santo (APOINME), Conselho do Povo Terena, Articulacdo dos Povos Indigenas do
Sudeste (ARPINSUDESTE), Articulacdo dos Povos Indigenas do Sul (ARPINSUL),
Grande Assembleia do Povo Guarani (ATY GUASU), Coordenagao das Organizagdes

Indigenas da Amazonia Brasileira (COIAB) e a Comissdo Guarani Yvyrupa. Quanto



77

aos seus objetivos, destacamos o “fortalecimento da unido de nossos povos, a
articulacdo entre as diferentes regides e organizagdes indigenas do pais, além de
mobilizar os povos e organizacdes indigenas contra as ameagas e agressoes aos direitos

indigenas” (Apib, 2021c).

Como mencionado anteriormente, embora no papel tenhamos tido muitos
avangos nas tltimas décadas no ambito dos direitos indigenas, como, por exemplo, a
promulgacao da Constituicdo Federal de 1988 e a ratificagdo da Convencao 169 OIT no
ano de 2002, na pratical®, o cotidiano vivido pelos povos indigenas segue marcado pela
violéncia estrutural que condiciona as suas histérias de norte a sul no pais. Temos
ainda inameros ataques aos direitos indigenas que caracterizam um verdadeiro
desmonte da politica indigenista, como a PEC/215/2000, proposta de emenda
constitucional que visa transferir a competéncia dos atos demarcatérios para o
Congresso Nacional, possibilitando a revisdo de terras indigenas j4 demarcadas e
impedindo a sua expansdo. Também a Instrucao Normativa da Funai n° 9, de 16 de
abril de 2020, publicada no Diario Oficial da Unido no dia 22 de abril do mesmo ano,
que “pretende oferecer legitimidade e permitir a emissao de titulos de propriedade
para invasores das terras indigenas que se encontram, inclusive, em fase avangada do
procedimento administrativo de demarcagao”. A tese do chamado “marco temporal”
resulta do recurso extraordinario 1.017.365, referente a Terra Indigena Ibirama-
Lakland, teve repercussdo geral reconhecida pelo plenario do Supremo Tribunal
Federal, em 2019. A tese contraria o proprio texto constitucional e a categoria de terra
tradicionalmente ocupada, ao propor o entendimento de que os povos indigenas s6
poderiam reivindicar terras onde estavam quando da promulgacdo da Constitui¢do

Federal em 5 de outubro de 1988.

Embora essa lista pudesse ser acrescida de inimeros outros exemplos, o que

gostariamos de sugerir a partir do que foi elencado é que as acdes da APIB diante desse

16 A distancia entre a lei e a vida cotidiana, entre o que esta escrito no papel e acontece na pratica
foi abordado pela advogada indigena australiana Larissa Berendt (2011) e pelo lider indigena
venezuelano Simeoén Jiménez (2012). Esse descompasso parece ser uma constante nos diferentes
contextos indigenas e evidencia que posturas contrarias aos seus direitos se encontram devidamente
institucionalizadas em rotinas administrativas e juridicas pretensamente neutras e justas.
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cendrio de crescente ofensiva aos direitos e vidas indigenas, dentre as quais incluimos
a producao da dentincia ao TPI, vem tomando outras proporcdes. A propria gestdo
bolsonarista é também um motor catalizador de novas respostas politicas, por ser
marcada por instabilidade nas institui¢des democraticas, aumento do autoritarismo e
posicionamentos oficiais contrdrios aos direitos dos povos indigenas. Isso tem
implicado ndo apenas em crescentes esforgos da articulagdo no combate as diversas
modalidades de violéncia, como também em outras formas de dimensionar essa
violéncia em si. Nota-se que - e aqui reside um aspecto fundamental - ela deixa de ser
vista como contingencial para ser qualificada a partir do acionamento, cada vez mais

frequente, da categoria de genocidio.

As incidéncias politicas da APIB se tornaram mais incisivas como resposta ao
modo como a proépria figura do Presidente se consolidou como antagonista dos
direitos territoriais indigenas, o que ja estava posto, em alguma medida, antes mesmo
da sua eleicdo, por tomar a ndo demarcagdo novos territérios indigenas como uma
importante bandeira de sua campanha eleitoral (De Olho Nos Ruralistas, 2018).
Conforme prometido, j4 em seu primeiro dia de mandato, propds a mudanca da
FUNAI do Ministério da Justica para o Ministério da Agricultura, passando a situar o
6rgao indigenista no ambito institucional (Ministério da Agricultura), com indmeros
conflitos de interesse vis-a-vis as pautas de garantia de direitos dos povos indigenas,
como é o caso da demarcacdo de territérios (G1, 2019). Mais do que promover o
retrocesso da politica indigenista, nos seus discursos desde entdo, Bolsonaro e seus
apoiadores disseminam visdes negativas a respeito dos indigenas, o que tem
contribuido para o recrudescimento da violéncia contra esses povos, ao projeté-los

como contrdrios a projetos supostamente de desenvolvimento e progresso da nacao.

Nessa direcdo, além da incidéncia politica, nos altimos anos, a APIB qualificou
a sua atuacado técnica e juridica através de parcerias estratégicas e da atuacdo dos
advogados indigenas. Durante algum tempo, essa atuacdo contou com a intensa
participacdo do advogado e antropélogo terena Luiz Henrique Eloy Amado (Eloy
Terena) em intimeros processos na condicdo de assessor juridico da articulagdo. No

inicio do ano 2020, em parceria com a Embaixada da Noruega e com o Instituto Pro-
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Bono, a APIB articulou um projeto voltado para a consolidacdo de uma rede de
advogados indigenas qualificados para atuar nas demandas juridicas junto a esses
povos. A rede foi coordenada pelo préprio Eloy Terena e por Paulo Pankararu; seus
16 membros foram indicados pelas organizacdes de base que compdem a articulagdo.
Além de conectar os advogados indigenas uns aos outros, a rede, cuja atuacdo estava
prevista para comegar em 2020, teve seu funcionamento afetado pela pandemia,
operando, majoritariamente, como uma esfera formativa voltada para as areas de

maior interesse dos membros, como direito ambiental e direito autoral.

Ao longo do ano de 2020, com o agravamento da vulnerabilidade indigena, em
decorréncia do avanco pandémico, a agenda da APIB cresceu exponencialmente, com
a realizagdo intensa de encontros virtuais, campanhas de arrecadagdo para auxilio
emergencial das comunidades, peticdes e producdo de dados sobre a situacao das
comunidades. Inimeros avangos se deram também no plano juridico. Durante a
pandemia, os povos indigenas foram, pela primeira vez, representados por um
advogado indigena, Eloy Terena, numa acado de jurisdi¢do constitucional no Supremo
Tribunal Federal (ADPF 709). A acdo ajuizada no més de julho pela APIB, em parceria
com seis partidos politicos de oposigdo (PSB, PSOL, PCdoB, Rede, PT e PDT), foi
acatada por unanimidade pelo STF, determinando que o Governo Federal elaborasse
e cumprisse um Plano de Enfrentamento da Covid-19 junto aos povos indigenas.

Foi nesse contexto que, entre julho e agosto de 2020, a APIB criou o seu
departamento juridico coordenado por Eloy Terena, que retne advogados e
advogadas, de preferéncia indigenas, com uma trajetéria de atuacdo junto aos
movimentos indigenas. Atualmente, o departamento juridico conta com seis
advogados atuantes, sendo trés indigenas e trés ndo indigenas que se encontram
semanalmente e que, ao identificar pontos de tensdes e violagdes de direitos, formulam
planos de litigancia estratégica no ambito internacional e nacional. Diante dos
importantes desdobramentos da Arguicdo de Descumprimento de Preceito
Fundamental (ADPF) 709, que ja estava ajuizada e tramitando no STF, a litigancia
estratégica se voltou para o TPI, uma das possibilidades de atuacdo como resposta a
violéncia perpetrada pelo Presidente Bolsonaro, que ja acumula diversas dentincias no

Tribunal.
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Quando ainda era deputado federal, Jair Bolsonaro foi denunciado em 27 de
abril de 2016 pela Unido Brasileira de Escritores (UBE) por crime contra a humanidade,
especificamente, por apologia a tortura. Segundo essa dentincia, “...Bolsonaro elogiou
— ao vivo e em rede nacional — um dos mais notérios torturadores da ditadura
militar, o coronel Brilhante Ustra [...] e, por extensdo, as suas obras e acdes voltadas a
pratica da tortura, o deputado Jair Bolsonaro é ‘um apologista evidente do crime de
tortura” (Parrode, 2016).

Entre novembro de 2019 e agosto de 2020, Bolsonaro foi alvo de mais quatro
dentincias. A primeira, protocolada pelo CADHu e pela Comissao Arns, em 27 de
novembro de 2019, acusa-o de incitar genocidio contra povos indigenas e de crime
contra a humanidade (Bergamo, 2019). As outras trés tém como foco a atuagdo de
Bolsonaro durante a pandemia da Covid-19. Esse é o caso da dentncia feita pela
Associagdo Brasileira de Juristas pela Democracia (ABJD), que alega a “pratica de
‘crime contra a humanidade’” por tomar “atitudes irresponsaveis que, por agdo ou
omissdo, colocam a vida da populacdo em risco” em meio a pandemia da Covid-19”
(Bergamo, 2020a). Outra agdo de genocidio e crimes contra a humanidade foi
protocolada por José Manoel Ferreira Gongalves, coordenador do grupo Engenheiros
pela Democracia, que alega negligéncia do Presidente frente as precaugdes
demandadas pela pandemia (Bergamo, 2020b). Na mesma linha argumentativa, em 26
de julho de 2020, uma coaliza¢do de organizagdes de satide denunciou o Presidente em
Haia por genocidio e crime contra a humanidade, indicando que ele cometeu "falhas
graves e mortais na conducdo da pandemia de covid-19” (DW, 2020).

Em relagdo a factibilidade das quatro dentncias acima, a juiza Silvia Steyner,
que integrou o TPI entre 2003 e 2009, ponderou que, para serem consideradas,

precisam atender aos critérios do TPI:

“Nao precisa necessariamente ser um ataque armado, mas em regra é traduzido
por uma situagdo de violéncia ou de coagdo contra a populagao civil”, diz
Steiner. [No caso da epidemia] “Nao h4a, a meu ver, uma politica ou um plano
de ataque generalizado ou sistematico contra a populagdo civil e, portanto, ndo
ha crime contra a humanidade”, afirma a juiza. Menos ainda de genocidio,
segundo ela: “Esse crime exige que se comprove a intengdo especifica do autor
de exterminar um grupo nacional, étnico, racial ou religioso. Nao se pode
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imaginar no atual governo uma intencdo de exterminar toda a populagdo
brasileira” (Pinto, 2020a).

Afirmou ainda a respeito da dentincia feita pelo CADHu e Comissdo Arns:

...a destruicdo do meio ambiente, o desmonte dos 6rgados de protecdao das

comunidades indigenas, a falta de punicdo aos atos de invasdo a terras

indigenas e ao assassinato de indigenas, e a auséncia de politicas adequadas a

protecdo das comunidades indigenas em relacdo a pandemia, podem, em tese,

justificar uma investigacao (Pinto, 2020a).

Concretamente, a dentncia feita pelo CADHu e pela Comissao Arns foi a tinica
dentre as varias apresentadas que ndo foi arquivada, seguindo, assim, para a primeira
etapa de avaliacdo preliminar de jurisdi¢ao. “Conforme as duas entidades, é a primeira
vez que o Escritério da Procuradoria do TPI se dispde a realizar uma analise preliminar
da jurisdicdo em relacao a um Presidente da Reptublica brasileiro” (Mendonga, 2021),
o que pode ser visto como um indicativo de que a cendrio politico vivido pelos povos
indigenas durante o atual governo esta no foco de atencdo do Tribunal.

Por fim, em janeiro de 2021, Bolsonaro foi, mais uma vez, denunciado em Haia
por crimes contra a humanidade pelos caciques Raoni Metuktire, Almir Surui e pelo
advogado William Bourdon.

Como veremos a seguir, em agosto de 2020, a coordenacdo executiva e o
departamento juridico da APIB tragaram como meta de ac¢do levar também Bolsonaro
ao TPI através de comunicacao prépria. Cientes de estar diante de uma sucessao de
crimes e violagdes de direitos indigenas de grande gravidade, acionaram sua extensa
rede de parceiros vinculados a organizacdes diversas para compor o grupo
colaborativo que veio a elaborar a peca de dentincia. Naquele momento, o CADHu era
o Unico coletivo que havia denunciado Bolsonaro por crimes contra os povos
indigenas, de modo que foram convidados para participar desse processo, visando
contribuir com todo o conhecimento prévio que possuiam a respeito da estrutura e

perfil do Tribunal.

Povos Indigenas denunciam Bolsonaro em Haia
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O Tribunal Penal Internacional (TPI), sediado em Haia, nos Paises Baixos, foi
criado em 2002, a partir da elaboracdo do Estatuto de Roma (1998), que regulamentou
as suas competéncias, funcionamento e jurisdigdo, enquanto uma instituicao de carater
permanente, apta a responsabilizar criminalmente individuos por crimes graves. Por
definicdo, tais crimes constituem ameacas a paz, a seguranca e ao bem-estar da
humanidade, considerados, portanto, crimes internacionais. A corte conta atualmente
com 123 paises membros que, ao promulgar o Estatuto de Roma, reconhecem a sua
autoridade para julgar e processar crimes cometidos em seus territérios. O Estatuto do
TPI foi ratificado pelo Brasil, através do Decreto n° 4.338, de 25 de setembro de 2002,
tornando-se o 69° Estado a reconhecer a jurisdicao do tribunal.

Existem dois pontos fundamentais para dimensionarmos as implicagdes
simbélicas e praticas da criacdo do TPL. O primeiro diz respeito a impunidade
historicamente associada a ndo responsabilizagdo individual e penal dos
perpetradores desses crimes. Para Lewandowski (2002), a sua criagdo é um marco
importante na histéria dos direitos humanos e internacionais, pois foi “a primeira vez
na histéria dos Estados que se consegue obter o necessario consenso para levar a
julgamento, por uma corte internacional permanente, politicos, chefes militares e
mesmo pessoas comuns pela pratica de delitos da mais alta gravidade” (2002: 187). O
segundo ponto refere-se ao modo como a formacado dos Estados-Nag¢des modernos esta
calcada no ideal de soberania, que, no plano internacional e diplomatico, representa
desafios para a eficacia dos chamados direitos humanos. Ao ratificar o Estatuto de
Roma, o Estado-Nacdo ndo apenas reconhece a jurisdi¢do do tribunal em seu territério,
como também rompe com um entendimento classico da teoria estatal “de que os
governantes, no exercicio da soberania estatal, eram juridicamente irresponsaveis por
seus atos” (2002: 188). Conforme o Artigo 27 do Estatuto, imunidades de
funcionarios/ oficiais locais ndo sdo reconhecidas pelo tribunal, o que tem implicacdes
para as dentincias que envolvem chefes de governo, como é o caso de Bolsonaro.

Segundo estabelecido por ocasido de sua criagdo, o TPI nao julga crimes que
aconteceram antes do seu surgimento ou que ocorreram num determinado pais no

periodo que antecede a sua filiacdo. Com o intuito de por fim a impunidade dos
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autores desses crimes e a contribuir, assim, para a prevengao dos mesmos, o Tribunal
opera a partir de varios principios, numa sequéncia complexa de etapas que pode
durar anos. No TPI, um dado processo tem inicio no recebimento da representacao,
seguido por exame preliminar, autorizacdo para a investigacdo, investigagdes, pré-
julgamento, julgamento e o veredicto (Machado, 2020). A maioria dos casos sdo
descartados ap6s o seu recebimento, como indicam os dados de 2019, onde 754 (95%)

das 795 queixas recebida sequer entraram na etapa do exame preliminar (Pinto, 2020b).

Sobre as oficinas de elabora¢ao da dentincia da APIB para o TPI

As oficinas preparatorias para a elaboracdo da dentincia a ser enviada para o
TPI foram compostas por cinco encontros simultaneos na plataforma Zoom, nos
altimos meses de 2020 (9, 16, 23, 30 de outubro e 6 de novembro). Os informes a
respeito das oficinas ocorreram num grupo de Whatsapp intitulado “Oficinas
APIB/TPI”, com cerca de 30 integrantes. Quando as oficinas foram encerradas, o
grupo continuou ativo, permanecendo como um local de troca de informacdes sobre a
matéria indigena no pais, acompanhando o andamento da elaboragdo da dentincia.

Como um curso de curta duracdo, as oficinas tinham um carater, sobretudo,
formativo. Cada encontro abordava um tema central e contava com a apresentagao de
um convidado com experiéncia prévia junto ao TPI. Antes do inicio das sessdes, os
participantes recebiam a ementa da oficina especifica, que contava com um plano de
discussoes, objetivo e metodologia, acrescido de sugestdes de leituras e de videos
relacionados a temadtica. Os contetidos programaticos foram elaborados pela APIB e
pelo CADHu, de modo a cobrir os tépicos considerados imprescindiveis para a
construgdo de uma peca de dentincia que estivesse de acordo com os padrdes técnicos
e expectativas do Tribunal.

Os encontros duravam em torno de trés horas e seguiam uma metodologia
expositiva dialogada, com facilitadores membros do CADHu que, geralmente, abriam
os debates e eram seguidos, na maioria das vezes, por discentes do curso de Direito da
Clinica de Litigancia Estratégica da Fundagado Gettlio Vargas. Os discentes ficavam

responsaveis pela elaboragdo de resumos das leituras, escritos ou em &udio, que
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circulavam entre os demais participantes antes dos encontros. Esse foi um recurso
importante, uma vez que cada sessao envolvia uma grande carga de leitura, dificil de
ser coberta em sua totalidade pelas liderancas e advogados indigenas participantes,
que costumam seguir uma agenda de trabalho com multiplas demandas simultaneas
e prazos exiguos. Apds a discussdo dos textos, o convidado da semana fazia uma
exposicdo a respeito do TPI, seguida por debate e perguntas dos participantes.

Os cinco encontros contaram com a presenga de renomados convidados com
atuacdo reconhecida e diferentes especializagdes em direito internacional e TPI. No
primeiro encontro, tivemos a presenca da jurista Sylvia Steiner, que atuou como juiza
na Corte Penal Internacional de 2003 a 2009. No segundo, contamos com a participacao
de Renata Nagamine, que tem experiéncia com direito internacional e atualmente faz
pos-doutorado em Relagdes Internacionais na Universidade Federal da Bahia. O
terceiro convidado foi o professor de direito internacional da FGV, Salem Nasser,
especialista em temas relacionados ao pluralismo juridico e direto global, com foco no
Oriente Médio e no mundo arabe. No quarto encontro, tivemos a advogada francesa
Amelie Robine, com experiéncia em direito econdmico internacional e, por fim, no
quinto encontro, a jurista Ania Salinas Cerda, que atua desde 2010 como oficial juridica
no TPI. Embora cada encontro fosse centrado num tema especifico, que ficava evidente
na bibliografia escolhida, os convidados, por sua vez, eram interpelados com questdes
diversas que refletiam os pontos considerados mais problematicos e/ou mais
importantes para os participantes das oficinas. Diante do exposto, ao invés de
descrever em mintcia cada um dos encontros, optamospor fazer uma andlise do
conjunto de topicos de maior rendimento, isto é, temas transversais que eram
recorrentemente retomados a cada sessao.

O primeiro deles diz respeito ao perfil da dentncia que a APIB viria a
apresentar. Esse debate se deu em torno de polos opostos, mas intimamente
articulados, quais sejam: de um lado, a elaboracdo de uma peca com um perfil
fortemente politico; de outro, o reconhecimento da necessidade de uma forte énfase na
dimensao juridica. Essas direcdes na composicdo da peca eram apresentadas como
possibilidades distintas, cabendo aos advogados indigenas tracar a melhor estratégia,

buscando acentuar ambos os aspectos simultaneamente e/ ou tentar mescla-los em sua
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comunicagdo na busca de equilibrio. Politicamente falando, a dentincia da APIB era
relevante desde o momento de sua elaboracdo; o préprio ato de ser protocolada,
mesmo que nao fosse aceita, j4 se revestiria de importancia simbolica com efeitos
diversos. Como indicado em vérias falas durante as oficinas, seria, portanto, uma
prética de insurreigdo contra um sistema juridico bastante conservador, que poderia
culminar, através da pressao politica, em novas interpretacdes juridicas, alargar
convengdes e incitar debates no ambito do tribunal. Esses aspectos da comunicacao
eram normalmente expressos pelo uso de categorias que a classificariam como mais
“decolonial”, “ousada” e “progressista”.

Por outro lado, os aspectos juridicos em torno da elaboracdo da comunicagao,
associavam-na aos adjetivos “exequivel”, “robusta”, “séria” e “técnica”. Para que essa
dentncia fosse “levada a sério” pela Procuradoria do TPI, era preciso considerar a sua
jurisprudéncia restritiva, seu perfil seletivo e conservador. Nesse sentido, o TPI ¢,
provavelmente, o tribunal internacional de maior seletividade, justamente, pelo tipo
de crime e perfil de individuos que pode julgar, como lideres e governantes, muitas
vezes intocaveis dentro dos seus proprios sistemas juridicos. “O TPI ndo é um tribunal
de direito de humanos” era algo repetido ao longo das sessdes, apontando para o seu
carater diferenciado dentre as cortes internacionais por ser um tribunal penal, cujos
resultados de um processo investigativo podem gerar multas e até mesmo prisao
perpétual”.

Um ponto reiteradamente colocado nas oficinas foi que o sucesso da
comunicacdo da APIB nas etapas processuais estaria condicionado aos principios de
admissibilidade previstos pelo Estatuto de Roma. Um deles é o da

complementaridade, isto é, a auséncia e/ou incapacidade do sistema de justiga local

17 Em caso de condenagdo, as penas previstas pelo Estatuto de Roma sdo: a) prisdo por um
nimero determinado de anos, até ao limite maximo de 30 anos; ou b) prisao perpétua, se o elevado grau
de ilicitude do fato e as condigdes pessoais do condenado o justificarem 2. Além da pena de prisédo, o
Tribunal podera aplicar: a) multa, de acordo com os critérios previstos no Regulamento Processual; b)
perda de produtos, bens e haveres provenientes, direta ou indiretamente, do crime, sem prejuizo dos
direitos de terceiros que tenham agido de “boa fé”. Até o presente, “houve 30 casos perante o Tribunal,
alguns com mais de um suspeito. Os juizes do TPI emitiram 35 mandados de prisdao. Gragas a
cooperagdo dos Estados, 17 pessoas foram detidas no centro de detengdo do TPI e compareceram

perante o Tribunal; 13 pessoas continuam foragidas. As acusagdes contra trés pessoas foram retiradas
devido as suas mortes” (Ver https:/ /www.icc-cpi.int/about. Acesso em 10/06,/2021).
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para julgar os crimes denunciados. Isso nos leva a indagar: o sistema juridico brasileiro
tem condicao, independéncia e imparcialidade para processar o Presidente Bolsonaro
pelos fatos em questao? O tipo de responsabilizacdo que a APIB busca com essa
dentincia é, sistematicamente, barrada no Brasil por um sistema que, através da
imunidade parlamentar e outros mecanismos juridicos sempre, tende a proteger os
governantes. Ademais, a legislacdo penal brasileira ndo trata desses crimes com a
mesma amplitude que as normas internacionais previstas no Estatuto de Roma. Dito
isso, quando da realizacdo das oficinas, ndo existiam internamente acdes de
responsabilizacdo penal contra o Presidente em exercicio.

Também foram amplamente debatidas questdes acerca da seletividade e
politizacdo demasiada do Tribunal. O perfil dos casos julgados por ele tem sido alvo
de criticas por sua seletividade, indicada, por exemplo, quando se constata que, em
2016, 14 anos apods o inicio de sua atividade, a corte havia intervindo apenas em
Estados africanos (Africa and the International Criminal Court, 2016). Em 2020, esse

quadro permanece problemaético, conforme apontado por Kamari Maxine Clarke.

O TPI emitiu acusacdes contra quarenta e dois individuos, todos negros e/ou
arabes-africanos. Reconhecendo a existéncia de racismo anti-negro e anti-
muculmano em todo o mundo, seria de esperar que a justica criminal
internacional interrogasse ainda mais o lugar da raga e do racismo. No entanto,
como Randle DeFalco e Frédéric Mégret argumentam, os agentes do TPI e de
outros tribunais internacionais rejeitaram veementemente qualquer nocao de
que a raga pode moldar as condigdes e os resultados de suas fungdes (Clarke,
202018).

Em alguma medida, a prépria jurisprudéncia restritiva parece contribuir para a
seletividade do Tribunal, que est4, inevitavelmente, submetido também a questdes de
ordem geopolitica, onde atuam fortes atores da politica internacional. Nesse sentido,
o TPI tem sido acusado de reproduzir dindmicas coloniais, o que tem alimentado uma
percepcdo de que ele estaria em crise. Lidar com essas questdes envolve ainda a
necessidade de a APIB situar a sua dentncia num plano de agdo que envolva, além da

argumentacdo técnica essencial para a sua elaboragdo, estratégias de advocacy e

18https: / /www.justsecurity.org /71614 /negotiating-racial-injustice-how-international-
criminal-law-helps-entrench-structural-inequality / (Acesso em 07/07/2021)
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incidéncia midiética internacional que considerem a coalizacdo de forgas as quais,
direta e indiretamente, afetam as possibilidades de aceitacdo pela Procuradoria. Essas
estratégias sdo importantes, uma vez que um dos critérios a serem considerados
quanto a admissibilidade da comunicagao é que esteja evidente o interesse da justica
internacional em julgar os fatos denunciados.

Para além da seletividade e efetividade do Tribunal, também tem sido
amplamente debatido o fato de que nao conta com forca militar prépria e precisa da
cooperacao dos Estados para fazer valer seus veredictos. Além de buscar romper com
a impunidade de crimes graves, o Tribunal também almeja ser um mecanismo eficaz
de prevencao de que tais crimes venham a acontecer no futuro. Jo e Simmons (2017)
apontam que o potencial de dissuasdo do Tribunal, isto €, a sua eficicia em fazer com
pessoas deixem de praticar delitos, esta associado a uma combinacao de fatores de
cunho legal e extralegal. Num didlogo com tedricos criminalistas, essas autoras
apontam que, em muitos contextos, a probabilidade/constancia com que infratores
sdo punidos tem maior potencial de dissuasdao do que a gravidade das penas em si.
Nesse sentido, a presenca do TPI em locais onde o Estado de Direito est4 fragilizado e
as instituicdes atuam de forma seletiva e elitista, tem se mostrado eficaz, segundo Jo e
Simmons, na diminuicdo de novos delitos, por tornar as possibilidades de dentncia e
de condenacao mais concretas. As autoras assinalam também, como efeito indireto do
Tribunal, o fato de que diversos Estados passaram por reformas legais em suas
instituicdes ap6s terem ratificado o Estatuto de Roma. No plano da dissuasdo
extralegal, as autoras levam em consideracdo os estigmas sociais, marginalizagdo e
custos pessoais que o TPI, com a sua influéncia internacional, podem acarretar a
possiveis infratores, evidenciando como constrangimentos sociais advindos de uma
condenacdo, ou mesmo por ser alvo de uma investigacdo pelo Tribunal, podem ser

eficazes na diminuicdo da disposicao criminal.

Genocidio indigena: Da gravidade e enquadramento juridico dos fatos
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Figura 8.3 Povos Indigenas levam a mensagem sobre "Ecocidio", pedindo "Condenacdo ao genocida"
durante o Acampamento Luta pela Vida (Foto de @kamikiakisedje em @apiboficial postada em 27 de agosto de
2021)

Ja nos primeiros contatos que tive com o departamento juridico da APIB,
ficou evidente que a intengdo da articulacao era levar o Presidente a Haia pelo crime
de genocidio contra os povos indigenas. Em novembro 2019, o CADHu e a Comissao
Arns elaboraram sua comunicacdo incluindo fatos da gestdo bolsonarista que foram
enquadrados como crimes contra a humanidade e “incitacdo ao genocidio”, isto é, o
incentivo e o risco iminente de genocidio através da promocao de ataques sisteméaticos
a esses povos. Quase um ano depois, o contexto no qual a APIB comeca a sistematizar
os dados para a elaboracdo de dentdncia prépria era ainda mais grave com o
acirramento dos fatos que ja haviam sido denunciados e o surgimento de novos
ataques, agravados pela pandemia. Dessa forma, os debates sobre como enquadrar os
crimes se davam a partir da convicgdo, por parte dos integrantes indigenas, de que
estdvamos, de fato, diante de uma politica de genocidio em curso, ndo apenas por

omissdes, mas por acOes e discursos diretos. Assim, a melhor estratégia de
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enquadramento e modo de dispor os fatos foram, provavelmente, os pontos mais
discutidos em todas as sessoes.

Conforme mencionado anteriormente, os crimes julgados pelo TPl sdo o
genocidio, crimes contra a humanidade e os crimes de guerral®. O texto do estatuto
sobre o crime de genocidio reproduz a sua formulagao original da Convencao para a
Prevengdo e Repressao do Crime de Genocidio de 1946 das Nagdes Unidos, ratificada
pelo Brasil em maio de 1952.

Na presente Convencdo, entende-se por genocidio os atos abaixo
indicados, cometidos com a intencdo de destruir, no todo ou em parte,
um grupo nacional, étnico, racial ou religioso, tais como:
a) assassinato de membros do grupo;
b) atentado grave a integridade fisica e mental de
membros do grupo;
c) submissdao deliberada do grupo a condi¢des de
existéncia que acarretardo a sua destruicdo fisica, total ou parcial;
d) medidas destinadas a impedir os nascimentos no seio
do grupo;
e) transferéncia forcada das criangas do grupo para outro.
A respeito dos crimes contra a humanidade, o Estatuto de Roma diz no Art. 7°:

entende-se por "crime contra a humanidade", qualquer um dos atos seguintes,
quando cometido no quadro de um ataque, generalizado ou sistemético, contra
qualquer populagdo civil, havendo conhecimento desse ataque: a) Homicidio;
b) Exterminio; c) Escraviddo; d) Deportagdo ou transferéncia forcada de uma
populacao; e) Prisdao ou outra forma de privacdo da liberdade fisica grave, em
violacdo das normas fundamentais de direito internacional; f) Tortura; g)
Agressao sexual, escravatura sexual, prostituicdo forcada, gravidez forcada,
esterilizacao forcada ou qualquer outra forma de violéncia no campo sexual de
gravidade comparavel; h) Perseguicio de um grupo ou coletividade que possa ser
identificado, por motivos politicos, raciais, nacionais, étnicos, culturais, religiosos ou de
género, tal como definido no pardgrafo 3o, ou em fungdo de outros critérios
universalmente reconhecidos como inaceitdveis no direito internacional, relacionados
com qualquer ato referido neste pardgrafo ou com qualquer crime da competéncia do
Tribunal; i) Desaparecimento forcado de pessoas; j) Crime de apartheid; k)
Outros atos desumanos de carater semelhante, que causem intencionalmente
grande sofrimento, ou afetem gravemente a integridade fisica ou a satde fisica
ou mental (grifos nossos

19O Estatuto de Roma nédo proibe a guerra, mas violagdes graves as Convencdes de Genebra, de
12 de agosto de 1949.
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A aceitacdo de uma dentncia pela Procuradoria do TPI fica condicionada a
adequacao dos fatos aos crimes previstos pelo Estatuto. Nesse sentido, os participantes
da oficina debateram alguns elementos da tipificagdo do crime de genocidio e do crime
contra a humanidade que pareciam especialmente préoximos ou semelhantes. Por
exemplo, o item h. do Artigo 17° (grifado). Do ponto de vista juridico, muitas formas
de violéncia cometidas contra povos indigenas podem ser enquadradas como crimes
contra a humanidade, mas ndo, necessariamente, como genocidio. Este tiltimo requer
um elemento muito exigente de dupla intencionalidade, isto é, além da intencdo de
praticar o ato e ter consciéncia de seus resultados, seria necessario haver também o
intuito de destrui-lo. Isso é bastante problematico, se consideramos que agdes que
levem ao desaparecimento de um determinado grupo étnico s6 poderiam ser
enquadradas como genocidio quando é identificavel a intencdo de destruir o grupo em
questao.

Nesse debate, a dicotomia entre técnico e politico também se fez presente, opondo
o elemento técnico ao retérico dentro do préprio conceito de genocidio. A discussao
sobre os entendimentos culturais acerca dos significados de “destruicio do grupo” foi
intensa e esbarrava, constantemente, numa questao basilar: “O TPI tem condigdes e
vontade politica de entender o que os povos indigenas estdo denunciando?”

Na prética, o entendimento juridico sobre a tipificagio do crime tem sido
restritivo, especialmente, no que tange as tentativas dos povos indigenas nos antigos
territorios coloniais de buscar justica a partir do seu acionamento. No plano académico
e politico, o conceito tem sido usado de diversas formas, contextos e grupos,
evidenciando as disputas sociais em curso sobre sua definicdo e aplicabilidade.

Enquanto isso, no campo do direito, as interpretacdes e decisdes de tribunais
com competéncia para julgar crimes de genocidio operam dentro de critérios bastante
restritos. A esse respeito, o coordenador juridico da APIB, Eloy Terena, indagou: “nds
vamos levar uma comunicagdo para um tribunal conservador, extremamente técnico, mas que
também, enquanto uma comunicagio inédita dos povos indigenas, nos temos essa missio de
colocar nessa petigio de fato os anseios dos povos indigenas. E ai quais as outras dimensoes que

nem sempre o direito consegue capturar? As dimensoes que ndo cabem nas gavetas do direito?”
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Os desafios no didlogo com o TPI, a partir da feitura dessa comunicagdo, sdo
muitos. Dentre os obstaculos, estdo a histérica invisibilidade desses povos e de suas
agendas nos meios de comunicacdo hegemodnicos, a naturalizacdo da violéncia e o
modo como as concepgdes eurocéntricas que embasam os sistemas juridicos
Ocidentais limitam os campos semanticos de categorias como violéncia, sofrimento e
morte/vida. A dimensao do que é essencial para a vida grupal e os danos causados por
sua destruicdo sdo importantes elementos acionados pela APIB nesse embate
semantico e ontolégico, principalmente, em torno de territorio e de meio ambiente. Por
exemplo, como pensar o genocidio indigena a partir da gestao bolsonarista pautada
na recusa a demarcar os territérios indigenas, na sua destruicdo com o incentivo ao
desmatamento, queimadas e garimpo no seu interior? Como explicitar na dendncia o
fato de que ha agdes politicas que visam desmontar a assisténcia indigenista,
impossibilitando a salvaguarda dos territérios indigenas? Além da negacdo dos
direitos territoriais, temos uma politica intencional de promogao da obliteracdo das
identidades indigenas através de sua integracdo, contrariando oficialmente o préprio
texto constitucional. Por exemplo, em 16 de agosto de 2019, Bolsonaro afirmou, mais
uma vez, que ndo faria nenhuma demarcagdo de terra indigena durante o seu governo,
tomando esses povos como entraves ao desenvolvimento nacional.

Nao pode continuar assim, [em] 61% do Brasil ndo pode fazer nada. Tem locais
que, para produzir, vocé ndo vai produzir, porque ndo pode ir num linha reta
para exportar ou para vender, tem que fazer uma curva enorme para desviar de
um quilombola [sic], uma terra indigena, uma area de protecdo ambiental. Estdo
acabando com o Brasil (Verdélio, 2019).

Ja em seu segundo dia de mandato, 2 de janeiro de 2019, o Presidente havia afirmado

através de suas redes sociais:

Mais de 15% do territério nacional é demarcado como terra indigena e
quilombolas. Menos de um milhdo de pessoas vivem nestes lugares isolados do
Brasil de verdade, exploradas e manipuladas por ONGs. Vamos juntos integrar
estes cidadaos e valorizar a todos os brasileiros (Mazui, 2019).

E em 24 de janeiro de 2020, afirmou que “o indio mudou [...] Cada vez mais, o indio é

um ser humano igual a nés. Entdo, vamos fazer com que o indio se integre a sociedade

e seja realmente dono da sua terra indigena, isso é o que a gente quer aqui” (G1, 2020).
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As categorias mencionadas acima, como territério, vida, morte, violéncia e
integragio, quando operadas dentro do ordenamento cosmolégico Ocidental do
mundo, contribuem para a ndo percepcdo ou mascaramento do carater letal de
determinadas préticas, resultando numa seletividade moral que, sistematicamente,
invisibiliza o genocidio indigena (Wolfe, 2006; Churchill, 1997, Santos, 2017). Nesse
sentido, acreditamos que, independentemente do caminho argumentativo escolhido
pela APIB, a problematizacdo do préprio paradigma juridico em torno do conceito de
genocidio acabard sendo um resultado direto de sua estratégia.

Nesse sentido, a discussao sobre as concep¢des indigenas em torno do territorio
e do modo como a ndo demarcacdo e violagdo dos mesmos configuram fatos
importantes da dentncia na medida em que constituem, conforme disposto no
Estatuto de Roma sobre o crime de genocidio, “a submissio deliberada do grupo a
condigoes de existéncia que acarretardo a sua destruigdo fisica, total ou parcial”?0. Ademais,
além do desmonte da politica indigenista, o governo Bolsonaro tem sido marcado por
intmeras praticas e medidas administrativas iminentemente destrutivas do meio
ambiente que, por sua vez, incidem diretamente na dimensao dos territérios indigenas.
A postura do “passar a boiada”?!, epitome que bem caracteriza o desmonte na pasta
ambiental da atual gestdo presidencial, foi amplamente discutida nas oficinas, uma
vez que sdo inimeros os fatos que atestam a relacdo direta das queimadas na floresta
amazonica com a conduta negacionista. Também o modelo econdmico preconizado
pelo Presidente incita a produgao predatéria que destréi o meio ambiente.

Especificamente a esse respeito, em 23 de junho de 2021, uma comissao formada
por 12 juristas elaborou uma proposta de tipificacdo de ecocidio como um crime contra
a humanidade, com a intengdo de que seja incorporado ao Estatuto de Roma. A
definicao dispde que, “para os efeitos do presente Estatuto, entender-se-a por ecocidio

qualquer ato ilicito ou arbitrario perpetrado com consciéncia de que existem grandes

20 http:/ /www.planalto.gov.br/ccivil 03/decreto/2002/d4388.htm (Acesso em 07/07/2021)

2l A expressao “passar a boiada” foi utilizada em 22 de abril de 2020 por Ricardo Salles, entdo
ministro do meio ambiente, que declarou ver a pandemia do CoronaVirus como uma oportunidade
para fazer altera¢des na legislagdo ambiental, enquanto a atengdo da sociedade e da midia estava voltada
para o momento critico que atravessavamos. Ver
https:/ /g1.¢lobo.com/ politica/noticia/2020/05/22 / ministro-do-meio-ambiente-defende-passar-a-
boiada-e-mudar-regramento-e-simplificar-normas.ghtml (Acesso em 07/08/2021)



http://www.planalto.gov.br/ccivil_03/decreto/2002/d4388.htm
https://g1.globo.com/politica/noticia/2020/05/22/ministro-do-meio-ambiente-defende-passar-a-boiada-e-mudar-regramento-e-simplificar-normas.ghtml
https://g1.globo.com/politica/noticia/2020/05/22/ministro-do-meio-ambiente-defende-passar-a-boiada-e-mudar-regramento-e-simplificar-normas.ghtml
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probabilidades de que cause danos graves que sejam extensos ou duradouros ao meio
ambiente” (Altares, 202122). A proposta de tipificagdo do crime de ecocidio mostra que
a atencao internacional estd voltada para a pauta da destruicao ambiental, o que pode
servir como um indicador potencialmente positivo da recepcdo da Procuradoria do
TPI diante da gravidade dos fatos dispostos na comunicagdo da APIB.

Em relacdo a disposigdo e selecdo dos fatos na peca final, a APIB acionou sua
extensa de redes de parceiros para compor, da forma mais ampla possivel, a apuracdo
de todas as violagdes durante a gestdo de Bolsonaro. Em maio de 2020, langou uma
chamada para que as liderancas indigenas enviassem registros das violagoes de direito
de que vinham sendo vitimas, através de um canal em seu site e também das
ferramentas de comunicacdo, como o Whatsapp. O Observatério dos Direitos e
Politicas Indigenistas (OBIND), criado no Departamento de Estudos Latino-
Americanos (ELA) da Universidade de Brasilia, sob a coordenacdo de Elaine Moreira,
também vinha fazendo um importante trabalho de levantamento e sistematizacao de
dados qualitativos e quantitativos a respeito dos conflitos interétnicos envolvendo os
povos indigenas. A propria APIB ja havia sistematizado parte dos fatos quando
contribuiu com o pedido de Impeachment do Presidente, protocolado em 14 de julho
de 2020, assinado por diversos Movimentos Sociais, artistas, e intelectuais?3.

Uma vez protocolada uma dentincia, o tramite processual dentro do TPI pode
levar muitos anos ou mais de uma década, desde as etapas iniciais até o julgamento e
um veredicto. Ainda assim, conforme mencionamos anteriormente, os resultados de
acOes de litigancia estratégica, como a que abordamos aqui, tém efeitos diversos, que

vao além do desempenho processual no ambito do tribunal.

Em 30 de junho de 2021, Joana Oliveira publicou em El Pais uma matéria
intitulada Ag¢do contra Bolsonaro avanga em Haia, e indigenas vio denuncid-lo por genocidio
e por ecocidio. Nela, a jornalista afirmou que a intencdo da APIP era protocolar a
dentincia em julho e que, segundo o advogado Eloy Terena, “Ele [Bolsonaro] nao s6

inviabiliza a demarcacdo de nossas terras como também a protecdo das comunidades

22https: / /brasil.elpais.com/ciencia/2021-06-23 / ecocidio-crime-contra-o-planeta-ganha-
definicao-juridica.html (Acesso em 07/07/2021)
2 https:/ /apiboficial.org/2020/07 /14 /impeachment-agora/ (Acesso em 07/07/2021)



https://brasil.elpais.com/ciencia/2021-06-23/ecocidio-crime-contra-o-planeta-ganha-definicao-juridica.html
https://brasil.elpais.com/ciencia/2021-06-23/ecocidio-crime-contra-o-planeta-ganha-definicao-juridica.html
https://apiboficial.org/2020/07/14/impeachment-agora/
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com 4reas ja garantidas por lei, ao incentivar a presenca de grileiros, madeireiros e
garimpeiros ilegais [...] Nao ha como falar de protecdo aos povos indigenas sem
garantir o territorio. E isso que inviabiliza a sobrevivéncia fisica e cultural dos nossos

povos”24,

O conjunto de ac¢des contra Bolsonaro no TP, as quais a da APIB vem se somar,
ja parecem surtir efeito internacional, se consideramos, por exemplo, que, em 21 de
junho de 2021, o Brasil foi citado, pela primeira vez, no ambito da ONU em relacdo ao
crime de genocidio por Alice Wairimu Nderitu, assessora do secretario geral da ONU
para a prevencdo de genocidio, que afirmou: “Na regido das Américas, estou
particularmente preocupada com a situagdo dos povos indigenas. No Brasil, Equador
e outros paises, peco aos governos que protejam as comunidades em risco e garantam
a responsabilizacdo pelos crimes cometidos”?>. Conforme mencionado acima, o poder
de dissuasao pode ocorrer tanto de condenagdes como também de pressdes externas e
sangdes politicas diversas no plano internacional. Ha expectativa de que a associacao
do Brasil ao genocidio indigena, diretamente no dmbito da ONU, possa servir de
termOmetro da atencdo internacional ao que acontece no pais durante a gestdo de

Bolsonaro.

A mobilizagdo da APIB em torno do processo de construcdo e escrita da
comunicacdo ao TPI evidencia uma extensa rede de colaboradores que, quando
acionados, complementaram a Articulagdo. Ao mesmo tempo, entendemos o
momento politico como critico ndo somente para os povos indigenas, mas para
diversos segmentos da sociedade brasileira que no atual governo fortaleceram e

estreitaram suas relagdes uns com os outros, para incidir de maneira conjunta contra o

24 https:/ /brasil.elpais.com/brasil /2021-07-01/ acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-
tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-
ecocidio-na-corte.html (Acesso em 04/07/2021)

25 https:/ /brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01 / acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-
tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-
ecocidio-na-corte.html (Acesso em 04/07/2021) e https://noticias.uol.com.br/colunas/jamil-
chade/2021/06/28/pela-la-vez-brasil-e-citado-por-assessora-da-onu-sobre-
genocidio.htm?cmpid=copiaecola (Acesso em 04/07/2021).



https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://brasil.elpais.com/brasil/2021-07-01/acao-contra-bolsonaro-da-passo-inedito-no-tribunal-penal-internacional-enquanto-indigenas-se-preparam-para-denuncia-lo-por-genocidio-e-ecocidio-na-corte.html
https://noticias.uol.com.br/colunas/jamil-chade/2021/06/28/pela-1a-vez-brasil-e-citado-por-assessora-da-onu-sobre-genocidio.htm?cmpid=copiaecola
https://noticias.uol.com.br/colunas/jamil-chade/2021/06/28/pela-1a-vez-brasil-e-citado-por-assessora-da-onu-sobre-genocidio.htm?cmpid=copiaecola
https://noticias.uol.com.br/colunas/jamil-chade/2021/06/28/pela-1a-vez-brasil-e-citado-por-assessora-da-onu-sobre-genocidio.htm?cmpid=copiaecola
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que representa, para a garantia dos direitos humanos e da justiga social em relacdo aos

povos indigenas, a figura de Bolsonaro.

A visao da APIB

Como vimos anteriormente, a primeira etapa proposta pela APIB na elaboracao
da dentincia contra Bolsonaro, as Oficinas do TPI, foi colaborativa, contando com a
participacdo de aliados e intelectuais de areas diversas. Foi um momento em que se
buscou entender mais sobre o funcionamento da Corte Internacional, avaliando-se as
estratégias discursivas e semanticas mais apropriadas para a elaboragdo de uma peca
que seguisse os termos adequados ao perfil do tribunal. A redacdo da dentincia foi, por
motivos operacionais, restrita aos advogados e advogadas do departamento juridico
da APIB.

A analise da dentincia final nos permite compreender as escolhas do coletivo, o
caminho argumentativo tracado e o modo como os crimes do Presidente foram
dispostos. O texto consultado tem pouco mais de cem péginas e esta dividido em
secdes. Sao elas: interesse e expertise da Articulagdo dos Povos Indigenas do Brasil;
objeto e alcance da comunicagdo; os fatos: Povos e terras indigenas sob ataque do
Presidente Jair Bolsonaro; enquadramento criminal; gravidade; jurisdicio e
competéncia; complementaridade e gravidade; interesse de atuacdo do TPI e
requerimentos. Como podemos ver, além de trazer os fatos denunciados, a APIB
avalia, na secao “Enquadramento Criminal”, o modo como tais atos se ajustam ao
disposto no Estatuto de Roma. Essa secdo esta subdividida em genocidio e crimes
contra a humanidade, e a APIB propde uma investigacdo contra o Presidente por
“crimes contra a humanidade (art. 7. b, h. k Estatuto de Roma - exterminio,
perseguicao e outros atos desumanos) e genocidio (art. 6. B e c do Estatuto de Roma -
causar severos danos fisicos e mentais e deliberadamente infligir condi¢des com vistas

a destruicao dos povos indigenas)”?26.

26 https:/ /apiboficial.org/2021/08/09/inedito-apib-denuncia-bolsonaro-em-haia-por-
genocidio-indigena/ (Acesso em 10/11/2021



https://apiboficial.org/2021/08/09/inedito-apib-denuncia-bolsonaro-em-haia-por-genocidio-indigena/
https://apiboficial.org/2021/08/09/inedito-apib-denuncia-bolsonaro-em-haia-por-genocidio-indigena/
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Na primeira se¢do da comunicagdo, a APIB apresenta suas finalidades
institucionais e seu historico, a fim de informar a Procuradoria que possui legitimidade
na condicdo de instdncia representativa dos povos indigenas do pais. Foram
ressaltados o carater participativo da entidade e o seu modo de funcionamento,
evidenciando a horizontalidade na composicio de sua coordenacdo executiva,
respeitando as representacdes regionais e locais indigenas de um pais vasto e diverso
como o Brasil. Foi também apresentada a situagdo quantitativa dos povos indigenas,
com destaque para a situagdo dos 114 registros de indigenas isolados na Amazoénia
Legal.

A APIB situa a pertinéncia de sua atuacdo atual ao legado violento do processo
colonial que remonta ao Século XVI. Desde o seu surgimento, tem se mobilizado no
sentido de pautar o direito indigena de existir e manter a sua cultura ancestral.
Destacou as suas agdes na defesa dos direitos indigenas, no combate a criminalizagao
de liderancas, formacdo e qualificagdo e monitoramento das politicas indigenistas.
Para ela, a gestdao bolsonarista, desde o seu inicio, foi marcada pela escalada da
violéncia anti-indigena, caracterizada por ataques graves, intencionais e sistematicos,
que tomam a forma na discriminacdo, perseguicdo e incitacdo ao 6dio contra esses
povos.

Quanto ao objeto e alcance da comunicagdo, na secdo seguinte, tomamos
conhecimento de que os fatos registrados pela APIB tomam por referéncia inicial o
primeiro dia do mandato de Bolsonaro (1° de janeiro de 2019), até 30 de abril de 2021.
Diante da relevancia de atos recentes cometidos, especificamente, contra os povos
Munduruku e Yanomami, esse tempo foi alargado e compreendeu atos coletados até
10 de junho de 2021.

E na secio voltada para os fatos que encontramos a maior parte do contetido da
comunicacao. Nela, a APIB descreve em detalhe as acdes criminosas do Presidente,
dispondo-as, primeiro, de maneira cronolégica, depois, por temas e também por povo
afetado. De maneira semelhante ao que Lemkin fez ao estudar as técnicas de ocupacao
do Eixo, a APIB também buscou evidenciar o plano genocida e a intencionalidade
bolsonarista em destruir os povos indigenas a partir de decretos e medidas provisorias

diretamente tomadas pelo Presidente e por integrantes de seu governo. As inimeras
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medidas administrativas tomadas por Bolsonaro que visam desmontar a politica
indigenista e esfacelar os direitos indigenas sao associadas aos seus discursos e falas
publicas, que ajudam a construir o cendrio geral onde tanto suas intengdes, como o
carater de perseguicdo recorrente ao mesmo grupo étnico ficam evidentes.

Os discursos publicos do Presidente, alguns dos quais, j& mencionados
anteriormente, expressam duas dire¢Ses principais. A primeira diz respeito as
maximas assimilacionistas nas quais se defende a idealizacao de uma nagao, onde nao
hd espaco para os povos indigenas que nao seja na condicdo de integrados a
sociedade?’. Qutra frente discursiva de Jair Bolsonaro versa, diretamente, sobre o
processo de demarcacdo territorial, situando os povos indigenas como entraves ao
desenvolvimento nacional e como inimigos da populagdo brasileira. Em sua visao, a
efetivagdo dos direitos territoriais indigenas configuraria uma injustica para com os
brasileiros. Embora a APIB tenha restringido o escopo dos fatos descritos ao periodo
posterior a eleicdo de Bolsonaro, muitas foram as ocasides pregressas nas quais o
futuro presidente manifestou sua percepgao contraria aos povos indigenas, atacou a
demarcacdo territorial indigena e prometeu desmantelar a politica indigenista?s. Em
2016, quando era deputado federal, afirmou: “em 2019 vamos desmarcar [a reserva
indigena] Raposa Serra do Sol. Vamos dar fuzil e armas a todos os fazendeiros”?.

A maior parte das manifestacdes publicas do Presidente sobre povos indigenas
mesclam os dois elementos supracitados, atacam a politica fundidria indigena, situam
esses povos como obstdculos e propdem a sua assimilagdo como desejavel. Em 27 de
agosto de 20193, em reunido com governadores, o Presidente reforcou a sua percepgao

sobre as demarcagoes territoriais:

JB: Aproximadamente quanto por cento o teu estado, o Acre, estd tomado, no
tocante a reserva indigena?

27https:/ / g1.¢lobo.com/ politica/noticia/2019/01 /02 /bolsonaro-diz-que-vai-integrar-indios-
e-quilombolas.ghtml

28 A organizagdo Survival International compilou a maioria das falas do Presidente Jair Bolsonaro contra
os povos indigenas em https:/ /www.survivalbrasil.org/artigos/3543-Bolsonaro (Acesso em 05/10/2021)

29 https:/ /www.youtube.com/watch?v={UgDXVbPHZs (Acesso em 10/11/2021)

30https: / /www.gov.br/planalto/pt-br /acompanhe-o-planalto/discursos/2019/fala-do-
presidente-da-republica-jair-bolsonaro-durante-reuniao-com-os-governadores-dos-estados-da-
amazonia-legal-palacio-do-planalto (Acesso em 09/10/2021)



https://g1.globo.com/politica/noticia/2019/01/02/bolsonaro-diz-que-vai-integrar-indios-e-quilombolas.ghtml
https://g1.globo.com/politica/noticia/2019/01/02/bolsonaro-diz-que-vai-integrar-indios-e-quilombolas.ghtml
https://www.survivalbrasil.org/artigos/3543-Bolsonaro
https://www.youtube.com/watch?v=jUgDXVbPHZs
https://www.gov.br/planalto/pt-br/acompanhe-o-planalto/discursos/2019/fala-do-presidente-da-republica-jair-bolsonaro-durante-reuniao-com-os-governadores-dos-estados-da-amazonia-legal-palacio-do-planalto
https://www.gov.br/planalto/pt-br/acompanhe-o-planalto/discursos/2019/fala-do-presidente-da-republica-jair-bolsonaro-durante-reuniao-com-os-governadores-dos-estados-da-amazonia-legal-palacio-do-planalto
https://www.gov.br/planalto/pt-br/acompanhe-o-planalto/discursos/2019/fala-do-presidente-da-republica-jair-bolsonaro-durante-reuniao-com-os-governadores-dos-estados-da-amazonia-legal-palacio-do-planalto
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Entdo, 86% vocé ndo pode fazer nada em teu estado. Oitenta e seis por cento,
vocé ndo pode... qualquer atividade humana nossa ndo pode ser realizada 14?

Governador: Temos restricdes de ordem ambiental. (...)

JB: Entdo, um estado que 86% do seu territério inviabilizado para até exploracao
sustentavel nao existe. (...)

Muitas reservas tém um aspecto estratégico, que alguém programou isso. O
indio nao faz lobby, ndo fala a nossa lingua e consegue hoje em dia ter 14% do
territorio nacional. Vou fazer, no final, um breve histérico sobre isso dai. Mas
isso tem a intengdo, uma das inteng¢des é nos inviabilizar. (...)

Hoje, se o garimpo é ilegal, nés queremos legalizar. O que que é legalizar? E
ouvindo o Parlamento. Eu ndo vou tomar nenhuma decisao usando uma caneta
compacto, ou caneta Bic, ta? E isso dai esta bastante avangado no Ministério das
Minas e Energia, pretendemos apresentar brevemente essa proposta. (...)

O nosso sentimento aqui, a nossa decisao até o momento, mas vamos ouvir os
governadores, é de ndo demarcar mais isso ai porque, afinal de contas, ja
extrapolou essa verdadeira psicose, no tocante as demarcagdes e ampliacdes de
terras aqui no Brasil. (...)

As manifestacdes publicas do Presidente sdo importantes evidéncias da
sistematicidade dos ataques destinados aos povos indigenas. Logo, a APIB utiliza esses
discursos para constituir o plano de fundo necessario para entendermos as politicas
tomadas pelo Presidente no desmantelamento da infraestrutura puablica voltada para
a politica indigenista. As a¢des de Jair Bolsonaro nao se esgotam no plano discursivo,
sdo consubstanciadas em sua politica com decretos e medidas provisérias, que sao
dispostas cronologicamente na peca da dendncia. Ademais, os seus discursos
promovem o 6dio e acirram a violéncia contra povos indigenas, na medida em que
desautorizam os seus direitos territoriais e concitam a grilagem, garimpo, invasoes e

queimadas em terras indigenas.

Ja no primeiro dia de seu mandato, Bolsonaro apresentou a Medida Proviséria
870, que retirava a atribuicdo da demarcacao de terras indigenas da FUNAI, movendo-
a para o Ministério da Agricultura. Por sua vez, o decreto presidencial 9.673 de 2 de
janeiro de 2019, propos a transferéncia da FUNAI do Ministério da Justica para o
Ministério da Mulher, Familia e Direitos Humanos (MMFDH). A FUNAI é o 6rgao
estatal responsavel pela demarcagdo territorial, de modo que, ao mover essa

competéncia para o Ministério da Agricultura, sabidamente vinculado aos avancos do
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agronegocio, o Presidente associa o direito indigenas a seus territérios a pasta de um

setor que, diretamente, se beneficia com a ndo demarcacao.

Em fevereiro de 2020, foi apresentado pelo Poder Executivo o Projeto de Lei 191
que visa liberar a mineracdo, garimpo e aproveitamento de recursos hidricos para
geracdo energética em terras indigenas. A APIB reiterou o fato de que o Presidente
incluiu o PL 191 na lista dos 35 projetos prioritarios do governo, em fevereiro de 2021,
entregue aos presidentes da Camara e do Senado. Isto é, em plena pandemia do
coronavirus, liberar o garimpo e outras atividades extrativistas em terras indigenas era

uma das prioridades governamentais.

A APIB associou as medidas imediatamente relacionadas ao Presidente a tantas
outras que decorrem, diretamente, de suas indicagdes para compor quadros
administrativos. Um exemplo é a resolucdo n. 04/2021 da FUNAI, que buscava
reestabelecer a competéncia do o¢rgdo na identificacdo de povos indigenas.
Contrariando a Convencao 169 da OIT, que dispde sobre a autodeclaracao desses
povos, a resolucdo abriria margem para que o reconhecimento indigena estivesse
condicionado a heteroidentificacdo, seguindo de critérios de indianidade arbitrarios.
Historicamente falando, a pretensado de critérios objetivos e homogeneizantes para o
reconhecimento de grupos enquanto indigenas tem sido uma frente de negacao de
direitos. Ao ndo serem reconhecidos como indigenas, os povos atingidos por esta
politica ndo poderiam acessar os direitos coextensivos a essa identidade. Outro
exemplo € a instrucao normativa conjunta n®1, de 22 de fevereiro de 202,1 que envolve
aFUNAI e 0o IBAMA e “que autoriza a “parceria” entre indigenas e ndo indigenas para
a exploragao econdmica dos territérios”. “Na pratica, a Instru¢do Normativa conjunta
da Funai/Ibama ataca frontalmente o usufruto exclusivo dos territérios indigenas e,
em consequéncia, a protecdo a esses territérios e ao meio ambiente, ao qual os

indigenas estao ligados de forma fraterna e sustentavel”31.

O quadro geral elaborado pela APIB acerca dos fatos que compdem a conduta

criminal mostra o carater sistematico dessas acOes. Indicam que a destruicdo da

3thttps:/ /cimi.org.br/2021/02/nota-publica-nova-normativa-funai-retoma-politica-
arrendamento-esbulho-territorios-indigenas/ (Acesso em 10/11/2021)



https://cimi.org.br/2021/02/nota-publica-nova-normativa-funai-retoma-politica-arrendamento-esbulho-territorios-indigenas/
https://cimi.org.br/2021/02/nota-publica-nova-normativa-funai-retoma-politica-arrendamento-esbulho-territorios-indigenas/
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politica indigenista é elaborada tanto por a¢des deliberadas, quanto por omissoes e
negligéncias, cujo efeito direto é a impossibilidade de continuidade da vida indigena
conforme seus moldes tradicionais. Temos um conjunto de acdes que acarretam
vulnerabilidades territoriais com a ndo demarcagdo, promocdo da grilagem e do
esbulho. Verifica-se ainda, o “aparelhamento dos 6rgaos de protecdo a direitos
indigenas e socioambientais, o estimulo a invasdo, ao desmatamento, ao garimpo e a

propagacao da pandemia de Covid-19 (Apib, 2021: 25).

No que concerne a pandemia, esta é tratada ao longo da dentncia como uma
situagdo de acirramento de vulnerabilidades durante a gestdo bolsonarista. Isto é, o
evento pandémico tornou-se uma oportunidade para que outras medidas viessem a
ser aceleradas, o que, diante da postura presidencial negacionista e anticientifica,
significou avancos da doenca nos territérios indigenas, deixando, especialmente os
povos indigenas isolados, em situagdo de risco de extingdo.

Os atos do presidente Jair Bolsonaro durante a pandemia de COVID-19

intencionalmente ameacam a existéncia dos povos indigenas isolados. Eles

foram praticados tendo em vista aproveitar a oportunidade que a pandemia
oferecia de implementar sua politica anti-indigena, por concentrar a atengdo

publica no problema sanitario, e podem ser organizados identificados em
quatro frentes:

° abertura das terras de povos isolados para entrada de terceiros;
° o desmonte dos 6rgaos especializados de protecao os povos isolados;
° o ataque governamental ao territério dos povos indigenas isolados.

(APIB, 2021: 45)

Os fatos descritos na comunicacdo sdo, em sua maioria, concernentes a todos os
povos indigenas. Todavia, mesmo abarcando a violéncia que afeta
indiscriminadamente os povos indigenas, alguns deles estdo imersos em contextos
mais criticos. Além daqueles em situacdo de isolamento, a comunicacdo possui
subsegOes especificas com dados detalhados referentes aos Munduruku, a T.I
Yanomami, ao povo Guarani-Mbya e Kaingang, Guarani-Kaiow4d, Tikuna, Guajajara e
Terena. Sdo destacadas a violéncia do garimpo, a retirada ilegal de madeira e o
desmatamento, assim como incéndios potencialmente provocados em resposta aos

incentivos de Bolsonaro para a regulamentacdo da exploragdo nessas terras.
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Ressaltaram-se também os efeitos da lenta e continua contaminagdo por merctrio que
acontece como resultado da atividade garimpeira. O mesmo se aplica a contaminagdo
causada pelo uso de agrotéxicos em fazendas préximas as T.Is, que levam ao

adoecimento e sérios problemas de satde.

O entendimento da APIB acerca dos itens b e c do Art. 6 do Estatuto de Roma
situa o genocidio indigena como indissocidvel da dimensao territorial. Sdo intimeras
passagens que reforcam o fato de que a politica de Jair Bolsonaro tem a intencdo de
sujeitar os grupos indigenas a condigdes de vida insustentaveis, de modo a provocar a
sua destruigdo fisica, total ou parcial através de uma politica voltada para os seus
territérios. Por exemplo, os crimes de Bolsonaro estdo em seu conjunto baseados, “de
uma forma ou de outra, na destrui¢do da relacdo dos povos indigenas com as suas
terras, o que implica a morte cultural, social e fisica dos povos indigenas” (Apib, 2021:
7). Complementa: “como se pode perceber, povos indigenas distintos tém distintas

relagdes com suas terras; mas as terras que ocupam sao fundamentais para todos eles”

(Apib, 2021: 7).
Na pagina 13

“Nao se trata apenas de uma discussdo sobre terras: os povos indigenas
brasileiros existem a partir de sua relacao com o territdrio, que é o espaco sobre
o qual eles podem projetar e exercer suas formas de vida, sua organizacao social,
politica e cultural. Atacar suas terras é atacar diretamente os povos indigenas” (Apib,
2021: 13: grifos nossos).

Os territorios sdo considerados essenciais para as formas de vida indigenas e “a
demarcacdo de terras indigenas é condigdo para a existéncia indigena enquanto tal, e
o presidente da Reptblica tem conhecimento disso” (Apib, 2021: 14). A associagdo aqui
entre o proposito de aniquilar indigenas através da destruicdo e a ndo demarcacgao de
seus territorios é tomada como anteriormente conhecida. Ou seja, ao atacar a politica
indigenista, o Presidente o faz, tendo consciéncia do que isso implica para as suas vidas

enquanto grupo.

Sobre o0s atos e medidas administrativas do Presidente, a APIB afirma:
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Nenhum desses atos ou medidas deve ser compreendido de forma isolada. Eles
formam, juntos, uma importante faceta do governo anti-indigena do presidente
Jair Bolsonaro, que favorece a destruicio das terras indigenas e das vidas indigenas por
meio do incentivo 4 mineragdo e garimpo nos seus territorios [...] A mineragao traz uma
série de consequéncias nefastas, uma série de formas de matar, jd amplamente conhecidas
e documentadas [..] (Apib, 2021: 36-37; grifos nossos)

Segue:

A politica anti-indigena promovida pelo presidente Jair Bolsonaro estimulou
diretamente a invasao, o esbulho, o desmatamento e a propagacao da pandemia
de Covid-19 em terras indigenas. Sdo intimeros os atos, as omissdes e 0s
discursos do presidente Jair Bolsonaro a comporem um cendrio de real
destruicao dos povos indigenas no Brasil, de potencial desaparecimento de suas
madltiplas etnias e de ataque sistemético contra eles, do qual resultam seu
adoecimento, sofrimento e morte. A politica adotada pelo Presidente Jair
Bolsonaro a frente de todos os o6rgdos da administracdo publica federal
brasileira esta direcionada para o enfraquecimento dos direitos indigenas e
socioambientais, com a intengdo de promover o fim das terras e dos povos indigenas
enquanto tais (APIB, 2021: 41; grifos nosssos).

Continua:

Além do contexto especifico de violagcdes no ambito na pandemia de Covid-19,
a violagao de direitos humanos dos povos indigenas, em especial, as decorrentes
da sua espoliacdo territorial tém acarretado danos irreversiveis e inviabilizado a
continuidade dos modos de vida e das suas priticas culturais (APIB, 2021: 68; grifos
meus).

Enquanto instancia representativa dos povos indigenas, e através de seus
advogados com dominio da linguagem técnica referente a aplicabilidade do Estatuto
de Roma, a comunicacdo da APIB expde os atos de Bolsonaro, interconectando os
pontos de uma extensa teia de letalidade. Como discutimos neste capitulo, ao longo
dos debates sobre o texto da Convencdo de Genocidio, muitos paises defendiam a
percepcdo de que, para serem considerados genocidios, os atos precisavam da
participacdo ou cooperacdo dos Estados e de seus oficiais. Nao por acaso, as agoes,
discursos e previsdes de Bolsonaro em relacdo aos povos indigenas evidenciam que.

neste caso especifico, a destruicdo dos povos indigenas é indissocidvel do uso do
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aparelho e instituicdes governamentais. Mas, perceber a letalidade dentro dessa teia, é
imprescindivel num debate sobre os valores e sentidos atribuidos aos territérios nas
ontologias indigenas. Nesse sentido, a comunicacao da APIB costura todos os fatos,
explicitando o modo como as condutas atribuidas ao Presidente promovem a
destruicdo das bases essenciais para os grupos indigenas. A correlacdo entre a
destruicao dos territérios e a destruigdo dos proprios grupos nunca se perde de vista,
e, mais importante, é do conhecimento de quem opera o aparelho governamental com

esses propositos.

Y -

Em peticdo, Apib rec¢orre mais uma
vez ao STF para evitar novo
genocidio indigena

APOINME | ARPIN SUD TE | ARPINSUL
COIAB | sSA0 RANI YVYRU
ATY QU | CONSELHO DO POVO TERENA

Figura 9.3 Em panfleto de 30 de julho de 2021, a APIB se mobiliza contra o garimpo, atestando a sua
letalidade e associagdo com o genocidio (@dinamamtuxa)
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Guajajara

. Sonia (‘5%

ARTICULAGAO INDIGENA RECORRE AO STF PARA
FREAR ATAQUE DE GARIMPEIROS CONTRA
YANOMAMIS

pedi

=
STF ORECISA AGIR
PARA EVITAR NOVO

GENOCIDIO INDIGENA

PRONUNCIAMENTO DA APIB E DAS
LIDERANCAS YANOMAMI E
MUNDURUKU SOBRE 0OS ATAQUES A0S
POVOS INDIGENAS

Fonte: BF

Figura 10.3 Panfleto da APIB, de 20 de maio de 2021, denunciando a letalidade do garimpo e associando-
0 a genocidio. (@guajajarasonia)
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Associagdes de procuradores emiterm nota conjunta
contra projeto que pode retirar Brasi de convenga&o
que protege povos indigenas
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Figura 11.3 Panfleto da APIB sobre Projeto de Decreto Legislativo (PDL) n° 177/2021, que pretende
autorizar o Presidente da Reptblica a abdicar da Convengdo n° 169, da Organizacao Internacional do Trabalho.
(@apiboficial em 21 de julho de 2021)



106

REPUDIO

#PLA490NAO

Conselho Indigena Mura — CiIM — repudia
projeto que representa novo genocidio
indigena

ARDINME | ARFIN BUDGETE
COIAB | COMBBAD GUARAN

Figura 12.3 Panfleto da APIB, de 26 de junho de 2021, sobre o carater genocida do PL 490

Estabelecer a correlagdo entre os atos e os crimes tipificados pelo Estatuto de
Roma ocupa as se¢des finais da dentncia. Debateu-se nas Oficinais do TPI que o mais
importante na elaboracdo da pega era reunir os fatos com acuracia, a fim de expor a
sua gravidade. Também se aventou que o enquadramento criminal dos mesmos seria
tarefa da Procuradoria, uma vez aberto um inquérito. Todavia, a APIB procedeu em
sua dentncia ao enquadramento em detalhe dos fatos trazidos por ela, tipificadveis nos
termos do genocidio e de crimes contra a humanidade. Isso é um exercicio importante,
uma vez que os advogados envolvidos demonstram o seu dominio da jurisprudéncia
do TPL, argumentando a partir de casos julgados anteriormente, como o de Ruanda e

da Iugoslavia, sobre a procedéncia do enquadramento por eles proposto. Como vimos
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no primeiro capitulo, o texto sobre o genocidio dispde de elementos que, embora
centrais para a sua aplicabilidade, deixaram brechas quanto a sua interpretacdo. Por
exemplo, o que constitui o todo ou uma parte do todo de um grupo? Ou o que é
considerado grave dentro do item b do Art. 6 do Estatuto de Roma, que sugere como
atos genocidas aquelas “ofensas graves a integridade fisica ou mental de membros do
grupo”? Nesses campos, recorre-se tanto aos precedentes do TPI, quanto aos de outros
tribunais internacionais, no intuito de elaborar interpretacdes possiveis e pertinentes
para os crimes denunciados. A APIB se referiu ao julgamento do general sérvio-bésnio
Zdravko Tolimir, condenado por genocidio pelo TPI, para levantar a questao da falta
de parametros para definir o que constitui uma “parte do todo”:
entendeu que, na falta de um limiar quantitativo, pode-se estabelecer essa
parcela substancial tanto pela comparacdo do numero de vitimas com a
totalidade do grupo quanto pelo status das vitimas no grupo, em funcao do
impacto que seu desaparecimento teria na sobrevivéncia do préprio grupo. Nas
palavras do Tribunal em decisdo ao caso Tolimir “embora o namero da porgao
alvo em termos absolutos seja relevante para sua substancialidade, nao é
dispositiva; outros fatores relevantes incluem a numerosidade da porcao alvo
em relacdo ao grupo como um todo, a proeminéncia da porcdo alvo e se a porcao
alvo do grupo é "emblematica dentro do grupo geral, ou é essencial para sua

sobrevivéncia", bem como a area de atividade, controle e alcance dos
perpetradores” (APIB, 2021: 81).

Como conclusdo da passagem acima, a APIB adiciona: “Por fim, conforme
entendimento do Trial Chamber do Tribunal para Ruanda, ndo é preciso que os atos
genocidas ocasionem a morte, mas é preciso que comprometa a sobrevivéncia do
grupo em um horizonte temporal mais ou menos curto” (APIB, 2021: 81). Diante do
cenério de criminalizacdo e assassinatos de liderancas, tais observacoes da APIB sao
de grande relevancia para o modo como o genocidio indigena se reproduz ao longo
da gestdo Bolsonarista. Ademais, trata-se de uma resposta a uma percepgdo que

restringe o genocidio a assassinatos em massa.



Parte II - O conceito

de genocidio
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Quando voces falam que foram mortos aproximadamente seis milhoes
de pessoas nos campos de concentragio, das quais grande parte se sabe
o nome e dia da morte, nos indigenas lembramos os quase seis milhoes
de irmdos nossos exterminados sem que se tenha, na maioria dos casos,
qualquer informagdo sobre esses massacres. Foi um exterminio
silencioso e continuo, que continua até hoje. (Nailton Pataxé, numa
visita a um campo de concentragdo nazista, na Alemanha, em

2000).
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Por que genocidio?

Uma das primeiras questdes com as quais me deparei ao iniciar os estudos sobre
genocidio foi a dificuldade dos povos indigenas com as politicas de seu uso,
enunciacdo e aplicabilidade. Como alguém interessado em debater o genocidio
indigena, constatei rapidamente que falar sobre essa temética era adentrar uma seara
repleta de apagamentos, siléncios e melindres. Num semindrio internacional realizado
na Universidade de Brasilia (UnB) entre 25 e 26 de setembro de 2019, intitulado
Genocidio Indigena, pesquisadores de diversas areas, indigenas e ndo indigenas, se
reuniram para discutir, de uma perspectiva histérica e comparativa, a situacdo desses
povos no Brasil, Colombia e Argentina. Na abertura do evento, o entdo Vice-
Procurador-Geral da reptblica, Luciano Mariz Maia, um dos palestrantes convidados,
compartilhou conosco o registro que segue:

[...] o delito de genocidio é profundamente estigmatizante para os estados

membros (da convencado). Entao um diplomata, alguém da diplomacia, alguém

que atue no circuito de Genebra, em Nova York, no dmbito das Nag¢des Unidas

[...] A pecha, o rétulo, o estigma de genocidio é muito grave para os paises. De

tal maneira que eles o evitam duramente. E eu faco essa referéncia porque um

diplomata brasileiro comprometido com os direitos humanos e que chegou a

fazer parte da alta diregdo do Ministério dos Direitos Humanos, em um evento

no qual participAvamos, quando eu mencionei que havia sido cometido
genocidio contra indios no Brasil, ele publicamente me censurou dizendo que
precisdvamos ter cuidado com o uso das palavras, porque genocidio era um
delito tipificado expressamente em convengdo e pela lei que, portanto, ndao

podia haver um uso, por assim dizer, com licenciosidade literdria e poética.
(Maia, 2020).

Concretamente, falar de genocidio é falar de um assunto extremamente sério,
assim como o é a violéncia anti-indigena. Todavia, é muito comum que, quando
indigenas e outros atores acionam essa categoria em manifesta¢des publicas, o uso do
termo seja percebido por aqueles tidos por experts da temdtica como um exemplo de
uso figurado. Esse descompasso surge da descontinuidade entre os entendimentos
diversos - e a tensiona - acerca da aplicabilidade do conceito. Tal descontinuidade
costuma se manifestar nos termos de uma polarizacdo que situa, de um lado, as

dimensdes politicas e retoricas caracteristicas da performance de integrantes de
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movimentos sociais e, de outro, o entendimento técnico e juridico sobre o conceito.3
O resultado é que, como numa atualizacdo de velhos debates sobre a distdncia entre
racionalidades emotivas/passionais e técnicas/cientificas, as dentncias indigenas,
especialmente aquelas que tomam o acesso a terra como vital para sua existéncia, sdo
subestimadas e relegadas a irrelevancia. Neste capitulo, detemo-nos sobre os
obstaculos que encontramos quando tomamos parte no debate sobre o genocidio.
Apontaremos os principais argumentos mobilizados naquilo que Ward Churchill
(1997) apontou como uma tendéncia geral negacionista no que se refere ao genocidio
de povos indigenas. O termo “negacionismo histérico” decorre, diretamente, de uma
onda argumentativa iniciada em correntes autointituladas revisionistas, sobretudo, na
década de 1950, que buscavam contrapor evidéncias histéricas acerca do Holocausto
com a finalidade de negar a sua existéncia. Os negacionistas, baseando-se em dados
infundados e em pseudociéncia, disputaram - e ainda disputam - no plano académico
e politico a narrativa sobre a existéncia de fato de uma politica de exterminio voltada
contra povo judeu durante a Segunda Guerra Mundial. Alguns minimizaram a real
dimensdo do ocorrido, enquanto outros a negaram de forma categoérica, lancando
davida sobre a propria seriedade de andlises histéricas desenvolvidas a partir de uma
grande quantidade de documentos, boletins, plantas arquitetonicas de campos de
concentragao, camaras de gas, e dos proprios testemunhos de vitimas e sobreviventes.

Tratando-se de genocidio indigena, poderiamos apontar, pelo menos, duas
frentes principais de um negacionismo persistente. De um lado, temos argumentos
que negam o passado violento, caracteristico da construcao do pais. Esses ancoram-se
em narrativas conciliatérias sobre as relagdes ambivalentes entre povos indigenas e a
sociedade dominante. Nessa esteira, encontramos a negacdo do carater destrutivo do
colonialismo, normalmente acompanhado da afirmagdo de um projeto civilizatério,
posteriormente associado a politica indigenista, protecionista e paternalista, levada a
cabo por instancias administrativas como a do SPI (Lima, 1993). O préprio

entendimento sobre o carater violento de politicas assimilacionistas tende a ser

32 Embora seja particularmente intenso quando quem enuncia é vinculado a movimentos sociais ou
ocupa o lugar de vitima, o caso de Maia citado mostra que, mesmos juristas conceituados, podem ser
interpelados dessa maneira.
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diminuido ou mesmo negado, chegando ao seu extremo oposto, quando é disputado
no plano narrativo. Argumentam que a colonizacdo e chegada dos homens brancos
foram benéficas para os povos indigenas, que teriam sido encontrados, originalmente,
num estado deploravel de existéncia atrasada e primitiva.

Uma outra frente negacionista opera e decorre diretamente das politicas de
enunciagdo de genocidio. Essa nos interessa de forma primordial, uma vez que ocorre
dentro de um campo argumentativo que, embora preveja a existéncia da violéncia
contra esses povos em intensidade e frequéncia diversas, negam que ela ocorra dentro
do escopo do genocidio. E que, para esses, o Holocausto, o shoah, se tornou o exemplo
paradigmatico a partir do qual todos os casos devem ser comparados, estando eles
sempre aquém em gravidade, dimensdo e abrangéncia. As interpretagdes juridicas
sobre o crime de genocidio também operam com o que poderiamos chamar de
seletividade e conservadorismo concernentes a interpretacao de seu texto legal, o que,
no contexto indigena, parece resultar menos da interpretacdo baseada em critérios
técnicos rigorosos - o que seria esperado da jurisprudéncia de um crime dessa
gravidade - e mais de um viés eurocéntrico e colonialista presente no préprio
funcionamento do Direito.

Desse modo, o nosso primeiro objetivo é apontar a adequagao do conceito para
o contexto atual da violéncia anti-indigena que caracteriza os territérios clamados pelo
colonialismo europeu. Queremos mostrar que a dificuldade que os povos indigenas
encontram quando buscam acessar a justica mobilizando a figura juridica de genocidio
resulta de motivos de ordem politica e ndo de inadequacao dos fatos. Primeiramente,
abordamos a concepgao originaria proposta por Raphael Lemkin. Apontaremos que o
processo de elaboracdo dos textos legais sobre o genocidio no dambito da ONU era
esteve suscetivel a questdes de ordem geopolitica, responsaveis pela exclusdo de
importantes elementos concernentes aos efeitos continuos e letais indissociaveis da
histéria do colonialismo europeu. Em seguida, examinamos um texto da ONU para
revelar pontos que resultam em interpretacdes juridicas seletivas da norma escrita,
especialmente, para casos de genocidio de longa duragdo, como o dos povos indigenas.

Tendo identificado os principais pontos de tensdo, mostramos alguns momentos
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genocidas no contexto indigena brasileiro, elucidando as respostas institucionais e
juridicas entdo vigentes.

Desde o seu surgimento, o termo “genocidio” passou por uma ampla difusao,
tornando-se uma categoria que, em certa medida, é dotada de significados que, de
maneira quase automatizada, a associam aos horrores do nazismo da Segunda Guerra
Mundial. O termo “genocidio” traz rapidamente ao senso comum imagens
paradigmaticas, judeus, homossexuais, ciganos e outros indesejaveis do regime
nazista em campos de concentracdo, corpos empilhados, cAmaras de gas. Para além da
crueldade, ele evoca imediatamente dimensdes quantitativas (assassinatos em massa)
e simbolicas, que remetem a burocratizagao e institucionalizacdo do aparato técnico
em torno dessas mortes.

Como qualquer outro conceito, seja ele analitico e estritamente académico ou
tipificado em textos legais, o de genocidio estd sempre aberto a disputas hermenéuticas
sobre sua aplicacdo. O campo de estudos convencionalmente denominado de gernocide
studies é uma 4&rea essencialmente interdisciplinar que envolve pesquisadores
vinculados a matrizes teéricas diversas das ciéncias politicas, pelo direito, sociologia,
historia e antropologia. Enquanto um fendmeno que marca a histéria da humanidade,
seu entendimento se reveste de grande importancia, o que gera interesse em pesquisas
voltadas para os seus diferentes aspectos. Ha aqueles que buscam situar a sua génese,
e, portanto, privilegiam os aspectos extremos dessa manifestacdo de violéncia contra
grupos humanos no passado. Outros buscam entender os aspectos psicolégicos dos
casos de genocidio, e usam abordagens sobre as condi¢cdes em que pode emergir. De
um modo geral, podemos afirmar que existe a tendéncia, por parte desses intelectuais,
de discutir a aplicabilidade do termo e, por isso, criam tipologias para classificar e
mapear os casos conhecidos, como uma forma de identificar algumas caracteristicas
essenciais para a prevencao de casos futuros.

No ambito académico, o conceito de genocidio é também, essencialmente, um
conceito em disputa. O modo como os intelectuais se envolvem no debate varia muito,
e ha uma certa liberdade no sentido de propor novos conceitos e classificacdes que
venham a alargar sua concepgcdo tradicional. Ndo é por acaso que um ponto central do

debate ocorre numa area de tensdao em torno do modo como o conceito foi tipificado
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no ambito do direito internacional, em 1948, com a criacdo da Convencdo para a
Prevengdo e a Repressdao do Crime de Genocidio. Como veremos, ao tornar-se lei, o
texto sobre o genocidio disposto na convengdo da ONU se afastou em importantes
aspectos da definicdo lemkiana de 1944. A alteracao de alguns dos elementos pensados
por Lemkin na formulacao legal é alvo de debates, o que leva pesquisadores a oscilar
entre a perspectiva do autor e o que esta disposto nos textos da ONU. A primeira vista,
€ como se presencidssemos uma visao formalista por parte daqueles que se apegam a
sua concepcdo legal, enquanto outros buscam navegar por essa arena de forma mais
maleavel.
[...] os estudos de genocidio funcionam como se nio houvesse um contetido adequado
para o estudo do genocidio, mas que houvesse uma forma correta. Com isso quero dizer
que os atributos particulares ou caracteristicas de definicdo do genocidio
permanecem em disputa, mas o processo de formar essas defini¢des, como nos
envolvemos, respondemos, invocamos ou as expressamos, desenvolve um novo
conjunto de regras. Essas limitagdes expressivas circunscrevem o contetado de
definicdo de genocidio, isolando a comunidade epistémica que estabelece
interpretacoes legitimas do genocidio. Consequentemente, a contestagao ocorre

dentro de um conjunto muito restrito de experiéncias histéricas, politicas ou
sociais (Meiches, 2017: 46, tradugdo nossa; grifo nosso).

Meiches sugere que o uso do conceito tende a variar amplamente nos discursos
intelectuais, a0 mesmo tempo que permanece preso ao endossamento do mesmo.
Nesse sentido, embora os contetidos particulares levantados por cada pesquisador
possam variar, a forma de proceder ao debate acaba levando a uma homogeneidade.
Sobretudo ao tentarem se manter préximos do arquétipo de mortes em massa, deixam
de fora as “muitas facetas potenciais de destruicdo associadas ao genocidio, incluindo
morte linguistica, deslocamento fisico, configuragdes educacionais coercitivas”
(Meiches, 2017: 47). Como veremos, para além da negacdo do genocidio indigena em
sua multiplicidade e complexidade, os efeitos da padronizagdo na forma de conduzir
o problema resulta na exclusdo de determinados agentes do debate sobre o tema. De
maneira dréstica, a dimensao da experiéncia vivida, isto é, os relatos de vitimas, ao
acionarem o conceito de genocidio, normalmente recaem num lugar a parte,
distanciado do modo como as interpretagdes sobre o fendmeno tem sido comumente

operacionalizado.
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Nao é novidade nem surpresa que, apds 1948, logo depois da criagdo do
conceito de genocidio, povos indigenas ao redor do mundo perceberam que a violéncia
que suas sucessivas geracdes vinham sofrendo por séculos em seus territérios se
adequava de maneira flagrante ao escopo do crime “recém-criado” de genocidio.
Churchill afirma que, ja em 1968, o Movimento Indigena Americano (AIM) foi rapido
em aplicar o conceito ao contexto da histéria norte-americana, sendo posteriormente
acompanhado por grupos aliados dentro de movimentos de libertagdo Negra e
Chicana, e do movimento de independéncia porto-riquenha (Churchill, 1997: 7). Em
1970, cinco aborigenes australianos pertencentes a Aborigenes Advancement League
(AAL) protocolaram na ONU uma peticdo que denunciava o governo australiano por
genocidio. Exemplos como esses sdo muitos; partem de experiéncias diversas que nem
sempre sao percebidas como decorrentes de projetos civilizatérios semelhantes e que
foram continuados pelas novas nagdes construidas nos antigos territérios indigenas.
O siléncio a seu respeito é, todavia, ensurdecedor. Se vocé for a uma livraria no Brasil,
terd dificuldades para localizar livros sobre a violéncia contra os povos indigenas e
negros, mas encontrara muitos livros sobre guerras, revolugdes e nazismo na Europa,
seja na forma de relatos historicos, biografias e autobiografias de sobreviventes,
reinterpretacdes, romances ou relatos de todos os tipos.

Quando indigenas e outros grupos, cuja racializagdo remonta ao imperialismo
europeu, acionam o conceito de genocidio em suas realidades e a partir de suas
experiéncias, percebemos que intimeros deslocamentos ocorrem no campo juridico
quanto aos significados que foram atribuidos de maneira unilateral ao escopo de
abrangéncia do conceito. Isso fica evidente, por exemplo, quando constatamos que o
processo de seu surgimento ocorreu apenas em meados do século XX, quando esses
grupos ja possuiam um longo actmulo de experiéncias com a empresa colonial, cuja
histéria esta repleta de relatos de praticas genocidas. Assim, o termo “genocidio”
aparece em inimeros lugares como um termo inventado para dar nome a um crime
que até entdo ndo tinha nome. Ou seja, é como se, antes do nazismo, a necessidade de
olhar seriamente para essa classe de delitos ndo houvesse surgido.

Em 1950, cinco anos apds o fim da Segunda Guerra Mundial, o intelectual

diasporico da Martinica, Aimé Cesaire (2020), publicou seu importante Discurso sobre
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o colonialismo, originalmente escrito em francés, cujas reflexdes nos permitem apontar
um viés eurocéntrico e seletivo na prépria genealogia do conceito, uma vez que muitos
dos procedimentos postos em pratica durante a Segunda Guerra Mundial ja haviam
sido testados e praticados nas colonias europeias sem despertar grandes
constrangimentos morais. A prépria historia da colonizagdo americana esta repleta de
relatos de barbarie e massacres e, ainda assim, foi apenas quando esses mesmos
procedimentos foram postos em pratica dentro dos limites territoriais da Europa que
a necessidade de criminalizar tais agdes resultou na elaboracdo da categoria de
genocidio.
Nos assombramos, nos indignamos. Dizemos: “Que curioso! Porém, bah, é o
nazismo, ja passard!” E esperamos. Nos esperancamos; e calamos a nés mesmos
a verdade, que é uma barbarie, porém a barbarie suprema, a que coroa, a que
resume a cotidianidade das barbaries, que é o nazismo, sim, porém antes de
tudo, antes de sermos a vitima fomos seu cimplices; que apoiamos esse nazismo
antes de padecé-lo, o absolvemos, fechamos os olhos diante dele, o legitimamos,
porque até entdo s6 se havia aplicado aos povos ndo europeus; [...] No fundo o
que ndo é perdoavel em Hitler ndo é o crime em si, o crime contra o homem, ndo
é a humilhacdo do homem em si, sendo o crime contra o homem branco, é a

humilhacao do homem branco, e haver aplicado na Europa procedimentos
colonialistas [...] (Cesaire, 2020: 16-17).

Entre outras questdes, Cesaire aponta a semelhanca entre os passos tomados
por Hitler no interior do continente europeu e aqueles da burguesia crista e pseudo-
humanista do século XX. Ele dir4 sobre ela: “sem que estejam cientes, eles tém um
Hitler dentro deles, Hitler é o seu demodnio e que atacd-lo consiste em uma
incosisténcia” (Cesaire, 2020: 17).

E evidente que o que tem sido chamado de eurocentrismo nio se manifesta
apenas no contexto da geneologia do conceito de genocidio. Como Goody (2015), Wolf
(2005) e tantos outros, que buscaram desconstruir as faldcias das narrativas
historiogréficas Ocidentais, apontaram, o eurocentrismo constitui um modo de ser,
com consequéncias nefastas, ao produzir imagens distorcidas sobre a constituicdo do
Ocidente, apagando da historia o carater letal de sua expansao, a dizimagao de povos
inteiros e o posterior roubo e apropriacao de seus legados culturais. Como veremos, o
processo de conformacdo do crime de genocidio evidencia de forma flagrante o

eurocentrismo presente na percepcdo de crimes e do fendmeno da violéncia,
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especialmente, por se tratar de um debate que ocorre no ambito do direito
internacional e dos direitos humanos, onde fronteiras nacionais, regionais e locais
retoricamente se dissolveriam por um curto espaco de tempo em nome de um
entendimento de uma humanidade compartilhada e resguardada num corpo de
direitos basicos. Mesmo nesse contexto, algumas formas de violéncia sdo piores do que
outras, e algumas vidas, mais valiosas.

Fazemos coro com as observagdes de Cesaire, pois entendemos que o
genocidio foi uma pratica indissocidvel da expansao imperialista europeia. Para além
da imensa mortandade, os deslocamentos, remocdes e saques territoriais sdo condigdes
sine qua non para a constituicio dos Estado-Nagdes que hoje existem em antigos
territorios indigenas, todos tendo como linguas oficiais aquelas trazidas do continente
europeu, como o inglés, o francés, o espanhol e o portugués. Ainda assim, os aspectos
culturais da mentalidade europeia que gestou um modelo expansionista de tamanha
envergadura e alcance como o colonialismo, s6 foi possivel gragas a um ethos cultural
anterior, onde confluiram o etnocentrismo exarcebado, a vocacdo expansionista e o
altericidio, isto é, a necessidade de aniquilar a diferenga.

O colonialismo foi possivel devido ao ethos Ocidental, que produzia
classificacdes sobre os diferentes povos através de esquemas hierarquizantes,
desumanizando e destruindo a alteridade tdo logo a vislumbravam. Em parte, as
dificuldades em mobilizar a categoria de genocidio para tratar de formas de violéncia
anti-indigenas ocorrem porque esbarram em concepgdes arcaicas - porém vigentes -
da mentalidade colonialista que se faz presente de maneira inercial nas instituigdes
juridicas e na formulacdo e interpretacdo de textos legais. Dado o legado que
conhecemos das institui¢des produzidas pelos brancos e para os brancos, ndo devemos
nos surpreender ao constatar que povos indigenas ao redor do mundo tém dificuldade
em punir algozes, encontrar responsaveis e atribuir culpa as praticas de violéncia
cometidas contra eles dentro dessa estrutura hegemonica que foi construida em nossos
territorios.

Em relagao a indissociabilidade do entendimento sobre genocidio e o shoah,
muito também tem se debatido sobre a teméatica. Durante o regime nazista, diferentes

grupos foram considerados indesejaveis. Além de judeus, Hitler lancou ataques
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sistemdticos contra ciganos, homossexuais, testemunhas de jeova, negros e inviduos
com debilidades fisicas e mentais. Ainda assim, a narrativa que normalmente
acessamos toma por referéncia a perseguicao aos judeus e, para muitos, o Holocausto
tornou-se a epitome nao apenas da Segunda Guerra Mundial, mas do préprio conceito
de genocidio. As razdes que levaram a esse desfecho sdo muitas e, embora nao
tenhamos interesse em apronfudar a questdo, devemos mencionar os efeitos que tal
associacdo tem produzido para a prevencao e repressao de outros genocidios.
Ao invés de situar o shoah como uma manifestacdo exemplar de uma pratica
antiga, a experiéncia judaica se revestiu da aura de exemplo paradigmatico a qual a
intencdo de destruir grupos e a percepcdo sobre a pratica do crime de genocidio
devem-se conformar. Os sentimentos morais evocados por esse triste registro da
histéria da Europa sdo tao profundos que levam, inclusive, a fortes reagdes contrarias
ao uso do termo “genocidio” em outros contextos que, por nunca serem vistos como
tdo graves quanto o genocidio nazista, configurariam uma afronta direta & memoria
judaica.
Em seu livro This Benevolent Experiment: Indigenous Boarding Schools, Genocide

and Redress in Canada and The United States, o socidlogo Andrew Woolford (2015),
antigo presidente da Associacao Internacional dos Estudiosos de Genocidio, aborda a
invisibilisacdo da violéncia anti-indigena ao mencionar o debate em torno da defesa
do carater genocida da politica de internatos e escolas indigenas nos Estados Unidos e
no Canada. O autor toma por referéncia um debate que ocorreu entre Scott Trevithick
e Agnes Grant sobre a adequacao do conceito de genocidio ao contexto dos internatos
indigenas:

Scott Trevithick expressa uma preocupagdo ainda maior com o uso do termo

“genocidio” quando se fala em internatos indigenas, porque ele associa tal uso

a poluicdo da pesquisa académica por sentimentos morais, bem como a uma

tendéncia a alegagdes abrangentes e simplificagdes exageradas. Ao criticar o

trabalho de Agnes Grant, Trevithick acusa seu uso do termo de "impréprio" e a

ela por manipular evidéncias para caberem na Convencdo de Genocidio das

Nacdes Unidas. Além disso, ele afirma: “ao inferir que a experiéncia indigena

nos internatos se aproximava do Holocausto nazista ela perverte o conceito de

genocidio e comete uma grave injustica a estes fendmenos”. Aqui, novamente,

o Holocausto ofusca a discussdo e se confunde com o conceito de genocidio.
(Woolford, 2015: 11; tradugao nossa).
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Churchill (1997), por sua vez, acredita que, em resposta ao negacionismo do
Holocausto, muitos intelectuais que dedicaram suas pesquisas a confrontar com
evidéncias historicas e testemunhos a veracidade do que ocorreu ao longo da Segunda
Guerra Mundial, irdo, muitas vezes, recair numa defesa do carater singular da tragédia
judaica. Esse é o caso do trabalho de Debora Lipstadt, Denying the Holocaust: The
Growing Assault on Truth and Memory (1994), no qual a autora traz importantes dados
para atestar o carater ficticio da pseudo-ciéncia negacionista, pensado como um
pretenso revisionismo histérico, cujos efeitos sdo perversos ndo apenas para a
historiografia, mas para as ciéncias como um todo. Todavia, Churchill sugere que ao

fim do seu livro, Lipstadt muda seu objetivo:

O que aconteceu foi que, nas péaginas finais de seu projeto, a autora substituiu
sutilmente uma agenda por outra. Sem pausa ou notificagdo, ela muda do
objetivo inteiramente digno de expor, confrontar e repudiar sistematicamente
aqueles que negam a existéncia do Holocausto, para uma tentativa muito mais
duvidosa de confirmar o genocidio nazista dos judeus europeus como algo
absolutamente singular, um processo sem paralelo em toda a histéria humana.
H4 uma tremenda diferenca entre as duas proposicdes, mas Lipstadt desvia
todos os esforgos para fazé-las parecer sindbnimos. Com efeito, qualquer “falha”
em conceder a “singularidade fenomenolégica” intrinseca do Holocausto é ser
culpado de nega-lo completamente (Churchill, 1997: 31; tradugdo nossa).

O que Churchill apontou no trabalho de Lipstadt é uma tendéncia recorrente
no campo em disputa dos estudos de genocidio. Como afirmei anteriormente, para
alguns, a experiéncia judaica com o nazismo seria o exemplo paradigmaético ao qual os
debates posteriores sobre genocidio precisariam se adequar. Dando um passo a frente,
outros a situariam num patamar de unicidade, ndo replicavel nem localizdvel em
nenhum outro registro de violéncia em massa ou de exterminio de grupos que tenha
ocorrido na histéria. Os efeitos desta segunda tendéncia também tém implicacdes
diretas na reivindicagdo de outras vitimas que buscam justica por meio do conceito de
genocidio.

Embora ndo tenhamos nos debrucado de forma intensa sobre esse tipo de
producao académica, reunimos dois exemplos que ndo devem de maneira alguma ser
tomados como embleméticos, e sim como ilustragdes aleatérias da questdo em pauta.
Entrei em contato com a produgao bibliografica de Guenter Lewy através de um artigo

intitulado Can there be genocide without the intent to commit genocide?, publicado em 2007,
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no Journal of Genocide Research, no qual o autor expressa uma visao bastante formalista
da nocao de intencionalidade. (Lewy, 2007). Lewy nasceu em 1923 na Alemanha, e é
professor emérito de Ciéncias Politicas da Universidade de Massachussets. E autor de
varios livros sobre a Alemanha nazista e a experiéncia judaica. E também autor de
varios livros dedicados a situacdo dos ciganos durante o regime nazista, a guerra
norte-americana contra o Vietna e a destruicdo de arménios pelo Império Ottomano.
Nenhum desses casos, segundo ele, poderia ser considerado genocidio (Lewy, 2012).
Em setembro de 2004, o autor publicou um ensaio na revista Commentary,
intitulado Were the American Indians the victims of genocide?, no qual refuta a ideia de
um genocidio indigena no contexto norte-americano. O texto tem como ponto de
partida uma entrevista dada por W. Richard West, diretor e fundador do entdo recém
criado Museum of the American Indian. West havia afirmado que a “instituicdo nao se
esquivard de assuntos dificeis, como o esforcos para erradicar a cultura indigena
americana nos séculos XIX e XX. Seguramente, alguém também irg, inevitavelmente,
levantar a questdo do genocidio” (Lewy, 2004). As linhas que se seguem constituem
um esforco de Lewy de rechacar a possibilidade de que o contexto colonial, embora
marcado por violéncia, fosse enquadrado como genocida. Em sua argumentacao, o uso
do termo “genocidio” refletiria “exageros” e “acusagdes unilaterais”, e as mortes que
resultaram de epidemias ndo foram, de modo algum, a intencdo inicial da empresa
colonial. A respeito de outras hostilidades que tenham ocorrido, o autor tenta fazer
parecer que constituiam um estado matuo de guerra, mencionando que os povos
indigenas também assassinaram muitos colonizadores e que muitos eram temidos e
conhecidos por sua reputacao de crueldade implacével. O exterminio judeu também
aparece como norte comparativo: “por mais dificeis que fossem as condicdes de
trabalho dos indios - trabalho obrigatério, muitas vezes, alimenta¢do e cuidados
médicos inadequados, castigos corporais -, sua experiéncia nao tinha comparagao com

o destino dos judeus nos guetos” (Lewy, 2004). E, ao fim:

Finalmente, mesmo que alguns episdédios possam ser considerados genocidas -
isto é, tendendo ao genocidio - eles certamente ndo justificam condenar uma
sociedade inteira. A culpa é pessoal e, por boas razdes, a Convengao do
Genocidio estabelece que apenas "pessoas" podem ser acusadas do crime,
provavelmente, até descartando procedimentos legais contra governos [...]
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A violenta colisio entre brancos e a populagdo nativa da América era,
provavelmente, inevitdvel. Entre 1600 e 1850, um aumento dramético na
populacdo levou a ondas massivas de emigracdo da Europa, e muitos dos
milhdes que chegaram ao Novo Mundo gradualmente foram empurrados para
o Oeste, para o espago aparentemente ilimitado da América. Sem daivida, a ideia
do Século XIX do "Destino Manifesto" americano foi em parte uma
racionalizagdo para aquisi¢des, mas a desapropriacdo resultante dos indios era
tdo impardvel quanto outros grandes movimentos populacionais do passado. O
governo dos EUA nao poderia ter impedido o movimento para o oeste, mesmo
se quisesse (Lewy, 2004, sem péagina)(traducao e grifos nossos)

Lewy parece acreditar que a imensa letalidade provocada pela presenca de
colonizadores em territérios indigenas é uma discussao que remete a fisica, resultando
do fato presumivelmente inconteste de que dois corpos ndo podem ocupar o mesmo
espaco ao mesmo tempo. Parece também acreditar que meras atribuigcdes
demograficas sobre a situacdo populacional no continente europeu seriam razdes
racionais para a naturalizacdo do banho de sangue indigena que marca a histéria dos
Estados Unidos. Em tultima instdncia, seu texto ndo apenas nega a atribuicdo de
genocidio aos fatos dispostos, mas vai além e naturaliza e justifica a violéncia que ele
mesmo tinha acordado em reconhecer anteriormente.

Outro exemplo similar ao anterior é o trabalho de Steven Theodore Katz,
filésofo norte-americano e diretor do Centro Elie Wiesel de Estudos Judaicos da
Universidade de Boston e autor de intmeros livros e artigos sobre judaismo,
Holocausto e filosofia da religido. Em 2020, publicou o artigo Comparing Causes of Death
in the Holocaust with the Tragedy of the Indigenous Peoples of Spanish America: The View of
David E. Stannard (Katz, 2020), no qual comparou as visdes sobre mortes causadas por
doencas entre os judeus e os indigenas, rechacando a argumentacao de David Stannard
em American Holocaust (1995) sobre o carater intencional das epidemias no contexto
dos povos indigenas na América espanhola. Em 2019, também publicou o livro The
Holocaust and New World Slavery, com o intuito de comparar a escraviddo e o trabalho
forcado durante o Holocausto e durante o trafico negreiro. Para Katz, o
quincentenario, em 1992, da chegada de Colombo a América gerou muitos debates
comparativos entre o tratamento dado aos indios e o trafico negreiro com o Holocausto

e outras experiéncias de morte em massa.



122

No entanto, a comparagdo desses dois fendmenos com o Holocausto, embora
muito comentada, ndo parece suficientemente informada nem
metodologicamente correta. O trabalho muito utilizado e influente de David E.
Stannard (American Holocaust) é a melhor prova disso. Apesar de sua influéncia
que gira em torno da alegacdo de que o que aconteceu no inicio da América
espanhola com os nativos americanos e escravos africanos foi comparavel ao
Holocausto e um caso de genocidio, sua analise é deficiente em muitos aspectos
e seu método é totalmente duvidoso [...] Neste novo estudo, tentei preencher
essa lacuna séria nos estudos existentes sobre escraviddo no Novo Mundo. Ou
seja, fiz um grande esforco para compreender e comparar a escraviddo negra
americana e o Holocausto de uma forma ndo polémica, academicamente séria e
intelectualmente legitima. (Um trabalho futuro tratara da histéria dos Povos
Nativos na América Espanhola.) [...] Tendo feito todo este trabalho, minhas duas
principais conclusdes sdo: a escraviddo do Novo Mundo néo foi genocida [...]
(Katz, 2019, sem pagina; traducao e grifos nossos).

A oposicdo que mencionei acima entre racionalidades técnicas e passionais
aparece no argumento de Katz quando afirma ser a sua andlise ndo polémica e
intelectualmente legitima, tendo como fungao deslegitimar o debate sobre o genocidio
no contexto colonial, por ter como efeito prozudir sobre sua prépria visdo o carater de
neutralidade cientifica, enquanto aqueles que defendem o genocidio indigena estariam
sendo levados por questdes de cunho emotivo. No titulo de seu artigo, o termo
“Holocausto” aparece como uma leve oposicdo a “tragédia”, sendo este comumente
utilizado de maneira inécua, como “catastrofe”, uma vez que toma a letalidade
experimentada por povos indigenas como resultado de causas naturais ou inevitaveis.

Os principais ataques contra os trabalhos de Stannard e Churchill utilizam
argumentos que naturalizam o lastro destrutivo das epidemias, sugerindo, por
exemplo, que nenhum inglés, portugués ou espanhol deixou o seu pais com o intuito
de levar doencas e matar indigenas. Oblitera a indagacao oposta, aquela que também
devemos fazer: doencas como sarampo, variola e gripe chegaram as Américas
sozinhas? E claro, em que ambas as perguntas alteram os efeitos catastréficos dessas
epidemias? Para os negacionistas, a mortalidade das epidemias ndo seria inteligivel
como genocidio, uma vez que decorreriam, em sua maioria, de doengas transmitidas
de maneira ndo intencional. Para além de relatos que existem ao redor do continente
de disseminacdo intencional e do uso de doencas como arma bioldgica, tal qual
mencionado no Relatério Figueiredo, outro ponto poderia ser adicionado. Em 2013,

um grupo de intelectuais composto por historiadores, demoégrafos, arquedlogos,
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antrop6logos, biol6gos e epidemiologistas se reuniu para um semindrio chamado Para
Além dos Germes: O impacto do colonialismo na saiide indigena nas Ameéricas, onde
argumentaram, por exemplo, a tese de que os povos indigenas teriam imunidades

deficientes, considerando estudos que atestavam que

[...] variola, malaria, febre amarela e doencas semelhantes raramente
discriminaram entre as popula¢des indigenas e as populagdes coloniais: os
impactos dessas doengas foram devastadores, independentemente da heranga
genética. Se a mortalidade nativa foi maior, foi porque os nativos estavam
submetidos a muitas tensdes adicionais. Nas palavras de um participante do
semindrio, “Foi a turbuléncia da colonizacado, e ndo questdes genéticas, que criou
entre os povos indigenas uma suscetibilidade devastadora diante dos patégenos
importados” (Cameron, Kelton e Swedlund, 2015: viii)(tradugao nossa).

Reflitam que, a despeito de uma narrativa defendida na historiografia
hegémonica sobre o carater de excepcionalidade das grandes guerras europeias, a
chamada Primeira Guerra Mundial durou quatro anos e a Segunda Guerra Mundial,
seis anos. De uma perspectiva ndo eurocéntrica, o colonialismo, que poderiamos
chamar da I Grande Guerra Mundial para os povos indigenas do continente
americano, durou e, em muitos aspectos, ainda dura ha mais de 500 anos. Trata-se de
uma guerra total, onde os sujeitos perderam ndo apenas as vidas de pais, avos, filhos,
rogas e casas. Foram escravizados, torturados, viram seus parentes serem devorados
por cachorros, consumidos por diversas formas de violéncia e, inclusive, por moléstias
que até entdo desconheciam. O colonialismo é um estado de guerra permanente;
discutir imunidade genética dentro desse contexto, sem considerar os efeitos dos
traumas e do caos na satide dos envolvidos, é particularmente irresponsavel. O que
pensar diante do fato de que hoje, no Brasil, a taxa de suicidio entre indigenas chega a

ser mais de trés vezes superior ao do restante da populacdo? (Redacao Outras Palavras,

2019).

O ponto de partida de Lemkin

Embora o conceito de genocidio elaborado por Raphael Lemkin, em 1944, tenha

sido alterado na passagem para o texto legal da Convencdo, uma das caracteristicas do
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campo de estudos de genocidio é a presenca constante de mencdes ao seu trabalho,
biografia e intencdes ao formular o conceito. Sigamos também aqui esses passos,
menos como reiteracdo de uma defesa das origens - se entendéssemos que a definicdo
inicial gozaria de algum tipo de validade diferenciada por ter sido a primeira - e mais
por tomarmos a historicizacdo das mudancas que ocorreram na sua definicdo como
um importante dado acerca da negacdo da violéncia anti-indigena nas leis
internacionais. Veremos que seguir uma abordagem genealégica sobre o conceito de
genocidio a partir da formulacdo do autor até a sua institucionalizagdo na UNGC
sugere algumas implicacdes importantes a respeito do modo como o crime foi
tipificado numa arena essencialmente politica, dificultando a sua aplicagio em
contextos marcados pelo colonialismo europeu. Para tal, utilizaremos como fontes
textos juridicos elaborados pelo autor, notadamente, a sua proposta de tipificacdo dos
crimes de barbarismo e vandalismo, submetidas em 1933, por ocasido de uma
conferéncia em Madri, sua obra seminal, de 1944, onde apresenta o conceito de
genocidio, Axis Rule in Ocuppied Europe, e um artigo publicado em 1945, intitulado
Genocide: a modern crime. Usaremos ainda sua autobiografia publicada postumamente
em 2013.

Raphael Lemkin viveu entre 1900 e 1959. Foi um jurista polonés de origem
judaica que deixou seu nome na histéria do direito internacional por ser o criador do
conceito de genocidio. Lemkin foi vitima do nazismo, seus pais, provavelmente, foram
mortos em cdmaras de gas, em 1941, e tornou-se um fugitivo e refugiado apés as
primeiras invasoes alemas da Polonia, em 1939. Na fuga, passou pela Lituania, Letonia
e Suica, até chegar aos Estados Unidos, em 1941, onde lecionou em universidades e
residiu até a sua morte.

Embora a conceituacdo de genocidio elaborada por Lemkin derive diretamente
do intuito de proibir esse crime diante dos horrores do nazismo, ele ja havia submetido
propostas de criagdo de crimes internacionais antes da Segunda Guerra Mundial. O
problema da destruicdo de grupos étnicos e nacionais era uma preocupacao do autor
desde muito cedo, sobretudo, ao tomar conhecimento dos relatos da perseguicao aos
armeénios pelo Império Otomano, na Primeira Guerra Mundial. No periodo entre

guerras, Lemkin trabalhou como promotor publico e, em 1933, submeteu a
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Conferéncia da Liga das Nagdes, em Madri, uma proposta de tipificacdo de Atos de
Barbarismo, seus primeiros esforcos para criar jurisprudéncia internacional em casos
da destruigao de grupos humanos.

Baseado na ideia de uma “comunidade internacional” e que determinados atos
ameacgam e representam perigos transnacionais para essa comunidade, o autor propos
a inclusdo, no direito internacional, das ofensas de barbarismo e vandalismo. A
primeira dispde sobre atos contra individuos enquanto membros de uma coletividade:
“0 objetivo do autor do crime ndo é apenas machucar o individuo, mas causar dano a
coletividade a qual ele pertence” (Lemkin, 1933, sem pégina). Ja a segunda deriva do
entendimento de que o ataque a uma coletividade pode também ser praticado através
da destruicdo sistematica da sua arte e do seu patrimonio cultural, que sao como
manifestacdes da especificidade dessa coletividade. Para o autor, tipificar tais ofensas

era importante para o direito internacional.
Tanto nos atos de barbérie como nos de vandalismo, evidencia-se o espirito anti-
social e destrutivo do autor. Esse espirito, por definigdo, é o oposto da cultura e
do progresso da humanidade. Isso leva a evolugdo das ideias de volta ao periodo
sombrio da Idade Média. Tais atos chocam a consciéncia de toda a humanidade,
enquanto geram extrema ansiedade quanto ao futuro. Por todas essas razoes,

atos de vandalismo e barbarie devem ser considerados ofensas a lei das nagoes
(Lemkin, 1933, sem pégina; tradugdo nossa).

O conceito de genocidio foi elaborado por Lemkin dez anos ap6s essa primeira
formulacdo. Em certa medida, podemos afirmar que os atos de barbarismo e de
vandalismos constituem um primeiro esboco, ainda que separados, do que ele
percebia como genocidio. O autor elaborou o conceito de genocidio formalmente no
capitulo IX de Axis Rule In Occupied Europe, uma extensa obra na qual descreve em
mindcia as politicas de ocupagdo tomadas pelos integrantes do Eixo, Alemanha,
Japao e Italia, mais Hungria, Bulgaria e Roménia, nos dezessete territérios de paises
tomados durante o regime nazista. Para ele, a politica de ocupacdo do Eixo infringia
as normas dispostas nas Convengdes de Haia, importantes tratados internacionais
sobre leis e crimes de guerra, uma vez que Hitler, no intuito de instituir a sua Nova
Ordem Nacional-Socialista, pautava uma guerra total, onde se guerreava ndo apenas
contra estados, exércitos e nagdes soberanas, mas também contra seus povos. Assim,

“a nacdo inimiga ocupada poderia ser enfraquecida, desintegrada e destruida num
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programa que levaria décadas”. (Lemkin, 1944: 81; tradugdo). Lemkin tentou advertir
o méaximo de pessoas que a agenda nazista desenhava uma guerra que iria além do
interesse geopolitico de alterar fronteiras e adquirir territérios. Buscava-se também
alterar o elemento humano dentro dessas fronteiras. Essas alteracdes significavam
que a maior parte da populacdo dos territérios ocupados, como judeus, ciganos,

polacos e russos, seria gradativamente exterminada e substituida por alemaes.

Hitler pretende mudar toda a estrutura populacional da Europa por mil anos -
o que significa, virtualmente, para sempre. Certas nagdes e racas desaparecerao
completamente ou ficardo aleijadas indefinidamente. Mesmo no caso de derrota
alema, os alemaes planejaram que essas nacdes restantes terao que se apoiar na
Alemanha para se manterem vivas. Os alemdes estdo tentando derrotar e
destruir ndo governos, mas povos. Eles sabem que se o povo for destruido, ndo
haverd governos ou, com a destrui¢do parcial, governos tao fracos que a
Alemanha nao tera que temé-los (Lemkin e Frieze, 2013: 109, tradugado nossa).

Lemkin sabia, baseado nos escritos pré-guerra de Hitler, que suas inten¢des com
o genocidio eram pensadas num processo de germanizagdo que s6 poderia ser feito
com o solo e nunca com os homens, que, numa perspectiva racializada, nunca iriam
tornar-se alemdes (Lemkin, 1944: 81). Nesse sentido, nao havia futuro para os povos
dos paises ocupados, que poderiam até servir como trabalhadores por um certo tempo,
mas que eram, de fato, ndo apenas dispenséaveis como também indesejaveis no futuro
imaginado por Hitler.

As intengdes por tras das técnicas de ocupagdao mobilizadas pelo Eixo passaram
a ser estudadas por Lemkin ainda durante a sua estada na Suiga, quando comegou a
analisar os jornais oficiais dos paises ocupados e também aqueles produzidos pelo
Reich alemao. Percebeu que Hitler havia escrito que a Alemanha ndo deveria procurar
por coldnias fora da Europa e sim, dentro dela. Essa maxima foi posta em pratica logo
ap0s as primeiras invasdes da Polonia através de um decreto de 1939, que previa que
esses territorios deveriam ser incorporados a Alemanha, passando por um processo
de germanizacdo com a desnacionalizagdo e desumanizacdo de seus antigos
ocupantes, destruindo a intelligentsia local e condenando outros tantos a exaurir sua
existéncia no trabalho forcado, o que levaria a “morte da nacdo num sentido espiritual

e cultural” (Lemkin & Frieze, 2013: 77; tradugao nossa).
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A separacao inicial entre a destruigdo fisica e cultural, que podemos perceber
em sua proposicao inicial de barbarismo e vandalismo, é congregada posteriormente
em partes constitutivas do crime de genocidio. O autor ird descrever o genocidio como
um plano amplo de acdes voltadas para a destruicao da vida grupal em varios campos.
Teria por objetivo “a desintegracdo das institui¢des politicas sociais, da cultura, da
lingua, dos sentimentos nacionais, religido, a existéncia econdmica de grupos
nacionais, a destruicdo da seguranca pessoal, liberdade, satde, dignidade” (Lemkin,
1944: 79; tradugdo). Particularmente importante para a sua formulacdo é o modo
complexo com o qual o autor percebe aquilo que é vital para a continuidade e
existéncia de um grupo, apontando que atos genocidas podem atentar tanto para os
aspectos culturais, sociais e econdmicos, como para a destruicdo bioldgica e fisica do
grupo. Nesse sentido, o plano genocida posto em pratica pelos paises do Eixo ndo se
constituiu de maneira homogénea nos diferentes paises ocupados. Pelo contrario,
variava em grau e intensidade, demonstrando um caréter adaptativo, de variacdo
local. Logo, Lemkin dividiu as intmeras técnicas genocidas do Eixo em politicas
sociais, culturais, econdmicas, biolégicas e fisicas, abordando préticas que iam desde a
destruicao das institui¢des de governo locais e a consequente imposi¢do do modelo
alemao de administracdo, destruicdo da intelligentsia nativa, proibicoes linguisticas e o
controle das atividades culturais para evitar a sobrevivéncia do espirito nacional, até
medidas de reducdo populacional, como proibicdo de casamentos, separacdo de
homens e mulheres, mandados para locais de trabalhos distintos, racionamento
alimentar como forma de impossibilitar que novos filhos fossem criados, até a
submissdo a condi¢des de trabalho desumanas que, quando associadas a fome, foram
responsaveis por debilitar milhares até a morte.

Ao contrério do que poderiamos supor, considerando o imaginario social
contemporaneo acerca do crime de genocidio, Lemkin d4 pouco destaque a pratica de
assassinatos em massa dentro do seu arranjo mais amplo de técnicas genocidas.
Embora hoje muitos associem genocidio a prética de assassinatos em massa, para o
autor, ela configuraria uma dentre as multiplas formas de se aniquilar um grupo
étnico, nacional e religioso. O autor havia iniciado a escrita de Axis Rule In Occupied

Europe (Lemkin, 1944) antes mesmo de saber que uma politica de assassinato em massa
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destinada aos judeus, poloneses e russos estava em gestacdo [?], de modo que a sua
formulagdo do delito de genocidio ndo foi condicionada pelos acontecimentos que
viriam a se tornar o evento paradigmatico de onde irradia o significado atualmente
dominante de genocidio.

O autor iniciou a elaboracdo de Axis Rule In Occupied Europe em Estocolmo, na
Suécia, em 1940, quando buscou reunir o maior nimero de registros, decretos, jornais
oficiais e magazines elaborados nos paises ocupados pelo Eixo, considerando que,
“como advogado, eu sabia o significado de documentos oficiais no entendimento de
politica. Sabia que podia ler as intengdes do governo nazista através de medidas legais
como decretos e ordens. Decretos sdo objetivos e evidéncias irrefutaveis”. (Lemkin e
Frieze, 2013: 76; traducdo). Esses documentos previam um processo amplo de
genocidio, através de racionamento de comida que destinava aos judeus uma dieta
desprovida de gorduras, carboidratos e proteinas, e a criacdo de guetos em Varsovia
com pena de morte para aqueles que saissem sem a devida permissao, e apreensdo de
suas propriedades (Lemkin e Frieze, 2013: 77-78). Particularmente interessante para o
nosso estudo é o modo como boa parte de sua obra sobre o genocidio nazista foi escrita
tendo como referéncia a analise de documentos e registros escritos que ele pode
consultar antes da derrota alema. Foi através do estudo dos decretos emitidos pela
Alemanha nos paises ocupados, num contexto onde as leis “ndo tinham mais funcao
ética de justica distributiva, tornando-se um sistema para fazer cumprir tudo o que foi
considerado util para o estado” (Lemlin, 2012: 108), que o autor atestou e verificou a
intencgdo letal que embasava a criagdo de medidas burocraticas e técnicas que, em anos
ou décadas, poderiam levar a morte fisica através, por exemplo, da distribuicao
desigual de alimentos numa politica de racionamento e instituicdo de trabalhos
forcados em condi¢des desumanas.

De acordo com Lemkin, as noticias que afirmavam que execuc¢des em massa
estavam acontecendo na Europa comegaram a circular ao fim de 1942 e duraram até
dezembro de 1944. Todavia, o autor vinha denunciando a politica genocida do Eixo
anos antes de tais acontecimentos, o que sugere que a sua formula¢do do termo

“genocidio” nao incluia, necessariamente, assassinatos em massa. Ele dira:



129

A mais direta e drastica das técnicas de genocidio é simplesmente o assassinato.
Pode ser o assassinato lento e cientifico por inanicdo em massa ou o assassinato
rapido, mas ndo menos cientifico, por exterminio em massa em cidmaras de gas,
execugdes em massa ou exposicdo a doengas e exaustdo. As ragdes alimentares
de todo o territério sob dominio alemao foram estabelecidas com base em
principios raciais, variando em 1943 de 93% de sua dieta pré-guerra para os
habitantes alemdes a 20% de sua dieta pré-guerra para a populacdo judaica.
Uma escala cuidadosamente graduada permitia racdes de proteina de 97% para
os alemaes, 95% para os holandeses, 71% para os franceses, 38% para os gregos
e 20% para os judeus. Para as gorduras, onde havia maior escassez, as racdes
eram de 77% para os alemaes, 65% para os holandeses, 40% para os franceses e
0,32% para os judeus. As deficiéncias de vitaminas especificas foram criadas
com base cientifica (Lemkin, 1945, sem péagina, tradugdo nossa)

Em certa medida, a politica racializada do genocidio nazista previa, nos
territérios ocupados, o exterminio de todas as racas que ndo fosse a alema. Como
podemos perceber nas medidas de distribuicao de alimentacdo, em alguns casos, esse
processo seria mais rdpido, enquanto em outros, poderia durar anos e até mesmo
décadas. O ponto é que Lemkin ndo imaginou o genocidio como uma politica de
exterminio verificdvel apenas na solucao final voltada para os judeus nas cdmaras de
gds e no assassinato direto. Ele se fazia evidente, por exemplo, nos inimeros decretos
analisados que evidenciavam, além da destruicdo fisica, a imposicdo do padrao
nacional germanico entre aqueles que ndo haviam sido marcados como imediatamente
dispensaveis. Varias das técnicas genocidas empregadas pelos nazistas ja eram crimes
previstos tanto nos tratados internacionais sobre a conduta de guerra como também
se considerarmos os avangos nos direitos individuais. Elas, todavia, tornavam-se uma
politica de genocidio quando enquadradas num conjunto de atos que tinha como
motivo a destruicao do grupo nacional ou étnico. Tal visdo fica evidente na descricao
do autor sobre as duas fases do genocidio.

O genocidio tem duas fases: uma, destruicdo do padrdo nacional do grupo

oprimido; a outra, a imposi¢do do padrdo nacional do opressor. Essa imposicdo,

por sua vez, pode ser feita sobre a populagdo oprimida que fica autorizada a

permanecer ou sobre o territério apenas, apds a retirada da populagdo e a

colonizagao pelos proprios nacionais do opressor (Lemkin, 1944: 79; traducao
nossa).

Percebam que ndo sdo as técnicas nem o alcance de uma politica, cuja letalidade
é evidenciada pela quantidade de corpos. Nao é o fato de haver pessoas diretamente

assassinadas que define o delito. Como veremos a seguir, embora um grupo ndo possa
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existir sem os individuos que o compdem, o contrario nao é verdadeiro. E possivel
destruir um grupo sem que todos os seus membros sejam mortos. Nesse sentido, as
acoes de Lemkin para evidenciar o genocidio tomam como matéria, em sua maior
parte, atos que atentam contra a vida e existéncia do espirito do que constitui o grupo
em si, com ou sem consequéncias fisicas para os seus membros. Imagino que o autor
tenha enfatizado tais condutas genocidas, porque buscava dar relevo ao que percebia
como particularmente distintivo em relagdo a crimes que ja estavam tipificados. Para
ele, genocidio ndo é uma questdo numérica ou quantitativa, como um conjunto
somado de homicidios, e sim, atos que buscam, a longo ou curto prazo, destruir a
existéncia do grupo em questao.

Isso nos leva a duas ultimas consideracdes acerca do trabalho de Lemkin: sobre
a génese do genocidio e sobre a sua gravidade. Primeiramente, devemos considerar
que, para o autor, a gravidade do crime de genocidio estava associada a uma visao
evolucionista que percebia o delito como um resquicio barbaro da conduta humana, e
estaria, portanto, em desacordo com os ideais civilizatérios nos quais as proprias leis
internacionais estavam respaldadas. Pra ele “a Alemanha transformou uma antiga
barbéarie num principio de governo, ao dignificar o genocidio como um proposito
sagrado do povo alemdo” (Lemkin, 1945: sem pagina; traducdo nossa), e a sua
gravidade requeria que os paises a vissem, mesmo em caso de genocidios domésticos,
ndo como um problema de Estado, mas como um problema que afetaria toda a
comunidade internacional e os principios do pluralismo e da democracia de interesse
de todos os povos civilizados. Em parte, o autor percebia a gravidade do delito na
medida em que atacava tais principios. O genocidio, por exemplo, é um ataque a
maxima de que “todo o nosso patrimonio cultural é produto das contribui¢des de
todos os povos”. (Lemkin, 1945; tradugdo nossa). Contraditoriamente, embora
valorizasse a contribuicdo dos povos numa perspectiva voltada para a diversidade
cultural e para a salvaguarda das minorias, ele também atribuia a essa conduta um

carater evolucionista, conforme podemos perceber na seguinte passagem:

A Alemanha nos lembrou que nossa ciéncia e nossa civilizagdo ndo eliminaram
a barbérie do animal humano. Eles simplesmente o armaram com instrumentos
mais eficientes. Devemos invocar os recursos de todas as nossas instituicoes
sociais e juridicas para proteger nossa civilizacao contra o ataque desta barbarie
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desenfreada nas geracdes vindouras (Lemkin, 1945, sem pégina, traducdo
nossa).

Esse ponto foi particularmente trabalhado por Meiches (2019), que salientou
que, embora Lemkin situe o genocidio como uma pratica antiga, para ele, tal crime ndo
havia, até entdo, sido nomeado, uma vez que o homem contemporaneo jamais poderia
prever o seu exercicio no mundo civilizado. Ou seja, “eliminar deliberadamente povos
inteiros ndo é algo totalmente novo no mundo. Isso s6 € novo no mundo civilizado, da
maneira como comegamos a pensar nele. E tio novo nas tradicdes do homem
civilizado que ele ndo tem nome para isso” (Lemkin, 1945, sem pagina). Ao longo dos
escritos de Lemkin, os termos utilizados por ele como “barbarismo”, “civilizagao”,
“progresso”, “antigo”, expressam importantes indicios de que ele percebia esse
problema numa base evolucionista e atribuia a prética de genocidio uma permanéncia
remota do homem pré-civilizado. Meiches (2019) afirmou que Lemkin percebera uma
lacuna nas leis internacionais que, embora protegessem individuos e versassem sobre
o estado de guerra entre paises soberanos, tinha dado pouca ou quase nenhuma
atencdo a situacdo das minorias dentro desses territérios. Essa questdo era
particularmente preocupante, uma vez que o modelo de Estado-Nagdo preconizado
pelos paises europeus estava quase sempre calcado num forte elemento nacionalista,
o que, sem a devida protecado, poderia propiciar situagdes particularmente adversas e
hostis para essas populagdes.

Lemkin era um entusiasta das leis internacionais e da comunidade
transnacional proporcionada por elas e, por isso mesmo, acreditava que o delito de
genocidio ndo havia sido previsto no direito internacional, uma vez que a elaboracdo
desse corpus juridico emanava de um estado civilizatério em progresso, por principio,
incompativel com a pratica de genocidio, que pertenceria aos periodos mais sombrios
da histéria humana. E curioso que, apesar de toda a sensibilidade de Lemkin que
podemos perceber nos escritos consultados, em sua cruzada pessoal para tipificar o
crime de genocidio e no modo acurado com o qual percebia as bases vitais para a
existéncia de grupos, ele ndo tenha mencionado as semelhancas do plano de genocida
nazista e as praticas coloniais europeias na América e no continente africano. O autor
parece esquecer que os proprios ideais do que chamou de civilizagdo foram

responsaveis pela obliteragdo de centenas de grupos étnicos em nome de um
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proselitismo que estava firmado, ele mesmo, em noc¢oes de modernidade e progresso.
Sobre isso, Meiches afirmou que a dicotomia entre barbarie/civilizacdo era
particularmente problematica, por ser, ela mesma, violenta.
[...] como um discurso, ele legitima o controle de populagdes barbaras como os
inimigos da civilizacdo que precisam de tutoria, gestdo e eliminacdo. Ao adotar
esse enquadramento, Lemkin distanciou o nazismo e outros movimentos
politicos violentos de suas condicoes de possibilidade. Ele ainda empregou
essas categorias para separar o genocidio de outras formas mais generalizadas

de violéncia colonial e racial que considerava necessarias para o processo de
modernizacao (Meiches, 2019: 85; traducdo nossa).

O siléncio em sua obra sobre esse ponto explica, em parte, a negacdo do
genocidio indigena no presente. Depois de uma longa jornada enquanto refugiado,
Lemkin chegou aos Estados Unidos em 1941, em Seattle, na costa oeste, e seu destino
final foi Duke University, onde lecionou, que fica situada na Carolina do Norte. No
capitulo “Primeiras Impressdes da América”, de sua autobiografia, ele registrou suas
impressdes sobre a paisagem, sobre o povo americano, modelo das casas e
comportamentos, aparentemente alheio as origens dessa nagdo. Comparou o
comportamento dos europeus e dos americanos e comentou sobre a mesmice do
padrao arquitetdnico ao passar por inimeras cidadezinhas “que pude dificilmente
distinguir umas das outras - elas eram todos iguais aos meus olhos. E também o eram
a maioria das casas” (Lemkin, 2013: 106). Mencionou também o poder hipnotizador
das Appalachians, uma cadeia de montanhas localizada no nordeste dos Estados
Unidos, mas nao mencionou que este termo tomava como referéncia os Apalaches,
grupo indigena originario do local, que inspirou o uso colonial do topénimo.

Em sua cruzada para denunciar o genocidio cometido pelos paises do Eixo, o

autor relata sua primeira visita a capital dos Estados Unidos:

Ocorreu-me que a relativa brevidade da historia americana fica evidente, sobretudo,
na uniformidade de suas pequenas cidades e ruas principais. Com poucas
excegoes, vilas e cidades, simplesmente, ndo tiveram tempo para evoluir sua
individualidade ou ter impressas nelas as variagdes dos séculos. O americano
prético, que conhece a natureza mutante de sua jovem nagio, faz desta libertagio
da historia uma virtude - permite-lhe fazer ajustes rdpidos e se mover de uma
forma flexivel e realista de uma fase da vida para outra. A juventude da nacao
americana me impressionou de forma revigorante, quando chegamos a
Washington, D.C. Pareceu-me que havia poucos vestigios da suntuosidade
imperial torturante, como se vé em Londres, Paris, Berlim, Viena ou Moscou, na
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simplicidade senhorial da Casa Branca. Seu estilo parece dizer claramente, com
uma graciosidade democritica, “N6s apenas comegamos daqui”. Ha grande poder e
espirito neste eufemismo arquiteténico. Fiquei impressionado com a elegancia
discreta da Sixteenth Street e a extravagancia semelhante a um parque da
Massachusetts Avenue. Os monumentos, especialmente o de Lincoln, contaram
sua historia com o que me parecia uma grande simplicidade sem ser grandioso.
Na maneira como Lincoln esta sentado, ndo ha nenhuma sensacéo artificial de
uma pose dirigida a impressionar e aterrorizar a posteridade: ha, acima de tudo,
um sentimento de humanidade e solidao contemplativa (Lemkin e Frieze, 2013:
107; traducdo nossa; grifos nossos).

O modo como narra a brevidade da nacdo norte-americana e sua
homogeneidade ndo demonstra nenhum tipo de inquietacdo diante de uma histéria
que, em muitos aspectos, se assemelha ao processo de germanizagdo posto em pratica
pelo nazismo. Embora ele mesmo utilize o termo “colonizacao” para se referir ao
nazismo, é como se os povos indigenas e seus modos de vida destruidos para que os
Estados Unidos se erguessem nao tivessem sido submetidos a uma violéncia genocida.
O autor ndo menciona esse genocidio, o que, em certa medida, pode ser apontado como
uma falha sintomética de seu trabalho, evidenciando a longa naturalizacdo desses
processos quando recairam sobre povos tidos como ndo ocidentais, ou barbaros, para

utilizar seus préprios termos.

A Convengdo para a Prevencdo e a Repressao do Crime de Genocidio

A ONU foi criada em 24 de outubro de 1945, quase dois meses ap6s o fim da
Segunda Guerra Mundial, em 02 de setembro. O espirito geral entre as nagdes ap6s a
experiéncia de guerra clamava pelo fortalecimento do corpus juridico internacional,
para que ele prevenisse que violacdes de direitos humanos, individuais e coletivas,
ocorressem em contextos de guerra. Os anos que se seguem sao marcados por avangos
no direito internacional, com a criagdo de instrumentos juridicos voltados para a
promocao de uma comunidade transnacional ancorada nos ideais da democracia, do
pluralismo e de direitos humanos bésicos e invioldveis. O Tribunal de Nuremberg,
entre 1945 e 1946, por sua vez, foi responsavel por fomentar importantes debates, ao
julgar a conduta de chefes e oficiais alemdes durante a guerra. A partir da criagdo sem

precedentes de um tribunal internacional desse tipo, regulamentaram-se os crimes de
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guerras como crimes contra a paz e crimes contra a humanidade, versando sobre as
violagdes dos tratados internacionais e sobre ataques contra a populacdo civil, sem os
objetivos econdmicos ou territoriais dispostos até entdo no entendimento acerca das
guerras.

E nesse contexto que, em dezembro de 1946, a ONU emite a Resolucao 96 (I) da
Assembleia Geral, declarando o genocidio como crime contra as leis internacionais,
convocando os paises membros a promulgar a legislagdo necessaria para punir e
prevenir esse crime, e recomendando ao seu Conselho Econémico e Social que iniciasse
os estudos pertinentes para a elaboracdo de um esbogo inicial de uma convengao para
o crime de genocidio, a ser apresentada na Assembleia Geral subsequente (UN General
Assembly, 1946). O processo de elaboragao do texto legal para a criacdo da Convengao
para a Prevencdo e Repressao do Crime de Genocidio levou cerca de dois anos, quando
foi adotada por unanimidade em 09 de dezembro de 1948, um dia antes da adocdo da
Declaragao Universal dos Direitos Humanos.

O texto da Convengao é composto por dezenove artigos, sendo os artigos Il e II1
aqueles de maior importancia para o entendimento da tipificagdo do crime de
genocidio.

Art. 1I - Na presente Convencdo, entende-se por genocidio qualquer dos

seguintes atos, cometidos com a inten¢ao de destruir, no todo ou em parte, um
grupo nacional, étnico, racial ou religioso, tal como:

(a) assassinato de membros do grupo;
(b) dano grave a integridade fisica ou mental de membros do grupo;

(c) submissdo intencional do grupo a condic¢ées de existéncia que lhe ocasionem
a destruicdo fisica total ou parcial;

(d) medidas destinadas a impedir os nascimentos no seio do grupo;
(e) transferéncia forcada de menores do grupo para outro grupo.
Art. III - Serao punidos os seguintes atos:

a) o genocidio;

b) o conluio para cometer o genocidio;

(
(
(c) aincitagao direta e ptiblica a cometer o genocidio;
(d) a tentativa de genocidio;

(

e) a cumplicidade no genocidio. (Decreto N° 30.822, 1952).
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A seguir, debateremos alguns elementos importantes para analisar a tipificagdo
do crime no texto da Convengao. Teceremos comparagdes com a elaboragdo inicial de
Lemkin e apontaremos os pontos criticos de sua interpretagdo juridica que servem
como negacao e obstaculo as dentincias de genocidio indigena.

Como qualquer tratado internacional, a UNGC foi resultado de longos debates
e elaboragdes por parte dos representantes dos paises membros. A analise processual
minuciosa de sua génese tem sido abordada por intelectuais do campo do genocidio,
como Schabas (2000), Kuper (1981) e Levene (2008). Tais estudos sdo importantes,
porque mostram os intiimeros aspectos politicos, sociais e subjetivos que embasam a
elaboracdo de textos juridicos, que nem sempre sdo percebidos, a principio, pelo
carater impessoal com o qual o préprio campo do direito se auto imbuiu na esfera
publica e académica. A maioria dos desafios para a interpretacao do texto sobre
genocidio, e que limitam o seu uso, resulta das escolhas feitas desde a primeira redagao
até a ultima, com detalhes que foram amplamente discutidos pelos representantes dos
paises que participaram de sua formulacdo antes da promulgacéo.

Um primeiro esboco foi requisitado por John Peters Humphrey, diretor da
Divisao de Direitos Humanos da ONU, e incluiu a consulta a trés especialistas,
Raphael Lemkin, Henri Donnedieu de Vabres, jurista francés que participou dos
tribunais de Nuremberg, e Vespasian Pella, romeno, jurista e especialista em leis
internacionais. De acordo com Schabas (2000: 52-53), a estratégia inicial era produzir
um rascunho amplo que cobrisse o maior nimero de pontos, deixando aos paises
membros a incumbéncia de remover as partes que ndo considerassem pertinentes. O
resultado foi uma proposta de texto composto por 24 artigos e dois rascunhos de
estatutos de uma corte criminal internacional.

O tema da criacdo de uma corte internacional prépria para o julgamento de
crimes de genocidio foi recorrente ao longo da elaboracao da convengao. Isso porque
a recomendacdo da Assembleia Geral 96 (I) para a criacdo do crime do genocidio ndo
previa discussoes acerca da elaboragdo de uma corte internacional prépria, um esforco
percebido com cautela por alguns paises membros, considerando as soberanias
estatais. A Venezuela, por exemplo, “insistiu que preferia uma Convencao pela qual

os Estados membros se comprometessem a adotar legislacdo criminal que garanta a
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punicdo de genocidio e que apliquem eles préprios as penas adequadas” (Schabas,
2020: 56-57). Por outro lado, paises como a Franca e a Noruega destacaram a associagao
entre genocidio, Estado e seus oficiais, que estariam sempre presentes, seja na condicao
de camplices ou perpetradores. Logo, o que justificaria a criacdo de uma jurisdigao
internacional seria o fato de que, quando percebido dessa forma, o crime de genocidio
doméstico dificilmente encontraria os meios necessarios para que fosse legalmente
acusado e julgado na justica em seus proprios Estados. Na versdo final de 1948, esses
pontos sao contemplados no Art. IV: “As pessoas que tiverem cometido o genocidio
ou qualquer dos outros atos enumerados do art. III serao punidas, sejam governantes,
funcionarios ou particulares”. Também no Art. V, “As Partes Contratantes assumem o
compromisso de tomar, de acordo com as respectivas Constitui¢cdes, as medidas
legislativas necessarias a assegurar a aplicacdo das disposicdes da presente Convengao
[....]7, e no Art. VI, “As pessoas acusadas de genocidio ou de qualquer dos outros atos
enumerados no art. III serdo julgadas pelos tribunais competentes do Estado em cujo
territério foi o ato cometido ou pela corte penal internacional competente com relacao
as Partes Contratantes que lhe tiverem reconhecido a jurisdigdo”. (Decreto N° 30.822,
1952).

Todavia, o primeiro Tribunal Penal Internacional (TPI) de carater permanente
s6 foi criado mais de 50 anos ap6s a promulgacao da UNGC. Considerando que muitos
sistemas juridicos domésticos atribuem imunidade a oficiais do Estado, a morosidade
em estabelecer meios mais eficazes e coercitivos para o julgamento de crimes
internacionais pode ser vista como um indicio de que ndo havia interesse em avangar
no tratamento dado a determinados delitos e na sua punicdo. Para Meiches, o fato de
o esforgo para criar instituigdes internacionais, como o TPI, “aparecer apenas nos anos
1990, décadas depois da ampla divulgacado das atrocidades em massa que ocorreram
na Europa, sugere que as dimensdes coloniais do direito internacional mantém uma
forte influéncia nas politicas do genocidio” (Meiches, 2019: 85). O autor sugeriu ainda
que as reticéncias em criar avangos juridicos sobre a punicao do genocidio refletem a
propria histéria do sistema internacional, cuja génese seria indissociavel da histéria do

colonialismo europeu.
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De maneira preliminar, também foi debatida a pertinéncia da criacao de uma
convengcao especifica para tratar do genocidio, mediante a indagagao de que esse crime
poderia ser visto como uma variante do recém-criado crime contra a humanidade, em
vez de uma conduta criminal distinta (Schabas, 2000: 60). O texto final ndo faz mengao
alguma a crimes contra a humanidade, atestando o caréter especifico do genocidio e
permanecendo implicito que, em alguma medida, todo genocidio é composto por
delitos enquadraveis em crimes contra a humanidade, o que ndo se aplica quando
invertemos a proposigdo. A questdo do motivo disposto no Art. II - “entende-se por
genocidio qualquer dos seguintes atos, cometidos com a intengio de destruir, no todo
ou em parte, um grupo nacional, étnico, racial ou religioso” (grifo nosso) - atribui um
elemento especial, dolus specialis, decisivo para a tipificacdo do crime que o afasta do
entendimento juridico em torno de crimes contra a humanidade.3 Ou seja, o genocidio
s6 é comprovado quando é possivel atribuir a intengao especifica de destruir o grupo
todo ou em parte; “onde a intencdo especifica ndo é estabelecida, o ato permanece
punivel, mas ndo como genocidio. Pode ser classificado como crime contra a
humanidade ou pode ser, simplesmente, um crime de acordo com o direito penal”
(Schabas, 2020: 214).

O critério da dupla intencionalidade como elemento decisivo para a
identificacdo de crimes de genocidio toma por referéncia ndo as consequéncias das
agdes, mas a intencdo que as motivou. Nesse sentido, embora o colonialismo europeu
tenha como resultado direto a extingdo de milhares de povos indigenas, a sua
finalidade enquanto sistema nem sempre esteve diretamente associada, no plano da
retorica, a destruigdo e ao exterminio indigena. E como se, mesmo sabendo que o
sucesso do colonialismo esteve diretamente ligado a eliminacdo do componente nativo
daqueles territdrios, isso ndo seria genocidio, uma vez que o motivo para a sua
destruicdo nao era a finalidade em si. Isso é particularmente preocupante, em vista da
violéncia contra os povos indigenas, porque, historicamente falando, a
responsabilidade dos algozes por essa violéncia permanece ocultada. No caso do shoah,

foram encontrados muitos documentos e escritos contendo procedimentos genocidas.

3 Esse ponto sera melhor debatido no Capitulo III na segdo especifica voltada para o Tribunal Penal
Internacional.
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Ha registros de intelectuais cometendo racismo declarado, acdes militares, plantas e
desenhos de campos de concentragdo que poderiam ser considerados critérios de
intencionalidade. Esse nem sempre é o caso, especialmente no presente, quando as
intencdes que embasam acgdes que levam indigenas a morte ficam encobertas pela
pretensa burocracia impessoal do aparato estatal.

Por exemplo, o primeiro registro que encontrei de uma apuracao de genocidio
contra povos indigenas no Brasil esbarra, diretamente, nessa questao e é trazido por
Leo Kuper, em seu livro Genocide (1981), justamente, como um exemplo do problema
envolvendo a controvérsia em torno da intencionalidade, que ele aponta como um
atalho para escapar da culpa e da responsabilizagdo por atrocidades. Um membro do
congresso brasileiro, diante de acusacdes de genocidio contra indigenas da bacia do
rio Amazonas, respondeu:

Os crimes cometidos contra a populacdo indigena brasileira ndo podem ser

caracterizados como genocidio, uma vez que os criminosos envolvidos nunca

eliminaram os indios como grupo étnico ou cultural. Consequentemente, faltou

a malicia especial ou a motivacdo necessaria para caracterizar a ocorréncia do

genocidio. Os crimes em questdo foram cometidos por motivos exclusivamente

econdmicos, tendo os autores agido exclusivamente para se apoderar das terras

das vitimas. (United Nations, 1969, como citado em Kuper, 1981: 34, tradugao
nossa).

Como mencionado por Kuper, existem as vitimas e os algozes, mas se ndo hé a
intencao de dizimar o grupo por parte do perpetrador, ndo é crime de genocidio. Essa
interpretacdo tem sido constante em relacdo ao genocidio indigena, pois ndo se toma
como referéncia os efeitos das acdes, tampouco a versao das vitimas sobre como sdo
afetados por determinadas politicas e agdes governamentais. Leva-se em conta apenas
a inten¢ao manifestada pelos algozes.

Para os povos indigenas, houve inadmeras politicas e préticas que, embora com
efeitos genocidas, tiveram intencdes camufladas ou matizadas por retoricas
civilizatérias e integracionistas. E o caso do Servico de Protegao ao Indio (SPI) que, de
1910 a 1967, funcionou como uma instituicdo estatal baseada no controle de todos os
aspectos do cotidiano indigena, cujo objetivo era inculcar os valores ditos civilizados,
através, por exemplo, da proibicdo de falar a lingua materna, de desempenhar suas

préticas culturais, de acesso a alfabetizacdo, de impor amor e respeito pelos simbolos
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da nagdo, o ensino de técnicas de costura para as mulheres e de agricultura para os
homens (Lima, 1995). Tratava-se, portanto, de uma politica oficial de integracdo que
visava desindianizar o indio, retirando tudo aquilo que lhe conferia a sua identidade
étnica diferenciada. (Ribeiro, 1977; Ramos, 1997). Institui¢des como essa encontram
paralelos em toda a América e na Oceania. Recentemente, deflagrou-se um debate em
torno dos internatos indigenas no Canadd, assim como na Austrélia. Eram parte de
uma conduta estatal de sequestro de criancas indigenas do seu seio familiar, para
serem criadas longe dos seus valores culturais. O debate surgiu ap6s milhares de covas
de criancas serem encontradas nesses lugares que, retoricamente, eram voltados para
a educacdo dos indigenas. Suas inten¢des eram quase sempre mascaradas pelo uso de
um léxico estrategicamente escolhido para parecer benigno, como “protecao”,
“atracao”, “assimilacdo”, “educacdo”, “civilizacdo”, “progresso”, “desenvolvimento
local”. Ao fim e ao cabo, todos sindnimos de “destruicao”.

Outro elemento importante é a dimensdo da gravidade e extensdo dos fatos.
Quantas pessoas precisam morrer para termos um genocidio? De acordo com a
convencao, entende-se por genocidio determinados atos cometidos com a intencao de
destruir, no todo ou em parte, um grupo étnico. Tratando-se de povos indigenas, o que
constitui uma parte do todo? Temos grupos indigenas no Brasil, como os Akunt’su,
que, de acordo com Tavares (2020), contam com apenas trés membros, de modo que
apenas dois individuos representam mais da metade de todo o grupo. Podemos ainda
argumentar que todo e qualquer individuo indigena é uma parte importante de seu
grupo. Esta continua sendo uma questdo aberta a subjetividades interpretativas por
parte de operadores do direito com dificuldade para estabelecer critérios objetivos que
determinem quando um determinado conjunto de atos violentos constitui uma préatica
genocida ou se esses atos seriam “apenas” crimes hediondos (Meiches, 2019: 82). Tal
questdo levou certos paises a adotar o texto da Convencao com alguns acréscimos,
como os Estados Unidos, que acrescentaram o termo “substancial” para especificar o
grau de destruicdo necessario para compor um genocidio (Meiches, 2019: 86). Essa
operacao apenas cria mais indeterminagdo linguistica, pois ndo se pode medir o que é
“substancial”, “significativo” e até mesmo “grave”, termos sempre sujeitos a

questionamentos. A nogdo de gravidade aponta, geralmente, para ideias difusas sobre
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a extensdo dos riscos advindos do desaparecimento de um grupo e de execugdes em
massa. Neste sentido, a prépria nocdo de gravidade parece contraproducente, pois a
Convencgdo ndo deveria esperar que a violéncia se agrave para depois agir.

Uma vez que o que define o genocidio sdo atos especificos cometidos com a
intencdo de destruir o grupo, indagamos: seria possivel cometer genocidio sem que
nenhuma pessoa tivesse tido a sua vida fisicamente ceifada? Lemkin sugeriu em seu
trabalho que as execugdes em massa que ocorreram durante o nazismo foram pontos
extremos de uma politica de genocidio que ja vinha durando anos. Logo, se a nogao de
gravidade for evidéncia substancial e condicionante para a abertura de investigacdes
contra o delito de genocidio e esta, por sua vez, for diretamente associada a execugdes
em massa, o instrumento ficaria restrito a operar em contextos onde intimeras vidas
foram perdidas, contrariando o préprio principio da Convencgdo, que é voltado nao
apenas para punir, mas para evitar a ocorréncia de genocidios. O que ndo podemos
perder de vista é que a criacdo do conceito de genocidio deveria ter por funcdo
priorizar ndo apenas a gravidade da violéncia que justifique a punicdo de um algoz,
mas a identificacdo de focos de tensao potencialmente genocidas, de modo a evitar que

acontecam.

Colonialismo, Sartre e o genocidio cultural

A respeito dos grupos protegidos pela Convencgdo em seu preambulo, o debate
se deu acerca da inclusdo/exclusdo de grupos politicos e grupos linguisticos. De
acordo com Schabas (2010: 134), Lemkin foi contra a inclusdo de grupos politicos, como
partidos politicos, uma vez que estes ndo tinham a “permanéncia e caracteristicas
especificas dos outros grupos, insistindo que a Convengao ndo deve arriscar o fracasso,
introduzindo ideias sobre as quais o mundo estava profundamente dividido”. Para
Meiches (2019: 57), a inclusdo de grupos politicos “p6s em perigo a Unido Soviética,
que temia que a UNGC poderia ter como alvo a desculakizagio e praticas comunistas”.

Mas o ponto talvez mais ilustrativo dos acordos téacitos implicitos e explicitos
da UNGC continua sendo a exclusdo de genocidio cultural do grupo de atos
tipificados. O primeiro esboco que contou com a participacdo de Lemkin seguiu o

padrao de sua obra, Axis in Occupied Europe, e abordava o genocidio a partir dos eixos
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tisico, biolégico e cultural, contando ainda com uma mengdo a grupos linguisticos. Os
debates posteriores foram marcados por remogdes e pela elaboracdo de outras
propostas, especialmente. com a criacdo, no inicio de 2018, de um comité ad hoc para
elaboracdo de um novo esboco. Esse comité foi formado pela China, Franga, Libano,
Polonia, Unido Soviética, Estados Unidos e Venezuela. Embora ele devesse ter como
ponto de partida os esbocos anteriores, ndo foi isso que aconteceu.
O pensamento de Lemkin permanece em forma atenuada na versao final da
UNGC, acordada e aprovada por unanimidade em sua Assembleia Geral de
dezembro de 1948. Atenuada pela simples razdo que Lemkin foi empurrado
para fora dos tltimos estagios de redagao por grandes e pequenos Estados que
ndo queriam nada no texto que pusesse a ONU contra eles. O grau com que
aplicaram a caneta vermelha, no entanto, é bastante notavel. Praticamente, todo
elemento cultural do pacote de Lemkin, incluindo 'proibicdo do uso da lingua
nacional, destruicdo de livros, documentos, monumentos e objetos de valor

histérico, artistico ou religioso' foi excluido ou retirado. (Levene, 2005: 45;
traducdo nossa).

Como nao ¢ dificil imaginar, a inclusdo de genocidio cultural foi
sistematicamente rechacada por paises cujos interesses e histérias estavam
diretamente associadas ao colonialismo, como os Estados Unidos e a Franca.

Um comité formado pela China, Libano, Poldnia, Unido Soviética e Venezuela,

todos abertamente favoraveis ao conceito dos direitos culturais, preparou um

novo esboco. Nesta convencado, genocidio também significa qualquer um dos
seguintes atos cometidos deliberadamente com a intencdo de destruir a lingua
ou cultura de um grupo nacional, grupo racial ou religioso com base na origem
nacional ou racial ou crenga religiosa: proibir o uso da lingua do grupo nas
relagdes diarias ou em escolas, ou proibindo a impressao e circulagdo de
publicacdes nas linguagens do grupo; (2) destruir ou impedir o uso de

bibliotecas, museus, escolas, monumentos historicos, locais de culto ou outras
instituicoes culturais e objetos do grupo (Schaba, 2010: 182; tradugdo nossa).

A palavra “cultura” sequer aparece no texto da Convencdo que, embora
entenda como genocidio, em seu Art. III, a submissao intencional do grupo a condigdes
de existéncia que lhe ocasionem a destruigao fisica total ou parcial, restringiu o delito
a concepcoes materiais e fisicas da existéncia grupal. Para Schabas, esse foi o ponto
nevralgico do debate que mobilizou intmeros paises, o Brasil entre eles, que sabiam
que muitas de suas politicas no tratamento de minorias, povos indigenas e imigrantes
poderiam, facilmente, ser enquadradas como genocidio, caso a Convencao tipificasse

atos contra as suas culturas.
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A Suécia notou que o fato de ter convertido os lapdes ao cristianismo poderia
deixa-la aberto a acusacoes de genocidio cultural. O Brasil, disse: a protegio
cultural de grupos poderia ser suficientemente enquadrada na protegio internacional
dos direitos humanos e de minorias sem que houvesse a necessidade de definir como
genocidio infragoes contra os seus direitos culturais. O Brasil alertou que algumas
minorias poderiam usd-la como uma desculpa para se opor a assimilagdo perfeitamente
normal em novos paises [grifo nosso]. A Nova Zeldndia argumentou que até
mesmo as Nagdes Unidas poderiam ser responsabilizadas por acusagdes de
genocidio cultural, uma vez que o proprio Trusteeship Council havia
expressado a opinido de que “contemporaneamente, a estrutura tribal era um
obstaculo para o avanco politico e social dos habitantes indigenas”. A Africa do
Sul endossou as observacdes da Nova Zeldndia, insistindo no “perigo latente
nas disposi¢des do artigo III no que diz respeito a grupos primitivos ou
atrasados ”. Canadé declarou que, se o Comité retivesse o genocidio cultural, o
governo canadense teria que fazer certas reservas (Schabas, 2010: 184; tradugao
nossa).

A passagem acima, somada ao fato de que, até os dias de hoje, o texto da
Convencgdo permanece inalterado em relacao ao genocidio cultural, é particularmente
perturbadora e pertinente, se pensarmos nas dimensdes da letalidade branca. O nivel
de consciéncia dos paises representados sobre o potencial criminoso de suas préprias
condutas no trato de minorias étnicas e o consequente propdsito de conformar o texto
final, de modo a ndo lhes dar problemas no futuro, é flagrante. Poderiamos afirmar
que essa “falha” no procedimento decorreu da auséncia de vitimas e de representantes
de minorias, como indigenas, que, certamente, identificariam muitos vicios nos
argumentos levantados e, sem dtvida, apontariam que o que é essencial para vida de
um grupo étnico nao estd limitado as suas dimensdes fisicas. Mas, mesmo que esses
coletivos estivessem presentes em alguma instancia (se houvesse, seria,
provavelmente, de teor consultivo), poucas seriam as possibilidades de alterar o
resultado final. Isso porque a remocdo do genocidio cultural ndo resulta de
conhecimento insuficiente da matéria. Como mostrado anteriormente, o trabalho de
Lemkin e o seu projeto para o texto legal de genocidio, elaborado com Henri
Donnedieu de Vabres e Vespasian Pella, previam o genocidio como composto por atos
fisicos, culturais e biol6gicos. O que devemos considerar é que o que nds, indigenas,
identificamos como um problema - a remogdo do genocidio cultural do texto final -
foi para aqueles que reiteradamente perpetram e reproduzem violéncia contra os

povos indigenas, solucao e alivio.



143

Dentre os diversos fatores que influenciaram o resultado final da Convengao,
devemos considerar o papel determinante que o prestigio econdémico no contexto
internacional, monopolizado por poténcias afeitas a préticas coloniais e neocolonais,
como os Estados Unidos e a Franca, tiveram para a exclusao do genocidio cultural no
texto final. Tal quadro fica ainda mais complexo, quando nos damos conta de que os
proprios Estados Unidos da América s se tornaram signatdrios da Convencdo em
1988, 40 anos apos a sua criacdo. Os Estados Unidos, assim como muitos dentre os 152
paises que hoje fazem parte da Convengdo, condicionaram a sua filiagdo ao
estabelecimento de reservas sobre pontos especificos. Em outubro de 2000, 28 paises
membros mantinham reservas, sendo a grande maioria sobre o Art. IX, que prevé o
reconhecimento de jurisdi¢do de Cortes Internacionais em seus territérios. No caso dos
Estados Unidos, essa reserva se mantém ativa, afirmando que, mesmo sendo membro
da Convengdo, ndo aceita ser submetido a julgamento em Tribunais Internacionais sem
o0 seu consentimento.

Os Estados Unidos deram grande atencdo a debates sobre genocidio, devido a
sua agdo no Vietnd que, para muitos, se distanciava de agdes militares
convencionalmente tomadas em tempos de guerra. Nesse sentido, em 1966, Jean Paul
Sartre e Bertrand Russel organizaram um tribunal, que ficou conhecido como Russel-
Sartre Tribunal, para julgar os crimes de guerra no Vietna. O tribunal foi composto por
25 personalidades de dezoito paises, parte da intelectualidade da época, reunindo
importantes nomes, desde Simone de Beauvoir a James Baldwin. O veredito unanime
da organizacdo foi pela condenagdo por genocidio contra o povo do Vietna. (Flauzina,
2013: 02). A declaracdo de Sartre no Tribunal tornou-se um texto que, embora circule
muito nos meios académicos, permanece como leitura marginal nos estudos de
genocidio. Dentre os principais pontos levantados por ele, merece destaque a sua
elaboracdo sobre a existéncia de uma intengdo genocida por parte dos Estados Unidos
na luta travada contra o povo do Vietna. Apontou, a partir da experiéncia francesa na
Argélia, que a coloniza¢do ndo é, simplesmente, conquista, mas, necessariamente,
genocidio cultural, e que, no caso do Vietnd, ndo havia subterfigio que ndo resultasse

em genocidio fisico e destruicdo da populacao.
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[...] as guerras coloniais eram travadas sem reciprocidade, mas os interesses
coloniais limitavam o genocidio. Este presente genocidio, o mais recente
desenvolvimento do progresso desigual das sociedades, é a guerra total travada
até o fim por um lado e sem uma particula de reciprocidade (Sartre, 2012: 21,
traducdo nossa).

Provavelmente, o que torna este texto relativamente pouco lido e discutido
entre tedricos do genocidio é que, embora o autor faca uma distingdo entre genocidio
cultural e morte fisica, ele percebe o colonialismo como uma pratica de genocidio
cultural. Além disso, o seu argumento sobre a intencionalidade genocida por parte dos
Estados Unidos, com uma politica pensada em termos de guerra, reaquece a distingao
legal entre intencdo e motivo, complexificando o que tem sido a principal rota de fuga
para eventuais acusagdes de genocidio em contextos coloniais.

Por fim, o siléncio da Convencdo sobre o genocidio cultural e sobre a
diversidade de técnicas de destruicao cultural empregadas na experiéncia continua do
colonialismo tem levado autores a buscar formas conceituais diversas para abordar a
problematica dessas formas de violéncia (Clastres, 2004; Viveiros de Castro, 2016;
Monteiro, 2007). O mais comum é o emprego de outras categorias, como etnocidio, que
acabam, invariavelmente, reforcando o abismo entre as dimensdes fisicas e culturais
previstas no ordenamento juridico ocidental. Sobre essa tendéncia, Patrick Wolfe
(2006) sugere que o uso de outros termos para qualificar tecnologias genocidas
aplicadas aos povos indigenas, com o emprego de categorias adjetivadas ou
especificas, como indiocidio, etnocidio, genocidio cultural, genocidio colonial,
genocidio extensivo e até mesmo ecocidio (Eichlar, 2020), resultam, sistematicamente,
na desqualificacdo do crime, visto como mais ameno do que os “verdadeiros e
preocupantes” casos de genocidio “fisico”. Juridicamente falando, essa tendéncia
também é problematica, pois o genocidio estd devidamente tipificado enquanto crime

em diferentes ambitos da justica internacional, enquanto os demais abusos, ndo estdo.

Os contos das vitimas: experiéncias genocidas

Seguindo o disposto no Art. V da Convencdo, o Brasil editou norma legal
interna, especifica, criminalizando a conduta de genocidio através da Lei n°® 2.889, de

1° de outubro de 1956:
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Art. 1° Quem, com a intencao de destruir, no todo ou em parte, grupo nacional,
étnico, racial ou religioso, como tal: (Vide Lei n° 7.960, de 1989) a) matar
membros do grupo; b) causar lesdo grave a integridade fisica ou mental de
membros do grupo; c) submeter intencionalmente o grupo a condicdes de
existéncia capazes de ocasionar-lhe a destruicao fisica total ou parcial; d) adotar
medidas destinadas a impedir os nascimentos no seio do grupo; e) efetuar a
transferéncia forcada de criancas do grupo para outro grupo; Sera punido: Com
as penas do art. 121, § 2°, do Cédigo Penal, no caso da letra a; Com as penas do
art. 129, § 2°, no caso da letra b; Com as penas do art. 270, no caso da letra ¢; Com
as penas do art. 125, no caso da letra d; Com as penas do art. 148, no caso da
letra e. (Lei n°® 2.889, 1956).

Desde entdo, quanto a sua aplicagdo aos povos indigenas no Brasil, mesmo
diante de intimeros relatos de exterminios em massa, como aqueles narrados no
Relatorio Figueiredo (Cruz, 2018), e do desaparecimento de centenas de grupos
inteiros, apenas dois casos de violéncia contra povos indigenas no Brasil foram
condenados como genocidio (Santos, 2017). O primeiro foi o massacre conhecido
como “Boca do Capacete”, envolvendo o povo Tikuna, em 1988; o segundo, o
massacre de Haximu, com a execucdo sumaria de 16 velhos, mulheres e criancas
Yanomami, em 1993. Ambos o0s casos podem ser descritos como chacinas,
emboscadas com execugdes, sem que houvesse um conflito aberto naquele momento,
ou sem que os indigenas tivessem resistido de alguma forma. Todavia, as chacinas
em questdo foram o estopim de situagdes conflituosas anteriores, que se estendiam
por muitos anos. De acordo com Santos (2016) em seu Genocidio Indigena no Brasil -
Uma mudanga de paradigma, o massacre de Boca do Capacete foi perpetrado por
posseiros insatisfeitos que permaneceram na regido ap6s a finalizacao de processos
demarcatérios. Embora o massacre tenha acontecido fora da terra indigena, ele foi
perpetrado por posseiros expulsos que se viam como proprietdrios de terras
indigenas que, obviamente, nao lhes pertenciam, e se sentiam lesados, seja por nao
poderem usufruir das terras indigenas, seja por ndo concordarem com o valor das
indenizagdes recebidas. Nutriam sentimentos contrarios aos indios, reproduzindo
argumentos de que era muita terra para poucos indios, que, por sua vez, nada
produziriam (Santos, 2016: 124-125). Santos ainda destaca que essa situacdo é uma
consequéncia direta da auséncia de politicas adequadas do processo demarcatério
que precisam garantir o respeito aos limites territoriais, assegurando o usufruto

exclusivo aos indigenas, j4 que “a presenca antrépica nas terras indigenas se
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apresenta como um dos maiores problemas nas demarcagdes, e a retirada ou
proibicao de acesso de nao-indios, ou civilizados, dessas areas é um dos principais
desafios a serem vencidos” (Santos, 2016, p. 124).

O massacre de Haximu, conforme descrito pelo antrop6logo Bruce Albert e pelo
Procurador da Reptblica, Luciano Mariz Maia, em um relatério publicado pela
Comissao Pro-Yanomami (CCPY), em 2001, aconteceu num cendrio ndo muito
distante daquele dos Tikuna. Isso porque, mesmo demarcada, a TI Yanomami esteve,
e estd ainda, infestada de garimpeiros ilegais em conflitos constantes com os
indigenas. Ao longo dos anos, muitos desses conflitos levaram a mortes, e a pratica
dessa atividade ilegal produz efeitos sanitdrios e ecolégicos gravissimos. Em 1990, a
Policia Federal havia mobilizado 300 policiais na operagao Selva Livre para remover
garimpeiros ilegais e destruir pistas de pouso ilegais. Aquela época, apés 72 dias de
operacdo, foi contabilizada a remocado de 9.971 garimpeiros e estimou-se que 10.000
haviam saido espontaneamente.

O ponto de convergéncia entre as duas chacinas é que a violéncia expressa
nesses momentos criticos ndo cessou ai. Embora o genocidio Yanomami, reconhecido
e julgado, seja referido como a chacina de Haximu, em que 22 garimpeiros
executaram 16 indigenas, tantos outros indigenas foram mortos e morreram por
conta do garimpo ilegal em suas terras! Em 2020, dois indigenas Yanomami foram
mortos por garimpeiros na regido de Parima e, em 12 de outubro 2021, duas criangas
morreram afogadas, apds serem sugadas e cuspidas pela acdo de uma draga do

garimpo ilegal. O trecho que segue nao é da década de 1980, e sim de 2021.

Tiros de fuzil, bombas de gés, ameagas. Indigenas da terra Yanomami, um
imenso territério no coragdo da Amazodnia, passaram o ultimo més sob ataque
de garimpeiros. Desde 10 de maio, quando sete embarcacdes abriram fogo
contra dezenas de indigenas sentados a beira do rio Uraricoera, nenhuma
semana se passou sem que novas ameacas fossem registradas. A mais recente
foi em 17 de junho, quando garimpeiros afundaram uma canoa com criancas a
bordo, que precisaram nadar para se salvar do ataque (Pitombo, 2021).

Como mencionei anteriormente, o reconhecimento desses eventos, Haximu e
Boca do Capacete, enquanto genocidios recortados no tempo e no espago, obliteram a
compreensao sobre a constituicdo de um plano genocida de longa duragao. Leva-nos,

por exemplo, a situar outras mortes, adoecimentos provocados pela poluicdo do
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garimpo e contaminagdo de nascentes, como eventos desconexos. Mais de 30 anos ap6s
a Operagdo Selva Livre, estima-se, novamente, que cerca de 20.000 garimpeiros estejam
na Terra Yanomami (Grandelle, 2020), marcando a continuidade tanto de uma politica
ineficaz de protegao das terras indigenas, como a vulnerabilidade dos povos que nela
residem. Mas, infelizmente, é preciso que um momento de violéncia “critica” entre em
erupcgdo para que a discussdo sobre o genocidio se torne pertinente.3* Essa leitura
erronea do modo como o genocidio indigena pode ser executado, ao longo dos anos e
décadas, fica ainda mais grave se considerarmos que o propésito da Convengao é
prevenir que esse tipo de crime venha a ser cometido no futuro e, ainda assim, o sinal
de alerta ndo parece ser acendido em situagdes como essa dos yanomami.

A divulgacao do Relatério Figueiredo, em 1967, foi, provavelmente, um dos
momentos da histéria do pais onde mais se falou sobre genocidio indigena. A violéncia
registrada no extenso documento chamou a atengao internacional tanto pela gravidade
e extensdo - de envenenamento proposital, dispersao intencional de doencas e até o
uso de dinamite - como pelo fato de que essas formas de violéncia aconteceram pela
acido direta e indireta de oficiais do Estado brasileiro. Em 1969, Norman Lewis
publicou na Sunday Times Magazine um artigo sobre o Relatério Figueiredo com o titulo
Genocide. Para escrever o artigo, o autor veio ao Brasil e descreveu as principais
barbaridades narradas por Jader Figueiredo, procurador responsavel pela elaboracao
da peca.

O senhor Figueiredo estimou que 62 milhdes de délares em propriedades foram
roubados dos indios nos ultimos dez anos; gado e posses pessoais. Ele

acrescentou: “Nao é apenas através do desvio de dinheiro, mas também a
admissdo de perversdes sexuais, assassinatos e todos os outros crimes listados
no cédigo penal contra indios e suas propriedades que percebemos que o
Servico de Protecio do Indio foi durante anos um covil de corrupgdo e

assassinatos” (Lewis, 1969: 43).

34 Utilizo a palavra “critica” entre aspas, uma vez que o contexto Yanomami é desesperador ha décadas.
A reportagem veiculada no Fantastico, na Rede Globo, em 14/11/2021, exp6s a intricada teia de
letalidade envolvendo diretamente o garimpo, milhares de garimpeiros ilegais, mortes de indigenas
Ye'kwana, Yanomami e isolados, aumento de casos de maléria, poluigdo de rios, deterioragdo da vida e
desnutricdo infantil: oito em cada dez criangas Yanomami estdo desnutridas. Essa teia envolve
diretamente o Estado brasileiro que, além de incentivar o garimpo, recusa-se a elaborar uma politica de
remocdo desses garimpeiros, mesmo diante de decisdes judiciais e da pressdo nacional e internacional.
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A situagdo assim denunciada levou paises membros da ONU, numa
Conferéncia de Direitos Humanos, a acusar o Brasil de permitir o massacre de
indigenas. Em resposta a intensa pressao internacional, a FUNAI solicitou um parecer
ao Conselho de Defesa dos Direitos da Pessoa Humana que apurasse se teria havido
ou ndo genocidio. O processo foi divulgado em 1970, de autoria de Danton Jobim, que,
num documento de 23 paginas, tentou responder as acusacdes feitas contra o Brasil no
cendrio internacional diante dos atos expostos no Relatério Figueiredo. Jobim é
categérico em afirmar que ndo houve uma politica de genocidio no pais sustentada e
adotada pelo Governo Federal. Num primeiro momento, o autor associa a violéncia a
ganancia dos homens brancos pelas terras indigenas e também as dificuldades
encontradas pelo Estado em por em pratica uma politica mais eficaz de protecao aos
indios, devido a vastiddo do territério (Jobim, 1970: 10). Reconhece, inclusive, que, no
“caso do Brasil, mesmo que se qualifique de genocidio certas agdes levadas a efeito por
particulares ao longo da faixa pioneira, onde o civilizado se encontra com tribos
indigenas, a politica do Governo Federal sempre foi a de proteger o indio” (Jobim,
1970: 6). Mas, logo mais, classifica as preocupagdes internacionais como decorrentes
de falsidade e exageros. Ainda assim, reconhece a existéncia de intimeros crimes
contra a pessoa do indio e seus bens, sempre atestando como contrapartida a auséncia
de intencdo por parte do Estado, que tolerou abusos “quase sempre pela impoténcia
das autoridades incumbidas de zelar pela sorte do indio, mas nao se pode afirmar, em
sa consciéncia, que o governo brasileiro “patrocine” a liquidacdo dos remanescentes
dos grupos indigenas” (Jobim, 1970, p. 12).

O problema se poe, geralmente, quando o civilizado comeca a cobigar as terras

dos indios, terras que sdo reconhecidas como suas e estdo delimitadas na carta.

Af comeca o drama, ndo na aversdo racial pelo indio. Dai vém os crimes que

poderiam ser chamados melhor de latrocinio que de genocidio, uma vez que o

elemento preponderante no delito é a intencdo de roubar, mesmo que seja
preciso matar (Jobim, 1970, p. 9).

Com equagdes que desafiam a logica do leitor, o autor afirma: “por fim, devo
falar da filosofia que inspira, no Brasil, o servigo de assisténcia ao silvicola. Esta é
assimilacionista, mas ndo visa destruir o indio num deliberado etnocidio. Respeita sua
cultura [...]” (Jobim, 1970: 9-10). Como é possivel uma politica voltada para assimilacao

que nao seja etnocida e que respeita a cultura daqueles que visa incorporar, de maneira
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indistinta, na malha da sociedade nacional? Novamente, o reconhecimento da
violéncia, mesmo aquela perpetrada por funcionérios do SPI, ou a evidente falha do
6rgao indigenista em criar as condi¢des para a protecdo dos indios, num contexto
sabidamente letal, ndo poderia, na visdo do autor, configurar um plano de genocidio,
o que se justifica na fragil suposicdo de ndo intencionalidade dos crimes que
configurariam genocidio.

A redescoberta, em 2013, do Relatorio Figueiredo, dado como perdido por mais
de quatro décadas, trouxe a tona novamente o debate sobre a violéncia enfrentada
pelos povos indigenas durante a ditadura. Como ja mencionado, a luz da Comissao
Nacional da Verdade sobre a Ditadura, criada em 2011, a opinido publica voltou-se
para o passado sangrento daquele periodo para refletir sobre politicas de reparagao e
justica de transicéo para as vitimas e seus familiares. Em 2018, o procurador Alvaro
Ricardo de Souza Cruz publicou o texto Relatério Figueiredo: genocidio brasileiro (Cruz,
2018), no qual se debrugou sobre o material reencontrado do relatorio, tecendo um
importante exercicio de contextualizacdo histérica acerca da elaboragdo da peca. O
autor argumenta que a Comissdo Parlamentar de Inquérito (CPI), cujos resultados
culminaram no Relatério Figueiredo, tinha como objetivo primeiro investigar as
dentincias referentes a crimes de improbidade administrativa por parte de
funcionarios do SPI. Ou seja, a maior parte do relatério dispde sobre condutas
irregulares na administragdo ptblica, como enriquecimento ilicito e roubo de bens da
Unido. Ao longo do processo, o procurador Jader Figueiredo se deparou com os relatos
de violéncia narrados que, embora fagam parte do relatério, ndo eram, de fato, nem a
sua razdo de ser nem a sua finalidade tltima.

Duramente a pandemia do novo coronavirus, o termo “genocidio” passou a
circular de forma intensa na sociedade civil. Foi mobilizado para se referir a uma
pletora de acusagdes contra o presidente Jair Bolsonaro, cuja atuacdo no enfrentamento
da doenca foi marcada por negacionismos, ataques a ciéncia, reproducao de fake news
sobre o uso de vacinas e sobre o tratamento preventivo com o kit-cloroquina, e por
uma gestdo cadtica, sobretudo, na pasta da Satide. Como veremos em detalhe no

capitulo trés, isso rendeu ao presidente mais de cinco dentncias junto ao Tribunal
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Penal Internacional (TPI) por crime contra a humanidade e crime de genocidio
(Redagao Brasil de Fato, 2021).

Em resposta a gestdo desastrosa de Bolsonaro, foi instaurada, em 27 abril de
2021, uma Comissao Parlamentar de Inquérito (CPI) para investigar as acdes e
omissdes do presidente no enfrentamento da Covid-19. A CPI teve como relator o
Senador Renan Calheiros e, por meses, foi amplamente acompanhada pela sociedade
civil, em sessdes marcadas por depoimentos de testemunhas, advogados, médicos,
familiares de vitimas de Covid e tantos outros. As sessdes evidenciavam o despreparo
de funciondrios do Ministério da Saude, o efeito de fake news sobre a populagdo e
muitas irregularidades administrativas na aquisicdo de vacinas e repasses de recursos,
gerando revolta na nacdo diante da noticia de que muitas das mais de quinhentas mil
mortes (até aquela data) poderiam ter sido evitadas se a gestdo da doenga nao fosse
marcada por negacionismos, corrupgao e por estratégias anticientificas de tentativa de
alcangar imunizacao de rebanho. O relatoério final da CPI da Covid contém mais de
1.289 paginas e foi divulgado por Renan Calheiros em 10 de outubro de 2021. Foi
pedido o indiciamento de 78 pessoas e duas empresas, e responsabiliza o presidente
Jair Bolsonaro por, pelo menos, nove crimes, como charlatanismo, incitagdo ao crime,
emprego irregular de verbas publicas, incompatibilidade com dignidade, honra e
decoro do cargo, e crimes contra a humanidade por exterminio, perseguicdo e atos
desumanos para causar sofrimento intencional.3>

Nas semanas que antecederam a publicagdo do relatério final, houve uma
grande expectativa entre os diferentes setores do movimento indigena e organizacdes
aliadas, ambientalistas, antropolégicas e dos direitos humanos, sobre a inclusao de um
indiciamento do presidente Jair Bolsonaro pelo crime de genocidio indigena durante
a pandemia. O documento preliminar entregue por Renan Calheiros recomendava o
indiciamento por genocidio indigena de, pelo menos, cinco pessoas. Sdo elas: o
presidente Jair Bolsonaro, o ex-ministro da satide Eduardo Pazuello, o ex-ministro da

cidadania e ministro-chefe da Secretaria Geral da Presidéncia da Republica, Onyx

% “Saiba mais sobre os crimes listados pela CPI da Pandemia” de Jodo Carlos Teixeira em
https:/ /www12.senado.leg.br/noticias/materias/2021/10/25/saiba-mais-sobre-os-crimes-listados-
pela-cpi-da-pandemia. Recuperado em 15 de novembro, 2021.



https://www12.senado.leg.br/noticias/materias/2021/10/25/saiba-mais-sobre-os-crimes-listados-pela-cpi-da-pandemia
https://www12.senado.leg.br/noticias/materias/2021/10/25/saiba-mais-sobre-os-crimes-listados-pela-cpi-da-pandemia
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Dornelles Lorenzoni, o secretario especial de satide indigena, Robson Santos da Silva
e o presidente da FUNAI, Marcelo Augusto Xavier (Carta Capital, 2021).

As acusagdes de genocidio foram retiradas da versao final do relatério diante
da discordancia entre os senadores. Abaixo, a primeira citacdo corresponde ao texto
preliminar do relatério e as outras duas correspondem as visdes dos senadores Omar

Aziz e Alessandro Vieira, respectivamente:

Todo um conjunto de agressdes, negligéncias e atos que deixam os indigenas

N

mais vulnerdveis a pandemia convergem para a ocorréncia do crime de
genocidio [...]. Assim, como j& dito, o impacto da covid-19 sobre os povos
origindrios foi grave e desproporcional, situacdo que exige a responsabilizacao
dos respectivos culpados.

Alguém sabe onde teve genocidio de indios nessa pandemia? Eu ndo vi nenhuma
matéria sobre isso, nio tenho conhecimento, ndo ha nenhuma dentncia. Entdo como
eu vou criar uma narrativa sobre uma dentincia que eu ndo tenho
conhecimento? Estou aqui afirmando para vocé que o meu Estado [Amazonas],
que é o Estado que tem mais etnias indigenas, que tem a maior quantidade de
indios, todos os indios, sem excegao, eles tiveram duas doses para cada indio.

Temos (discordancia) na questao do genocidio, como eu ndo consigo encontrar
uma configuracdo tao clara no tocante aos povos indigenas, no sentido de
impacto e de medidas feitas e direcionadas pra eles (Prazeres, 2021, grifos
Nossos).

Omar Aziz quis mostrar desconhecimento do fato de que o presidente Jair
Bolsonaro foi denunciado ao Tribunal Penal Internacional trés vezes por genocidio
indigena desde o inicio de sua gestdo. Tais dentincias foram amplamente divulgadas
e debatidas pelos meios de comunicacdo. Conforme a passagem grifada, ao perguntar
onde, Aziz borra o entendimento previsto do documento preliminar que se referia a
situacdo dos povos indigenas durante a pandemia como um todo. Ao falar em
quantidade de indios, restringe a percepcao de genocidio ao elemento ja anteriormente
criticado, como se, para haver genocidio, dezenas ou centenas de pessoas precisassem
morrer num curto espaco de tempo. Ao focalizar a dimensdo das consequéncias
tangiveis dessas acOes, esquece-se, por exemplo, que a tipificacdo do crime de
genocidio, conforme o seu Art. 3, prevé o indiciamento por sua incitagao.

*kk
Como vimos até aqui, a aplicacdo do conceito do genocidio para contextos de

violéncia contra indigenas ao redor do mundo tem sido desafiadora. Ainda assim,
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povos indigenas, a partir de suas organizagdes, tém mobilizado estratégias diversas
para acionar o conceito de maneira qualificada e a partir de suas proprias visdes de
mundo.

A advogada aborigene australiana Larissa Behrendt (2011) abordou a distancia
entre o direito e a vida cotidiana, tomando como referéncia os vereditos juridicos de
duas dentdncias de genocidio contra o governo australiano. A primeira dentdncia
tomou por matéria as emendas que ocorreram nas leis australianas sobre a titulacao
de terras indigenas em 1988, dispondo de dez pontos que restringiam o direito
indigena e fortaleciam os direitos dos estados e, consequentemente, de fazendeiros. A
segunda dentncia, de 1997, conhecida como Kruger vs The Commonwealth, foi
demandada por cinco aborigenes que haviam sido removidos de suas familias e por
uma mde cuja crianca foi levada embora por forca de uma politica governamental.
Referida comumente como “a geracdo roubada”, a prética de remover criancas de suas
familias para serem criadas em missdes ou dadas em adogdo a familias brancas foi uma
politica extremamente danosa para as comunidades aborigenes e durou 60 anos, entre
1910 e 1970. Estima-se que uma em trés criangas nascidas naquele periodo foi afetada.3¢
A publicagdo, em 1997, de um relatério elaborado pela Comissdo de Direitos
Humanos, intitulado Bringing them home, foi crucial para reafirmar a necessidade de
olhar a pratica de remocao de criangas aborigenes como genocidio, nos termos da
Convencao de Prevencao e Repressdao de Genocidio, de 1948. Mesmo que o ato de
“transferéncia forcada do grupo para outro grupo” esteja previsto no Art. 2 da
Convencdo, muito se tem debatido sobre se genocidio é ou ndo é o termo mais
apropriado para esse aspecto da histéria australiana (Curthoys e Docker, 2011).

Ao analisar os posicionamentos acerca dos dois casos, Behrendt discorreu sobre
o ceticismo indigena sobre uso do termo “genocidio” para descrever suas experiéncias
coloniais. Para a autora, o modo como esses povos articulam as suas experiéncias nos
termos de genocidio é reduzido a argumentos politicos e subjetivos. O contrario
aconteceria com aqueles ndo-indigenas que sdo estudiosos dos povos indigenas ou que
nao sentiram na pele os efeitos do colonialismo, cujas vozes teriam algum tipo de

objetividade elevada em matéria de violéncia anti-indigena (Behrendt, 2011, p. 133).

36 Conferir https:/ /healingfoundation.org.au/stolen-generations/
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Em relacdo ao enquadramento da politica de remocdo como genocidio, um dos
desafios encontrados foi que, embora a Austrdlia seja membro da Convengdo de
Genocidio desde 1949, ela nunca criou a legislacdo interna para tratar desse crime. Mas
a retdrica de negacao em ambos os casos foi fortemente ancorada na questdo da
auséncia da intencdo especifica de destruir o grupo. A redacdo das portarias sobre a
remocao das criancas aborigenes atestava que isso era feito tendo em vista o que seria
melhor para aquela crianca. Tampouco as mudangas na lei para tornar o acesso a terra
mais dificil para os aborigenes foram feitas com intencdes “manifestadamente”
genocidas. Para Behrendt, falar de culpa e de intencdo é sempre uma questao dificil,
especialmente no contexto legal, levando os tribunais e evitar tais dilemas, evocando
interpretacdes juridicas restritivas que se mantém limitadas. O problema est4,
justamente, no carater colonial dessas mesmas institui¢des juridicas e nos processos de
criacdo das leis que, longe de serem neutras, continuam reproduzindo desigualdades
no acesso e promogao da justica. Esse é um dos sentidos em que a percepcdo das
vitimas tem muito a acrescentar.
Essa capacidade que tem um sistema juridico colonial de aparentemente
abordar as reivindica¢cdes de genocidio com uma fachada de neutralidade,
também significa que as expressdes dos pontos de vista indigenas sao
marginalizadas. Para os demandantes indigenas, ndo importa se o crime de
genocidio foi cometido conforme definido pelo direito internacional e ndo
importa se houve intencdo ou ndo. O que parece ser mais importante em suas
perspectivas sdo os efeitos das agdes do governo - essas a¢des resultaram em
danos aos povos indigenas, familias e comunidades e eles escolheram usar a
palavra "genocidio" para descrevé-los. Isso move a discussdo para além das

palavras do estatuto, para os efeitos e legados das agcdes em questdo (Behrendt,
2011: 142; tradugao nossa).

As vitimas, a partir de suas préprias percepcdes de mundo, conseguem
identificar as inventividades das técnicas genocidas, percebendo o plano mais amplo
tal qual pensado por Raphael Lemkin. O que os grupos destacam em suas abordagens
sdo, justamente, aqueles pontos que experimentam como mais letais, por atacarem
aquilo que é essencial a existéncia de seu grupo. Nesse sentido, as dentncias
mobilizadas por esses sujeitos sdo potencialmente elucidativas, tanto do modo como a
violéncia pode se manifestar como também sobre os pontos cegos da legislagao sobre

genocidio.
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Outro exemplo que podemos tomar do contexto australiano é a dendncia de
genocidio contra o governo australiano feita na ONU por cinco aborigenes, em 1970.
Em nome da Aborigines Advancement League (AAL), a peticdo protocolada é um
exemplo de como o processo de tomada de uma consciéncia Pan-Aborigene, que se
deu a partir do envolvimento de liderancas aborigenes com o Movimento Black Power,
foi crucial para que esses povos deixassem de lado uma postura fragmentada sobre
suas identidades enquanto povos colonizados e passassem a alinhar as suas
experiéncias nos termos do genocidio. O discurso sobre o genocidio ganhou forca no
contexto australiano a partir da superacdo de divisdes internas, que resultavam,
muitas vezes, das taxonomias estatais que associavam aboriginalidade a sangue, num
exercicio de controle sobre suas identidades e corpos. Logo, ao afirmarem uma
identidade pan-aborigene, ancorada nas experiéncias coloniais, na racializacao e na
espoliacdo de seus territérios, os aborigenes recusaram os critérios identitarios do
governo e pautaram uma agenda politica pensada menos nos termos de uma
cidadania inclusiva e mais em sua prépria autodeterminacdo enquanto povos.

Sobre a peticdo elaborada pela AAL, Sally Ghatta (2011) afirma que ela
transcendeu a percepcao mais imediata de que politicas de assimilagdo sdo genocidio.
A peticao aborigene focalizou a interconexado da destruigao fisica com a psicolégica de

um povo.

Tracando correlagdes entre mortalidade infantil na Australia Central e nas
residéncias na Nova Gales do Sul, os delegados argumentaram que as condicoes
materiais precdrias dos povos Aborigenes consistiam em violéncia fisica que
assumia a forma de violéncia psicolégica, uma vez que era racialmente
determinada. A degradacao fisica de individuos no grupo debilitava o seu
espirito coletivo - a sua moral, sua espiritualidade e seu orgulho. As estatisticas
da AAL sao, portanto, articuladas de forma comparativa: enquanto 67% de
pessoas ndo indigenas em Nova Gales do Sul eram proprietarias de suas
residéncias, isto era uma realidade para apenas 9% da populacao aborigene. Se
alguém é "pobre" num "pais pobre", "o fardo fisico ndo tem uma dimensao
psicolégica". Mas se a discrepancia incide sobre espacos tdo racialmente
demarcados num pais tdo "prospero" como a Australia, entdo o grupo preterido
é intencionalmente relegado "a um status" em que "nao existe esperanca para o
futuro que seja séria e racional" e a consequéncia é um "sentimento de
desprestigio pessoal'. Para os delegados, desesperanca e desprestigio sao "as
armas mais insidiosas do genocidio: pois, quando o ambiente cultural destitui o
oprimido da esperanga, do orgulho e da vontade de sobreviver, tudo esta
perdido e o exterminio fisico é inevitavel” (Ghatta, 2011: 13, tradugdo nossa).
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Esse modo como a AAL conduziu a questdo do genocidio é bastante potente.
Interpretou o item b do Art. 2, “causar lesdo grave a integridade fisica ou mental de
membros do grupo”, ressaltando a conexao entre aspectos fisicos e psicolégicos da
populacdo. Nesse sentido, o racismo, a negacdo das culturas aborigenes e a
interiorizacdo de discursos degradantes sao constituintes da deterioracao fisica. Para
os delegados da AAL, as dimensdes “fisicas e metafisicas se reforcam mutuamente e
sao ciclicas; a degradacao fisica de alguém se manifesta em sentimentos de inutilidade
e desesperanca, corroendo ainda mais sua vontade de sobreviver as ameagas contra
eles” (Ghatta, 2021: 14). Sobre a questao da intencionalidade nesses processos, a AAL
entendeu a negligéncia estatal como constitutiva da intencdo genocida. Para a Liga, a
negligéncia era intencional, uma vez que tinha como consequéncia o desejado
desaparecimento do grupo (Ghatta, 2011: 14).

Também o povo negro no Brasil, através de seus movimentos sociais, tem
elaborado importantes leituras sobre o paradigma do genocidio a partir de suas
realidades. Tomam a escraviddo e a didspora africana como parte de um plano
genocida. Abdias Nascimento, ja em 1978, defendeu o alargamento convencional de
genocidio em sua obra O genocidio do negro brasileiro, onde analisa diferentes topicos,
desde a rejeicdo, desumanizacdo, exploragao sexual, as narrativas de branqueamento
racial e estético como componentes de um genocidio amplo contra o povo negro. Essa
agenda de pesquisa continua forte em trabalhos de intelectuais como Juliana Borges,
Ana Luiza Pinheiro Flauzina e Fred Aganju, que tomam o sistema penal brasileiro, o
encarceramento da populacdo negra e a truculéncia policial como atualiza¢des
continuas dos velhos processos genocidas.

Veremos, no capitulo seguinte, que essas aproximacdes partem de lugares
especificos, de experiéncias diversas de sujeitos cujas trajetérias poderiam ser descritas
nos termos da violéncia continua. O que elas ressaltam, além das limita¢des
estruturantes da interpretacdo juridica do conceito de genocidio, é que precisamos
entender o modo como esses povos experimentam a letalidade, através de uma
reflexdo que ultrapasse o debate sobre a morte, seja ela fisica ou cultural, e se proponha
a pensar a vida e o viver. Como colocado pela dentncia dos cinco aborigenes através

da AAL, viver ndo é apenas ndo morrer, é florescer genuinamente enquanto um povo.
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Parte 111 -
Antropologia,
genocidio indigena

e a letalidade branca

Nao hé descanso para o povo Kaiow4, as invasdes e usurpagoes
nao tém fim. Vivemos em permanente genocidio. Luto contra o
genocidio, a morte fisica, e contra o etnocidio, a morte do modo de
viver Kaiow4, que se pratica no Brasil desde a chegada do colonizador
no século XVI. Em pleno século 21, nosso povo precisa de ajuda e pede
socorro (Veron, 2018: 16).
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“Eu comecei a acompanhar meu pai aos 6 anos de idade. Minha primeira retomada foi
na Terra Indigena de Pirakua, no municipio de Bela Vista. Nas retomadas, ndo tinha idade ou
género, e toda a comunidade ia junto. Na época, costumdvamos rodar os lugares de caminhdo,
passageiros da velha cagamba. Para mim tudo era uma grande festa, quando andei de caminhdo
pela primeira vez na vida. Aquele vento no rosto, aquela emocgio. ..

Mas minha mae me alertava: 'filha, se algo acontecer, vocé corre, entra no mato e fica
agachada. Nido sai, ndo chora, ndo grita'. Hoje, sou eu quem falo a mesma coisa para minha filha
de 10 anos de idade. Entdo, todos nds iamos, aos poucos, entrando e revezando de volta a nossa
terra.

Até que um dia houve uma perseguicio. Alguns consideram 'correria', mas eu via aquilo
como perseguicdo. Perseguicdo do indio vivo... perseguicdo do indio morto.

Alguns pistoleiros vieram em alta velocidade no encalco da gente. Minha amiguinha na
época caiu do caminhdo em uma curva e o carro logo atras simplesmente passou por cima. Eles
fugiram, porque o que aconteceu bastava como 'sinal'. Descemos. A india ainda estava a olhar
no meu rosto. Peguei na mado dela, e ela se fechou os olhos. Essa foi a primeira morte que
presenciei, mas outras ainda iriam suceder. Minha mde falou: 'vamos rezar aqui para ela vai

ficar bem'” (Valdelice Veron, Lideranca Guarani Kaiowé (Delvizio, 2021).

Em 30 de dezembro de 2015, ficamos todos estarrecidos com a noticia de que um
garoto indigena do povo Kaingang de dois anos, Vitor Pontes, tinha sido brutalmente
assassinado por um algoz desconhecido nos arredores da rodovidria do municipio de
Imbituba, em Santa Catarina. O garoto acompanhava a mae que, como varios outros
indigenas da regido, aproveitam o verdo para vender artesanato no litoral. Foi quando
foi degolado por um estranho que se aproximou num momento em que a mae o
alimentava com colheradas de arroz que, por sua vez, “viu um rapaz “simpatico se
aproximar”. “Ele veio calmamente. Era bem vestido, classe média. Afagou os cabelos

do pid, sorriu. Quando ele olhou para cima para ver quem o tocava aconteceu o pior”
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(Torres, 2016). Seu pai, que estava trabalhando numa praia da regido, soube da noticia
pela televisao e, ao se encontrar com sua esposa, ouviu dela que seu filho havia sido
morto por um branco.

Na missa de sétimo dia, Kerexu Ixapyry, lideranca do Povo Guarani que havia
viajado 93km para a ocasido, disse: “eu temia por esse momento. Os indigenas sdao
vitimas da violéncia em todo o Brasil. Mas é preciso a tragédia para que nos ougam.
Somos tratados piores que animais. No Mato Grosso do Sul nosso povo esta sendo
exterminado. Em Santa Catarina somos vitimas de ameacas” (Torres, 2016). O perfil
do algoz apurado pela policia indicava um sujeito associado ao satanismo e uso de
drogas e que o crime provavelmente ndo teria motivagdes étnicas. A comunidade
Kaingang discorda. Na visdo da vice cacique Mércia Rodrigues, “Esse menino ndo é
louco. Se fosse, teria matado o primeiro que viu pela frente. Ele escolheu o Vitor, um
bebé, no colo de uma indigena. Escolheu porque eram vulneraveis, assim sao os indios
do Brasil” (Torres, 2016).

O caso do menino Kaingang Vitor Pontes estd longe de ser isolado. Mortes
violentas de indigenas imersos em situagdes de vulnerabilidade historicamente
acumuladas sdo recorrentes. Apds o réveillon, nas primeiras horas do ano de 2018, o
professor egresso do Curso de Licenciatura Intercultural Indigena do Sul da Mata
Atlantica da Universidade Federal de Santa Catarina, Marcondes Nambl4, do povo
Laklano-Xokleng, “foi morto enquanto fazia trabalho temporario em Penha-SC,
vendendo picolé neste periodo de férias turisticas no litoral do estado. Foi espancado
na cabega até cair desacordado” (Carvalho de Jesus, 2018). Embora o crime tenha
ocorrido num contexto conflituoso devido ao processo de regularizacao fundiaria da
TI Ibirama-La Klang, o delegado Douglas Teixeira Barroco, responsavel pelo caso, ndo
acredita na hipétese de que o assassinato tenha tido motivacdes étnicas. “A principio
a motivacao foi por motivo de algum desentendimento, um negdécio banal” (Pontes,
2018).

Cabe ainda resgatar o caso da morte do indigena Patax6 Hahaha e, Galdino
Jestis dos Santos, em 22 de abril de 1997. Dias antes, o indigena foi queimado vivo por

cinco jovens no Plano Piloto em Brasilia.
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Galdino havia chegado na capital ainda naquele sabado, juntamente com
outros oito indios da tribo oriunda do Sul da Bahia. Ap6s comemorarem a data
[19 de abril, Dia do Indio] com protestos, o cacique deixou a festa por volta de
Oh e se direcionou até a pensao onde estava hospedado, a 200 metros do ponto
de 6nibus onde ocorreu a tragédia. Perdido, chegou ao local as 3h, contudo,
nao pdde entrar. "A dona da pensdo o barrou na [entrada] e disse que ja
passavam das 21h; hora em que as portas normalmente se fecham", relatou um
primo do cacique ao Correio, a época. O indio descansou por duas horas, até
que a barbérie ocorreu. Apds o ato violento, os amigos fugiram no veiculo,
mas foram seguidos por uma testemunha que passava pelo local e anotou a
placa. Enquanto isso, Galdino recebia ajuda de outras pessoas, que tentavam
apagar as chamas com dgua e com um extintor de incéndio (Peres, 2018).

O caso permanece um simbolo da luta indigena. Galdino havia ido a Brasilia no
Dia Do Indio, quando intimeras manifestacdes e agendas politicas do Movimento
Indigena acontecem na capital do pais. Um dos cinco assassinos declarou na época que
“a gente ndo sabia que era indio. Nao fazia a menor diferenga, foi uma brincadeira que
a gente pensava que fosse normal. A gente ficou sabendo que era Dia do Indio na
delegacia” (Mota, 2020).

Os eventos retomados acima retratam processos violentos que guardam em
comum o fato de serem brutais e de terem como vitimas individuos indigenas. Todavia,
em todos eles, o fato de que as condutas criminais tiveram como alvo sujeitos indigenas
foi tomado legalmente como um detalhe secundério, ndo determinante para a
compreensao dos eventos em si. Ainda assim, eu gostaria de tomd-los como ponto de
partida para a nossa discussdo, sobretudo, levando em consideracao algo que foi dito
pela mae do garoto Vitor Kaingang sobre o destino fatidico de seu filho. Sonia enfatizou
que “se um indigena cortasse a garganta de uma crianga branca, o Brasil viria abaixo.
Quero a mesma indignacdo pela morte do meu filho” (Torres, 2016). A sua visao diante
do ocorrido revela uma dimensao da experiéncia acumulada em séculos de convivéncia
junto aos brancos: a de que viver enquanto indigena no Brasil significa carregar consigo
a consciéncia de ser um alvo em potencial dentro de uma politica que gerencia
populacdes, dispondo de destinos especificos para elas, prevendo a dispensabilidade de
algumas em beneficio de outras. O que chamo de letalidade branca aqui é uma tentativa
de conceitualizar o fato de que indigenas sobrevivem nas antigas colénias na eterna

condicdo de natimorto, uma existéncia que foi pensada e gestada na mentalidade branca
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com um Unico destino: a morte, o desaparecimento e a extingdo. Quando tomamos esse
fato como constitutivo da experiéncia indigena apds a invasdo colonial, nos eximimos
de entrar em debates pouco honestos sobre a existéncia ou nao de um plano genocida,
podendo-nos voltar para a investigagdo de assuntos relevantes na busca da construcao
de um futuro mais digno e soberano para essas nacdes indigenas. Logo, pensar a
letalidade branca é refletir sobre uma arena onde a existéncia indigena se d4 a revelia
da estrutura social hegemonica que compele violentamente esses corpos,
individualmente e coletivamente, para experiéncias de morte.

Tomaremos esse exercicio intelectual como parte do debate sobre genocidio,
pois é através dessa categoria juridica que as vivéncias indigenas podem,
potencialmente, adquirir a devida proporcdo em termos previstos no sistema de
classificagdo legal da sociedade ndo indigena. Sugerimos que a antropologia, enquanto
campo de conhecimento historicamente voltado para a compreensao das diferentes
formas de ser e estar no mundo, é um local privilegiado, cuja histéria e expertise deveria

conduzi-la, invariavelmente, ao escrutinio da sociedade branca.

*k%

Imagine o antropdlogo ou antropdloga com seu apetite avido pela experiéncia
junto ao exoético, diante de relatos de uma cultura pouco conhecida, porém
numericamente expressiva, com um gosto peculiar pelo expansionismo e pela conquista
de novos territérios. Um povo com uma robusta producao técnica, dominio da escrita,
estados centralizados, diferenciacdo social do trabalho, estratificacdo social conflituosa
em torno da distribuicdo de recursos e uma vasta tradicdo oral e mitoloégica de
procedéncia duvidosa. Por procedéncia duvidosa, refiro-me ao fato de que a sua

tradigdo cultural é indissocidvel de seu ethos3” expansionista que, ao longo da histéria

%7 O antropdlogo inglés Bateson propde uma andlise etolégica da cultura iatmul. “A abordagem
etolégica envolve um sistema muito diferente de subdivisdo da cultura. Sua tese é a de que podemos
abstrair de uma cultura um certo aspecto sistematico, chamado ethos, definido como a expressdo de um
sistema de organizagdo culturalmente padronizado dos instintos e das emogées dos individuos. O ethos
de uma determinada cultura é, como veremos, uma abstragdo de toda a massa de suas instituicdes e
formulacdes, e por isso pode-se esperar que os ethos sejam infinitamente variados de cultura para
cultura - tao variados quanto as proéprias institui¢des” (Bateson, 2006: 169).



162

de sua existéncia, pautou as experiéncias com a alteridade cultural numa equacao
sangrenta de ataque, roubo e predacado de tudo aquilo que lhe conviesse. Tal povo - ndo
fosse o detalhe de ser ele aquele ao qual a antropologia estd vinculada em sua origem e
propositos - certamente, teria sido alvo preferencial do apetite de antropélogos e
contariamos hoje com uma copiosa producao etnogréfica sobre o tema.

Todavia, o povo branco, seus modos de ser, suas atitudes perante a diferenca,
suas fobias e neuroses e as estruturas de seu pensamento ndo foram alvo de pesquisa
meticulosa dentro de uma agenda etnolégica. Esta se constituiu numa associacdo
primdria entre o fendmeno da diversidade e a ideia de sociedade primitiva, o que sugere
que o apetite antropolégico ndo se dava de maneira homogénea para todas as
manifestacdes do fendmeno cultural. Se, por algum tempo, o objeto de escrutinio da
antropologia esteve associado ao estudo de sociedades tidas como agrafas, cujas
histérias estavam fora do escopo de agdao do historiador, nem isso pareceu ser um fator
decisivo na hora de circunscrever quais formagdes culturais se encaixariam de maneira
adequada nos anseios da agenda de pesquisa antropolégica. O tempo nos mostrou que
a Unica sociedade que pareceu estar além da mirada etnolégica foi aquela responsavel
por inventar esse braco do pensamento cientifico.

Em 1946, Ruth Benedict publicou O crisintemo e a espada: padroes da cultura
japonesa: obra voltada para a compreensao do comportamento e atitudes japonesas,
demandada pelo Governo norte-americano, que precisava entender a sua mentalidade
para prever as suas acdes durante a Segunda Guerra Mundial. Para tal, a autora nao fez
trabalho de campo no Japao e, em aproximadamente trés meses, apresentou uma versao
preliminar do texto que se tornou um “classico” em estudos da cultura japonesa (Stille,
2003). O Japao ndo é uma sociedade dgrafa, a sua histéria estd documentada por séculos
em diferentes modalidades de registros, inclusive através de um sistema de escrita com
formas e ideogramas proprios. Mesmo sem ter estado ld, Ruth Benedict procedeu a sua
andlise, acreditando ser possivel entender a mentalidade daquela sociedade.

A complexidade do sédnscrito, do sistema de castas e a vastiddo territorial e
cultural daquilo que o Ocidente nomeou como India, com toda sua diversidade interna,

também ndo foi algo que intimidou ou impediu Louis Dumont de se tornar uma
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referéncia nos estudos sobre as castas e a sociedade indiana. A India possui hoje 20
idiomas oficiais e 1,6 mil dialetos (Uchoa Balgalore, 2013).

Para ndo ser totalmente injusto, e isso se aplica em especial aos trabalhos de
Ruth Benedict e Louis Dumont, a comparacdo entre as sociedades estudadas e as suas
proprias com a mundo Ocidental esteve sempre presente em muitas das analises
antropoldgicas. A maxima de que é através da experiéncia do Outro que conseguimos
enxergar coisas sobre nés mesmos nunca esteve, de fato, ausente do procedimento
antropolégico. Ainda assim, parece-me que nenhum classico do pantedo canonico da
antropologia tomou o estudo da mentalidade branca como ponto de partida para a
fundagdo de um ramo da etnologia. Assim, temos intmeras obras com titulos
sugestivos, como O pensamento selvagem (Levi-Strauss, 1976), O homem primitivo como
filosofo (Radin, 1960) e a Mentalidade primitiva (Lévi-Bruhl, 2008), mas ndo temos
nenhuma intitulada “O pensamento do homem branco” ou “Tabus e poluicdo na
mentalidade branca europeia” ou mesmo “Quem sdo os brancos?”.

Nos primeiros anos de formacdo em antropologia, nos é apresentado o grande
fendmeno da diversidade cultural num minucioso passeio etnografico pelos costumes
e crencas de povos como os Nuer, latmul, Tikopia, Arapesh, Kwakiutl e tantos outros.
Os povos estudados pelos antropdlogos constituiam dentro do imaginario Ocidental
aquilo que se convencionou denominar de “Alteridade Cultural”, diferentes formas
de ser e estar no mundo que, embora pudessem, a principio, parecer ininteligiveis e
estranhas aos olhos europeus, tornaram-se passiveis de traducao a partir do trabalho
antropolégico. O que a antropologia poderia chamar de pensamento branco, encontra-
se, todavia, rotulado apenas como “filosofia” ou mesmo, “ciéncia”. De certa maneira,
as construgdes dos brancos sobre o mundo quase nunca sao adjetivadas, remetendo a
sua origem étnica ou geografica, porque o sujeito branco se constitui enquanto
universal, em oposi¢do ao Outro, que precisa ser sempre localizado e autocontido. Se
a alteridade é compreendida em termos locais, sempre culturalmente situada, étnica e
racialmente circunscrita, o pensamento europeu nos é apresentado no mundo colonial
de maneira universal, desenraizado das condi¢des materiais, histéricas e culturais do

seu surgimento.
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Ao decidir me debrugar nesta tese sobre o tema do genocidio indigena,
objetivando dar visibilidade ao problema do recrudescimento das formas de violéncia
anti-indigenas no Brasil contemporaneo, percebi com a leitura sobre os contextos
indigenas em diferentes paises na América e Oceania que muitos dos desafios que
enfrentdvamos aqui eram extremamente similares aos de 1a (Wolfe 2006; Nunpa 2013).
Embora o paradigma do genocidio tenha sido formulado na metade do século XX,
indigenas ao redor do mundo, que tiveram suas realidades destruidas e histérias
atravessadas pelos planos genocidas elaborados no seio da expansdo imperialista,
seguem enfrentando, no presente, sistematicas barreiras que limitam o uso e
aplicabilidade do conceito de genocidio para nomear as formas de violéncia continua
que marcam o seu cotidiano. Como resultado, muitos autores que pretendem estudar
e entender o genocidio indigena acabam compelidos a ingressar em debates
conceituais pouco frutiferos em torno de sua definicdo, tendo que disputar no plano
académico e juridico a sua aplicabilidade e pertinéncia, perante a imensa
multiplicidade de procedimentos e experiéncias que os povos indigenas denunciam
como letais para a existéncia de suas coletividades (Hinton et. al 2013; 2017; Pereira
2018; Cruz 2018).

Retomo aqui a provocacdo de Pierre Clastres (2004: 59) para quem entender o
etnocidio dos povos indigenas nas Ameéricas ndo é apenas denunciar os fatos, mas
também interrogar sobre a natureza, historicamente determinada, do seu mundo
cultural, indagando sobre o que faz a civilizagdo ocidental ser universalmente
etnocida. Nessa linha de pensamento, a propria dificuldade que os povos indigenas
encontram ao buscar acessar justica através do conceito de genocidio deixa de ser um
problema de pesquisa e se torna um dado etnografico importante para o estudo do
que venho chamando de letalidade branca. Etnologicamente, a letalidade branca
denomina o comportamento culturalmente padronizado no mundo Ocidental de se
relacionar com a alteridade, a partir do exercicio do seu aniquilamento (seja ele cultural

ou fisico)38. Enquanto agenda de pesquisa, contempla o desafio de analisar os

3 O desenvolvimento dessa perspectiva deve-se ao trabalho de muitos intelectuais que se recusaram a
ver a histéria da violéncia contra os povos indigenas no mundo como circunstancial ou arbitraria, como
Marimba Ani (1994); Patrick Wolfe (2006; 2016), Andrew Woolford (2015), Ward Churchill (1997).
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diferentes modos que o ordenamento cultural branco hegemoénico estabelece, a partir
de sua ontologia sobre a vida e a morte, praticas e tecnologias responsaveis ndo apenas
pela morte em si, como também por deixar morrer povos e mundos situados fora do
espectro Ocidental.

Para tal, proponho que avancemos nesse debate sob a condi¢do de situar o
genocidio indigena, ndo mais como algo circunstancial ou como um conjunto de
eventos dispersos no tempo, passando a dirigir nossos esforcos analiticos menos sobre
esse fendmeno com distragdes voltadas para demonstra-lo ou para defender a tese de
que existe um plano genocida em curso. Ao entendé-lo enquanto fendmeno
constituinte das nagdes erguidas nos territérios coloniais, podemos tomar por objeto
de estudo, por exemplo, 0os mecanismos através dos quais esse plano tem sido posto
em pratica e como se tem atualizado por séculos para continuar operando em
diferentes conjunturas histéricas e politicas sem despertar maiores reacdes publicas.
Ademais, como fendmeno mundialmente difundido, a histéria do imperialismo é
também um conto genocida de povos indigenas e, o préprio fato de ndo ser
circunstancial, nos leva a indagéa-lo e analisd-lo como uma manifestacio de um
comportamento cultural padronizado em rel[acao a vida e a morte do outro.

O genocidio dos povos origindrios dos territérios conquistados esta
documentado, problematizado e discutido em diferentes continentes, dura séculos e
tem sido mantido através de ferramentas refinadas e tecnologias atualizadas em
diferentes conjunturas e arranjos politicos (nas colonias, impérios, reptblicas e na¢des
independentes)?. Dito isto, 0 nosso objetivo é propor um conjunto de questoes que
nos permitam abordar e perceber o genocidio indigena no Brasil ndo como uma série
de eventos ou episddios de violéncia aberta que irrompem espacadamente no tempo e
no espaco. Em vez disso, proponho que esse genocidio deve ser visto como um modo
de acdo, um conjunto de disposi¢des e orientagdes culturais voltadas para as

populacgdes origindrias dos territorios reivindicados pela colonizacéo.

Principalmente no contexto brasileiro, sugiro Carlos Frederico Santos (2017), Alcida Ramos (2018) e
Lélia Gonzales (1988).
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Como os antropologos tém feito ao longo dos séculos em seus estudos sobre o
Outro, analisar o genocidio indigena dentro dessa perspectiva significa entender como
uma determinada cultura - a cultura dos brancos# - expressou atitudes e desenvolveu
mecanismos para lidar com uma alteridade tida como dispenséavel no contexto de
roubo, apagamento e negacdo que marca a colonizagdo e suas consequéncias. Em
outras palavras, o que estou propondo aqui é olhar para o genocidio indigena como

uma caracteristica cultural e ndo como mera soma de eventos (Ani, 1994; Wolfe, 2006).

As leis dos brancos e o controle dos corpos indigenas

“Somos obrigados a obrigar o governo a ndo nos deixar morrer” foram as palavras
do advogado e antropdlogo indigena do povo Terena, Luis Eloy Amado, para
denunciar a situacdo dos povos indigenas no Brasil durante a crise politica e sanitaria
do novo coronavirus (Terena, 2020). Sucessivos relatérios de diferentes atores, como
ativistas, membros de ONGs, lideres indigenas, intelectuais e até mesmo funciondrios
do atual governo, estdo abordando abertamente o aumento da vulnerabilidade dos
povos indigenas durante a pandemia. O momento atual agravou profundamente a
histérica marginalizagdo das realidades indigenas no Brasil e nunca antes na histéria
do pais o termo genocidio foi tao utilizado para caracterizar um amplo conjunto de
agoes que resultam, permitem, geram e causam a morte indigena*!.

Embora todos estejamos cientes dos massacres, guerras e epidemias que

historicamente conduziram a elevada letalidade na histéria dos povos indigenas que

40 Neste momento da discussdo proposta, gostaria de ressaltar que qualquer tentativa de definir, a priori,
“quem sdo os brancos”, ou o que sdo “os brancos” enquanto unidade de andlise pareceria incompleta e,
portanto, contraproducente. Enquanto categoria, o termo estd presente na maior parte da literatura
etnolégica, como nos titulos “O indio e 0 mundo dos brancos” (Cardoso de Oliveira 1996); “ Pacificando o
branco: cosmologias do contato no norte amazonico” (Albert e Ramos 2002); “Quem somos nés - Os Wari
encontram os brancos” (Vilaga, 2006). Na arena interétnica, aparece, muitas vezes, em dicotomias como
indio/branco, equivalendo a indio/civilizado e, em minha comunidade, o adjetivo branco denota antes
a ideia de pertencimento e vinculagdo étnica do que aparéncia fenotipica: ndo afirmamos que alguém é
branco, e sim, dos brancos.

41 O Ministério Publico Federal, em sua recomendacdo n° 11/2020 sobre a necessidade de medidas
urgentes a serem tomadas a nivel governamental em relacdo aos efeitos do Coronavirus sobre os povos
indigenas, usa o termo genocidio cinco vezes, apontando a ameaga representada pela Covid-19.
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atravessaram a expansao imperialista europeia, atrevo-me a dizer que pouco sabemos
sobre como a violéncia que continua a assolar estes povos no presente pode e deve ser
vista como a continuacdo de um projeto que visa aniquilar a indianidade. A questao
da violéncia estrutural contra os povos indigenas, embora relevante, poderia ter sido
objeto de maior interesse analitico por parte dos pesquisadores.*? A despeito do acesso
a geracdo de dados estatisticos sobre o assunto, a grande maioria sdo trabalhos
descritivos diretamente associados a avaliagdo e formulacdo de politicas indigenistas.
A antropologia, por sua vez, como disciplina, no Brasil, historicamente associada ao
estudo dos povos indigenas, tem produzido importantes trabalhos sobre as relacdes
interétnicas, buscando compreender os caminhos e contornos caracteristicos das
relagdes entre “brancos” e “indios” (Ribeiro 1970; Cardoso de Oliveira 1978, 1996). Em
meados do século XX, a maioria dos cientistas sociais brasileiros esteve preocupada
com o futuro da nacdo e muitas de suas pesquisas deixaram de examinar o caréter
estrutural dos contextos violentos em que viviam os povos indigenas. Por exemplo,
para Roberto Cardoso de Oliveira (1978), os ataques sisteméaticos aos povos indigenas,
embora associados ao legado colonial em nosso pais, foram atribuidos mais a falta de
informacao e preconceitos da sociedade civil do que a uma caracteristica essencial do
modus operandi do Estado e sociedade brasileira frente as diferencas étnicas e culturais
de seu territorio.

Como mencionado anteriormente, lideres, intelectuais indigenas e suas
organizagdes politicas tém se mostrado cada vez mais avidos por expressar e traduzir
a experiéncia de viver diariamente numa complexa teia de letalidade para a linguagem
hegemonica de poder e direitos. Com base nas muitas maneiras da compreensao
indigena sobre vida, morte e letalidade, temos acompanhado um novo
dimensionamento do carater estrutural das violagcdes enfrentadas por esses povos,
marcado pelo crescimento do uso do termo genocidio.

A medida que a pandemia do coronavirus se expande em territérios indigenas,

diferentes atores publicam preocupagdes sobre o genocidio em curso cometido,

42 Refiro-me a tomar a violéncia contra os povos indigenas em si mesma como um objeto de reflexdo e
sobre como ela configura a experiéncia indigena no mundo.
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agravado e permitido pelo Estado sob o atual governo anti-indigena de Bolsonaro.
Embora essas acdes tenham sucesso em chamar a atenc¢do nacional e internacional para
o0 assunto, sua eficacia juridica permanece obscura (Cruz, Fernandes e Jesus, 2020). O
fato é que, enquanto escrevo, apenas dois casos de genocidio indigena no Brasil foram
judicializados com sucesso (Santos 2017): os ja mencionados massacre “Boca do
Capacete” envolvendo os Tikuna em 1988, e o de Haximu, envolvendo os Yanomami
em 1993. Infelizmente, o uso dessa categoria por liderancas indigenas é
frequentemente qualificado por juristas como de “uso politico”, ou mesmo metafdrico,
o que tem dificultado, a nivel internacional e nacional, reconhecer, punir e reparar a
violéncia denunciada. O que os obstaculos juridicos e conceituais que dificultam o
andamento dessas questdes dizem sobre o proprio sistema das leis dos brancos?

Os relatos sobre a violéncia estrutural das realidades indigenas nas ex-colonias,
seja por ndo serem facilmente enquadrados no paradigma do genocidio, seja como
uma tentativa de reprimir as memorias dos horrores que cercaram a histéria da
expansao europeia, sdo, quando tratados, rotulados com outros termos. Devido a sua
longa duragdo e ampla dispersdo, eles podem ser chamados de "genocidios extensos"
e, frequentemente, o termo etnocidio ou "genocidio cultural" tem sido usado para
explicar praticas refinadas de aniquilacao (Kuper 1981; Clastres 2004; Monteiro 2007;
Viveiros De Castro 2016).

Quando os pesquisadores optam por decompor ou qualificar os processos
sistematicos de aniquilacdo dos povos indigenas, usando termos como indigenocidio,
etnocidio, genocidio cultural e até ecocidio, percebemos uma hierarquia na esfera
politica e juridica, ou seja, uma desvantagem em relacdo ao que seriam os casos “reais”
de genocidio (Wolfe 2006; Evans e Thorpe 2001; Bischoping e Fingerhut, 1996). Mais
do que isso, o principal problema dessas categorias é que separam, digamos, “coisas”
que ndo estdo, necessariamente, separadas das perspectivas indigenas. Tomemos, por
exemplo, a distincdo genocidio/etnocidio. Para o antropdlogo Pierres Clastres (2004),
genocidio e etnocidio sdo processos que poderiam ocorrer até mesmo
concomitantemente, mas que seriam diferentes, ja que, no primeiro caso, estariamos
falando da destruicdo de uma raca, da fisicalidade dos corpos que a constituem,

enquanto o segundo diz respeito a destruicdo da cultura, isto é, do espirito de um
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povo. Essas distingdes refletem ontologias ocidentais de vida/morte expressas, por
exemplo, nas concepgdes cristas de corpo e alma, matéria e espirito. Ecocidio (Dunlap
2020; Eichler 2020) também é um caso claro de projecdo da dicotomia natureza/cultura
ocidental, que negligencia o0 modo como os fundamentos essenciais de vida e
existéncia de um grupo poderiam ser conceitual e ontologicamente vinculados ao que
foi chamado de "ambiente", " paisagem” e seres ndo-humanos das florestas.

O conceito de genocidio, ndo podemos esquecer, embora sempre contestado
pela multiplicidade de experiéncias sociais de diferentes sujeitos, foi formulado
segundo a maneira como o Ocidente define o que é viver e morrer. Desse modo, é
moldado pelas lentes de seu sistema de leis e crencas e, consequentemente, protege e
reforca seus projetos sociais e ndo os dos povos indigenas, ao mesmo tempo que reitera
a sua pretensa centralidade. Sua aplicabilidade em contextos marcados pelo
colonialismo europeu ainda hoje é debatida sem muitos avangos. O que para muitos
indigenas no mundo parece 6bvio, ndo-indigenas discutem em termos um tanto
impessoais, como “tragédias” e “catéstrofes”, quando estdo lidando, na verdade, com
projetos brutalmente calculados em diferentes contextos. Diante disso, deveriamos nos
surpreender que os povos indigenas tenham dificuldade de acessar o conceito de
genocidio e seus protocolos de dentincia a nivel nacional e internacional? Como no
fino comentério da intelectual negra Audre Lorde (2019), devemos esperar que as
ferramentas dos senhores destruam a casa grande?

Sugerimos anteriormente que os sistemas juridicos e as leis Ocidentais
proporcionaram um arcabouco conceitual legitimador da continuidade de praticas
ancoradas na violéncia, ndo apenas em relacdo ao conceito de genocidio, como aos
referidos marcos normativos. Os sistemas de leis e de normas em qualquer sociedade
tém como uma de suas funcdes a regulacdo da ordem através do controle das condutas
individuais, com a previsao de aplicacdo de sangdes quando houver infracdes. Sejam
elas escritas ou estritamente costumeiras, as leis estdo fortemente associadas a
dimensao do controle, que se justifica na medida em que promovem as condicoes
necessarias para a vida social. Em alguns casos, sem os mecanismos apropriados de
coercdo, as leis podem existir apenas enquanto ideia, ndo se refletindo

substancialmente nas condutas sociais. Por isso, na maioria dos casos, precisam de
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constante fiscalizagdo. Muitas sdo as situa¢des que nos mostram que, em contextos
onde essas normas estdo suspensas ou a fiscalizagdo ausente, a populacdo age
conforme seus préprios designios. E o caso do motorista que reduz a velocidade apenas
quando sabe que o radar detector estd proximo. Ou o caso de saques generalizados as
lojas e estabelecimentos privados, quando as instituigdes de controle e imposi¢do da
ordem, como a policia, entram em greve.

No contexto das violagdes de direitos indigenas e da violéncia contra esses
povos, ambos endémicos na sociedade brasileira, devemos considerar que a
diminuicao da propensao criminal est4 diretamente relacionada a possibilidade de que
a conduta em questdo ndo fique impune. Todavia, da perspectiva indigena, é comum
avaliar-se a impunidade em crimes envolvendo povos indigenas como regra, e ndo
excecdo. Por exemplo, o que a presenca de mais de vinte mil garimpeiros ilegais dentro
da T.I Yanomami nos diz sobre o cumprimento da norma de usufruto permanente e
exclusivo indigena dessas terras? Sobretudo, se considerarmos o fato de aquela ser
uma presenca que dura décadas, sem medidas eficazes para assegurar esse uso
exclusivo desses territérios e uma desintrusao permanente (Linder, 2021). Os
assassinatos, as perseguicdes e a criminalizacao de liderancas seguem sendo revestidos
de um manto de impunidade estrutural, levando-nos a considerar que a relagao entre
as leis e a violéncia contra esses povos pode ser mais proxima do que de inicio
poderiamos imaginar. Na histéria colonial, vérios dispositivos legais, como a 16gica do
descobrimento, tratados firmados com lideres indigenas, a ideia de “terra nullius”,
expressdo latina do direito romano para nomear “terra de ninguém”, foram
amplamente mobilizados para legitimar o roubo e o saque de terras indigenas. Sobre

esse ponto, Marimba Ani indaga:

Mas por que os europeus se ddo ao trabalho de criar uma aparéncia de
legalidade em suas relacdes com a maioria desses povos? Por que ndo
simplesmente roubar e explorar sem dissimulagdo? A resposta é (1) que esta
"atuacdo" constitui uma ferramenta estratégica que desarma politicamente as
vitimas da expansdo europeia, e (2) desempenha um papel importante na
manutencdo e apoio da autoimagem europeia. A importancia dessa
autoimagem nao deve ser subestimada. Uma das crencas mais profundas dos
europeus estd nas nocdes relacionadas de 'civilizacdo", "progresso" e a
superioridade "evoluciondria" de sua cultura. O conceito de "lei codificada" é
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um ingrediente definitivo do conceito de civilizagdo; é com a civilizacdo, de
acordo com a ideologia europeia, que vem a ordem e a legalidade que
garantem a "ordem duradoura - ndo uma conduta moral, mas uma conduta
consistente e previsivel. A conduta civilizada - a conduta europeia - leva as
leis, ainda que forgosamente, e as estruturas da cultura europeia ("civilizacao")
para aqueles que tratam imoralmente e que ndo respeitam. Junto com o
"desenvolvimento", isso justifica o expansionismo - afinal, os europeus trazem
"lei e ordem para pessoas que provavelmente viviam vidas antes bastante
desordenadas (ou assim eles acreditavam). Boa lei é lei escrita e, portanto,
verdadeiramente legal; lei ndo escrita ndo é realmente lei; é ma e atrasada.
Quantas vezes as vitimas da hipocrisia europeia foram enganadas ao tentar
lidar com essas leis, em vez de com a verdadeira natureza da ética europeia?
(Ani, 1994: 414; traducao nossa)

As reflexdes de Ani sdo particularmente importantes para pensarmos até que
ponto as politicas de enunciagdo de genocidio, e até mesmo o fato inconteste das
violacdes dos direitos indigenas no Brasil, ndo deveriam ser vistas como expressdes da
propria letalidade branca. Surpreende-nos que as leis criadas pelos brancos
dificilmente fazem justica nos casos de brancos que cometem violéncia contra os
indigenas e seus territorios?

Para responder a essa pergunta, devemos ir além. Ja sabemos, em parte, a
funcdo que os dispositivos legais desempenharam no processo de saque de terras
indigenas; devemos também indagar qual seria a funcdo da violéncia contra esses
povos na sociedade brasileira. Leis atribuem direitos e deveres, ambos calcados em
ideais de cidadania, isto ¢, aqueles que sdo aptos a ser amparados através de um modo
particular de vinculacdo com o grupo social, o Estado-Nagao. Logo, enquanto
mecanismo de controle, a lei incide e diz respeito aqueles cujo status de cidaddo dentro
da sociedade é inconteste. Esse nem sempre foi o caso dos povos indigenas, cujo status
esteve sempre repleto de ambiguidades e contradi¢des, desde a sociedade colonial até
o presente. Na coldnia, ndo era a aplicagdo de leis e normas que controlava os corpos
indigenas; historicamente, esse controle era feito, justamente, através da violéncia e do
terror de um iminente genocidio.

O que é um indio na sociedade colonial e na sociedade brasileira? Como ja
afirmamos, povos nativos sdo uma constante ameaga a reivindicacdo de territérios

coloniais. Eles atestam a presenca anterior que pde em xeque nogdes caras ao

pensamento europeu sobre o préprio cardter de sua ocupagdo daqueles territdrios.
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Nascem, portanto, no encontro colonial, imersos em teias de letalidade instituidas para
sanar o que ficou até os dias de hoje conhecido no senso comum como “o problema
indigena” ou a “questdo indigena”. Ou seja, a existéncia indigena é um problema a ser
solucionado. Dentro do espirito da l16gica nacionalista, sio anomalias no territério da
Republica, falam outras linguas, cultuam outras entitades, tém habitos selvagens e nao
amam os simbolos pétrios. Logo, sdo uma presenca inarticulada dentro de um sistema
social que se quer ordeiro. Mary Douglas (2014), em seu classico Pureza e Perigo, nos
fornece valiosas contribuicbes para pensar o modo como existéncias marginais,
pessoas de status indefinido ou que ocupam dreas relativamente nao estruturadas da
sociedade sdo vistas como ameagadoras e perigosas, fonte de poder ao mesmo tempo
que de poluigdo. Ndo é por acaso que uma das primeiras imagens associadas aos povos
indigenas diz respeito a atribuicdo de inconstancia:

O tema da inconstincia amerindia fez fortuna, dentro e fora da reflexdo
missiondria. Serafim Leite, o historiador da Companhia de Jesus no Brasil,
funda-se nas observagdes dos primeiros catequistas para identificar a
"deficiéncia da vontade" e a "superficialidade de sentimentos" como principal
impedimento a conversao dos indios [...] Esta proverbial inconstancia nao foi
registrada apenas para as coisas da fé; ela passou, na verdade, a ser um trago
definidor do carater amerindio, consolidando-se como um dos estere6tipos
do imaginario nacional: o indio mal converso que a primeira oportunidade
manda Deus, enxada e roupas ao diabo, retornando feliz a selva, presa de um
atavismo incuréavel (Viveiros de Castro, 1992: 22-23).

Deixando de lado a discussao sobre a procedéncia ou ndo da atribuigdo
dessa inconstancia, a énfase dada pelos portugueses e seus descendentes a esse
“defeito indigena” atesta, justamente a dificuldade encontrada em controlar e
normatizar esses corpos. O que os portugueses chamaram de inconstincia era,
simplesmente, recusa. Enquanto diziam “Esquecam! Esquecam quem sdo, esquecam
de onde vieram e esquecam seus modos”, os povos indigenas resistiram, fingiam
esquecer, ou esqueciam mesmo, apenas para lembrar depois. Nao se deixaram
controlar, ou recusavam tornar-se um conjunto coeso e governavel, como tanto
desejavam os colonizadores.

A estrutura colonial previa ndo apenas o saque e a obliteragdo dos povos

originarios, mas também a imposicdo de mecanismos de controle para ordenar os

territérios recém-invadidos e seus povos, nos termos de uma mentalidade europeia.
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Nao se tratava apenas de converter e civilizar pessoas, era preciso ainda intervir nos
lugares ndo alcancados pela conquista, acabar com os lugares desconhecidos, porque
o carater ameacador da alteridade estava também associado a sua manifestacao
espacial, a natureza bruta. Para os colonizadores, era nos lugares escuros, nas
cavernas, nas matas fechadas, que Lucifer, silenciosamente, realizava seu trabalho
(Cruz, 2017a).

Patricia Seed (1995) analisou os rituais coloniais realizados por portugueses,
espanhois, franceses e ingleses para legitimar a posse de territérios. Quais eram as
primeiras coisas que faziam esses colonizadores ao chegar numa terra recém-
conquistada, coisas que viessem ancorar os seus direitos naqueles lugares? A partir de
visdes distintas de posse, a autora mostra o simbolismo inglés em torno da abertura
de rocas, construgdes residenciais e o estabelecimento de limites, isto é, de cercas e
muros. Mostrou a ritualizagdo portuguesa em torno da ideia de descoberta e a énfase
espanhola dada a leitura publica de determinados textos a realizagdo de missas
decretando a submissdo nativa aos poderes da Coroa e do colonialismo. Vistos de
perto, esses gestos ritualizados sdao mais do que cerimodnias de posse, sdo também
rituais voltados para o estabelecimento da ordem nesses lugares e junto a esses povos
que, por definicdo, sdo perigosos, justamente, por estarem fora da ordem prevista em
seus proprios sistemas sociais.

Nesse sentido, a violéncia contra os povos indigenas tem o seu lastro
indissocidvel da tentativa de impor ordem e controle nos termos da mentalidade
europeia. Tal ordem se opde a presencas inarticuladas, marginais, pessoas com status
ambiguos dentro da sociedade, cujo carater ameagador prevé o uso da violéncia e de
formas de subjugacdo. Em nenhum lugar, talvez, isso fique mais evidente do que na
tentativa de controlar os povos indigenas a partir do estabelecimento de locais
previstos dentro do territério nacional para a sua existéncia. As missdes e o
estabelecimento dos territérios indigenas pelo SPI partem da premissa de reclusao
desses povos em espacos contidos, para que passassem por um processo de
purificacdo, seja ele religioso ou secular, uma vez que eram tidos como pessoas inaptas

para o convivio na sociedade.
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Nessa l6gica, tais parcelas de terras usufruidas por indigenas ndo lhes eram
cedidas, pois a sua fun¢do primaria ndo era o florescimento genuino desses povos em
territérios proprios e autdbnomos: era pensada para manter a ordem da sociedade
colonial e brasileira, deixando o territério em questdo seguro, livre das presencas
inarticuladas, selvagens e ameacadoras. E por isso que indigenas transeuntes se
tornam extremamente vulnerdveis a diversas formas de violéncia. Estio fora de seus
lugares. Uma forma de conformar a ordem diante da existéncia desses corpos é,
justamente, relega-los a lugares especificos, destinados a sua reclusdo. Durante a
pandemia, indigenas em contextos urbanos ndo eram contabilizados nos boletins
epidemioldgicos que apuravam os avangos da doenga entre esses povos. S6 tinham
direito a atendimento destinado a povos indigenas caso estivessem dentro dos seus
territorios (ISA, 2020). A indigena universitaria que sofreu racismo no Acre achou em
seu material escolar um bilhete que, dentre outras coisas, dizia: “ainda vem com uma
histéria que almeja um futuro melhor para os pais. Vai tirar eles da onde? Da tribo?
Deixa eles la porque lugar de indio é dentro de buracos assim mesmo” (Muniz, 2017).

Como mostrou o indigena Philip Deloria em seu livro Indigenas em Lugares
Inesperados (2004), nao devemos olhar para a violéncia mencionada acima apenas como
expressdo de esteredtipos e de racismo. Nas sociedades fundadas pelo colonialismo
europeu, a complexidade e multiplicidade dos mundos indigenas sdao tomadas por
anomalias, imagens que desafiam aquilo que estd dentro da ordem e do previsto. Ao
se estabelecer um discurso sobre aquilo que é tido como uma anomalia em dado
sistema social, é o seu contrério, a ideia de ordem, que é recriada e reforcada. A
manutencdo dessa violéncia ao longo dos séculos atesta a continuacdo de um projeto
societario hegemonico que nao prevé lugar para a existéncia desses povos no presente.
Projetos societdrios indigenas, com seus planos de futuro incertos, sao recebidos pela

sociedade nao indigena como ambiguidades ameacadoras para a sua ordem social.
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Figura 13.2 Famosa imagem de Ailton Krenak na Constituinte de 1988. A foto continua emblematica por
ser um indigena de terno, discursando no Congresso Nacional, em Brasilia, com o rosto pintado de preto.
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Figura 14.2 O primeiro deputado federal indigena, Mario Juruna, devolve dinheiro de origem ilicita em

1984
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Figura 15.2 No Acampamento Terra Livre de 2019, a foto de um indigena usando patins e cocar pela
Esplanada dos Ministérios viralizou na internet: Indio de patins em Brasilia?

Antropologia e os usos da morte indigena

Como categoria juridica gerada no interior das formas ocidentais de conceber
justica, vida e morte, “genocidio” deveria ser problematizado pelos antropélogos
desde o inicio como um termo que nomeia unilateralmente praticas que diferentes
grupos podem vivenciar de formas diferentes de acordo com as suas ontologias de
vida e morte. O que acontece é que, como o genocidio foi desenhado dentro da
cosmovisdo europeia, acaba adotando o holocausto como paradigma, um marco que

toma essa experiéncia particular e intima e define os parametros para o
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reconhecimento de outras expressdes que essas praticas possam apresentar. Como
vimos no primeiro capitulo, configuram um viés eurocéntrico que torna dificil que
outros genocidios sejam totalmente reconhecidos, compreendidos e, sobretudo,
evitados e combatidos. As interpretagdes eurocéntricas em torno do conceito de
genocidio causam invisibilidade e refletem uma cegueira cultural sobre tudo que
rodeia a alteridade na cosmovisao europeia. Os colonizadores europeus repassaram a
seletividade diante do reconhecimento da violéncia e do sofrimento indigena aos seus
descendentes, atuais elites nos antigos territérios coloniais.

A antropologia, como um campo do conhecimento cientifico voltado para as
diferentes manifestacdes culturais humanas, também teve, e me parece ainda ter,
algumas dificuldades em abordar o fendmeno do genocidio. Num pequeno texto
escrito em 1975, Ailon Shiloh aborda essa invisibilidade, argumentando incisivamente
que o estudo dos comportamentos genocidas seria de grande valor para a disciplina.
Shiloh consultou um ntimero consideravel de livros em antropologia psicolégica e de
estudos de personalidade para mostrar que a maioria deles ndo se interessou pelo
fenomeno do genocidio que, por sua vez, embora fosse antigo na histéria da
humanidade, tinha sido plenamente desenvolvido apenas recentemente (Shiloh 1975:
618-619). O autor sugere que “é como se 0s responsaveis, respeitados e famosos
antropologos de nosso tempo [...] estivessem ignorando conscientemente e fugindo
deliberadamente de um dos fendmenos mais significativos na longa histéria da espécie
humana - o genocidio nazista ” (1975: 619; grifo nosso).

Como podemos inferir do trecho acima, para ele, o comportamento genocida que
interessaria a disciplina é quase sindbnimo de nazismo e sua frustracao se expressa em
passagens como: “houve estudos sobre os [comportamentos culturais] dos Hopi,
Pilaga, Menomini e Ifaluk entre outros, mas nada sobre os nazistas e seu
comportamento”. Quase duas décadas depois, Carrol Mec Lewin (1992) parece
retomar o argumento de Shiloh, reforcando a importancia de estudar o holocausto por
ser o responsavel por apresentar (!) “Ao férum antropoldgico o problema ainda ndo
resolvido da contradi¢do nas reivindica¢des do carater universal de certos valores e
dos direitos humanos” (1992: 161). Ambos, Shiloh e Lewin, parecem alheios ao valor

de estudar outros genocidios para o desenvolvimento antropolégico, uma visao que é
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destacada com base na singularidade do holocausto. E apenas no final de seu artigo

que Lewin nos d&4 uma pista do que é, para mim, o verdadeiro problema de enfrentar

o comportamento genocida de uma perspectiva euro-crista.
H4a um dltimo ponto sobre a dimensdo ética que seria imposta ao
empreendimento antropolégico na proposta de se encontrar com o
Holocausto. Nossos esforgos para penetrar na inefabilidade de outras culturas
sdo diminuidos se ndo conseguirmos lidar com a alteridade que reside no
Holocausto, que compartilhamos em virtude de nossa participagdo na cultura
ocidental moderna (Lewyn 1992: 164, traducao nossa)

Para Hinton (2002a), a resisténcia dos antropdlogos a contribuir mais ativamente
no campo dos estudos de genocidio pode refletir a consciéncia sobre o fato de que
antrop6logos e concepgdes antropoldgicas (como raga, etnia e cultura) contribuiram
para o genocidio praticado no passado. Outros “podem ter sentido que suas estruturas
analiticas e percep¢des eram de alguma forma insuficientes para lidar com os horrores
do genocidio” (2002%: 02). Para o autor, o relativismo cultural também foi um
obstaculo, uma vez que o genocidio, fendmeno alicercado na prépria experiéncia da
diferenca (grupos étnicos, por exemplo), poderia inibir o profissional de “condenar
atos horrendos que sdo perpetrados em termos de [...] diferentes arranjos morais, uma
vez que o julgamento de que algo é “horrendo” pode ser etnocentricamente e
culturalmente relativo” (2002%: 02).

Paradoxalmente, a auséncia de expertise antropolégica pode ser vista como um
dos fatores que contribuiram para a invisibilidade do genocidio indigena.
Historicamente falando, como o ramo da ciéncia que ocupou o nicho do selvagem
(Trouillot 1991) na imaginacao ocidental, a antropologia falhou em compartilhar o que
aprendeu por meio do empreendimento intersubjetivo da etnografia: que a vida e a
morte ndo sdo universalmente entendidas e definidas por meio de perspectivas
biologicamente centradas de vitalidade. Embora a antropologia esteja imersa no
pressuposto da diversidade cultural, ela tem dificuldade para superar sua lealdade ao
pensamento ocidental.

Desse modo, pensamos que a formagao cultural europeia/ocidental (histérica e
internamente complexa, como todas as culturas o sdo) que se expandiu sem

precedentes para terras estrangeiras e distantes, reproduzindo e impondo seus



180

padrdes de habitacdo, comportamento, religiosidade e sistemas de crencgas a custa da
morte e matanga de incontaveis povos, tem muito a revelar para a compreensao do
fendmeno da violéncia e da morte. Seus estudos deveriam ser de grande valor para
uma antropologia da morte interessada em diferentes atitudes em relacdo aos mortos
e a propria morte.

Infelizmente, como mostrarei a seguir, examinar o legado de letalidade branca
em todo o mundo de uma perspectiva antropolégica também ndo foi algo comum. A
principio, os aspectos das atitudes dos colonos em relacao a morte, que sao relevantes
para o nosso objetivo, ndo foram percebidos como tracos culturalmente especificos,
mas, ao contrario, foram naturalizados e disfarcados nas metanarrativas da
modernidade expressas em ideias de progresso, evolugdo, aculturacdo, “fardo do
homem branco” e cristianizacao. Em segundo lugar, pode-se supor que a evitagdo da
antropologia em abordar essa letalidade aconteceu por causa de suas implicagdes para
a compreensao da génese do proprio empreendimento antropolégico, como sinalizei.
A disciplina tem sua histéria profundamente ligada ao colonialismo e a maior parte
do trabalho etnogréafico realizado em sua era cldssica ocorreu em locais onde violéncia
de todos os tipos era perpetrada por poténcias coloniais (Asad, 1995). Era mais facil
olhar para os outros como estranhos do que para si mesmo.

As etnografias classicas costumavam ter uma parte separada destinada a
analisar como as sociedades estudadas viam e se relacionavam com a morte e os
mortos. A questdo da morte apareceu aos antropdlogos em sua pluralidade de
manifestacOes e, ao invés de indagar sobre a morte como fendmeno universal, foi a sua
multiplicidade de expressdes que foi destacada em torno da questdo de Como morrem
os outros? (Fabian 1972). O resultado sdo descri¢des etnograficas de como diferentes
grupos lidaram com a morte, por meio de uma narrativa detalhada de ritos funerérios
e suas funcoes restauradoras, atitudes em relacao aos cadaveres, crencas sobre a vida
ap6s a morte, renascimento, luto e regeneracdo da vida social ap6és a morte. Para
Fabian (1972), expurgar a fendmeno da morte para a alteridade levava a um
provincianismo que refletia, entre outras coisas, a grande dificuldade da sociedade
ocidental em lidar com esse tema e com as incertezas que seus mistérios,

inevitabilidade e iminéncia suscitavam.
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A morte no Ocidente, por algum tempo, ao invés de ter sido analisada e
exotizada como faziam os antropélogos no estudo das chamadas sociedades
primitivas, foi historicizada. Por exemplo, o historiador Philip Airés (1977), em suas
obras sobre o tema, nos apresenta um relato detalhado sobre a histéria das atitudes e
crencas em relacdo a morte no Ocidente, desde a época medieval, as perspectivas
cristas, até as secularizadas. Ainda interessado nos mundos medievos, Robert Darnton
(2009) problematiza o medo da morte no ocidente europeu como um fendémeno e
dispositivo de poder operacionalizado pelos agentes de controle. A comparagao dos
resultados de pesquisas feitas sobre a morte no Ocidente e sobre como Outros morrem
comunicava ao final uma ideia evoluciondria em torno dessas atitudes, estabelecendo
uma dicotomia entre uma morte extremamente ritualizada e performativa atribuida a
povos nado ocidentais e outra desritualizada, secularizada e cada vez mais burocratica,
atribuida ao mundo dos brancos.

O que ndo podemos perder de vista ao estudar o genocidio indigena é que as
atitudes perante a morte variam, decisivamente, em relagdo ndo apenas aos que
morrem, mas também as condi¢des em que ocorreu a morte. Hertz (2004), um dos
discipulos de Durkheim, ja havia apontado essa questdo em artigo publicado em 1907:

a emocao despertada pela morte varia extremamente em intensidade de
acordo com a posigao social do falecido, e pode até mesmo em certos casos ser
totalmente inexistente. Com a morte de um chefe ou de um homem de alto
escaldo, um verdadeiro panico toma conta do grupo; o cadaver é tdo
poderosamente contagioso que entre os Kaffir todo o kraal deve ser
abandonado de uma vez e mesmo os inimigos nao estariam dispostos a viver
l1a. Pelo contrario, a morte de um estranho, de um escravo ou de uma crianca
passara quase despercebida (Hertz 2004: 207).

Mesmo quando os antropdlogos examinaram mais sistematicamente o tépico
da morte em sua proépria tradicdo cultural, os resultados foram apenas parcialmente
esclarecedores para o estudo da letalidade branca. Palgi e Abramovitch (1984), por
exemplo, usando dados sobre a sociedade norte-americana, falam de uma negacao e
apatia em relacdo a morte, apontando uma tendéncia geral de “evitar pessoas
moribundas e evitar enlutados; medo do medo da morte; e o sentimento de incerteza

sobre uma vida apds a morte” (: 401). Parece-me que, na perspectiva dos colonizados,

a evitagdo da morte seria um traco cultural improvavel de ser associado aos brancos,
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porque sua empresa colonial gostava muito de massacres e linchamentos seguidos de
exibi¢cdes publicas de corpos ou partes de corpos como troféus e emblemas de sua
missdo civilizadora. Na verdade, eu argumentaria, a morte era o idioma [poderia ser
c6digo?] transoceanico compartilhado entre os colonizados.

O tratamento dos cadaveres recebeu uma atengdo significativa dentro da
antropologia da morte: como é o luto pelo corpo e quais procedimentos ele exige?
(Palgi e Abromovitch 1984; Engelke 2019); incita o medo e produz poluicao?; precisa
ser cantado, purificado, cremado ou enterrado? Essas eram algumas das questdes que
precisavam de uma investigacao mais aprofundada. Os exemplos a seguir podem nos
ajudar a pensar em outras questdes importantes sobre as atitudes destinadas aos
corpos indigenas que evidenciam a letalidade branca.

No Massacre de Sand Creek, que ocorreu em 1864, responsavel pela morte de
mais de 300 Cheyenne no Colorado, Estados Unidos, foi dito que “a maioria dos
mortos, incluindo mulheres e criangas, foram escalpelados. Dedos foram cortados para
obter anéis, orelhas foram tomadas como troféus e narizes cortados. Os 6rgaos genitais
de homens e mulheres foram removidos, os dos primeiros para uso por soldados na
fabricacao de bolsas de tabaco, os segundos, esticados levianamente sobre algas e
chapéus de sela” (Greene 2004: 4). Longe dali, ndo mais do que um més depois, em
janeiro de 1865, K. H. Wills, prefeito de Bowen, Austrélia, reuniu alguns amigos e
ocupantes [?] para cagar aborigenes depois que estes mataram um pastor na Valley of
Lagoons Station, do aventureiro britdnico Walter Scott (ndo confundir com o escritor
escocés). A descricao de Wills da "expedicdo de dispersdao" ndo menciona o nimero
exato de aborigenes massacrados, mas detalha o caos que ocorreu quando ele
"selecionou ... uma menina com a intencado de civilizar" e, em seguida, "dissecou um
dos cadaveres indigenas" para obter alguns espécimes de certos membros e cabeca de
negro”. Ao retornar a cidade, “Wills exibiu seus “troféus” num bazar organizado para
arrecadar fundos para o Hospital Bowen. Por causa do nojo de muitos, principalmente
das senhoras [que] ficariam em choque, Wills foi impelido a cobrir os cranios e outros
ossos”. O bazar, acrescentou ele, “foi um sucesso” (Evans e Thorpe 2001: 32). Alguns
séculos antes desses dois exemplos, em 1559, no Brasil, o governador-geral Mem de S&

comandou um ataque contra os povos indigenas que viviam onde hoje fica a Reserva
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Indigena Tupinambd. na praia de Cumuripe, no que permanece conhecido como
“Batalha dos Nadadores”. Os indigenas, apds serem encurralados contra o mar, foram
massacrados, deixando o litoral repleto de cadaveres e tornando a espuma do mar da
cor de sangue. Seus corpos teriam sido despejados e dispostos na praia
por,aproximadamente, trés milhas (Campos 2006; Pacheco de Oliveira 2016; Alarcon
2019).

O que quero extrair desses trés exemplos é que aqui a morte, dificilmente, pode
ser vista como um fim ou fechamento de algo. Nao realizaram para eles os ritos
adequados e, em vez disso, mesmo apds a morte, esses corpos, em vez de serem
evitados, tinham um dever publico a cumprir, um propdsito e uma histdria a ser
contada por meio deles, o que nos leva a considerar a necessidade de inquirir nao
apenas as atitudes em relacdo a morte e aos mortos, mas, o0 mais importante, 0S Usos da
morte (Taylor, 1989). Dependendo de quem morre, a morte pode ser vista ndo como
uma janela fechada, mas como uma oportunidade, uma condicdo para trazer certas
coisas a vida: nagoes, talvez.

Nao podemos esquecer que cada cultura constréi e atribui significados
socialmente compartilhados sobre a ideia de pertencimento a sua coletividade,
estabelecendo fronteiras nem sempre estaticas entre “nés” e “eles”. Assim, atribuem
valores e significados a alteridade e a diferenga dos seres humanos e nao humanos que
habitam o cosmos e constituem a sua autoimagem mediando relagdes de proximidade
e distancia com os seus Outros. Etnologicamente, o comportamento despertado pela
alteridade dentro de um determinado grupo pode gerar e incitar curiosidade,
reciprocidade, indiferenca, inseguranca, complementaridade, agressividade,
belicosidade e genocidio, para dizer o minimo. Parece que dialogar, numa perspectiva
antropolégica, com o fenomeno do genocidio é olhar diretamente para como as
sociedades estudadas elaboram seus regimes de alteridade e se percebem no presente
e no futuro vivendo num mundo constituido e compartilhado por diferentes modos
de ser, de estar e de matar.

As circunstancias da morte mostram-se decisivas para a compreensao dos
sentimentos que evocam socialmente. Podemos perceber essas diferengas, por

exemplo, a partir da idade de quem morre, seja um jovem que teve sua vida
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abruptamente interrompida, seja um idoso que ja havia passado pelos ciclos sociais
esperados (nascimento, crescimento-reproducao) nessa cultura. Dentro da letalidade
branca, as circunstancias das mortes indigenas aconteceram - e ainda acontecem - sob
as sombras projetadas pela mentalidade de colonizacdo. Ocorrem nos espagos de
morte, lugares onde a violéncia é endémica e a cultura do terror floresce pela
elaboracdo continua do medo.

Fora da abordagem etnolégica cléssica, os estudos antropolégicos sobre morte
prosperaram em multiplas dire¢des, abrangendo e interligando posturas biomédicas e
religiosas sobre a morte, etnografias realizadas em hospitais, asilos e laboratérios e,
finalmente, analisando a distribuicdo e elaboracdo de politicas da vida e da morte a
partir do conceito de biopoder de Foucault, uma forma de poder que rege o campo
politico da governanca do Estado ao decidir de forma soberana quem pode viver e
quem deve morrer.

“Em Busca da Boa Morte”, da antropdloga Rachel Menezes (2004), é uma
etnografia realizada num hospital de cuidados paliativos para pacientes terminais,
onde a autora estudou como os pacientes, seus familiares e profissionais de satde
construiram significados sobre o morrer a partir da ideia de uma boa morte (morrer
em casa com a familia; sem sentir dor; dormir, etc.), que s6 pode ser totalmente
compreendida como coextensiva aos significados socialmente atribuido ao que é viver.
Jodo Biehl (2013: 4), por sua vez, escreveu um relato etnografico dialégico com
Catarina, uma das residentes do “Vita”, um asilo de Porto Alegre, descrito pelo autor
como uma dessas zonas sociais de abandono, um contexto de aniquilacdo, espagos que
tém surgido em todo o Brasil, “que abrigou em condi¢des desumanas, os doentes
mentais e os sem-teto, os pacientes com AIDS, os jovens improdutivos e corpos
envelhecidos”. Para Biehl, essas sdo maquinas de morte social que o levam a indagar a
criacdo e re-criacdo de categorias de individuos tidos como doentios e improdutivos e
cujas existéncias estdo fadadas a morte.

Esses dois exemplos apresentados por antropélogos brasileiros ilustram
como as politicas de morte e vida devem ser percebidas e analisadas de formas que
vao além das concepgdes estritamente bioldgicas. Também nos levam a questionar

como a vida é conceitualizada e valorizada, uma vez que se trata de uma tradigcao



185

cultural que ordena sua experiéncia no mundo em sistemas classificatérios, onde a
diferenca é pensada em termos de hierarquia. Uma antropologia que esteja voltada
para o estudo da letalidade branca precisa congregar esforcos para analisar o modo
pelo qual diferentes grupos envolvidos em relacées interétnicas atribuem significados
culturais especificos sobre o viver e o morrer. E por isso que questdes como a de
violéncia lenta, adoecimento social e formas de atacar as bases essenciais para a vida
de determinados grupos ndo podem nunca ser perdidas de vista. O antropélogo tem

muito a contribuir nesse debate.

A Letalidade Branca

Com excecdo de alguns paises como Bolivia, Peru e Guatemala, a porcentagem
de indigenas nas populacdes de paises colonizados por europeus é sempre muito
baixa. No Brasil, de acordo com o Censo Nacional, estamos falando de 0,4%, padrao
também encontrado na América Latina, nos Estados Unidos (0,9%), Austrélia (3,3%) e
Canada (4,9%)%. Embora possamos e devamos buscar compreender a particularidade
dos processos histéricos que ocorreram em cada um desses territérios envolvendo
dezenas de milhares de povos indigenas e diferentes nacoes europeias, gostaria de
sugerir que, etnologicamente, as manifestacdes particulares de letalidade exercidas
por europeus e seus descendentes sobre povos nativos nas colénias sdo expressdes
comportamentais padronizadas em seu ethos cultural. (Ani 1994; Kopenawa, Albert
2013).

As manifestacdes dessa letalidade estdo amplamente registradas no que
chamamos de Histéria (com H maitisculo). Na maioria das vezes, quando ndo é
evidente, é mistificada em termos caros ao pensamento europeu, como
desenvolvimento, progresso, modernidade, cristianizacdo e civilizacdo. Como ramo
da ciéncia ocidental, a histéria também refletiu a ideologia do progresso, tecendo uma

narrativa eurocéntrica, evolucionadria, linear e teleolégica, cujo proposito, em boa parte

4 Para maiores informacdes sobre as demografias indigenas, ver “Indigenous Worlds 2020” (Mamo
2020).
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de sua existéncia, foi, justamente, oferecer registros que corroborassem a efabulagao
da superioridade branca ao naturalizar/invisibilizar o rastro de sangue que
acompanhou a chegada dos europeus em muitos lugares. Uma vez que os discursos
histéricos e as disputas em torno da hegemonia para sua enunciagdo refletem as
dindmicas de poder que permeiam as nossas vivéncias sociais, a naturalizagdo de uma
histéria de aniquilamentos contada na perspectiva dos “vencedores” também tem uma
funcdo social. Associam-se a ciéncia histérica ainda os variados dispositivos de
patrimonializacdo da memoria, como museus, literatura, monumentos das pragcas,
cinema, nomes de ruas e um amplo repertério de discursos e suportes que, ao longo
do tempo, tém amparado em cumplicidade os horrores do colonialismo e seus
desdobramentos. Do ponto de vista dos europeus, mesmo que tenha acontecido a
custa de milhdes de vidas dos seus Outros, a histéria dos brancos deve ser vista como
um complexo de narrativas articuladas em torno de empreendedorismos de sucesso
em todo o mundo.

Muito antes da definicdo da ONU para o crime de genocidio ganhar vida, os
povos indigenas, desde o inicio da colonizacdio do “Novo Mundo”, também
acumulavam reflexdes, praticas e saberes para se organizarem diante da experiéncia
da morte sistematica de seus corpos e mundos. A existéncia no presente dos chamados
povos indigenas em situacdo de isolamento revela, justamente, um sofisticado
dispositivo de recusa, a despeito das iniimeras possibilidades de tomar parte de um
projeto em que, declaradamente, ndo tém interesse. Envoltos em narrativas de
exotismo e purismo, esses povos, mais do que inalcangados ou, supostamente, alheios
ao mundo “civilizado”, escolhem, deliberadamente, se manter afastados. Afinal, eles
sdo isolados de quem? Ou melhor, por que seguem encontrando maneiras de se isolar
do branco?

O pensamento antropolégico indigena, por geragdes e geracdes de grandes
pensadores, xamas e ancidos, tem um enorme acimulo de mapeamento da letalidade
branca e reflexdes em torno da questdo fundamental: Por que os brancos se relacionam
conosco por meio da morte e do exterminio? As estratégias entre os indigenas para
documentar e transmitir conhecimentos sobre a letalidade branca para as geracoes

futuras sdo muitas e resultam de longas observagdes e mediacdes de suas historias e
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cosmologias particulares. O que estou tentando dizer é que a letalidade branca, assim
como o genocidio indigena, ndo sdo questdes desconhecidas; ao contrario, estdo
amplamente documentadas. E para nés, indigenas, é 6bvio que esses sdo temas
recorrentes em nossas elaboracdes em rodas de conversas, mitos, festividades e cantos.

Anos atras, quando o livro de Davi Kopenawa e Bruce Albert, A queda do céu -
Palavras de um xama Yanomami, foi finalmente traduzido para o portugués, tive uma
experiéncia muito perturbadora numa discussdo sobre o assunto com meus colegas
antropodlogos ndo indigenas numa disciplina da pés-graduacdo. Embora grande parte
do livro seja uma tentativa ndo apenas de “denunciar as ameacas diretas que afetam
0os Yanomami e a floresta amazonica e de lancar um apelo, em seu papel de xama,
contra os danos generalizados causados pelo 'povo de mercadoria' e o perigo que
representam para o futuro da humanidade” (Kopenawa, Albert 2013: 8), tudo o que
meus colegas pareciam apreender em suas leituras estava encapsulado em ideias como
pensamento Yanomami, perspectivismo amerindio e tradugdo etnogrifica. A mensagem e o
discurso cosmopolitico de Davi, em certo sentido, "um conto angustiado de doenca,
morte, violéncia e destrui¢do causada pela ganancia febril dos garimpeiros de ouro" (:
440), ndo parecia ser de fato apreendida, uma vez que meus colegas pareciam
parcialmente alheios ao que a obra falava sobre eles mesmos, seus modos e seus
caminhos. Em outras palavras, a ficha ndo caia.

Essa dificuldade encontrada na mentalidade branca de se perceber e se implicar
como étnica e racialmente ligada a uma tradigdo cultural ampla de pensamento e agao
é algo que devemos levar em consideracdo aqui. E dificil lidar com essa constatagao
sem depreender uma dimensao denunciadora e flagrante! Ao estabelecermos uma
agenda de pesquisa sobre a letalidade branca, ndo devemos tomé-la como uma mera
inversdo do olhar antropolégico, como se fosse um desdobramento natural de
intelectuais indigenas sendo formados como antropdlogos para estudar “brancos”.
Isso seria uma chave facil, causal, até positivista e, dificilmente, seria suficiente para os
nossos objetivos, principalmente, porque a experiéncia nos mostra que os brancos nao
estdo acostumados a entender as coisas que lhes sdo ditas, principalmente, se contadas
por indigenas - antropologos ou xamas. Eles precisam ver as coisas por si proprios. Na

medida em que “os brancos s6 sonham consigo mesmos” (Kopenawa, Albert 2013:
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313), a tradigdo ocidental é extremamente autocentrada e individualista, pois, mesmo
um sujeito numa jornada de busca pela cura de suas aflicdes numa clinica psiquidtrica
ndo a alcanga por meio da interlocucdo com um Outro. Ele ndo vai 14 para ouvir; ele
vai falar, porque acredita (e foi educado para isso) que as respostas que procura estao
dentro de si.

Abordar o pensamento ocidental numa perspectiva unificadora sob um
conceito de “letalidade branca”, com certeza, é um desafio. A principio, cria
deslocamentos ao inverter o polo etnografico classico, situando os brancos como
aqueles a serem objetivados, escrutinizados e antropologizados com o conjunto de
instrumentos de investigacdo da disciplina. Em segundo lugar, vai na contramao dos
sentidos autoatribuidos de complexidade, elaborados no contraste com um Outro
cultural ndo-complexo onipresente, tradicional e primitivo. Ocidental e branco sao
termos usados para atribuir um conjunto caracteristicas que correspondem as
narrativas eurocéntricas de superioridade, como o racionalismo e um legado
civilizador no Mundo. Quando os usamos com o objetivo de provincializar#, des-
universalizar, localizar, e situar o mundo branco como um povo, uma cultura dentro
do esquema da diversidade cultural, certamente, encontraremos resisténcia e
estranhamento.

Os trabalhos de Bartra (1997), Pagden (1986) e Jahoda (1999) ajudam-nos a
conceber historicamente a economia europeia da alteridade como uma equagdo que
encarava a diferenca como algo a temer. Mais do que intimidados, europeus sentiam-

se ameagados pela existéncia de outras formas de estar no mundo e a diferenca era

# O significado atribuido a provincializar aqui é diferente de uma ideia desconstrutivista de explorar e
desmistificar o discurso da superioridade europeia/ocidental/branca. Para Chakrabarty (2008),
“provincializar a Europa refere-se a uma histéria que ainda ndo existe [...] ndo exige uma rejeigdo
simplista e imediata da modernidade, dos valores liberais, universais, da ciéncia, razdo, grandes
narrativas, explicacdes totalizantes e assim por diante [..] a Europa, como 'O Ocidente', é
comprovadamente uma entidade imaginaria, mas demonstrar isso nado diminui seu apelo ou poder”.
(:42-43). Temos plena consciéncia de que o eurocentrismo e suas consequéncias sdo o resultado de
fabulagdes, apagamentos e neuroses culturais. E, portanto, insustentavel como narrativa historiografica
e isso tem sido demonstrado por intimeros trabalhos, como Goody (2015), Wolf (2005) e Trouillot (2003).
Todavia, por mais que saibamos do cardter ideolégico dessas fabulagdes, do ponto de vista
antropolégico, tornar os brancos nossos nativos, também ¢é levar a sério o que eles dizem. Isso importa
porque, embora a letalidade branca ocorra sobre um edificio ideolégico, que sabemos ser insustentavel,
ela existe e tem efeitos praticos, porque quem reproduz o seu exercicio entende-a como verdadeira.
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vista como distingdo: ser Outro era ser menos. O imperialismo, como sabemos, s6 foi
possivel numa cultura que combinasse um impulso expansionista com um impulso
altericida®s, resultando no maior genocidio da histéria da humanidade. Compreender
verdadeiramente este genocidio é apreendé-lo na sua continuidade, tecendo de volta
os lagos histéricos que nos foram apresentados no mundo colonizado como narrativas
desconexas no tempo e no espaco sobre miltiplas, e ainda, singulares, experiéncias
com “portugueses”, “espanhois, “ingleses”, “franceses” e “holandeses”.
Independentemente da procedéncia ou modalidade de colonizagdo, nos chama a
atencdo a similaridade dos desfechos dos povos indigenas que vivem hoje nesses
lugares.

A questdo da continuidade foi abordada pela intelectual Maori Linda Tuhiwai
Smith, ao discutir o uso do termo “pds-colonial”.

Nomear o mundo como 'pés-colonial' é, a partir de perspectivas indigenas,
nomear o colonialismo como um negdécio acabado. No comentério enigmatico
de Bobby Sykes, o pés-colonial s6 pode significar uma coisa: os colonizadores
partiram. Ha evidéncias bastante convincentes de que de fato isso ndo ocorreu.
E, mesmo em contextos onde tenham saido formalmente, as instituicoes e o
legado do colonialismo permaneceram (Smith 1999: 98; traducao nossa).

Falar dessa continuidade é dizer que a tradicdo europeia de pensamento tem
sido extremamente bem-sucedida em estabelecer os mecanismos para sua
continuidade nos territérios coloniais, reproduzindo sua gramatica governamental
por meio de seus descendentes que, embora nascidos fora da Europa, aprenderam a
ver o mundo e a alteridade através da cosmovisao ocidental. Um resultado somente
possivel por causa de suas instituicdes bem enraizadas, como o Cristianismo, o

funcionamento do Estado, o discurso do nacionalismo e as Universidades#t. Essa

4 O termo foi usado por Achille Mbembe para se referir a "constituicdo do Outro ndo como semelhante
a si mesmo, mas como um objeto ameagador do qual se deve ser protegido ou escapar, ou que deve
simplesmente ser destruido se ndo puder ser subjugado" (Mbembe, 2017: 10).

4% Embora essas institui¢des estejam interligadas e sejam igualmente importantes como meios de
reproducdo da letalidade branca, gostaria de destacar o papel da Universidade nisso. Para o intelectual
quilombola Anténio Bispo (2019), as universidades sdo as incubadoras de ovos dos colonialistas. A
missdo dos intelectuais negros e indigenas que conseguem entrar é estragar esses ovos. Aqueles de nds
que ficaram de fora, por sua vez, sdo responsaveis por trazer novos ovos fertilizados e mudar quem vai
nascer dentro da Academia.
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continuidade pode aparecer em diferentes graus e formas, dependendo de como cada
nacao, construida em territorios coloniais, elaborou narrativas
homogeneizantes/heterogéneas sobre sua populacdo a partir da acentuagdo ou
negacdo da ancestralidade europeia e do passado colonial, por meio dos seus agentes.
No Brasil, onde o mito da democracia racial foi socialmente construido, reforcando
uma ideologia da miscigenacdo, a populacdo em geral tem grande resisténcia em se
localizar dentro da ainda presente estrutura colonial do pais.

As concepgdes ocidentais tendenciosas sobre a letalidade minimizam,
sistematicamente, a morte e a violéncia quando ela ocorre com Outros. Nesse sentido,
indagar sobre a letalidade branca é compreender os mecanismos pelos quais as vidas
sdo hierarquizadas e valorizadas no discurso ocidental hegemoénico baseado em
esquemas graduais de humanidade. Nesse sistema classificatério, a indianidade,
aquela alteridade definida pela qualidade do vinculo estabelecido com a terra é, nas
sociedades coloniais, tida como composta dos seres mais dispensaveis. Como bem
observado por Patrik Wolfe (2016), diferentemente do termo “preto”, que faz
referéncia a uma cor, “indigena”, “aborigene” e “autéctone” sdo todos termos de
racializacdo que tomam por referéncia o vinculo originario/nativo com a terra e com
o lugar. O elemento central para a racializagdo indigena na cosmovisdo ocidental é o
que esses povos representam para os proprios projetos de expansao territorial. Uma
vez que as nacgdes ndo podem ser construidas sobre outras nacgdes, a expansao e a
conquista nunca estardo concluidas enquanto houver pessoas que possam reivindicar
pertencer a esses lugares, logo a letalidade é extremamente precisa. Nessa perspectiva,
o indigena pode ser um ancestral emblematico de uma nac¢do ou um parente distante
que as pessoas colocam em algum lugar de sua arvore genealdgica, visto que podem
ter existido no passado, mas, de acordo com a cosmovisdo ocidental evolucionaria,
progressiva e letal, os indigenas nunca devem ser coetaneos, e j4 ndo deveriam existir
no século XXI. Resolver o problema indigena é extinguir um obstaculo para chegar a
terra e aos recursos (Woolford 2015).

Para os povos indigenas, a chamada missdo civilizadora, bem expressa na
ideologia do “fardo do homem branco”, nada tinha a ver com o uso de garfos, modos

a mesa e toda aquela paraferndlia descrita por Nobert Elias, muito menos com o mito
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da troca de bens por espelhos e farrapos. A civilizacao, provavelmente, esteve - e esta
- mais ligada a aniquilagdo da indianidade. Compreender a continuidade desse
processo no presente é desafiador, porque todos nés aprendemos a ler a letalidade por
meio da visdo de mundo ocidental antropocéntrica e biologizante da vida. O
paradigma do genocidio é estereotipado numa imagem arquetipica de muitos
cadaveres inertes no local. Embora massacres desse tipo sejam constitutivos da versao
indigena da modernidade, e ainda sejam relatados como ocorrendo no presente, nossa
tarefa ao investigar a letalidade branca é evidenciar o plano genocida, articulando
aqueles momentos de violéncia aberta quando a letalidade é explicita com outros
mecanismos que, também , sem disparar um tiro, levam a morte e a destruicdo da
indigeneidade.

A maioria das populagdes indigenas ja foi drasticamente reduzida durante o
tempo colonial pela disseminagdo de doencas, massacres, cativeiro, escravidao e
outras politicas de exterminio amplamente disseminadas e naturalizadas. Soma-se a
elas uma série de outros procedimentos, cuja letalidade ndo parece evidente. Para
Wolfe (2006), a eliminacdo é um principio organizador da sociedade colonizadora e
,para apreendé-la, devemos indagar como essas estratégias mudaram ao longo do
tempo para se adequar as instituicdes modernas nos chamados “Estados
democraticos”, como no caso brasileiro, um pais que se acredita pluriétnico e um
exemplo de indigenismo e politica étnica no mundo (Ramos 1998). As intengoes letais,
muitas vezes, ficam camufladas como burocracia e vagos jargdes politicos; a pretensao
de impessoalidade dos Estados torna ainda mais dificil a responsabilizacao e, como os
relatos indigenas sobre tanta letalidade nem sempre sao considerados, é o cenério para
um crime perfeito.

E nesse sentido que essa letalidade é branca e nao apenas por ser gestada e
conduzida a partir de um projeto civilizatério, cujas bases remontam, também, a
retérica da superioridade branca, enquanto efabulagao racial localizada e datada. No
portugués brasileiro, “arma branca” faz mencao a objetos que, mesmo que possam ser
utilizados de maneira agressiva para se defender ou atacar, ndo foram concebidos com
essa finalidade. Esta observacdo episddica nos permite inferir que o genocidio

indigena nos desafia a olhar para praticas e instituigdes que, embora parecam, de
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longe, ter sido gestadas com retdricas pretensamente protecionistas ou inclusivas, de
perto, sdo formas refinadas de dar continuidade aos projetos tradicionais de
exterminio.

Sabemos pela definigdo classica de Max Weber (2002 [1922]) que o Estado é a
entidade que detém o monopolio pretensamente legitimo do uso da forga, estando a
ameaga de violéncia no cerne do seu funcionamento. Também sabemos que, embora
essa violéncia seja generalizada, é também um vetor, afetando diretamente e atingindo
determinados corpos e populagdes, por meio da gramatica da racializacdo e da etnia.
Os Estados nacionais, como outras instituicdes ocidentais modernas, definem
prioridades e estabelecem metas dentro da ideologia do progresso e desenvolvimento.
Nesse sentido, soberania é a capacidade de impor sem restrigdes a direcdo em que a
sociedade esta se movendo. Foi a percepcao de que, na cosmovisdao dos brancos, o
“futuro”, como dimensao temporal, é concebido de forma singular, que levou o
antrop6logo Pierre Clastres (2004) a argumentar que a formacdo dos Estados-Nacoes
modernos esta diretamente associada a processos homogeneizantes essencialmente
genocidas, pois requer a dissolugdo do Miltiplo no Um, ou seja, sé6 pode haver um
soberano, um povo, uma cultura e um futuro.

Tomemos como exemplo a histéria do povo Tuxa ao qual pertengo. Hohenthal
(1960), apdés uma expedicdo aos grupos indigenas que viviam no Médio e Baixo Rio
Sao Francisco, em 1952, relata que 196 aborigenes sobreviventes da tribo Tuxa “sdo
indios canoeiros, cuja economia se baseia na pesca. Fazem canoas com troncos de
arvores [...] sdo excelentes navegadores nas dguas traicoeiras daquela parte do Rio Sao
Francisco” (: 60). Os colonos comecaram a ocupar, sistematicamente, aquela area na
metade do século XVII com a expansdo das fazendas de gado, o que gerou muitos
conflitos e espoliacdo de terras. Os missionarios chegaram na mesma época para por
em prética a politica colonial de “aldeamentos”, que consistia em retirar os indigenas
de suas terras tradicionais (férteis, mais perto de rios e nascentes, extremamente
cobicadas pelos colonos) e territorializa-los em pequenos terrenos arbitrariamente
definidos para pregar, catequizar e converter, proibindo as praticas culturais e as

linguas nativas por meio de puni¢des (Salomao 2006; Durazzo 2020).
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No século XX, ja4 sob responsabilidade da nagdo brasileira, o manejo das
populagdes indigenas passou a ser atribuicéo do Servico de Protegdo aos Indios (SPI),
instituicdo que passou a prestar assisténcia na minha regido, em 1945, por meio, entre
outras coisas, da disciplina e das politicas de escolarizacdo e alfabetizacdo, de modo a
inculcar os chamados valores civilizados (Souza Lima 1993). A retérica progressista,
posta em pratica pelos militares no periodo autoritario da Ditadura Militar (1964-
1985), foi a responsével pela construcao da grande Hidrelétrica de Itaparica que, no
ano de 1988, obrigou meu povo a abandonar as ilhas ancestrais e imemoriais que
habitdvamos, enquanto viamos o nivel das dguas do Rio Sdo Francisco, um velho
amigo, subir e levar tudo para as suas profundezas (Cruz 2017). Agora, mais de 30
anos depois, ha um plano para construir uma Usina Nuclear a poucos quilometros de
onde foi instalada nossa “nova” aldeia.

A mais de mil quilometros dali, o povo Krenak, apos enfrentar longos séculos
de violéncia semelhante, também foi impactado pela constru¢do da barragem
Aimorés, em 2006, que afetou e alterou o Rio Doce, conhecido por Watu. Em 2015, uma
barragem de rejeitos da Mineradora Samarco rompeu-se, liberando no meio ambiente
45 milhoes de metros cubicos de lama toxica de mineradoras de ferro. O Watu, um avo
dos Krenak, esta agora, nas palavras de Ailton Krenak, “coberto por um material
toxico que desceu de uma barragem de contencdo de residuos, o que nos deixou 6rfaos
[...] atingiu as nossas vidas de maneira radical, nos colocando na condicdo real de um
mundo que acabou” (Krenak 2019: 42). Embora distantes no espaco, essas historias se
interconectem de varias maneiras.

Ainda tenho uma terceira histéria para compartilhar. Em 2012, o Guarani-
Kaiowa Pyelito Kue/Mbarakay de Mato Grosso do Sul, publicou uma carta ao governo
brasileiro apds a emissdo de uma ordem de despejo.

No6s (50 homens, 50 mulheres e 70 criangas) comunidades Guarani-Kaiowa
originarias de tekoha Pyelito kue/Mbrakay, viemos através desta carta
apresentar a nossa situagao historica e decisdo definitiva diante da ordem de
despacho expressado pela Justica Federal de Navirai-MS, conforme o
processo n° 0000032-87.2012.4.03.6006, do dia 29 de setembro de 2012.
Recebemos a informagdo de que nossa comunidade logo sera atacada,
violentada e expulsa da margem do rio pela propria Justica Federal, de
Navirai-MS. [...] Assim, fica evidente para nés, que a propria agdo da Justica
Federal gera e aumenta as violéncias contra as nossas vidas, ignorando os
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nossos direitos de sobreviver a margem do rio Hovy e préximo de nosso
territorio tradicional Pyelito Kue/Mbarakay. Entendemos claramente que esta
decisdo da Justica Federal de Navirai-MS é parte da acdo de genocidio e
exterminio histérico ao povo indigena, nativo e autéctone do Mato Grosso do
Sul, isto é, a prépria acdo da Justica Federal esta violentando e exterminado e
as nossas vidas. Queremos deixar evidente ao Governo e Justica Federal que
por fim, j4 perdemos a esperanca de sobreviver dignamente e sem violéncia
em nosso territério antigo, ndo acreditamos mais na Justica brasileira. A quem
vamos denunciar as violéncias praticadas contra nossas vidas? Para qual
Justica do Brasil? Se a propria Justica Federal estd gerando e alimentando
violéncias contra nés. No6s ja avaliamos a nossa situacao atual e concluimos
que vamos morrer todos mesmo em pouco tempo, ndo temos e nem teremos
perspectiva de vida digna e justa tanto aqui na margem do rio quanto longe
daqui. Estamos aqui acampados a 50 metros do rio Hovy onde ja ocorreram
quatro mortes, sendo duas por meio de suicidio e duas em decorréncia de
espancamento e tortura de pistoleiros das fazendas [...] Cientes desse fato
histérico, noés ja vamos e queremos ser mortos e enterrados junto aos nossos
antepassados aqui mesmo onde estamos hoje, por isso, pedimos ao Governo e
Justica Federal para nao decretar a ordem de despejo/expulsdo, mas
solicitamos para decretar a nossa morte coletiva e para enterrar nés todos aqui.
Pedimos, de uma vez por todas, para decretar a nossa dizimacdo e extingdo
total, além de enviar varios tratores para cavar um grande buraco para jogar e
enterrar os nossos corpos. Esse é nosso pedido aos juizes federais. Ja
aguardamos esta decisao da Justica Federal. Decretem a nossa morte coletiva
Guarani e Kaiowa de Pyelito Kue/Mbarakay e enterrem-nos aqui. Visto que
decidimos integralmente a ndo sairmos daqui com vida e nem mortos.
Sabemos que ndo temos mais chance em sobreviver dignamente aqui em nosso
territério antigo, ja sofremos muito e estamos todos massacrados e morrendo
em ritmo acelerado (CIMI, 2012).

Como a maioria dos povos indigenas no Brasil, os Guarani-Kaiow4 se
encontram em severa marginalizagdo, as vezes vivendo precariamente em pequenos
acampamentos as margens de rodovias, enquanto imersos numa guerra continua com
posseiros e lutando pelo reconhecimento de seus direitos a terra. A regularizagao de
terras indigenas ainda é o principal problema do chamado “problema indigena”.
Embora, desde a Constituicdo Federal de 1988, a regularizacao de terras indigenas seja
uma obrigacdo do Estado, a morosidade do processo é endémica, deixando as
comunidades em grande vulnerabilidade, enquanto seus lideres sdo criminalizados e
perseguidos numa luta sem fim por seus direitos.

Os trés casos acima descritos sdo mais do que ilustracdes/evidéncias de

como a letalidade branca opera através do tempo e do espago; também sao relatos
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sobre a incomensurabilidade de multiplas visdes de mundo conflitantes. Quando os
povos indigenas expressam sua experiéncia com letalidade e genocidio, eles estdo
fazendo isso com base em sua visdo de mundo do que sdo seus “fundamentos
essenciais da vida em grupo” (Woolford 2015: 11). Visto que a ontologia ocidental
pressupde uma diferenca entre a vida e a ndo vida e "inscreve essa diferenga nas coisas
na nossa maneira de conhecer as coisas nas ciéncias naturais" (Povinelli et. al 2017: 6),
hierarquizando vidas e existéncia em termos de subjetividade, intencionalidade e
agéncia, ela falha em reconhecer a destruicdo das chamadas “coisas” inanimadas nao
vivas, como montanhas, rios e terras, como parte de um plano genocida (Povinelli
2016).

De forma complementar, é por meio da compreensao de como os perpetradores
valorizam e concebem a vida e o viver que podemos reconhecer as diferentes formas
com que buscam, conscientemente, infligir a morte e o aniquilamento de um grupo.
Ao estudar a letalidade branca, devemos argumentar que a imposicdo da morte pode
ser alcangada pela destruicdo dos mundos em que os povos indigenas planejam viver
no futuro e de que precisam para viver no presente. A vida ndo deve ser entendida
como apresentando sinais vitais biologicamente, como podemos extrair dos debates
biomédicos sobre a morte cerebral. O que é chamado de “morte social” ndo é estranho
a cultura ocidental e uma concepcao biolégica de vitalidade, retoricamente usada para
negar nossas afirmacgoes sobre o genocidio, ndo é o tnico ordenamento sobre a questao
da vida com a qual estdo familiarizados.

A medida que nos afastamos das imagens arquetipicas do genocidio como
assassinato em massa para entender como um projeto genocida pode ser sustentado
por séculos, devemos confrontar a questdo de como a vida é conceitualizada e
valorizada, uma vez que estamos lidando com uma tradicdo cultural que ordena sua
experiéncia no mundo em sistemas classificatérios em que a diferenca é pensada em
termos de hierarquia. Nesse sentido, parece-nos 6bvio que algumas vidas valem mais
que outras. Logo, pensar a partir do conceito de biopoder de Foucault (2010) e da
necropolitica de Mbembe (2016) sobre a distribuicao da vida e da morte no espectro
da acdo do Estado liberal das sociedades contemporaneas, é investigar o valor da vida

numa politica de vida para além de suas concepgdes biologicas, que considerem “como
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a vida pode ser apreendida por uma antropologia politica e moral, como ela
simultaneamente molda e é moldada pelas escolhas politicas e as economias morais
das sociedades contemporaneas” (Fassin 2009: 48).

Nao devemos esperar que as nagdes construidas em territorios coloniais
abordem abertamente suas constitui¢cdes com base no genocidio. Como antropélogos,
a letalidade branca nos leva a questionar uma tradicdo de pensamento amplamente
documentada: nenhuma outra cultura produziu tantos artefatos escritos e outros tipos
de artefatos culturais que poderiamos usar como dados etnograficos. O amélgama de
informacoes que temos ao nosso alcance torna dificil operacionalizé-lo na construgao
de um argumento. Os obstaculos metodologicos, presentes em todas as pesquisas, nao
devem prejudicar a necessidade de assumir, com urgéncia, esse empreendimento.
Parece que”, embora o genocidio indigena seja evidente entre aqueles que o
vivenciam, os brancos continuam escapando impunes, apoiados pelas préprias
instituicdes que criaram para defender os chamados direitos humanos. Nesse sentido,
nosso trabalho de desvendar intenc¢des ocultas e elucidar um plano orquestrado para

obliterar silenciosamente a existéncia e a soberania indigenas esta apenas comegando.



Epilogo

Muita gente chegou de outros lugares distantes e desconhecidos por nos,
acolhemos e aprendemos a conviver: negros, brancos, amarelos. Aprendemos a
conviver a partir da pedagogia da interaprendizagem, da solidariedade e da
reciprocidade. Mas, junto com os que vieram de lugares distantes, vieram,
também, pessoas mal-intencionadas, herdeiras de Caim e seguidores de Erebo
e Tanatos, e logo comecaram a implantar e praticar atos de muita violéncia,
crueldade, barbaridade e injustica contra nossos povos. Assim, esta terra do
Bem Viver, da Hekwape lenepe, da Yvy mard e’y”, da Pachamama, da Aby-Yala
passou a ser terra de crises, de 6dio, de racismo, de tragédias, epidemias,
pandemias, pandemonios, pragas, desastres e necropoliticas*’ (Baniwa, 2020:
26).

Findar esta tese, cujo argumento central gira em torno do que aqui denominei
de letalidade branca, ndo suscita um fechamento e sim desafios futuros de pesquisa,
sobretudo, porque o rastro de destruigdo deixado pela formagao cultural ocidental no
mundo esta longe de ser um negdécio acabado.

Enquanto escrevi o texto, motivado, em parte, pelas iniimeras noticias que
povoam os noticidrios sobre o avango da Pandemia do Coronavirus em territérios
indigenas, pensei sobre as crescentes narrativas escatologicas que marcam esta era.
Mais recorrentes que antes, acessamos suas multiplas versdes em torno de catastrofes
que vao desde o colapso dos mercados mundiais e da economia global e o surgimento
de novas doencas, até o ja incontestavel aquecimento global que ameaga a vida do/no
planeta como o conhecemos (Stengers 2015; Danowski e Viveiros de Castro 2015). O
discurso escatolégico, aquele que versa sobre os eventos finais do género humano,

promove hoje um sentimento comum de destrui¢do. Fala-nos sobre o exaurimento do

47 Conforme as notas de rodapé (8-13) do autor, respectivamente, Caim é um dos filhos de Addo e
Eva, personagens primordiais biblicas do judaismo e do cristianismo; Erebo, deus da escuridao e da
sombra na antiga mitologia grega, e Tanatos, deus da morte, também na mitologia grega”; “Hekwape
Ienepe” é a Crianga-Universo, o universo (terra) primordial na Cosmologia Baniwa; “ Yoy mard e’y”, Terra
Sem Males (sem fome, sem guerra, sem doenga) na Cosmologia Guarani; “Pachamama” em Quechua,
Pacha é universo, mundo, tempo e mama é mde - Terra Méde; Abya Yala em Kuna (ou Guna) é terra

madura, terra viva, terra em florescimento, terra de sangue vital.
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planeta e de seus recursos, criando uma urgéncia que recai, igualmente, sobre todos
nos.

Antropoceno, capitaloceno (Moore 2015) e tecnoceno (Holnborg 2001, 2015) sao
alguns dos nomes dados a esses multiplos processos destrutivos, o primeiro nomeia o
atual periodo geoldgico do planeta colocando no centro de sua definigdo a espécie
humana e seus efeitos avassaladores sobre a Terra acelerados, sobretudo, a partir do
aumento do uso de combustiveis f6sseis no século XIX. Capitaloceno pde no centro da
discussao o capitalismo, pautado na acumulagdo nao-reflexiva, e a sua versdo
neoliberal globalmente mais letal e predatéria que nunca, responsdvel pelo
esgotamento do equilibrio ecolégico do planeta, nos conduzindo ao fim. Tecnoceno,
por sua vez, enfatiza os efeitos da alta tecnologia, responsavel pela degradacao do
sistema ecolégico da Terra.

Como resposta para tais inquietacdes, pesquisadores de diversas areas tém
chamado a atencdo para o legado de destruicdo deixado no mundo pelo modo
particular como se fazem as divisdes e classificagdes cosmoldgicas e ontologias
europeias, sobretudo, no que concerne a objetificacdo da natureza. A crise planetéria
clama por uma reconexao do que o Ocidente dividiu, natureza/cultura, vivo/nao-vivo
e, especialmente, o Outro, com suas ontologias particulares, que emerge, talvez pela
primeira vez, como locus de enunciacdo, quicd extracdo, de uma forma mais
sustentavel de viver. O clamor é por desfazer especismos e velhos esquemas de
diferenciagdes humanas que parecem fazer cada vez menos sentido diante dos avangos
do neoliberalismo que, para muitos, caminha na direcdo de normalizar as vidas
humanas indistintamente a partir de seu valor de mercado e trabalho (Bessire e Bond,
2014; Povinelli, 2016; Haraway, 2016) .

Somos tentados a acreditar que, num cendrio onde a condicdo da morte
iminente e da dispensabilidade de alguns corpos, tao intimamente conhecidas pelos
sujeitos indigenas e negros se democratiza para toda a humanidade num grande
Devir-Negro do Mundo (Mbembe, 2017), faria pouco sentido pensar sobre a letalidade
branca. Como se a velha gramética da racializagdo, decisiva para a histéria do

capitalismo, passasse a ser cada vez menos necessaria a medida que o valor da vida de
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diferentes sujeitos estivesse determinado, ndo mais por sua cor, raca e vinculacdo
étnica, e sim, por seu valor de mercado.

A principio, a chegada de um novo virus, letal para todos e pretensamente
democratico, pareceu nos relembrar da fragilidade dessa tal condicdo humana
compartilhada. Aqueles mais afoitos tomaram a iminéncia da morte diante de um
virus desconhecido como oportunidade para elaborar um exercicio reflexivo sobre
seus proprios lugares no mundo.

Pela primeira vez em cinco séculos repletos de surtos epidémicos
decorrentes de virus, bactérias e protozodrios exégenos levados aos povos
indigenas, nés, os invasores de seus territérios origindrios, experimentamos
simultaneamente os mesmos sintomas, desespero e fragilidade de uma doenca
desconhecida, para a qual ndo temos anticorpos ou remédios. Nesse sentido,
“somos todos indigenas”, como disse recentemente o antropélogo Bruce
Albert, pois sentimos na pele o sofrimento que impusemos a eles.

O projeto de exterminio das culturas indigenas, proposto e executado
pela equipe que rege o Brasil desde janeiro de 2019, volta-se agora igualmente
contra nds, que vemos, com olhos arregalados, e trancados em nossas casas, as
nossas vidas em risco, nas mdos de governantes incompetentes (Vilaca, 2020:
8).

Infelizmente, a experiéncia global da Covid-19 nos mostra, justamente, o
contrario. Conforme abordado na primeira parte desta tese, a pandemia escancarou
vulnerabilidades acumuladas pelos povos indigenas, desenhando um quadro
epidemioldgico pior do que aquele encontrado na populagdo ndo-indigena. Foi
durante essa crise que os povos indigenas se viram diante de um governo genocida
que incluiu a pandemia dentro de um plano mais amplo de politicas, acdes e omissdes
voltadas para a obliteracdo da existéncia desses povos. A aceleragdo do maquinario
destrutivo do governo na pandemia levou ainda o Movimento Indigena a se repensar
e pOr em prética novas formas de incidéncia politica internacional e nacional, na
tentativa de frear a crescente ofensiva bolsonarista. Foi também na pandemia que
vimos o Movimento Negro se reorganizar nos Estados Unidos, levantando a bandeira
Vidas Negras Importam —em pleno século XXI! - como resposta aos crescentes casos de
violéncia policial contra negros e negras. Tais protestos, que foram iniciados nos
Estados Unidos, logo se espalharam por diferentes paises, que fizeram eco ao recado

do povo negro.
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Parece-me que, desafiando e considerando as restri¢des do isolamento social,
esses movimentos sociais continuaram a agir de maneira incisiva nesse periodo,
justamente, por serem grupos sociais cuja existéncia nunca esteve distante do espectro
da letalidade. Para muitos povos indigenas, a pandemia da Covid-19 é mais uma
doenca trazida pelos brancos. As memodrias do efeito letal da pestiléncia dessas
doencas estdo vivas e sdo ainda recentes entre varios povos. Os negros, seja em Africa
ou na didspora, continuam a ser espoliados pelo racismo, vitimados por violéncias
diversas. Mas, o ponto aqui é que os relatos profundos da pandemia nos mostram que
ndo somos todos indigenas e nido vivemos num mundo poés-racial. A intelectual maori
Linda Tuhiwai Smith (1999) nos diz que um dos nossos desafios enquanto intelectuais
indigenas é ter clareza sobre a continuidade das praticas coloniais imperialistas em
nossos territérios no presente. O passar do tempo pode ter dado a impressao que a
linguagem do colonialismo e do imperialismo difere da de outrora, mas ndo devemos
nos enganar: se essa linguagem mudou, os lugares onde os conflitos acontecem
permanecem os mesmos. Eu acrescentaria ainda que as vitimas da letalidade branca

continuam, também, as mesmas.

kxa

Z

Um questionamento crucial que podemos fazer é sobre como o estudo da
letalidade branca pode nos conduzir a um arrefecimento do maquinario letal das
sociedades coloniais e neocoloniais. Isto €, para qué estudar a letalidade branca?

Como repeti reiteradas vezes ao longo deste texto, a violéncia que abordamos
aqui ndo é desconhecida. Todos acessamos os seus relatos cotidianamente presentes,
seja em jornais hegemonicos, seja em midias alternativas, sobre a truculéncia policial,
a negligéncia administrativa e as diferentes modalidades de ataques contra os povos
indigenas. Nao se trata apenas de denunciar o que as vezes nos parece “6bvio”, e sim,
apontar o nexo causal e a interconexdo entre frentes de ataques aparentemente
dispersas. Com isso, buscamos dar uma nova dimensao ao modo como a violéncia

anti-indigena se mantém com o passar do tempo.
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Embora essa violéncia seja amplamente conhecida, ela continua mistificada e,
em varios sentidos, permanece opaca, vestida de aparente bondade. Quando nos
debrucamos sobre o refinamento desses processos violentos, tocando os lugares
majoritariamente involucrados dentro da narrativa hegemonica, o fazemos nao apenas
para trazé-los a luz, mas também para mostrar aos participes desse projeto societdrio
como eles sio quer queiram quer ndo, personagens dessa trama. A violéncia anti-
indigena ndo é algo que estd ai fora, de forma impessoal e onipresente, quase como uma
realidade incontornavel. Ela existe porque tem uma fungao na sociedade e, para que
continue se reproduzindo, precisa de artifices que a exercam, seja em grandes atos de
brutalidade inconteste, seja em micro agressdoes imperceptiveis. Este é um resultado
importante da presente proposta: que diferentes sujeitos possam se perceber dentro
dessa teia de letalidade a partir das posicdes diversas que ocupam nessa sociedade.
Logo, torna-se um convite para que se pensem no mundo tomando como referencial
eixo ordenador de suas experiéncias a (re)xisténcia dos povos indigenas. Que deixem
de ser um lugar para onde se olha, tornando-se, em nossa perspectiva, um lugar de
onde se olha para a sociedade, para os brancos, para a violéncia e para si mesmos.

Por fim, gostaria de sugerir a dimensao restauradora e o potencial de cura em
torno de uma agenda de pesquisa sobre a letalidade branca. Violéncia gera violéncia.
E a partir dessa premissa basica que devemos considerar os elevados indices de
consumo de alcool entre alguns povos, as altas taxas de suicidio e habitos alimentares
associados a doengas como diabetes. O legado do colonialismo e a sua manutengao no
presente continuam causando adoecimentos em nossas comunidades pela
perpetuacdo de estruturas de colonizagio mental responsaveis por imbuir
autoimagens perniciosas entre os sujeitos indigenas. Isto é, através da interiorizacao
de maximas desumanizadoras, de discursos inferiorizantes que buscam destruir as
suas subjetividades, destituindo-os de um senso positivo sobre si e sobre os seus
povos. Fanon (1979), o psiquiatra, nos alertou sobre os efeitos nefastos da colonizacao,
ao abordar em seu trabalho as psicopatologias e neuroses proprias daqueles que foram
vitimas desses processos. O conceito de “violéncia lateral” (Bombay, Matheson &

Anisman, 2014), por sua vez, busca dar conta da tendéncia encontrada em grupos
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historicamente oprimidos e marginalizados a voltar sua raiva e atitudes violentas para
dentro, para si proprios.

Além disso, um aspecto que nao devemos desprezar é o modo como as
narrativas oficiais sobre os eventos que nos dizem respeito obliteram e subvertem as
nossas visoes sobre n6s mesmos. Nao sdo apenas versoes distintas das nossas, sdo-lhes
opostas. Levam-nos a questionar até mesmo o que tomamos por mais verdadeiro - as
inquietantes memorias de experiéncias sensiveis e traumaticas da perda e do luto -
causando mais dor diante da confusdo do ndo reconhecimento, por parte da sociedade
ndo indigena, dos traumas acumulados pela letalidade branca. Logo, falar sobre este
problema, apontar o carater letal daquilo que ¢é chamado “progresso”,
“desenvolvimento”, e “civilizagdo” é também tirar o fardo causado por esse siléncio.

O fardo do nao-reconhecimento.
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