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Sic Parvis Magna



Todos os homens sonham, mas ndo da mesma
maneira. Os que sonham de noite, nos recessos
poeirentos de suas mentes, acordam, de manhd,
para verem que tudo, afinal, ndo passava de
vaidade. Mas os que sonham acordados, esses
sdo homens perigosos, pois realizam seus

sonhos de olhos abertos, tornando-os possiveis.

(T.E. Lawrence. Os sete pilares da sabedoria,

1926).
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RESUMO

A dissertagdo tem como objetivo analisar parte de uma documentagdo historica e etnografica
sobre as antigas capitanias de Sao Paulo e Goias, com vistas ao estudo dos processos historicos
de contato entre as populacdes indigenas e as frentes coloniais nos séculos XVIII e XIX. Com
base no didlogo entre Antropologia e Historia, o principal desafio é compreender como as
estruturas simbodlicas ordenam a histéria, bem como a histéria ordena as estruturas simbolicas.
A partir de um contexto concreto: a histéria dos contatos de grupos dos Jé Meridionais,
documentalmente conhecidos como “Cayapd”, com seus diferentes outros, a intencao ¢
contribuir para a reavaliacdo de uma historia desses grupos. Marcada por momentos de guerra
e “pacificagdo”, o que se quer mostrar ¢ como essa historia ndo foi linear ou de etapas
sucessivas, mas descontinua, mutante ¢ cambiante, resultado do confronto entre estruturas
simbdlicas e interesses pragmaticos. Durante muito tempo, as historias desses grupos dos Jé os
neutralizou enquanto participantes ativos de sua propria historia. As fontes documentais e parte
da historiografia consideravam apenas a visdo do ndo-indio e, portanto, ndo se detinham no
estudo das estruturas culturais e dos interesses dos grupos indigenas na avaliagdo de sua ac¢do
historica. Por isso, a historia dos contatos foi marcada pelos discursos, em sua grande maioria,
preconceituosos e subjetivos. Diante disso, o objetivo mor foi analisar a documentagdo que
menciona as populacdes indigenas que habitavam a regido estudada na intengdo de revelar a
alteridade presente na documentacdo. Desenvolvida com base no paradigma indicidrio, o
material basico de pesquisa consistiu tanto uma documentagdo histérica dos séculos XVIII e
XIX referentes a regido mencionada; como uma bibliografia etnografica e historica sobre os

Kayapo, que permitiram o exercicio de uma proje¢do etnografica.

Palavras-chave: Antropologia; Histéria; Historia indigena; Jé Meridionais; Kayapo;

Aldeamentos em Goias; Rizoma.



ABSTRACT

The dissertation aims to analyze part of a historical and ethnographic documentation about the
former captaincies of Sao Paulo and Goias, with a view to the study of historical processes of
contact between indigenous populations and colonial fronts in the 18th and 19th centuries.
Based on the dialogue between Anthropology and History, the main challenge is to understand
how the symbolic structures order the history, as well as the history orders the symbolic
structures. From a concrete context: the history of the contacts of groups of the Meridional J€,
documentally known as "Cayap0", with its different others, the intention is to contribute to the
re-evaluation of a history of these groups. Marked by moments of war and "pacification", what
we want to show is how this story was not linear or successive but discontinuous, mutant and
changing, resulting from the confrontation between symbolic structures and pragmatic interests.
For a long time, the histories of these Jé groups have neutralized them as active participants in
their own history. The documentary sources and part of the historiography considered only the
vision of the non-indigenous and therefore did not stop in the study of the cultural structures
and the interests of the indigenous groups in the evaluation of their historical action. For this
reason, the history of the contacts was marked by the discourses, for the most part, prejudiced
and subjective. In view of this, the main objective was to analyze the documentation that
mentions the indigenous populations that inhabited the studied region in order to reveal the
alterity present in the documentation. Developed on the basis of the index paradigm, the basic
research material consisted of both historical documentation of the XVIII and XIX centuries
referring to the mentioned region; as an ethnographic and historical bibliography on the

Kayapo, that allowed the exercise of an ethnographic projection.

Key-words: Anthropology; History; Indigenous history; Meridional J¢; Kayapo; Villages in

Goias; Rhizome.
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INTRODUCAO

Esta pesquisa se desenvolve no didlogo entre a Antropologia e a Histdria na intencao de
contribuir para a constru¢ao de uma historia indigena da regido das antigas capitanias de Sao
Paulo e Goias nos séculos XVIII e XIX. O objetivo principal ¢ analisar como se deu os
primeiros contatos entre grupos indigenas dos J&é Meridionais (“Cayap6”)' e as frentes coloniais
no século XVIII, a partir de um principio proposto por Sahlins (1990; 2008), qual seja: a de que
os contatos sdo marcados pela pratica da estrutura, campos simbolicos de significagdo que
organizam as experiéncias, € por uma estrutura da pratica na qual, ao serem acionados em
contextos pragmaticos, os campos simbolicos se modificam ao longo dos encontros entre as
alteridades. No caso desses grupos dos Jé meridionais, esses fatos podem ser pensados com
base nas mudancgas das estratégias de contatos que, a primeira vista, passou do periodo das
guerras ao periodo dos aldeamentos em Sao Jos¢ de Mossamedes (1775) e Maria I (1781) na
capitania de Goids. Fundada na sintese cambiante e mutuamente reflexiva entre signos culturais
e interesses praticos, a intengdo € mostrar que a historia desses grupos conheceu multiplos

destinos.

Infelizmente, durante muito tempo, Historia e Antropologia estiveram separadas em
suas pesquisas. Enquanto a Histdria se preocupava apenas em narrar os fatos a partir de uma
perspectiva oficial dos vencedores, a Antropologia deixou de lado o que a historia tinha a
oferecer, considerando as populagdes indigenas como povos sem histdria. Neste contexto, do
ponto de vista da Etnologia a neutralizacdo da temporalidade também foi considerada como
invariante socio-cosmologico das populacdes indigenas das terras baixas sul-americanas
(CARNEIRO DA CUNHA & VIVEIROS DE CASTRO, 1985). Tratadas na espacialidade, a
historia s6 lhes seria imputada desde fora, pelas vias da aculturagdo e/ou assimilagdo. Por isso,

em ambos 0s casos, povos indigenas ndo tinham historia nem consciéncia histérica de si.

E certo que essa Antropologia de finais do século XIX procurava uma s6 Historia,
pautando-se pela ideia de que certas culturas teriam permanecido na estaca zero da
evolugdo, seriam fosseis vivos a testemunhar o passado da nossa propria sociedade.
E, dessa forma, o modelo do Ocidente, caracterizado por uma evolugdo cumulativa e
pela tecnologia — indice para definir o progresso obrigatorio —, virava marca de uma
humanidade unificada, mas cindida por desigualdades. (SCHWARCZ, 2005, p. 121)

' Ao longo do trabalho este termo aparecerd com a letra C entre aspas: “Cayap6”; como também com a letra K
sem aspas: Kayap6. O primeiro é o seu modo de aparecimento na documentacdo histérica, e o segundo ¢ a
normatizacdo da ABA (Associagdo Brasileira de Antropologia), sendo o modo de aparecimento na Etnografia.
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No entanto, nas tltimas décadas o encontro renovado entre Antropologia e Historia tem
feito com que diferentes pesquisadores, historiadores e antropdlogos reavaliem os povos

indigenas como protagonistas historicos.

Desde a Escola dos Annales de Marc Bloch e Lucien Febvre e dos didlogos com a
antropologia estrutural de Lévi-Strauss, a Historia reencontra a alteridade e a Antropologia
reencontra a temporalidade. A Histéria incorpora os métodos das Ciéncias Sociais € a
Antropologia reconhece a importancia da historia para as populagdes silvicolas pois, como
descrito por Franz Boas: “Para entender a historia € preciso conhecer, ndo apenas como as
coisas s30, mas como elas vieram a ser assim” (BOAS, 2005, p. 45). Para isso, compreende-se
que o estudo do protagonismo histdrico indigena s6 pode ser entendido dentro dos marcos
estruturais, culturais e pragmaticos nos quais se deram suas agdes. Assim sendo — e este € o
foco desta pesquisa — a documentacdo histérica passa a ser lida pelo viés antropoldgico da

alteridade.

Para a construg@o desta outra histdria indigena devemos recolocar estes povos como
sujeitos historicos e ndo mais como sujeitos passivos em face de uma histéria construida pelo
outro, no caso, o “conquistador”. Tradicionalmente, os trabalhos que se ocuparam da
participacdo dos indigenas na histéria da regido em foco apontaram duas imagens: a dos cruéis
e barbaros e a dos coitados e indefesos, ambas, “alegorias da coloniza¢dao”. E embora ja exista
uma pequena bibliografia que reverta estas imagens (ALVES, 2017; JUNQUEIRA, 2017;
MANO, 2011, 2012, 2015,2018; MORI, 2015; RODRIGUES, 2013),? ainda sio muito grandes
as lacunas sobre a historia desses povos neste amplo territorio que foi as capitanias de Sao Paulo

e Goias.

Diante do dialogo proposto, o material de pesquisa esta sendo a documentagao historica
dos séculos XVIII e XIX (que inclui documentos oficiais, cartas, relatos de viajantes entre
outros), que mencionam sobejamente os “Cayapd”, uma exonimia genérica aplicada a uma
variedade de povos relacionados aos Jé Meridionais, grupos da familia linguistica Jé do Tronco
Macro-J€, e que pretendemos mapear. Para isso, a releitura antropoldgica dos documentos sera

colocada em uma andlise minuciosa, tal como proposta por Carlo Ginzburg (1898; 2006) em

2 Com vistas a ampliar os estudos a respeito dos J&é meridionais e da histdria indigena da regido do norte de Sdo
Paulo, Triangulo Mineiro, sul de Goiés e leste do Mato Grosso do Sul, foi criado em 2016 o GEPAEHI (Grupo de
Estudos e Pesquisas em Arqueologia, Etnologia e Historia Indigena), da Universidade Federal de Uberlandia,
certificado pelo CNPq e com objetivos de estabelecer um didlogo interdisciplinar na construgdo de referenciais
epistemologicos e abordagens metodoldgicas para o estudo das Historias e Culturas dos Povos Indigenas no Brasil
e, em especial, dos Jé meridionais.
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seu paradigma indiciario, na qual o objeto de estudo — a alteridade — deve ser reconstruido a
base de sinais, marcas, indicios as vezes ocultos nos documentos. “J& lembramos, a proposito
da remota origem provavelmente venatoria do paradigma indiciario, a fabula ou conto oriental
dos trés irmaos que, interpretando uma série de indicios, conseguem descrever o aspecto de um

animal que nunca viram” (GINZBURG, 1989, p. 168).

Os principais documentos historicos analisados foram a “Revista do Instituto Historico
e Geografico Brasileiro” e os “Documentos Interessantes para a Historia e Costumes de Sao
Paulo”, que contém cartas, regimentos, memorias, bandos entre outros. Ambos foram
escolhidos apds uma pesquisa detalhada de seus conteudos, afinal, eles contém vastas
informagdes sobre o “sertdo do gentio Cayap6”, do periodo em que a regido fazia parte da
Capitania de Sao Paulo (até o ano de 1748) e a partir do momento em que se cria a Capitania
de Goias (a partir de 1748). Além desses, também foram analisados os “Relatos sertanistas” de
Afonso Taunay, em que se encontram noticias a respeito dos “Cayap6”, sendo as principais
fornecidas por Antonio Pires de Campos e o Alferes Peixoto da Silva Braga e os relatos de
viagem de Auguste Saint-Hilaire e John Emanuel Pohl, que descrevem com detalhes os
aldeamentos de Maria I e Sao José de Mossamedes. Os principais critérios foram o de observar,
nos minimos detalhes, em que momento essa documentacdo mencionava os “Cayapd”,
retirando das passagens descritas, informagdes necessarias que nos pudessem angariar

interpretacdes baseadas em dados concretos para o desenvolvimento desta pesquisa.

Ao reler este vasto material, com olhares criticos e interpretando os indicios,
pretendemos, tomando como base, principalmente, o antropdlogo Marshall Sahlins, discorrer —
através da ja mencionada alteridade presente nos documentos — como os eventos histdricos sao

ordenados pela cultura, assim como a reciproca também ¢ verdadeira.

[...] as diferentes ordens culturais tém seus modelos proprios de acgdo, consciéncia e
determinagdo histérica — suas proprias praticas histéricas. Outras épocas, outros
costumes, ¢ de acordo com a alteridade dos costumes, a antropologia distintiva,
necessaria a compreensao da trajetoria humana. (SAHLINS, 1990, p. 62)

Dessa forma pretende-se (fazendo uma ripida comparagdo com o estudo deste
antropologo com as sociedades indigenas das ilhas do Havai [SAHLINS, 1990; 2008]), de
maneira descritiva, perceber o protagonismo historico desses grupos indigenas durante as
relagdes de contatos e de choque cultural. Procurar-se-a entender as relagdes culturais e as
estratégias do contato como um misto de signo e interesse, ja que a historia ¢ organizada por

estruturas de significagdo e por estruturas da pratica. “O grande desafio para uma antropologia
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historica é ndo apenas saber como os eventos sdo ordenados pela cultura, mas como, nesse
processo, a cultura ¢ reordenada. Como a reprodug¢do de uma estrutura se torna a sua
transformagao?” (SAHLINS, 2008, p. 28). Essas relagdes e estratégias, ao modificarem as
estruturas através da pratica contingencial de interesses subjetivos e objetivos, acabam
fornecendo uma multiplicidade de caminhos histdricos (redes ndo estruturadas de relagdes, seja
através da guerra e/ou da alianga). Essas redes desenham histdrias que parecem formar rizomas,
tal como proposto por Deleuze & Guatarri (2011), ou mandalas, como proposto por Marcel
Mano (2018), abandonando a ideia de uma historia linear, que levaria da guerra a paz (a partir
da década de 1770 quando se iniciam as politicas de aldeamento em Goiés), como sera discutido

ao longo do trabalho

A leitura e analise documental a partir das mencionadas técnicas deverdo contribuir para
a construgdo de novas intepretagdes a respeito da historia dos contatos entre frentes coloniais e
povos indigenas, vistos até entdo sob a 6tica e a ldégica do ndo-indio, € ndo em seus proprios

termos.

A histéria ¢ uma construgdo e ndo seria temeroso afirmar que, entdo, oferecer diferentes
interpretagdes ¢ o papel do historiador e do cientista social. Sua fungdo ¢ desconstruir velhos
dilemas, mostrando que eram interpretagdes edificadas no contexto social mais amplo no qual
o intérprete estava situado e por isso, as vezes, envoltas de interesses de determinados grupos.
Uma nova historia, e entre ela a que se tem preocupado em construir uma nova historia indigena,
tem se defrontado, primeiro, com esfor¢os de superar a invisibilidade, o dogmatismo, os

enganos e as distor¢des das velhas interpretagdes.

Seja pela visao da barbarie ou do romantismo, os indios nunca foram vistos em seus
proprios termos, quando muito, o simétrico oposto daquele que os interpretava. Mas a dentincia
dessas construgdes alegoricas da alteridade, que por si s justificaria esta pesquisa, ndo esta
completa se ndo houver um esfor¢o para reinterpretar a historia local a partir dos grupos

indigenas, esforco que também justifica a realizagdo desta dissertagao.

Diante disso, vem crescendo o nimero de trabalhos que abordam o indigena como
sujeito histérico. Os movimentos sociais, que possibilitaram o resgate de uma identidade
cultural para os grupos considerados como minorias, foram de grande importancia para esta
reavaliacdo da historia. Negros, LGBTs, mulheres, ciganos, povos indigenas entre outros, foram
conquistando, por meio de lutas e do didlogo com o meio académico e politico, espacos maiores

nas relacdes dentro da sociedade. Por mais que as barreiras ainda existam, ha um
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comprometimento maior em abragar estas discussoes e coloca-las em debate. E a relagdo entre
Antropologia e Historia se mostrou de extrema importancia para que essas lutas se tornassem

maiores.

A busca das “minorias” pela identidade historico-cultural possibilitou a Historia ser
reavaliada, e o estudo daqueles que por tanto tempo foram negligenciados como agentes ativos,
tomasse folego e ganhasse espago nas pesquisas em face aos “estudos das elites, dos grandes

feitos, das grandes civilizagdes etc”. De acordo com Sahlins,

Historiadores ocidentais discutem hd muito tempo duas ideais do que seria a
historiografia correta, ideias essas que se opdem frontalmente. Em vez da histdria das
elites, narrada com especial atencdo a alta politica, propdem-se um estudo cujo objeto
seria a vida das comunidades. “Durante os ultimos 1.400 anos, parece que os Unicos
gauleses foram reis, ministros e generais”, reclamava Voltaire, jurando que escreveria
em substitui¢do uma “historia dos homens” (no entanto, essa seria, dizia ele, “uma
coletanea de crimes, imbecilidades e tragédias™”). A “nova historia” mais recente de
inspiragdo populista é também, por vezes, cliente das ci€ncias sociais e se volta para
questdes como a das estruturas inconscientes, mentalidades coletivas e tendéncias
econdmicas gerais. (1990, p. 60)

Toda esta reformulagdo da historiografia, a de escrever a historia das comunidades, das
simples pessoas, dos trabalhadores, dos negros, das mulheres e, neste caso, dos indigenas, tem
como objetivo — e este seria, também, uma justificativa desta pesquisa — devolver, as populagdes
do presente, suas identidades, que durante tanto tempo procuram recuperar. Que essas lutas
sociais ganhem das pesquisas um apoio incondicional. Que os trabalhos académicos
demonstrem que, historicamente, estes sujeitos foram ativos e possuiam consciéncia de seus
atos, o que possibilitou que redes de relacdes entre diferentes fossem sendo formadas. Afinal,
¢ uma histéria comum e simbolos compartilhados (CASTELLS, 2008) que permitem os
processos de construcao de uma identidade historica, por meio da qual um povo se reconhece
como tal. E aquele que tem sua historia ignorada, tem sua identidade sendo levada para o mesmo
caminho. E o povo que perdeu sua historia pelas maos do outro, deve lutar e reconquista-la,

sendo este o ponto chave desta dissertagao.

Para isso, este trabalho estd sendo desenvolvida dentro de uma abordagem qualitativa,
seguindo os procedimentos de uma pesquisa tedrico-bibliografica e documental. A pesquisa
teorico-bibliografica se configura como exercicio fundamental para qualquer tipo de pesquisa
basica, permitindo articulagdes de conceitos e sistematizagdo da produgao de uma determinada
area de conhecimento e por isso sera aqui utilizada. Além disso, esse tipo de pesquisa, via de
regra, gera novas questdes num processo de incorporacado e superacdo daquilo que ja se encontra

produzido (NETO, 1994). Assim sendo, ¢ fato corrente que os materiais, fundamentalmente
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bibliograficos, sdo instrumentos indispensaveis para a constru¢io do saber, pois permitem um
intercambio entre ideias produzidas anteriormente, possibilitando reflexdes e facilitando
articulagdes de conceitos da producao teorica desenvolvida. Lakatos e Marconi descrevem a

pesquisa bibliografica como sendo

um levantamento de toda a bibliografia j& publicada em forma de livros, revistas,
publicagdes avulsas e imprensa escrita. Sua finalidade ¢ colocar o pesquisador em
contato direto com tudo aquilo que foi escrito sobre determinado assunto [...]. A
bibliografia pertinente “oferece meios para definir, resolver, ndo somente problemas
conhecidos, como também explorar novas areas, onde os problemas ainda nio se
cristalizaram suficientemente. (1992, p. 43-44)

Esta dissertagdo também esta sendo desenvolvida a partir de uma pesquisa documental
na qual a Antropologia se aproxima do material de estudo da Histéria. Tal como deve ser
entendido, a constru¢do de uma etnohistéria (CAMARCK, 1972) ou histdéria indigena
(CARNEIRO DA CUNHA, 1992) toma emprestado materiais e técnicas que vém tanto da
Antropologia como da Histdria, combinando linhas de investigagdo ndo excludentes entre si.
Umas delas, a que estd sendo empregada neste trabalho, consiste no tratamento dos documentos
escritos e fontes documentais primdrias, com o intuito de garimpar informagdes sobre os
acontecimentos e eventos que se sucederam na histéria do contato e pingar sinais e indicios que
revelem a alteridade invisivel nos discursos oficiais. Um pesquisador que se ateve a esta unido
das 4reas mencionadas e deu novos olhares para a historia indigena foi John Monteiro, com o
qual estaremos em dialogo. “Surgiu, de fato, uma nova vertente de estudos que buscava unir as
preocupacoes tedricas referentes a relagdo histéria/antropologia com as demandas cada vez

mais militantes de um emergente movimento indigena, [...]” (MONTEIRO, 2001, p. 5).

Como o material basico de pesquisa consiste em uma variada documentacao historica
publicada e inédita — cronicas de viajantes, documentos da administragdo oficial leiga e
eclesiastica, cartas etc. — e, portanto, como se trata de material de estudo da Historia tratado
pela perspectiva da alteridade, sera utilizado na leitura desse material, como j& apontado, o
paradigma indiciario.

O tapete € o paradigma que chamamos a cada vez, conforme os contextos divinatorio,
venatdrio e semidtico. Trata-se, como ¢ claro, de adjetivos nado-sindnimos, que no
entanto remetem a um modelo epistemoldgico comum, articulado em disciplinas

diferentes, muitas vezes articuladas entre si pelo empréstimo de métodos e termos-
chave [...]. (GINZBURG, 1989, p. 170)

A partir dele espera-se encontrar na leitura desse vasto material, pistas, sinais, indicios

que permitam passar do desconhecido ao conhecido, problematizando, discutindo e procurando
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interpretar os documentos de uma maneira que os povos indigenas possam ser reconhecidos
como sujeitos de suas historias e ndo mais como inferiores, selvagens, primitivos e outros
adjetivos associados a um flagrante etnocentrismo. Afinal, foram essas imagens que chegaram
até nos, leitores de uma documentacao que retratava um sujeito através da visao do outro, no
caso, 0 ndo-indio. Jamais entraremos em contato com estas populagdes do passado e justamente

estes documentos s3o nossas unicas fontes, assim como expde Lévi-Strauss,

ao contrario, mesmo que ele se torne historiador ou arquedlogo, jamais entrard em
contato direto com uma civilizagao desaparecida, mas somente através de documentos
escritos ou de monumentos figurados que esta sociedade — ou outros — tiverem
deixado a seu respeito. (1993, p. 331)

O foco deste trabalho, que tem como preocupacdo a reinterpretagdo de uma historia com
relacdo as populacdes indigenas, possui, como sujeito, os Jé Meridionais, e mais
especificadamente, os grupos “Cayap6”. Desde o inicio do contato podemos observar as
alegorias da colonizacdo sendo impostas a esses grupos. Pelo fato de pertencerem ao tronco
linguistico Macro-J¢€ e falarem a lingua Jé, foram considerados Tapuias, em oposi¢ao aos Tupi,
ora associados a uma distin¢ao linguistica, ora a uma distin¢ao inimigo/hostil amigo/manso que
obviamente dependia do contexto, dos agentes sociais envolvidos e da politica indigenista.
Assim, a relacao Tupi e Tapuia se deu através da diferenca de tratamento, na qual Tupi, para o
nao-indio, era um povo amigo, calmo e manso (principalmente por terem sido escravizados ja
no comeco do processo de coloniza¢do) e os Tapuias como sendo selvagens, bravos, praticantes
da antropofagia entre outros, por terem resistido a conquista estrangeira, criando assim, aparatos
para a dominacdo, baseados ainda no imaginéario sobre o ‘“sertdo”, onde esses “Cayapd”

habitavam e a guerra justa, inserida na cosmovisao portuguesa.

A partir dai as discussdes se destrincham em quatro capitulos mais as consideragdes
finais. O primeiro, intitulado “O encontro com a alteridade”, faz um levantamento historico
documental sobre o primeiro contato entre as frentes coloniais que adentravam o interior do
Brasil, ja no século XVII, com Bartolomeu Bueno da Silva, o Anhanguera, e os J¢é Meridionais,
que em 1723 foram chamados de “Cayap06” pelo sertanista Antonio Pires de Campos (além de
ser o responsavel pela criacdo do termo “Cayapd”, foi protagonista na guerra que se estendeu
por mais de trinta anos entre esses grupos € os colonizadores), que estava em viagem as minas
de Cuiab4. Entendendo o contexto do contato inicial que criaram as alegorias da colonizagao
(representagdes dos “‘sertdes”, dos indios dos “sertdes” — Tupi x Tapuia, o contexto

evangelizador das guerras justas, a catequese ¢ a civilizagdo), partimos em direcao ao segundo
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capitulo.

Neste capitulo fizemos uma analise do choque entre dois universos distintos. Como no
capitulo anterior foi apresentado os motivos que originaram as alegorias da colonizagao para os
ndo-indios, nesse realizamos uma analise etnografica a respeito dos estudos voltados aos Jé
Meridionais para, logo em seguida, ser feita uma critica a esses modelos através dos dados
empiricos, como por exemplo, a afirmativa de que os Jé seriam grupos fechados na
espacialidade, algo que a documentagao histdrica prova que nao o eram totalmente. Ora eram
mais abertos, ora mais fechados, dependendo das circunstancias. E aqui que apresentamos a
teoria do rizoma (DELEUZE & GUATARRI 2011), que amplia a forma de se enxergar a
historia e os agenciamentos dessas populagdes indigenas. Por fim, chegamos ao periodo da
guerra entre as frentes coloniais e os “Cayap6”, evidenciando os multiplos caminhos desta,
encerrando com uma breve discussdo a respeito de Antonio Pires de Campos, principal nome

no combate contra esses grupos J&.

No terceiro capitulo abordamos as novas formas de combater os indigenas, no caso, a
construcdo de aldeamentos (a partir das transformagdes na politica indigenista implantada a
partir do Diretério pombalino) e as negociagdes, por parte dos proprios indios, sobre seus
termos na aceitacdo de serem aldeados. Dessa maneira, discutimos as politicas para a
constru¢do do aldeamento de Maria I (1781), primeiro aldeamento exclusivo para estes
“Cayapo6s”, que durante anos travaram um combate fervoroso com as frentes coloniais.
Entende-se, desta forma, que houve uma ressignificagdo da guerra para ambos os lados. O
objetivo ¢ realizar uma descri¢do a respeito de Maria | procurando desconstruir uma histéria
linear a qual sugere que apds a guerra, houve paz, para a constru¢do de uma historia rizomatica
(DELEUZE & GUATARRI, 2011), buscando nos minimos detalhes da documentagdo
histérica, uma interpretagdo antropolédgica a respeito da visao dos indigenas sobre o aldeamento,

mostrando sua enorme complexidade.

Posteriormente, com o fim de Maria 1 (1813), esses grupos sdo levados para o
aldeamento de Sdo José de Mossamedes (1813), tema do quarto capitulo. E neste aldeamento
que temos a presenga da “Cayap6” Damiana da Cunha, que serd considerada protetora dos
indios e missionaria para a coldnia, ou seja, uma personagem que estd no “entre lugar”, assim
como tratado por Homi Bahbba (1998). Em ambos os aldeamentos evidenciamos as politicas
indigenas frente as politicas indigenistas, descrevendo que as fugas, ataques, assassinatos,
furtos entre outros, continuaram mesmo com o processo de “pacificacdo”, revelando os
agenciamentos dos indigenas frente & nova configura¢do histérica em que construiam. O
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fechamento do capitulo se dard com a morte de Damiana e o fim do aldeamento de Sdo Jos¢ de

Mossamedes.

No preambulo das consideracdes finais tratamos o tema dos destinos historicos. O
objetivo principal foi evidenciar que os grupos “Cayap6” ndo foram extintos, como durante
muito tempo se pensou. A principal prova desse argumento ¢ a existéncia, nos dias de hoje, dos
Panara, grupo que habita a regido de Peixoto de Azevedo, no estado do Mato Grosso. Mas para
além da ideia de que “Cayap6” e Panard sao o mesmo grupo, ¢ feita uma critica apontando que
ndo existe uma continuidade exata, houve mudangas e transformagdes, logo, os indigenas pds-
coloniais ndo eram absolutamente semelhantes aos indigenas coloniais € muito menos aos pré-
coloniais. Dessa forma, levando-se em conta que os processos historicos ndo seguem uma
linearidade, entramos novamente na perspectiva do rizoma, pois se com rupturas e
continuidades certas caracteristicas dos “Cayapd” se encontram nos Panard, porque ndo
considerar que as miscigenagdes, que estavam ocorrendo principalmente nos aldeamentos entre
indios e ndo-indios, também nao sao uma forma de continuidade, além de somente ruptura?
Logo, conclui-se que ndo ha extingdes de um povo por completo, determinados atributos

permanecem, mesmo que dificeis de se “enxergar”.
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CAPITULO 1: O ENCONTRO COM A ALTERIDADE

1.1 OS PRIMEIROS CONTATOS

Os primeiros contatos estabelecidos entre os povos indigenas que habitavam a regido
dos atuais norte de Sao Paulo, Tridangulo Mineiro, sul de Goids e leste do Mato Grosso do Sul
e as frentes coloniais se deram seguramente a partir de 1722 quando o bandeirante Bartolomeu
Bueno da Silva, o conhecido Anhanguera,’ saiu em busca das minas de ouro na regido da Serra
Dourada, no atual estado de Goias, explorando o “caminho dos Goiases”, que ligava a capitania
de Sdo Paulo ao arraial de Santa Ana,* possibilitando a explora¢io das minas e a ocupacio do

interior da América portuguesa pelos nao-indios.

A expedi¢do saiu de Sdo Paulo no dia 3 de julho de 1722. O principal objetivo da
campanha era o de descobrir ouro e diamante, muito em virtude dos rumores de locais miticos
abarrotados de pedras preciosas. Terras sagradas e repletas de riquezas ja estavam no imaginario
europeu muito antes da colonizacdo, como € o caso da ilha mitoldgica de Hy-Brasil no século
V1, ou, no periodo inicial da coloniza¢do das Américas, a lenda de uma cidade de ouro. Segundo
Machado de Oliveira, historiador do século XIX, a bandeira do Anhanguera estava em busca
de “deparar com o fabuloso Eldorado, que também se afigurou aos seus procedentes,
motivando-lhes excursdes que exclusivamente tinham esse intuito” (1973, p. 497). Outros
importantes objetivos foram abrir uma estrada por terra até Goids, visto que os tnicos caminhos

eram fluviais e de dificil empreitada, e o de expandir o territorio da capitania de Sao Paulo.

Ap0ds dias adentrando o “sertdo” e com os mantimentos chegando ao fim, o alferes José
Peixoto da Silva Braga, que estava presente nesta primeira bandeira relatou que quando a
miséria, a falta de comida e a mortandade de gente comegaram a se alastrar, a tropa do
Anhanguera comecou a procurar pelas aldeias indigenas, “fazendo varias novenas a Santo
Antonio para que nos depardssemos com algum gentio, que conquistado, nos valéssemos dos
mantimentos que lhe achdssemos, para o remédio da fome, que padeciamos” (BRAGA, 1976,

p. 125). Ao encontrarem a alteridade, foram recebidos com arcos e flechas.

Segundo a noticia de José Peixoto nessa mesma ocasido do contato, o cabo Francisco

3 “Segundo referem os descendentes de Bartholomeu Bueno, o appellido de Anhangoera (diabo velho) fora-lhe
dado pelos indios por seus estratagemas e manhas, sendo entre estes o de em sua presenga fazer arder a aguardente
com applicacdo da luz”. (OLIVEIRA, 1973 p. 496)

4 Futura Vila Boa, capital da capitania de Goias.
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Carvalho de Lordelo foi atacado por um gentio Krixa com uma flechada no peito e dois golpes
de porrete na cabega. Mais a frente um novo ataque ocorreu, desta vez matando um negro e um

cavalo. O sentimento era de “medo do gentio, que era inumeravel” (BRAGA, 1976, p. 133).

E nessa conjuntura historica que vai surgir pela primeira vez o etnénimo “Cayap6”,
através da breve noticia que dé o sertanista Antonio Pires de Campos em 1723 navegando pelo
rio Paranaiba: “por ele acima habita o gentio chamado Caiapo. Este gentio € de aldeias, e povoa
muita terra por ser muita gente, cada aldeia com seu cacique” (CAMPOS, 1976, p. 181). Com
relacdo ao “povoa muita terra”, apontado por Pires de Campos, Machado de Oliveira (1973, p.
496) descreve que o territorio dominado pelos “Cayapd”, desde seu descobrimento, esta

encaixilhado pelas serras Dourada, Santa Marta e Sellada, estendendo-se até a margem

setentrional do Paranaiba.
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Mapa 1. Mapa etno-historico de Curt Nimuendaju/IBGE (2002). A area assinalada mostra a localidade
da primeira mengao aos “Cayapds”, em 1723, por Antoénio Pires de Campos, na atual divisa de Minas
Gerais com Goias.

Por mais que o primeiro registro historico que menciona os “Cayap6” seja datado do
inicio do século XVIII, John Monteiro (1994, p. 43) aponta que os primeiros contatos teriam
ocorrido ainda no século XVI, quando o padre Gouveia descreveu, em 1585, um populoso
grupo indigena de “maromini (guarulhos)” que havia sido reduzido e levado a um aldeamento

junto dos ‘“guaiand”, “carij6” e “ibirabaquiyara” (provavelmente um grupo Kayapo
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Meridional).

Segundo o historiador (1994, p. 60), no comeco do século XVII, em uma expedi¢ao pelo
vale do Paranapanema comandada pelo mameluco Belchior Dias Carneiro, houve um ataque
realizado pelos Kayapd Meridionais, trucidando diversos colonos. O mameluco, ao retornar
para seu povoado, levava consigo centenas de indios capturados do que ele chamou “sertdo dos
Bilreiros”. O nome “Bilreiros™ est4 associado ao uso da borduna, arma utilizada por diversas
populagdes indigenas, entre eles, grupos falantes da lingua J€, do tronco linguistico Macro-J¢,
bem como os Tupinambd, do tronco linguistico Tupi-Guarani® “e por estes denominada

‘ibirapena’, utilizada durante o ritual antropofagico, no momento da morte do cativo” (MORI,

2015, p. 26).

Inseridos no contexto dos grupos Jé Meridionais, foi estabelecida uma continuacao
historica (ATAiDES, 1998; CHAIM, 1983; MONTEIRO, 1994) entre “Bilreiros”,
mencionados principalmente no século XVII e os “Cayap6” que aparecem na documentacao do
XVIII em diante. Tal relacdo esta justificada pelo uso da borduna, descrita por Antonio Pires

de Campos naquele primeiro contato:

as armas de que usam sdo arcos muito grandes e flechas muito compridas e grossas, ¢
também usam muito de garrotes, que sdo de pau de quatro ou cinco palmos com uma
grande cabega bem feita, e tirada, com os quais fazem um tiro em grande distancia, e
tao certo que nunca erram a cabeca; e ¢ a arma de que mais se fiam, e se prezam muito
dela (CAMPOS, 1976, p. 182)

Imagem 1. Clava, trompete de guerra,
atadura de joelho para danca e cesto
de transporte, Kayapd Meridionais,
regido da nascente do rio Araguaia.
Pertencente a cole¢do de Emanuel
Pohl (AUGUSTAT, 2012).

5> O nome “Bilreiro” vem de bilro, ferramenta utilizada para a fabrica¢do de rendas, muito semelhante a borduna,
motivo que levou essas populagdes a assim serem chamadas.
6 Sobre a historia das linguas nativas brasileiras ver: (URBAN, 1992).
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Imagem 2. Ventosa primitiva. Kayap6 meridionais,
regido da nascente do rio Araguaia, Brasil. Em torno
de 1820. Pertencente a colecdo de Emanuel Pohl
(AUGUSTAT, 2012).

Um outro relato que faz referéncia ao uso dessa arma, esta na noticia que o capitdo Jodo
Antonio Cabral Camello d4 ao Reverendo Padre Diogo Soares na viagem que fez as minas do
Cuiaba no ano de 1727 (JIHGB, TOMO 4).” Navegando pelo rio Tieté, a caminho do rio
Grande, passa-se por trés cachoeiras, na terceira, chamada ltapuyrd, préximo da barra em que
entra o Tiet€ no Grande, menciona que “vem muitas vezes o gentio Cayapo (Caiapd) em suas

jangadas. Este € o gentio que usa de porrete, ou bilro, € o mais traidor de todos” (p. 489).

O grande problema ¢ que a borduna nao era utilizada exclusivamente pelos “Cayap6” e
foi usada como Unica evidéncia de sua ligacdo com os “Bilreiros” (GIRALDIN, 1994). Além
do mais, estamos tratando de duas exonimias, ou seja, nomes dados pelos ndo-indios. Sao
generalizagdes que se perpetuadas diminuem a complexidade da historia desses povos. Um

outro exemplo de John Monteiro que menciona os Kayapd no século XVII ¢ de que

diversas expedi¢des que partiram nos anos iniciais do século XVII para o sertdo dos
Bilreiros trouxeram cativos ndo kayapd, o que sugere a possibilidade de os cativos
terem sido fornecidos pelos proprios Kayapos. Tais relagdes amistosas, no entanto,
tiveram uma duracao breve. Nota-se que, em 1608 e 1612, duas grandes expedi¢des
foram atacadas e derrotadas pelos Kayapo. A partir de entdo, estes se tornaram objetos
da hostilidade portuguesa. Expostos ao cativeiro ou ao exterminio, apenas refugiando-
se nos sertdes remotos € que os Kayapo conseguiram evitar, por mais de um século,
novos confrontos. (MONTEIRO, 1994, p. 64)

7 J.IHGB = Jornal do Instituto Historico € Geografico Brasileiro.
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A critica que se faz ¢ a de transferirmos a exonimia Kayapd para tempos anteriores ao

1 i G lizar® lizad b judicand trugdo d
seu real surgimento. Generalizar® o generalizado acaba prejudicando a construgdo de uma nova
histéria para esses grupos. Investiguemos quem seriam os Ibirabaquiyara aldeados no século
XVI em Sao Paulo, sem relacionarmos com uma possivel ligacao aos “Cayapd” do XVIII, e o
mesmo para os bilreiros, pois como foi mencionado acima, o uso da borduna ndo se justifica
por si sO para pensarmos em uma continuidade historica, além de que varios grupos a
utilizavam, bem como varios grupos foram encaixotados no termo Kayapd. Ambos sdo guarda-

chuvas, de conjunturas diferentes e contextos historicos diferentes.

Dessa forma, se estamos buscando construir uma histéria de redes ndo estruturadas e
uma histéria que busque as visdes, interesses, agenciamentos e multiplicidades, temos que
deixar de lado a ideia anacronica de que Kayapos e “Bilreiros” sdo um mesmo grupo com as
mesmas caracteristicas, como também os tratar nas suas proprias particularidades. “O rizoma ¢
uma antigenealogia” (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 28). Assim, daqui em diante
trataremos da historia desses povos a partir de 1723, quando realmente surge o termo “Cayap6”,
além de utilizd-lo somente como modelo representativo historico, substituindo por Jé
Meridionais, termo concreto, visto que eram falantes desta lingua® o que possibilita, mesmo que
de maneira sutil e iniciante, recoloca-los como agentes e protagonistas de suas proprias
historias. Mas para isso, temos que entender todo o contexto do contato que originou essa
exonimia, principalmente através das alegorias da colonizagao, principiadas com o intuito de
justificar a dominagdo. Em face disso, ¢ necessario discorrer sobre alguns topicos de ocorréncia
histérica para compreendermos o real significado do termo Kayapd,'® como a representacio do

“sertdo”, a oposi¢ao Tupi Tapuia, a guerra justa, a catequese e a civilizagao.

1.2 “SERTAOQ”

~ %

Os primeiros registros concretos da palavra “sertdo” datam do século XIV, utilizada

ara se referir as terras em Portugal, porém distantes de Lisboa, sendo grafada “sertdo” ou
9

8 “Estava 0 nome ‘Cayapd’ tdo vulgarizado n’outro tempo nas provincias de S. Paulo, Goyaz e Minas, que se dava
indistinctamente ao indio que ali apparecesse qualquer que fosse a sua raga” (OLIVEIRA, 1973, p. 492).

% O que nos permite afirmar que eram falantes da lingua J& est4 atrelado aos dados linguisticos recolhidos por Pohl
(1951, p. 399-400), Saint-Hilaire (1975, p. 67-68) e Alexandre de Souza Barbosa (1918); do formato de suas
aldeias (circulares); da regido que estavam localizados (dominio histérico predominantemente J€); e dos subgrupos
mencionados abaixo na citagdo de roda-pé, principalmente os Panara, que sera discutido neste trabalho.

19 Estudos linguisticos e etnograficos (NIMUENDAJU, 1982; TURNER, 1992; URBAN, 1992) apontam que os
dialetos ou subgrupos Kubrenkakkren, Kubenkrafioti, Mekriioti, Kokraimoro, Gorotiré, Xikrin, Txukahamae,
Kren-Akaroré, Panard e Mebengokre, estao filiados a esta designagdo genérica Kayapo.
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“certdo” (AMADO, 1995). Ja no século XV, com a expansdo maritima do Império portugués,
passa a designar as terras conquistadas além-mar, sendo utilizado na nomina¢do de “espagos
vastos, interiores, situados dentro das possessoes recém-conquistadas ou contiguos a elas, sobre
0s quais pouco ou nada sabiam” (AMADO, 1995, p. 147), logo, o “sertdo” ndo faz referéncia a
um dado de realidade empirica, ndo estd associado a uma regido geografica, mas sim, ao
imaginario, a uma representacdo construida. A origem da palavra parece estar associada a
“desertio” (ALVES, 2017) (empregado nas regides da Africa Equatorial para descrever terras
pouco povoadas, hostis e apartadas da costa), ou provinda do latim “sertanum (trangado,
entrelagcado, embrulhado), desertum (desertor, aquele que sai da fileira e da ordem) e

desertanum (lugar desconhecido para onde foi o desertor)” (AMADO, 1995, p. 147).

No mapa abaixo (mapa 2) estdo mostrados os “sertdes dos gentios” e em evidéncia o
“Sertdo do Gentio Cayap6”. Observamos que por se tratar de um mapa dos limites da capitania
de Goias, os grupos que estdo retratados como sendo habitantes desse territdrio sdo, mais ao
norte, o gentio Curumaré, Xavante e Acroa e mais ao sul, o gentio “Cayap0”. Estes “sertdes”
representam as fronteiras étnicas de trocas, imposigdes e resisténcias culturais (AMANTINO,
2008). Estao associados as delimitagdes territoriais imagéticas que ocasionaram conflitos e
tensdoes demograficas relacionados aos interesses pragmaticos da ocupagao do norte de Sao

Paulo, Tridngulo Mineiro, Goiés e leste do Mato Grosso do Sul.
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Mapa 2. “Mappa dos sertdes que se comprehendem de mar a mar entre as capitanias de S. Paulo,
Goyazes, Cuyaba, Mato-Grosso e Para” (Biblioteca nacional, 2018). Em evidéncia, o “sertdo do gentio
Cayapo”.
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Seguindo o raciocinio, por representar terras ao além das que eram conhecidas pelos
portugueses, o termo “sertdo” foi carregado de sentidos negativos produzidos pelo imaginario
social, pelas politicas de ocupacdo, fronteira etc. Representava o inexplorado, o selvagem, onde
havia barbarie, local sem cultura, “delimitava dois universos distintos, um ordenado pela lei e
pelo governo, o outro livre de tais constrangimentos — sem fé, nem lei, nem rei, enfim”
(MONTEIRO, 2001, p. 19). Eram espagos vazios,'! isolados e perigosos. Seus habitantes eram
hostis, hereges, infiéis e praticavam a antropofagia. E com essa visdo alegérica, que no periodo
colonial, foram representadas as terras mais ao interior do Brasil, distantes do litoral, ou seja,
distantes da “civiliza¢dao” (o que levou, também, a causar a distin¢ao entre Tupis e Tapuias,
como veremos mais a frente), onde indios “selvagens” e “ferozes” habitavam. Era o espago do
“outro” (entendido como inversao do “eu”, desfigurado e fragmentado), da alteridade, logo, seu
sentido era politico, social e cultural, e ndo exclusivamente geografico. Segundo o antropdlogo

Joao Pacheco:

As estruturas e praticas estatais ndo podem ser compreendidas unicamente a partir de
espagos sociais e politicos europeizados, em que vigoram categorias sociais e
econdmicas previamente estabelecidas pela tradicdo ou reguladas por contrato. Tudo
0 que se passa fora destes espacos sociais ¢ definido como “sertdo” ou “fronteira”,
locus de recursos que podem vir a ser apropriados pelos cidaddos da metropole que
para ali se desloquem de forma permanente ou eventual. Os moradores dessas regides,
caracterizados como “outros”, isto &, exteriores a sociedade, passam a condi¢ao de
despojos de guerra ou refugiados, vistos em consequéncia como desprovidos de
direitos e investidos em obrigagdes ndo claramente estabelecidas. (OLIVEIRA, 2016,

p. 18)

XA

Essa ¢ a imagem vista do “sertdo” pelo olhar do colonizador. Mas e pelo olhar do
“outro”? Dos que ali habitavam, ou ali se refugiavam? Para eles, o significado da palavra pode
ter sido apropriado de um modo diametralmente oposto. Povos indigenas; negros fugidos;
miseraveis; perseguidos pela justica real, ndo o viam como um retrato de selvageria ou barbarie,
provavelmente nem um lugar perigoso, visto que o perigo estava no seu oposto, estava na costa

~ %

brasileira, estava em Portugal. O “sertdo”, ao contrario, “representava a liberdade e a esperanga;
liberdade de uma sociedade que os oprimia, esperanca de outra vida, melhor, mais feliz”
(AMADO, 1995, p. 149-150). Assim, para as populagdes indigenas, o “sertdo” representava um
universo onde suas praticas podiam ser exercidas dentro de seus campos de significacdo, dai as

continuas fugas desses grupos cada vez mais ao interior. Um exemplo da inversao dos sentidos

1 “Vazio” aqui utilizado como sendo a auséncia de povoamento colonial, onde a coroa portuguesa ainda ndo havia
chegado. Saint-Hilaire (1937, p. 378) define o “sertdo” como sendo “areas despovoadas do interior do Brasil.
Quando digo ‘despovoada’, refiro-me evidentemente aos habitantes civilizados, pois de gentios e animais bravios
esta povoada até em excesso”.
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¢ o da Terra sem Males da mitologia Tupi-Guarani, onde o “paraiso” estava para l4 das
fronteiras, ou seja, o avesso do que representava o “sertdo” portugués. “Inferno ou paraiso, tudo

dependeria do lugar de quem falava (AMADO, 1995, p. 150).

Entende-se que o “sertdo” em seu significado ¢ relativo e contraditério, depende do
observador e do local em que observa, podendo ter “significados tdo amplos, diversos a
aparentemente antagonicos” (AMADO, 1995, p.149), visto que, simultaneamente a espago de
liberdade/possibilidades, também representa tormento/destrui¢ao (KOK, 2004). Entende-se
também que o “sertdo nao ¢ um lugar, mas uma condicdo atribuida a variados e diferenciados
lugares. Trata-se de um simbolo — em certos contextos historicos — a determinadas condi¢des
locacionais [...]” (MORAES, 2003, p. 2). Enquanto para Portugal o Brasil era um grande
“sertdo”, para os bandeirantes paulistas do século XVII e XVIII Goiés, Mato Grosso e Minas
Gerais o eram (AMADO, 1995). Dessa forma, o “sertdo do gentio Cayapd” foi palco de
interesses e desinteresses, aliangas, batalhas, assassinatos, contatos, encontros e (des)encontros.
Cenario de uma das mais violentas guerras entre indios e ndo-indios em terras sul-americanas,
com multiplos agenciamentos ndo somente de dois lados opostos separados, inseridos em um
dualismo distinto, mas intercalados entre eles, permitindo diferentes formas de relagdo das quais

trataremos no decorrer do texto.

1.3 TUPI X TAPUIA

O nome Kayapo deriva da lingua Tupi, isso se deve ao fato de que os intérpretes
responsaveis pelo contato foram de origem Tupi ou Guarani escravizados pelos paulistas, como
também ter sido o nheengatu a lingua geral falada nas estradas pelos bandeirantes desde o
século XVI, tendo como significado, literalmente, “como macaco” (TURNER, 1992), ou seja,
“selvagem”, “nao-humano” etc. Dessa forma, “o termo Kayapd ¢ uma designagdo genérica que

ndo corresponde a uma etnotaxonomia social” (MANO, 2015, p. 60), estando diretamente

relacionado com a dicotomia entre Tupi e Tapuia.

A antinomia entre “sertio” e “litoral”!? foi um dos fatores da oposi¢do entre Tupis e

Tapuias.!> O termo Tapuia ndo estd associado a nenhum grupo indigena, na verdade, assim

~ 9

12 Seus significados sdo complementares. Sem a nogdo de “litoral” = “manso”, ndo haveria a nog¢do de “sertdo” =
“hostil”, e vice-versa.

13 Esta analogia de Tupi = litoral, Tapuia = sertdo, foi utilizada como justificativa do avango colonial para o interior
do Brasil, visto que o litoral representava a vida “civilizada” e o “sertdo” a vida selvagem. Estudos histéricos,
etnologicos e arqueoldgicos (BROCHADO, 1980; LARAIA, 1986) ja mostraram que grupos Tupi habitavam
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como a maioria das sentencas historicas para se referir aos silvicolas, trata-se de uma exonimia.
John Monteiro (2001), ao discutir a obra de Gabriel Soares de Souza, mostra que os escritores
coloniais projetavam os grupos Tapuias como a antitese da sociedade tupinamba, descrevendo-
0s quase sempre em termos negativos, visto que seus informantes eram tupis aldeados. Dessa
forma, os Tapuias eram vistos como inimigos dos Tupis, o que acabou sendo apropriado pelos
europeus, principalmente pelo fato dos primeiros se negarem a aceitar o avango da colonizagao,
o batismo e a catequese, reagindo com guerras, fugas e assassinatos, habitarem os “sertdes” e
falarem uma lingua travada. “De fato, a denominagdo ‘Tapuia’ aplicava-se frequentemente a
grupos que — além de diferenciados socialmente do padrio tupi — eram pouco conhecidos dos
europeus” (MONTEIRO, 1994, p. 19). Por serem representados como a antitese dos Tupi

(manso), foram retratados como selvagens e incivilizados.

A visdo negativa atribuida aos Tapuias remonta de meados do século XVI, pois desde o
primeiro contato entre portugueses e indigenas os Tupis comegaram a ser colonizados, assim

como aponta John Monteiro:

De fato, com frequéncia os inimigos mais indicados para uma guerra justa foram os
chamados Tapuia, ¢ mesmo a lei de 1570 cita nominalmente os Aimoré —
denominagdo que incluia diversos povos jé que resistiam arduamente aos avangos
portugueses no litoral da Bahia. Desde cedo, no entanto, os colonos manifestaram
clara preferéncia por cativos tupi e guarani, e isto por diversos motivos: a maior
densidade demografica, a facilidade de comunicagao através de uma “lingua geral” e
a maior possibilidade de formar aliangas; mediante estes contatos, novos cativos
justificavam seu interesse. (1994, p. 52)

No século XVII esta dicotomia atravessa o campo dos relatos escritos e passa a ser
evidenciada nas pinturas, principalmente nas obras de arte holandesa, com destaque para Albert
Eckhout,'* que faz uma clara distingdo entre Tupis e Tapuias, apresentando os Tupi como

promissores a “civilizagdo” e as atividades coloniais.

praticamente todo o territorio brasileiro (principalmente areas tropicais e subtropicais), inclusive os “sertdes”, bem
como varios grupos denominados Tapuias habitaram o litoral.

14 Albert van der Eckhout, nascido em Groningen, na Holanda, em 1610, foi pintor e desenhista, iniciando seus
estudos, muito provavelmente, com seu tio Gheert Roeleffs. Pouco se sabe sobre o inicio de sua carreira. Ficou
conhecido na historiografia a partir do momento em que realizou seus trabalhos no Nordeste do Brasil junto a
comitiva de Mauricio de Nassau, permanecendo em terras brasileiras durante sete anos (1637 — 1644). Neste
periodo produziu cerca de 400 desenhos e esbogos e 26 telas a 6leo. Suas obras estio inseridas no contexto europeu,
pois, em meados do século XVII, se iniciam trabalhos de gosto descritivo e naturalista, influenciados pela
Renascenga, como forma de documentar, mais precisamente, objetos, plantas, animais e “pessoas do natural”. Este
gosto descritivo estd associado a uma tradi¢do artistica da Europa Setentrional que se distancia, no caso das
representacdes indigenas, do ideal de beleza classico, em que os indios deixam de ser escultoricos e elegantes.
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Imagem 3. “Mulher Tapuia”, Albert Eckhout, 164° Imagem 4. “Mulher Tupinamba”, Albert Eckhout,
Acervo: Museu Nacional da Dinamarca. 1641. Acervo: Museu Nacional da Dinamarca.

Imagem 5. “Homem Tupinamba”, Albert
Eckhout, 1643. Acervo: Museu Nacional da
Dinamarca. 33




Imagem 6. “Homem Tapuia”, Albert Eckhout,
1643. Acervo: Museu Nacional da Dinamarca

Analisando brevemente as imagens temos, em um primeiro momento, a representacao
da mulher Tapuia caracterizada por um ambiente hostil e selvagem. “As plantas que
acompanham a Mulher Tapuia sdo todas nativas: canafistula, maracujazeiro, taboa e anhinga”
(CHICANGANA-BAYONA, 2008, p. 595). Ao fundo, é possivel observar um grupo de
indigenas, provavelmente a caminho da guerra. As partes intimas estdo cobertas apenas por um
ramo de folhas e a mulher carrega um cesto contendo partes humanas, fazendo alusdo a
antropofagia. Essas caracteristicas da imagem apresentam os Tapuias como sendo primitivos,

barbaros e incivilizados, por habitarem locais indomesticados e comerem carne humana.

Na segunda imagem, da “Mulher Tupinamba”, esta retratada uma indigena, carregando
um cesto com alguns objetos em seu interior, além de um recipiente ceramico em suas maos.
Em seu colo hd uma crianga, demonstrando o carater materno das mulheres tupinambas. Ao seu
lado temos um pé de bananeira, planta ndo nativa, que foi introduzida pelos portugueses. Ao
fundo ¢ possivel observar uma fazenda. Tanto o pé de bananeira quanto a fazenda, mostram a
presenga colonial e fazem referéncia a “boa” convivéncia ja estabelecida, no século XVII, entre
os tupinambas e os europeus. Além disso, suas partes intimas estdo cobertas com um pano,

tendo como objetivo representar seu estado mais “civilizado” frente ao da mulher Tapuia.
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Na imagem do “Homem Tupinamba” vemos em suas maos um arco e algumas flechas
e, em sua cintura, uma faca de metal (evidenciando a proximidade entre Tupinambds e
europeus), demonstrando seu carater guerreiro, porém nao tao ameagador quanto o do “Homem
Tapuia”. Ha a presenc¢a ainda de uma mandioca no canto direito, estando relacionada ao cultivo
desta por esses grupos (o que nos leva a interpretar que foram retratados como agricultores
sedentarios e ndo cagadores) e, ao fundo, um rio com algumas pessoas na dgua. Novamente,
assim como em “Mulher Tupinamba”, o homem utiliza de uma vestimenta para cobrir suas

partes intimas.

Por ultimo temos a representacdo do “Homem Tapuia”, apresentando mais uma vez um
ambiente hostil e selvagem, vide a cobra rastejando ao seu lado, plantas nativas, aderecos em
sua face que perfuram suas bochechas, além de um propulsor de dardos e uma borduna. Em
suas partes intimas apenas um amarrilho peniano, estando totalmente nu. Sua representacao de
homem guerreiro se mostra diferente da do homem Tupinamba, por aparentar ser mais feroz e

amedrontador.

Essas imagens'> nos permitem ter uma ideia visual da representatividade europeia a
respeito dos Tupis e Tapuias, estabelecendo dicotomias, bem como alegorias. Sabe-se hoje que
os Tapuias de Eckhout eram pertencentes a um grupo genérico denominado Tarairia!® (uma
exonimia que em Tupi significa “comedor de traira”), que habitavam a regido Nordeste e
falavam a lingua J€, assim como os “Cayap6” da Capitania de Goids. Em ambos os casos, foram
retratados como praticantes da antropofagia, como a representacdo da “Mulher Tapuia” em
Eckhout e na passagem de Antonio Pires de Campos no primeiro contato com os “Cayapds”,
em que o sertanista relata que “seu maior exercicio € serem corsarios de outros gentios de varias
nacoes e prezarem-se muito entre eles a quem mais gentio ha de matar, sem mais interesse que
de comerem os seus mortos, por gostarem muito da carne humana” (CAMPOS, 1976, p. 181-
182). Tais relatos sdo falsos, uma vez que grupos J€ ndo praticavam a antropofagia, sendo sua
predacio da alteridade dada de outra forma!’. A antropofagia, pelo contrario, ocorria nos grupos

Tupi, em um complexo ritual de predacdo fisica do “outro”.

Essa bipolaridade imposta pelo olhar estrangeiro definiu modelos representativos e

classificatorios dos grupos indigenas como mansos e hostis, respectivamente propensos a

15 Os quatro quadros apresentados possuem por volta de 270cm x 161cm cada.

16 Sdo pertencentes aos “Tarairitl, “Jandoins, kanindé, paiaku, jenipapo, jenipabucu, javo, kamagu, tukuriju, arariu,
xukuru (xac6)” (SANTOS, 2009, p. 239).

17 Ver (Junqueira, 2017).
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civilizacdo e incivilizados, falantes de uma lingua geral e de uma lingua travada (MANO,
2006). Em nenhum caso esses grupos foram vistos em seus proprios termos. Os Tapuia,
“caracterizados como inimigos ao invés de aliados, representavam, em sintese, o traigoeiro
selvagem dos sertdes que atrapalhava o avango da civilizagao, ao invés do nobre guerreiro que
fez pacto de paz e de sangue com o colonizador (MONTEIRO, 2001, p. 174). Assim, os
modelos criados deram suporte para a investida de uma guerra justa contra esses grupos,
contextualizada no avango do cristianismo nao s6 nas Américas, mas em varias partes do mundo

colonial.

1.4 GUERRA JUSTA

Como nos mostra Ludmila Freitas (2014), os pressupostos que fizeram com que os
conceitos de guerra justa fossem aceitos pela ortodoxia da Igreja, foram estabelecidos por Santo
Agostinho (354-430). Defensor da paz e contrario a guerra motivada por vinganga, lucro ou
cobiga (por serem considerados pecados), esse tedlogo defendia a guerra justa como parte do
ideal de “salva¢do” pregado pelo cristianismo, € seu maior objetivo era o de “libertar o mundo

de suas mazelas”. Segundo Quentin Skinner,

Santo Agostinho, antes de mais nada, afirmava no seu livro quarto que, “ja que seria
pior os malfeitores governarem os justos” do que os justos subjugarem os malfeitores,
segue-se que uma guerra dos justos contra os que agem mal pode ndo ser, somente,
“um mal necessario”: pode “denominar-se, com toda propriedade, um feliz
acontecimento”. E no livro XIX, acrescenta que, embora o “sabio” sempre “deplore o
fato de ser forgado a envolver-se em guerras justas”, havera porém certas ocasioes nas
quais “a injusti¢a do lado oposto” o forgara a reconhecer a “necessidade de travar uma
guerra justa”. (20006, p. 264. Apud FREITAS, 2014, p. 110)

Pela mesma linha de Santo Agostinho segue Sao Jeronimo (343-420), teodlogo,
historiador e tradutor das Sagradas Escrituras,'® defensor da guerra justa como o caminho para
a destrui¢do do mau: “O que fere os maus naquilo em que sdo maus e tem instrumento de morte
para matar os piores ¢ ministro de Deus” (HANSEN, 1998, p. 367. Apud FREITAS, 2014, p.
111).

Cem anos depois, Santo Isidoro de Sevilha (560-636) “afirmava que, para ser justa, a
guerra deveria ser declarada por autoridades competentes (papa ou rei), pois somente assim

haveria garantias das virtudes cristas daquele que a propde” (FREITAS, 2014, p. 111).

18 Foi responsavel por traduzir as escrituras do grego e hebraico para o latim, sendo considerado o texto oficial da
Igreja romana, apds o Concilio de Trento (1545-1563).
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Inserido neste contexto no qual a Igreja seria a representacdo de Deus na terra, logo, da
“bondade e da verdade absoluta”, adotou-se como essencial a ideia de se estender a todo o
mundo a “salvacao” pela religido crista, tornando os fiéis, stditos dessa monarquia universal.
Dessa forma, o elemento definidor da ética-moral da guerra justa foi a distingdo entre fiéis e
infiéis (FREITAS, 2014), consequentemente, civilizados e barbaros, tupis e tapuias, “nds” e os
“outros”. Todos colocados em uma dualidade entre o bem e o mal a partir da visdo etnocéntrica
da Igreja. “A Igreja e o cristianismo eram, nesse sentido, a matriz que informava os modos de
ser e agir dos homens, sua moral e costumes, ainda que nao exclusivamente” (FREITAS, 2014,

p. 123)

E importante mencionar que este etnocentrismo, tal como o da igreja neste momento,
ndo foi criado ou instituido pelo cristianismo, ele ¢ fruto de uma constru¢ao historica e
psicologica que colocou contrarios de forma negativa e aparece em todas as sociedades e em

todos os periodos da historia. Para Lévi-Strauss,

A atitude mais antiga, e que se baseia indiscutivelmente em fundamentos psicoldgicos
solidos (ja que tende a reaparecer em cada um de nés quando nos situamos numa
situagdo inesperada), consiste em repudiar pura e simplesmente as formas culturais:
morais, religiosas, sociais, estéticas, que sdo mais afastadas daquelas com as quais nos
identificamos. [...] Assim, a Antiguidade confundia tudo o que ndo participava da
cultura grega (depois greco-romana) sob a mesma denominagdo de barbaro; a
civilizagdo ocidental utilizou em seguida o termo selvagem com o mesmo sentido.
(1993, p. 333)

Foi com base nessas atitudes psicoldgicas, praticas culturais, interesses politicos e
econdmicos etc. que fizeram com que, no século XIII, desse inicio a expansdo cristd aos
territorios ainda ndo submissos a cristandade, unindo interesses politicos e religiosos. Surgem
entdo duas vias da conversdo,'® uma pacifica, que faria uso de argumentos para a evangelizagio,
defendida por Roger Bacon (1214-1294) e uma violenta, que aceitava o castigo dos infiéis e
dava aos principes o direito de dilatarem o reino de Deus pelas armas, sendo Duns Scott (1265-
1308) um dos propositores. A primeira grande investida sera a guerra santa contra o Isla, pois
os oponentes eram considerados essencialmente diferentes, permitindo seu total exterminio,
destituicdo de seu governo e confisco dos territorios (FREITAS, 2014). As cruzadas se

encaixavam nas trés condigdes impostas por Sao Tomas de Aquino (1225-1274) para que uma

19 Ambas foram utilizadas como estratégias dos ndo-indios na luta contra os Jé Meridionais, sendo a conversdo
com armas aplicada aproximadamente entre 1742 e 1780 e a tentativa de uma conversdo “pacifica” durante as
politicas de aldeamento. Mas como veremos, nao foram duas categorias distintas e em diferentes tempos historicos.
Durante os aldeamentos, encontramos na documentagdo, diversas passagens onde os confrontos continuaram,
como veremos no proximo capitulo.
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guerra fosse justa, sendo a primeira a presenga de um chefe, no caso os reis cristdos; a segunda
estaria relacionada as causas, ou seja, o atacado tinha que merecer sé-lo por alguma culpa e, no
caso, pelo fato de serem devotos de uma religido diferente e possuirem outras crengas; € a

terceira e ultima que seria a concepgao de que estariam promovendo o bem ou evitando o mal.

Os portugueses tiveram grande interesse em participar das cruzadas, fomentando o
enraizamento de uma mentalidade guerreira e o sentimento de pertenga a uma patria, iSso
porque sua cruzada se deu em seu proprio territorio, dominado pelos mouros, numa guerra de
reconquista, construindo uma ideologia na qual as nogdes de missdo, cruzada e vocagao de um
povo eleito, se conectam com o modo do qual as politicas indigenistas na América portuguesa
foram consolidadas. Assim, ¢ importante compreender como essas redes sao formadas € como
a historia estd interligada com eventos dos mais variados e em diferentes partes do mundo,
revelando que um episédio dos séculos VIII ao XV,* na peninsula ibérica, associado a uma
guerra pelo dominio da regido de Jerusalém, tiveram influéncia direta na guerra contra os Jé

Meridionais ao longo do século XVIII e XIX.?!

Foi dessa forma que a guerra justa entrou na cosmovisao juridica portuguesa e, agora,

< . . . o e e ~ . ¢ 9 (¥4 : 2 N
os inimigos (‘infiéis”) ndo eram mais os ‘mouros’, mas os ‘indios bravos’, as populagdes
autdctones que resistiam a autoridade portuguesa e ao batismo” (OLIVEIRA, 2016, p. 324). A
guerra entdo seria instituida como forma de pacifica¢do indigena, sendo os jesuitas responsaveis

pelo contato dos indios com o grémio da Igreja.

Como foi mencionado acima, o contexto evangelizador da guerra justa ndo se deu
somente no campo religioso. Ela foi apropriada pelos interesses politicos de dominagao da
alteridade com fins, muitas vezes, economicos. No dia 20 de marco de 1570, Dom Sebastidao
promulgou uma lei que dava liberdade ao “Gentio da terra” e, também, em quais casos lhe podia
fazer guerra. A lei diz: “que se ndo podessem captivar por maneira alguma, salvo aquelles que
fossem tomados em guerra justa, que se fizesse com sua licenga, ou do Governador das ditas

partes” (D.I, v.3, p. 71).?2 Em 30 de julho de 1609 esta lei sera revogada por outra que diz,

[...] que em nenhum cazo fossem captivos salvo aquelles que se cativassem na guerra
por suas Provisdens particulares asinadas por ele mandasse, que se lhe fizessem,
havendo por livres aos por que qualquer outra maneyra fossem captivos; e sendo eu
informado que comtudo era necessario com diferente remedio, mandey por minha
provizam passada em sinco de Junho de mil seiscentos e sinco, que em nenhum cazo

20 Periodo em que a peninsula ibérica ficou sob dominio dos Mouros.

21 Tal ligacdo est4 associada a uma das caracteristicas do rizoma proposta por Deleuze & Guatarri (2011), chamada
“Principio de conexdo e de heterogeneidade, onde “qualquer ponto de um rizoma pode ser conectado a qualquer
outro e deve sé-1o” (p. 22). Sobre o rizoma, discutiremos sobre seu uso a partir do topico 3 deste capitulo.

22D.1. = Documentos Interessantes para a Historia e Costumes de Sdo Paulo.
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se podesse os ditos Indios captivar. E por ley feita em trinta de Julho de mil seiscentos,
e nove, os declarey a todos por livres, conforme o direito, e seu nascimento natural,
com outras declaragdes incluzas contheudas em dita ley. (D.I., vol.3, p. 71)

Mesmo considerados livres por lei, o fato de ser permitido seu cativeiro por meio da
guerra justa, fez com que os interesses coloniais levassem a guerra até os indigenas de forma
ilegal, com o subterfugio de os transformarem em fiéis seguidores do cristianismo. “Sendo a
guerra justa possibilidade indiscutivel de escravizagdo licita, pode-se imaginar o interesse que
sua declaracio tinha para os colonizadores” (PERRONE-MOISES, 1992, p. 124). O padre
Antonio Vieira, por exemplo, relatou em suas cartas o descumprimento das leis indigenistas, os
cativeiros e as guerras ilicitas movidas contra os indios (FREITAS, 2014, p. 101). Jodo Pacheco
de Oliveira traz esses reais interesses politicos que utilizaram da religido para seus fins, ao dizer

que,

O objetivo militar — a conquista ¢ a submissao dos indigenas — era precondi¢do para a
incorporacdo da populagdo nativa (por meio do batismo e da catequizagdo) e para o
posterior desenvolvimento de uma atividade econdmica permanente (com o plantio
da cana ¢ a producdo do agtlicar), primordialmente voltada para o comércio exterior,
que logo viria a se configurar como o modo de producdo dominante na Coldnia.
(OLIVEIRA, 2016, p. 324)

Os ideais da guerra justa, construidos na cosmologia cristd, foram apropriados por
diversos agentes como forma de justificar seus atos dentro da politica. A propria guerra justa €
simultaneamente politica, religiosa, econdmica e juridica, apesar do discurso eminentemente
religioso. Parece estar mais proxima de um campo econdomico, em que a necessidade de angariar
fiéis, através da catequizagdo, esta relacionado ao enriquecimento da Igreja e a posse de novas
terras por parte dos reis cristdos, do que essencialmente a destrui¢ao do mal em virtude do bem.
Observamos isso em diversas passagens dos documentos sobre a regido do atual norte de Sao
Paulo, Triangulo Mineiro, sul de Goias e leste do Mato Grosso do Sul, como por exemplo, a
carta do padre Manoel Ferraz de Sampaio Botelho datado de 17 de fevereiro de 1810, em que
¢ possivel observar o explicito interesse econdmico na catequizagao indigena devido as riquezas

da terra:

A cathequizacdo dos gentios habitantes 4s margens do rio Parana nos oferece hu
quadro tam sublime, como interessante. Alem de tanto povos rudes, e selvagens, q.°
ella vai metter no gremio da Igreja, e fazer vassalos do Nosso Augusto Principe; a
cultura, a povoacao de hu certdo vastissimo de matos, € campanhas com terras ferteis,
e m." caudalozos rios, onde tantas riquezas pela incuria dos homens estdo sepultadas;
(D.I., vol.3, p. 109)

Seja a guerra justa como guerra fisica, ou a catequizagdo como guerra ideoldgica, ambas
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tiveram como pressuposto a imposi¢do de um tipo unico de visdo de mundo. Foram
responsaveis pela tentativa de destrui¢do de diferentes crencas e formas de apropriacao
simbolica do universo, em nome de um unico Deus, frente a milhares de culturas que habitavam
o globo terrestre. Veremos no decorrer dos capitulos que, em um primeiro momento, foi dado
sinal positivo da guerra contra as popula¢des Jé que habitavam o norte de Sao Paulo, Tridngulo
Mineiro, sul de Goids e leste do Mato Grosso do Sul, baseadas nas premissas ja aqui
apresentadas, e que essas populagdes também possuiam suas proprias premissas, seus proprios
modelos de relagao com a alteridade. Assim, se na cosmovisdo portuguesa a guerra permitia a
destruicdo do mal, na cosmovisdo indigena ela significava a destruicdo do inimigo e a
autoafirmac¢do da humanidade desses grupos. Além de que a catequese nao foi somente imposta
pelos ndo-indios e sim, também, aceita pelos indigenas, como forma de agenciamento, num

constante jogo de interesses, em que cada lado possuia o seu.?

23 Ver “O marmore € a murta” (CASTRO, 1992).
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CAPITULO 2: O CONFRONTO ENTRE ALTERIDADES

2.1 O CHOQUE ENTRE DOIS UNIVERSOS DISTINTOS

Para compreender o choque entre diferentes culturas, ¢ necessario entender o contexto
pratico e simbolico de cada um dos agentes ou sujeitos sociais envolvidos no contato (sujeitos
e logicas culturais e pragmaticas dos ndo-indios e dos indios). Como apresentado anteriormente,
a logica dos ndo-indios estd atrelada ao universo simbdlico religioso, social, cultural e
econdmico (como também a dos indigenas), visivel na documentacdo histdrica analisada. Por
terem sido os responsaveis pelas descrigdes que chegaram até nds, ou seja, por terem construido
essa historia, acabaram por inventar a cultura dos Jé Meridionais a partir de si proprios € por
meio de alegorias. Isso porque, de acordo com Roy Wagner (2012), ¢ através do choque cultural
que uma cultura ¢ inventada. O problema em questdo ¢ que a alteridade estd invisivel na
documentacao, esta oculta e escondida atras dessas alegorias. A visdo indigena sobre o contato
ndo foi retratada. Tal motivo se da pelo fato de que a “histéria ndo ¢ igualmente distribuida,
porque té-la ¢ um sinal de poder e autoridade politico-religiosa” (SAHLINS, 1990, p. 74). Para
buscar esta outra historia encobertada recorremos ao paradigma indiciario proposto por Carlo
Ginzburg (1989). Este paradigma esta relacionado ao exame detalhado daquilo que sera

investigado, no qual, através dos residuos, os dados acabam por se revelar.

O paradigma indiciario teria surgido na Italia, no final do século XIX, através de
diversos artigos de autoria de Giovanni Morelli sobre a andlise de quadros antigos que deveriam
ser examinados de forma minuciosa para desvendar a qual pintor elas estariam relacionadas,
bem como sua veracidade ou ndo, através das unhas, dos 16bulos das orelhas, das formas dos
dedos das maos e dos pés, tracos menores ndo copiados etc. Essa proposta se baseia em “um
método interpretativo centrado sobre os residuos, sobre os dados marginais, considerados
reveladores” (GINZBURG, 1989, p. 149), ndo galileano,’* que permitem capturar uma
realidade mais profunda, que de outra forma seria inatingivel. Sdo as pistas (sintomas, indicios
e signos) que desvendam o todo. Ginzburg associa o paradigma ao trabalho realizado pelo
detetive Sherlock Holmes, que desvenda seus casos através dos minimos detalhes. Freud

também aponta que o método de Morelli estd estreitamente ligado a técnica da psicanélise

24«0 emprego da matematica e o método experimental, de fato, implicavam respectivamente a quantificagio e a
repetibilidade dos fendmenos, enquanto a perspectiva individualizante excluia por definicdo a segunda, e admitia
a primeira apenas em fungdes auxiliares” (GINZBURG, 1989, p. 156). Isso porqué o paradigma indiciario é
eminentemente qualitativo e individualizante.
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médica, visto que essa “também tem por habito penetrar em coisas concretas e ocultas através
de elementos pouco notados ou desapercebidos, dos detritos ou ‘refugos’ da nossa observagao”
(GINZBURG, 1989, p. 147). Sobre a utilizagdo do paradigma na Historia, Ginzburg associa,

também, o trabalho do historiador ao do médico:

A historia se manteve como uma ciéncia social sui generis, irremediavelmente ligada
ao concreto. Mesmo que o historiador ndo possa deixar de se referir, explicita ou
implicitamente, a séries de fendmenos comparaveis, a sua estratégia cognoscitiva
assim como o0s seus coOdigos expressivos permanecem intrinsecamente
individualizantes (mesmo que o individuo seja talvez um grupo social ou uma
sociedade inteira). Nesse sentido, o historiador ¢ comparavel ao médico, que utiliza
os quadros nosograficos para analisar o mal especifico de cada doente. E, como o do
médico, o conhecimento histdrico ¢ indireto, indiciario, conjetural. (GINZBURG,
1989, p. 156-157)

Foi com essa metodologia que Ginzburg trabalhou em uma de suas mais conhecidas
obras — O queijo e os vermes —, em que analisa os documentos da histéria moderna italiana com
o olhar antropolédgico da alteridade, descrevendo e resgatando a visdo de mundo do moleiro
Domenico Scandella, mais conhecido como Menocchio, acusado pela Inquisi¢dao no século XVI
por contrariar a Igreja catdlica ao afirmar que o mundo tinha origem na putrefagdo.?®> Dessa
forma, a partir do paradigma indiciario e da perspectiva antropoldgica da alteridade, abrem-se

as vias para as analises da participacao dos indios na Historia.

Nesse sentido, quando, a partir do século XVIII, a histéria do contato dos Kayapo
meridionais os coloca em relacdo as frentes coloniais, entram em choque duas logicas
culturais distintas em que, cada qual a sua maneira, foi incorporada uma pela outra ao
seu campo semantico de explicagdo. (MANO, 2015, p. 58-59)

Outro autor utilizado como base na construcdo dessa historia indigena dos Jé
Meridionais ¢ o antropdlogo Marshall Sahlins, que faz uma analise do contato entre a tripulagao
do capitdao James Cook e as sociedades insulares do Havai, Fiji e Nova Zelandia no século
XVIII, mostrando o que foi apontado acima por Marcel Mano, no que se refere a incorporagdo
de duas logicas culturais distintas em seus campos semanticos de explicacao. Segundo sua

analise, as diferentes ordens culturais possuem modelos proprios de acdo, consciéncia e

25 “A escassez de testemunhos sobre o comportamento e as atitudes das classes subalternas do passado é com
certeza o primeiro — mas ndo Unico — obstaculo contra o qual as pesquisas historicas do género se chocam. Porém,
¢ uma regra que admite excegdes. Este livro conta a histéria de um moleiro friulano — Domenico Scandella,
conhecido por Menocchio — queimado por ordem do Santo Oficio, depois de uma vida transcorrida em total
anonimato. A documentac¢do dos dois processos abertos contra ele, distantes quinze anos um do outro, nos d4 um
quadro rico de suas ideias e sentimentos, fantasias e aspiragdes. Outros documentos nos fornecem indicacdes sobre
suas atividades econdmicas, sobre a vida de seus filhos. Temos também algumas paginas escritas por ele mesmo
e uma lista parcial de suas leituras (sabia ler e escrever). Gostariamos, € claro, de saber muitas outras coisas sobre
Menocchio. Mas o que temos em maos ja nos permite reconstruir um fragmento do que se costuma denominar
‘cultura subalterna’ ou ainda ‘cultura popular’” (GINZBURG, 2006, p. 11).
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determinagdo histdrica e, através da unido entre Antropologia e Historia, € possivel aferir sobre
os modelos culturais e histdricos, estrutura e evento, signos ¢ interesses. Segundo Lévi-Strauss
(1970), o inconsciente seria objeto de estudo do antropodlogo, enquanto o consciente do
historiador, entretanto, ja defendia que os dois procedimentos sdo indissociaveis e que “seria
inexato dizer que, no caminho do conhecimento do homem que vai do estudo dos conteudos
conscientes ao das formas inconscientes, o historiador e o etndlogo caminham em diregdes

inversas: ambos se dirigem no mesmo sentido” (LEVI-STRAUSS, 1970, p. 42).

Unindo as duas areas do conhecimento podemos buscar as motivagdes indigenas
invisiveis nos documentos. Segundo um exemplo de Sahlins: “O peso estrutural que o
parentesco real ¢ forcado a suportar ajuda a explicar as intrigas bizantinas, que t€ém como climax
cenas cruéis de fratricidio ou parricidio, tantas vezes relatadas nos anais da historia heroica”
(1990, p. 71-72), ou seja, os mitos ajudam a explicar os eventos, ¢ a cultura ordenando a acao
historica. O parentesco, neste exemplo de Sahlins, possibilita uma compreensdo mais
abrangente sobre as intrigas familiares no Império Bizantino. Da mesma forma, o entendimento
sobre os mitos Kayapo permite compreender a guerra entre indios e ndo-indios na regido de
estudo. Isso esta associado a uma relagdo historica entre a ordem estrutural e a pratica empirica,
em uma dialética permanente entre pratica da estrutura e estrutura da pratica. Entende-se que o
campo da estrutura, do inconsciente, estd em constante movimentagdo com o campo da
contingéncia. Assim, como a histdria dos contatos coloca em a¢do ao menos duas praticas das
estruturas (indigenas e nao indigenas), deste choque ambas saem alteradas, pois a cultura e os

signos sao atualizados na a¢ao historica.

Marshall Sahlins (2008) acaba por superar tais distingdes (campo da contingéncia e
campo da estrutura) ao propor que tanto a estrutura quanto a pratica sio movedi¢as no momento
do contato entre alteridades, como por exemplo, o apontamento do autor sobre as relacdes
comerciais entre havaianos e os marinheiros ingleses, que em um primeiro momento era
permitido somente pelo rei havaiano, por se tratar de um tabu, e que passa a se dar entre as
pessoas comuns, por interesses proprios, ou seja, ocorre uma violagao dos tabus, modificando
as estruturas. Se ha dialética entre estrutura e historia, inconsciente e consciente, ja apontados
por Marx, Lévi-Strauss, Sartre, Escola dos Anales etc, e visto que a propria histdria € o campo
das possibilidades, ou seja, os sujeitos, os eventos, as relagdes de contato, os pontos de vista
entre outros, sao multiplos, € evidente, que nesta interface, as estruturas, o inconsciente, 0s
campos de significacdo, também se tornam, por inducao, multiplos. E eis que surge um outro

modelo para se pensar a Historia, uma teoria das multiplicidades por elas mesmas, uma cadeia
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rizomatica.

[...] as multiplicidades ultrapassam a distin¢do entre a consciéncia e o inconsciente,
entre a natureza ¢ a historia, o corpo ¢ a alma. As multiplicidades sdo a propria
realidade, e ndo supdem nenhuma unidade, ndo entram em nenhuma totalidade e
tampouco remetem a um sujeito. As subjetivacdes, as totalizacdes, as unificagdes sdo,
ao contrario, processos que se produzem e aparecem nas multiplicidades (DELEUZE
& GUATARRI, 2011, p.10)

Talvez esta teorizagdao do que foi apresentado se mostre mais clara na analise empirica
de descrig¢ao sobre o universo simbolico dos Jé Meridionais e suas relagdes no momento do
contato. Tarefa ardua, mas necessaria, pois s6 assim ¢ possivel buscar a fundo o contexto pratico

e simbolico desses grupos indigenas.
2.1.1 UNIVERSO DOS JE MERIDIONAIS

No capitulo anterior apresentamos os contextos simbolicos dos portugueses que criaram
as alegorias da coloniza¢do, como a representacdo do “sertdo”, a distingdo entre Tupis e
Tapuias, a guerra justa, a catequese e a civilizagdo, que inferiram na necessidade dos ndo-indios
de fazer a guerra contra os povos indigenas da regido do norte de Sao Paulo, Tridngulo Mineiro,
sul de Goias e leste do Mato Grosso do sul e que embasaram, também, a politica indigenista até
o Diretério pombalino (que serd discutido mais a frente). Neste topico nosso interesse € o de
mostrar o contexto em que esses grupos estavam inseridos, sondando suas légicas culturais e
pragmaticas relacionadas, entre outras, ao universo simbolico da guerra. Para isso, iniciamos
com uma discussao sobre a mitologia J€, assim como fez Sahlins (1990; 2008) com os grupos
insulares do pacifico, tentando entender como se deu a pratica da estrutura e posteriormente a

estrutura da pratica.

No universo simbédlico dos Kayap6,?® dois mitos fundadores sdo importantes para
entendermos suas relagcdes com a alteridade e que fazem referéncia a roubarem e matarem o
mundo exterior. O primeiro € o roubo do fogo, recolhido entre os Xikrin-Mebéngdkre, que esta
associado a apropriagdo da cultura por parte dos indios que antes viviam no estado de natureza,
1sso porque, de acordo com o mito, o fogo pertencia a onca, ela comia o alimento cozido

enquanto o indio o comia cru.

Antigamente, os indios ndo tinham fogo, comiam caga seca ao sol e pau puba. Um
indio levou o seu cunhado mais novo para pegar filhotes (ou ovos) de arara. Foram e

26 Os mitos utilizados sdo provenientes de grupos pertencentes aos Kayap6 setentrionais, e ndo meridionais, foco
desta pesquisa. O que nos permite realizar esta projecdo etnografica sdo as caracteristicas semelhantes entre os
grupos falantes da lingua Jé, “como, por exemplo, o dualismo em suas praticas cotidianas na aldeia e em suas
relagdes” (JUNQUEIRA, 2017, p. 49).
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colocaram uma armagdo de varas até o buraco da arara nas pedras. Ai o mais novo
subiu. Ndo pegou arara porque estava com medo (ou ndo havia nada ali, ou
compadeceu-se com os filhotes), pegou uma pedra e jogou para baixo, acertando a
mao do cunhado, que aguardava. Este zangou-se, tirou a vara e foi embora e o0 menino
ficou 1a em cima entregue a propria sorte: comia o que defecava, bebia o que urinava.
Nio tinha nada em cima das pedras. Ele ficou muito magro, quase moribundo.
Enquanto isso, um dia, On¢a foi cagar, matou um caititu ¢ veio carregando. No
caminho, viu a sombra do indio no chdo. Em v@o, por mais de uma vez, tentou agarrar
a sombra, pensando que fosse o rapaz. Até que olhou para cima e viu o indio. Onga
chamou-lhe e botou a vara para que descesse. Ele titubeou, mas acabou concordando.
Quando ia descendo, pegou um filhote de arara e jogou para a onga comer. Depois a
onca o levou nas costas para a casa. Quando chegou 14 a mulher de Onga estava fiando
algoddo. Onga disse: “Eu trouxe um menino”. Ai assou carne e deu muito de comer
para ele, que estava fraco por ter passado muito tempo nas pedras. O menino chamava
a mulher de Onga de nhirua (vocativo para mae) e Onga de djunua (pai). Onga disse a
mulher: “Quando ele ficar com fome, vocé tira carne e da”. O menino ficou com fome,
mas ela ndo lhe deu comida, ai ele pegou carne e saiu correndo com medo dela, que o
ameacou mostrando as garras. Quando Onga voltou, o indio contou o ocorrido, e
aquele lhe fez arco e flecha dizendo: “Se ela te ameagar de novo, ndo hesites em mata-
la”. Mas a mulher de On¢a comegou de novo a implicar e ndo deu carne. O menino a
matou. O menino fez um cofo para carregar beiju e Onga, pai dele, mostrou-lhe o
rumo de sua aldeia de origem. Ele foi embora levou carne assada e beiju para a aldeia.
Andou um dia e chegou. Contou aos outros que tinha acontecido. Disse que 14 tinha
fogo, que Ong¢a comia assado. Foram todos 14. Pegaram um jatoba grande queimado
e carregaram nas costas, todos juntos. E a onga ficou sem fogo até agora. Ela come
cru e nds comemos cozido. (GORDON, 2006, p. 445-446)

Vemos aqui uma inversdo de significados, ¢ o mundo exterior que possui o dominio
sobre a cultura. Dessa forma, através do roubo, aquilo que estava do outro lado das fronteiras
passa a ser propriedade do mundo interior (MANO, 2012), logo, a cultura ¢ apropriada, e os
indios passam a alimentar-se do cozido, enquanto a onca come cru. Distingue-se aqui natureza
e cultura, mas em sentidos inversos no antes e depois do roubo do fogo. Antes a natureza se
dava no interior e a cultura no exterior, posteriormente, ocorre uma altera¢do na qual a natureza

se encontra no externo e a cultura no interno. Os indigenas passam a domina-la.

O outro mito fundador faz alusao ao assassinato do inimigo, logo, do mundo externo. O
mito, recolhido também entre os Xikrin-Mebéngokre na década de 1970 por Lux Vidal (1977),

conta como dois irmdos venceram a luta contra o Grande Gaviao.

Kukryt-Kaké e Kukryt-Uire eram dois meninos de aproximadamente dez anos. O avo
estava fazendo flechas; e a avé (kwaty) chamou os meninos para irem tirar palmito.
Eles foram. A velha estava cortando palmito debaixo do Grande Gavido. O Gavido ja
vinha trazendo um homem que tinha pegado enquanto estava cagando. Quando pos o
homem no ninho, ele avistou a velha cortando palmito. Ai, o Gavido desceu, pegou a
velha, subiu e botou no ninho. Os meninos ficaram chorando: “E agora?”. Os meninos
quebram palha, botaram nas costas e foram embora. Chegaram chorando onde o avo
estava fazendo as flechas. Ele perguntou: “Cadé a av6?”. “O Gavido pegou”. O avd
disse: “Eu vou matar o Gavido”. Mas ndo matou, foi s6 olhar. O Gavidao estava
pousado num jatoba; o avd olhou e voltou chorando. O Gavido estava comendo a
velha. Ai ele ficou pensando, a noite, o que iria fazer com o Gaviao. No outro dia ele
foi procurar um grotdo grande. Quando encontrou, levou os meninos e os pds dentro
d’agua. Alimentou-os com muita batata, beiju, banana, inhame. [...]. Com cinqiienta
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dias os pés dos meninos ja estavam do outro lado seco (na outra margem), bem para
cima. Peixes andavam por cima deles, cobra, poraqué, jacaré. Todo bicho andava por
cima deles, e cles ficavam quietos, ndo se mexiam. O peixe pensava que era pau.
Quando o avo viu que os pés estavam do outro lado, do seco, ele foi buscar todo
mundo, foi avisar. Ele fez borduna (k6), a langa comprida (nojx), buzina pequena de
taboca (0-i). Ai todo mundo foi, de manha cedo, levar urucum, coco, talha de coco
para tirar a gosma de peixe dos meninos. [...]. Depois pintaram-nos de urucum. De
noite, o avd fez um abrigo de palha (ka’é) para matar o Gavido. As cinco horas da
manhd os dois irmdos entraram e esperaram o dia abrir. Ninguém foi com eles.
Quando era as dez Kukryt-Uire saiu e chamou de cima, isto varias vezes. Quando o
Gavido cansou, botou a lingua de fora e ficou com as asas abertas. Os dois irmaos
ficaram com medo de matar. O Gavido subiu de novo, depois desceu e, desta vez, eles
mataram com a langa, mataram com a borduna, tiraram a penugem e puseram na
cabeca como enfeite e ficaram cantando. Chegaram 14 para contar ao velho. Todo
mundo foi entdo cortar o Gavido mitido, miudinho. No mato, tiraram uma pena ¢ saiu
um gavido, uma pena menor, saiu um urubu, outra pena, uma arara. Fizeram todas as
aves. (VIDAL, 1977, p. 224-225. Apud. MANO, 2012, p. 139)

A construgdo deste mito transformou aqueles que eram fracos e indefesos em corajosos,
bravos e guerreiros. Através da violéncia e da vinganca, os Kayapo se tornaram destemidos. Ao
cortarem as partes do Gavido e roubarem suas penas, acabaram se apossando de um bem do
inimigo como forma de constru¢do de uma identidade. “Trata-se, portanto de um pleno processo
de producao do interior pela destrui¢ao do exterior. Ao destruirem a ave predadora, produziram
o mundo Kayapo” (MANO, 2012, p. 142). “Um mito deve ser interpretado como um elemento
que pertence a um sistema em cujo interior cada termo recebe sua significacdo de sua posi¢ao”

(LEPINE, 1974, p. 49).

Assim como nos mitos, na historia esses grupos indigenas orientavam suas agdes com o
mundo exterior ndo indio utilizando como modelo as faganhas de seus herdis no tempo mitico,
“a historia era interpretada pelo mito e esse fornecia as ferramentas da agao histoérica” (MANO,
2015, p. 70). “Os crueis assacinios, incendios e roubos, que este barbaro tem commetido sdo
inumeraveis, [...]” (R.IHGB, TOMO 84, p. 62).?7 Assim retratadas as acdes dos “Cayap6” no
decorrer dos documentos histdricos, interpreta-se que os nao-indios forneceram as chances de
atualizacdo do mito fundador como parte de um regime simbolico e relacional (MANO, 2015),
onde a guerra, antes inserida em um contexto mitoldgico, passa para o campo da contingéncia.
E a pratica da estrutura. A destrui¢do do inimigo (Gavido ou nio-indio) e o roubo figurativo do

fogo da onga ou dos bens materiais,”® significam tanto a gléria Kayapd como a apropriagio

27R.IHGB = Revista do Instituto Historico e Geografico Brasileiro. “Correspondéncia do governador Jodo Manoel
de Mello, 1760”.

28«0 barbaro Gentio Caya-p6 assaltou com a sua costumada ferocidade algumas rogas d’esta Capitania matando
parte dos pretos que as cultivavao, e dois brancos que n’ellas assistido e levando os despojos as reduzirdo a cinzas
foi tdo grande o terror, que cauzou a noticia que todos os mineiros que ficavao em sitios expostos suspenderdo a
extracdo do ouro, e com todos os seus escravos estdo continuamente com as armas nas maos para deffenderem as
suas cazas” (R.IHGB, TOMO 84, p. 87). “Correspondéncia do governador Jodo Manoel de Mello ao secretario de

46



sobre o outro, o presente passa ser a concretizagdo do passado, eles se encontram na histdria,
as experiéncias pretéritas representam o presente vivido, e “se o presente reproduz o passado,
¢ porque os habitantes desse mundo sdo instancias dos mesmos seres que os procederam”
(SAHLINS, 1990, p. 84). Esta seria, como aponta Sahlins (1990), a justificativa de uma pratica
historica através do mito, sdo metaforas histéricas de uma realidade mitica. E se em grande
parte da documentagdo referente aos Kayapd eles sdo mencionados como sendo violentos,
roubando e destruindo tudo por onde passavam, talvez seja porque ¢ desta forma que eles se

conectavam com o mundo exterior para reafirmarem suas subjetividades.

Para eles, a guerra ndo tinha como fim o aniquilamento do outro pelo édio ou por uma
suposta natureza barbara, como fez pensar a documentacio oficial. Antes, as guerras
eram oportunidades para a construgdo de pessoas, corpos e parentes, porque eram
nitidamente uma predag@o do “outro” para a construgao do “nés”. (MANO, 2015, p.
70)

Ao que tudo indica, a pratica da estrutura da guerra ndo se colocou apenas nas relagdes
de contato com os nao-indios. Parte de uma documentagdo nos revela que nao so estes eram
tidos como inimigos, como também os indios pertencentes a outros grupos, como mostra a carta
do Governador de Goids, Joao Manoel de Mello, de 1760, ao rei de Portugal: “O Gentio Cayapd
he o mais barbaro, e indomito de quantos produzio America ndo s6 he inimigo irreconciliavel
dos Portuguezes, mas de todos os outros Indios” (R.IHGB, TOMO 84, p. 61). Um exemplo € o
do suposto exterminio dos “Gentios” “Goyaz” e Krixa que, fugindo do avango colonial e
deixando suas terras, foram atacados pelos “Cayap6”, como mostra a mesma carta: “e se
entende que as flechas deste novo Gentio que vinham entrando acabardo os outros que hido
sahindo pois ndo tornou haver noticias d’elles” (R.IHGB, TOMO 84, p. 61). Um outro exemplo
é o dos Arax4,?’ que segundo Robert Mori (2015), tiveram todos seus homens dizimados pelos

ataques “Cayap6”.%°

Essa relacdo com o mundo exterior pode ser analisada etnologicamente a partir do
modelo circular das aldeias Jé do Brasil central, pois como observa Lévi-Strauss (VIVEIROS
DE CASTRO, 1996), para os “selvagens” a humanidade cessa nas fronteiras do grupo. O

~ 9

mesmo ocorria na visao portuguesa a respeito do “sertdo”. Ambos tinham percepg¢des analogas

com relacdo a exterioridade de seus mundos, mas ndo significa que na pratica ndo se

Estado Francisco Xavier de Mendonga Furtado”.

2 Os Arax4a sdo um grupo indigena mencionados na documentagio do século XVIII e que habitava, também, o
“Sertao do Gentio Cayap6”, onde hoje se encontra o Triangulo Mineiro.

30 Robert Mori aventa a possibilidade de que os Araxa poderiam ser um grupo pertencente aos Kayapo do Sul em
razdo de trés elementos: a drea de ocupacdo, a forma de ataque e a reciprocidade negativa (morte dos homens e
captura das mulheres e criangas, como veremos em seguida) (2015, p. 207).
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apropriassem dele.

O formato circular das aldeias ja aparece na documentacao a respeito dos “Cayapd”,
sendo descritas como sendo “copiosas aldéas em circumferencia de mais de 800 leguas™ (D.I,
vol.13 anexo I, p. 283-284). Lévi-Strauss, quando esteve entre os Bororo na primeira metade
do século XX, observou que as aldeias circulares “parecem tipicas de todas as tribos do grupo
linguistico jé que ocupam o planalto central brasileiro” (1996, p. 233), elegendo-os como um
modelo ideal das organizagdes e do pensamento dualista. “Nesses grupos o formato circular das
aldeias e as linhas norte — sul e/ou leste — oeste que cortam o plano circular das mesmas em
eixos diametrais tém relagdo com o universo simbolico e social” (MANO, 2018, p. 14). Este
tracado de linhas no plano diametral estaria relacionado a estrutura de metades exogamicas
representadas totemicamente, possibilitando a circulagdo de pessoas, servigos, bens e simbolos
no universo interior Jé. Tal modelo definiu esses grupos na etnologia como sendo “fechados na
espacialidade; centripetos; de identidade binaria; e com uma relagao de predagdo cerimonial da
alteridade” (MANO, 2018, p. 14). Dessa forma, seria possivel aferir que por se tratar de um
sistema fechado (CARNEIRO DA CUNHA & VIVEIROS DE CASTRO, 1985; FAUSTO,
2001), o universo Kayapo estaria relacionado a um etnocentrismo em que o externo estaria fora
do campo da humanidade, o que justificaria os massacres relatados nos documentos, sem
deixarem sobreviventes e, consequentemente, a suposta auséncia de reféns, pois “ndo havia
possibilidade de serem incorporados em seus ‘SDG’ ou ‘clas’ (GIRALDIN, 1997, p. 50), como
mostra o “Registo de hum Bando sobre a guerra q.” se pertende fazer ao Gentio Cayapd”,

assinado por Dom Luiz Mascarenhas:

[...] matando e roubando aos Viajantes que vdo, e vem, e aos roceyros insultandoos
em suas proprias cazas, queymando-lhes citios, ¢ 0s payoys em que tem recolhido os
seus fructos matandolhes tambem os seos escravos, cavallos, porcos, e mais criagdes
havendose com tdo barbara crueldade, que nem as criangas perdodo, nem dao quartel
a pessoa alguma [...]. (D.I., vol.22, p. 185)

Em contrapartida, um outro dualismo inscrito nas aldeias € o das linhas concéntricas, no
qual as divergéncias do circulo central e periférico estdo associadas a masculino/feminino,
solteiro/casado e sagrado/profano. Porém, diferente do primeiro dualismo apresentado, que
segundo Lévi-Strauss (1970) € estatico, o dualismo concéntrico apresenta na verdade um
triadismo implicito,

A natureza ternaria do dualismo concéntrico destaca-se, também, numa outra
observa¢do: € um sistema que ndo se basta em si mesmo e que deve referir-se sempre

ao meio que o circunda. A oposi¢do entre terreno limpo (circulo central) e terreno
baldio (circulo periférico), apresenta um terceiro termo: mato ou floresta — isto ¢,

48



terreno virgem — que circunscreve o conjunto binario, mas também o prolonga, ja que
o terreno limpo esta para o baldio como éste esta para o terreno virgem. (LEVI-
STRAUSS, 1970, p. 169)

Vendo por este angulo percebe-se que o sistema fechado desses grupos ¢ ilusorio, isso
porque, segundo Lévi-Strauss (1970), no sistema diametral, o elemento do terreno virgem, esse
triadismo implicito, ndo € pertinente, ou, em outras palavras, ¢ menos importante na conjuntura
interna social, o que o fez ser “deixado de lado” pela etnologia. Isso acarreta alguns problemas
relacionados ao campo estrutural e o campo da contingéncia, bem como a prdpria nogdo de
dualismo. Mesmo que na mitologia tais modelos funcionem, o sistema ndo se fecha quando
vistos através dos dados empiricos. Dessa forma, cai em descrédito o modelo centripeto em que
esses grupos foram colocados e em substituigdo os pensamos como sendo centripetos e
centrifugos (GORDON, 2006; RODRIGUES, 2013), ora mais abertos, ora mais fechados; mais
abertos para uns, mais fechados para outros; e assim por diante, em um multiplo de

possibilidades. Interno e externo estavam em continuo fluxo € ndo em campos separados.
2.1.2 DADOS EMPIRICOS E PROBLEMAS ETNOLOGICOS

Essa cosmologia amerindia, em que o centro definiria o ser Kayapé como bravo e
guerreiro e o externo ocupado por animais € outros povos, ocasionou uma analogia entre o
universo da natureza e o universo dos nao-indios e outros indios (MANO, 2018), assim como
no mito, onde gavido e onca habitavam o externo e eram inimigos, outros povos, que nao
Kayapd, também o seriam, dai a associag¢do entre a guerra (predacdo dos homens) e a caca
(predacao da natureza) (JUNQUEIRA, 2017). Dessa maneira, segundo aponta Giraldin, aqueles
ndo-indios que estavam adentrando a regido de ocupagdo Kayapo, foram denominados “Ahi pe
ou kahen, inimigo, o qual pertencia a uma categoria que era definida como hostil e, portanto,

deveria ser morta” (1997, p. 50).

Os problemas que os dados empiricos nos trazem ¢ que nem todos os que habitavam
fora do universo Kayapo6 eram tidos como inimigos. E mais, variavam ora como aliados ora
como inimigos mortais de acordo com os interesses pragmaticos, ou seja, o exterior abria um
leque de possibilidades e ndo o contrario, como se creditou na etnologia Jé. O universo externo
ao mundo Kayapo seria, estruturalmente falando, o local onde habita o inimigo (gavido, ndo-
indio e outros grupos indigenas), onde se realiza a pratica da estrutura. Porém, na historia, o
“lado de 14 das fronteiras das aldeias € o local onde a pratica da estrutura se transforma na
estrutura da préatica através do contato com os diferentes, assim como o exemplo dado por Lévi-
Strauss (1970) sobre o jogo das cartas; as cartas e as regras do jogo sdo estruturais, mas as
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possibilidades de combinagdes das cartas sdo contingenciais. Ora, se Sahlins defende que a
cultura ordena os eventos, mas a reciproca também ¢ verdadeira, entramos entdo no campo das
multiplicidades, como discutimos anteriormente, afinal, os eventos historicos sao multiplos, os
diferentes sujeitos e as relagdes entre eles também o sdo. As combinagdes possiveis entre 0s
diferentes agentes historicos (guerra, alianca, paz, comércio etc), igual o exemplo das cartas,
por serem contingenciais, sdo multiplos e modificam as estruturas através da dialética entre

ambas, ocasionando a formag¢ao de um rizoma.

Vejamos como exemplo o caso dos mencionados Araxd. Todos os homens teriam sido
exterminados, mas de acordo com a documentacao, mulheres e criangas foram levadas para o
cativeiro: “que ndio so lhe fizeram huma grande mortand.® mas depois lhe cativardo todas as
mulheres e criangas, as quais levardo p.* seo alojam.” p.? as comerem, porque sempre que tem

i~ ~ 9 31 4 : : 5
ocasido se sustentdo de carne humana”.”’ Como ja foi mostrado, a antropofagia ndo era
praticada pelos povos de lingua J€, além de que, neste caso, todos os homens foram mortos,
impossibilitando o ritual antropofagico. Diante da situacdo dos cativos, Marcel Mano aponta
que,

Como contraponto a interpretacdo da antropofagia, sugere-se um segundo caminho
para explicar o destino dos cativos. Com lastro em descri¢des de praticas de rapto em
diferentes sociedades amerindias, mesmo culturalmente diferentes entre si, esse novo
caminho sugere que as criancas capturadas eram, possivelmente, adotadas e
submetidas ao processo de socializagdo como qualquer outra crianga; € as jovens
mogas, apds processo de socializagdo que devia passar pelo aprendizado da lingua, se

tornavam casaveis ou, quando ndo, por meio delas os grupos captores aprendiam
cantos, cerimdnias e conhecimentos. (2018, p. 17)

Analogicamente, a relacdo com ndo-indios também nao se deu somente pela guerra, mas
também através de aliancgas. Pesquisas mostram que enquanto os “Cayap06” estavam atacando
e matando escravos negros nas rogas, nos alojamentos e nos caminhos,>? também estavam
fazendo aliangas com negros fugidos da escravidao (ALVES, 2017), mantendo relagcdes com
quilombolas e homens livres pobres como auxilio aos seus interesses. Tais situagdes vao se
complexando quando analisarmos no capitulo 3 e 4 os aldeamentos a partir do final do século
XVIII, em que os “Cayap06” aldeados eram utilizados pelos ndo-indios no combate a outros

grupos indigenas; aceitavam ser aldeados; fugiam; continuavam matando; entre outros. A

31 Carta do governador e capitdo-geral de Goids, conde dos Arcos, D. Marcos de Noronha, ao rei D. José [...].
(24/01/1751). AHU — Caixa: 6, Documento: 465. Apud (MORI, 2015, p. 81).

32 “A nagdo Cayapd continuando sempre no seu corso se aproveitou de huma hora em que a vigia dos Negros de
Francisco de Lemos se tinha separado, para dar com tal violencia em 9 que se achavao na roga trabalhando, que
no mesmo momento em que o perigo perceberdo fordo innocentes victimas d’aquelles Barbaros” (R.IHGB, TOMO
84, p. 96). “Correspondéncia do governador José de Almeida Vasconcelos a Martinho Mello e Castro, 1774”.
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alteridade entdo ndo € mais vista em um unico sentido, mas sim em varios, com diferentes
formas de agenciamento e, dessa forma, o dualismo parece ndo se sustentar, circulos
concéntricos e linhas diametrais passam a dar lugar a um outro modelo, o modelo em forma de

mandala, proposto por Marcel Mano, que

expressa a descentralizagdo, enfatiza as interfaces entre os diferentes sujeitos,
categorias e contextos envolvidos nas relagdes de contatos, e enfoca processos de
criagdo/recriacdo de “entre-lugares”, fronteiras culturais porosas onde se cruzam, se
sobrepde, se retraem e se expandem uma multiplicidade de agenciamentos historicos.
(MANO, 2018, p. 20)

Essa construgdo teorica se torna possivel mediante uma nova releitura documental
através do paradigma indiciario. Os documentos histéricos sdo imagens de um mundo
construido por ideologias daqueles que os escreveram, mas deixam escapar residuos quase
imperceptiveis, dentro de um contexto geral, que nos permitem averiguar essas diversidades de
vinculos com a alteridade. Mandala ou rizoma, partem de um principio de multiplicidade que
acaba por ndo ter “nenhuma relacdo com o uno como sujeito ou objeto, como realidade natural
ou espiritual, como imagens e mundo” (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 23). Os contextos
de alteridade e identidade sdo apresentados nos residuos da documentagdo histérica com uma
maior complexidade, os cendrios das historias indigenas nem sempre obedecem a critérios
estruturais, na verdade, se em um primeiro momento o contato com a alteridade se deu através
de ordens estruturais, em um segundo momento (terceiro, quarto, quinto e assim por diante),
essas estruturas sofreram modificagdes (como sera mostrado a partir do terceiro capitulo).
Todos esses contextos, relacionados com as historias do contato entre indios e ndao-indios, vao
se interligando em uma grande histéria formada por varias histérias, na qual linhas, e nao
pontos, como se dava nas estruturas, se ligam e desligam, montam e desmontam, abrem e
fecham, quebram e reparam; ndo sao lineares, nem circulares, sdo “linhas de segmentaridade,
de estratificagdo, como dimensdes, mas também linha de fuga ou de desterritorializagdo como
dimensdo méaxima segundo a qual, em seguindo-a, a multiplicidade se metamorfoseia, mudando

de natureza” (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 43).

Um exemplo de como a perspectiva do rizoma pode ser utilizada na constru¢do de uma
historia indigena estd nas mencionadas guerras santas, travadas contra o mundo arabe, que
influenciaram as politicas indigenistas nas Américas no que se refere a guerra justa, a /d uma
teoria do caos, em que seu preceito basico € o de que o bater de asas de uma borboleta em uma
extremidade do globo, pode acarretar o surgimento de um furacdo na extremidade oposta, isso

estaria relacionado com as linhas rizomaticas, que se ligam umas com as outras em diferentes
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momentos historicos. Através dessas linhas que formam o rizoma, a guerra justa estd
relacionada a guerra santa, afinal, o grande marco de se levar o cristianismo a outros povos deu-

se naquele momento historico.

Dessa forma, o choque de cosmovisdes distintas fez com que as relagdes entre indios e
ndo-indios fossem diversas. As aldeias poderiam sim fazer parte de uma cosmologia em que
esses grupos se encontrassem como sendo fechados, mas na pratica, ndo necessariamente foi
isso que ocorreu. Os sistemas de alteridade e identidade se transformam quando colocados
frente a frente com novas possibilidades, em outras palavras, com os contatos, eles se adaptam,
se modificam e constroem novos paradigmas em um movimento constante que nao se encerra,
“cada elemento ndo para de variar e modificar sua distancia em relagdo aos outros” (DELEUZE

& GUATARRI, 2011, p. 57).

Com o novo olhar que se constroi, partimos para a descri¢ao historica da guerra, na qual
poderemos notar as multiplas vias adotadas pelos agentes. A partir daqui, € o rizoma que vai
nos guiar em busca do outro lado dessa historia. Os dados documentais terdo que ser
interpretados através dos indicios. As logicas culturais serdo levadas em consideragdo, mas nao
estardo presentes em um campo oposto ao da empiria. As politicas indigenistas serdo
importantes para entendermos os contextos, mas ¢ pela busca das politicas indigenas que
seremos movidos. A guerra serd apresentada como um sistema complexo que vai levar a um
outro tdo complexo quanto, que foram os aldeamentos “Cayap6”, tema principal dessa pesquisa.

Espera-se, dessa forma, conseguir construir uma outra histéria dos indios.

2.2 A GUERRA

Ainda nas primeiras mengdes a respeito dos grupos J€, denominados “Cayapd” nos
documentos, ndo hé relatos da necessidade de se fazer guerra, na verdade, nesse primeiro
periodo do contato, sdo as alegorias que estao sendo construidas, contextualizadas no que ja foi
apresentado sobre a exonimia, guerra justa, catequese etc. Voltando a descrigdo de Antdénio
Pires de Campos, quando este esta dando noticias sobre os Pareci,*® menciona que os “Cayap6”
seriam a na¢do mais temida em todo o “sertdo”, por serem astutos e traidores, no qual bastaria

“um s caiapd para destruir uma tropa de quinhentas armas de fogo, sendo em qualquer deles

33 O termo foi registrado pela primeira vez nessa noticia de Antonio Pires de Campos, na segunda década do século
XVIIL. Foi aplicado a uma variedade de grupos falantes da lingua Aruak e o termo de autodenominagdo é Haliti,
que pode ser traduzido como “gente”, referindo-se ao género humano em oposi¢ao ao mundo animal, quanto como
“povo”, indicando uma identidade. (https://pib.socioambiental.org/pt/Povo:Paresi acessado em 06/06/2018).
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usual correr tanto como um cavalo” (CAMPOS, 1976, p. 195). E explicito um certo exagero
quando o sertanista coloca que somente um “Cayap6” seria suficiente para destruir um exército,
mas enaltece o lado guerreiro dessa nagdo, como também deixa um “recado” para a capitania
de Sao Paulo de que um grande contingente de soldados seria necessario para se fazer guerra

aquele povo.

Outro ponto interessante ¢ sobre o “correr tanto como um cavalo”. Utilizando da
projecao etnografica, vemos que os JE, no caso os Timbira, parentes dos Kayapd do Sul
(NIMUENDAUJU, 2001, p.151), bem como esses mesmos Kayapo (POHL, 1951; APARICIO,
1988), praticam e praticavam a chamada “corrida das toras”. Entre os Timbira, trata-se de um
teste de resisténcia, em que os participantes carregam pesados troncos de madeira: “o habito de
carregar toros ¢ antes uma practica de educagio physica” (NIMUENDAJU, 2001, p. 152). De
acordo com Pohl (1951), a cerimdnia entre os Kayapd do Sul ocorria na festa dos mortos; e
segundo o governador da Capitania de Goias, Luis da Cunha Menezes, em sua observagdo no
aldeamento de Maria I, tratava-se de um “jogo olimpico” que se dava “no langar da flecha e em
carregar um grande tronco de uma arvore, levando-o mais longe. Com estes e outros exercicios,
sdo tao fortes corredores que t€ém chegado a emparelhar qualquer pessoa de casa, correndo no
mato, por mais fechado que seja” (APARICIO, 1988, p. 376).3* Veja, se uma das suas principais
atividades so6cio cerimonial € o da corrida com toras, tal passagem de Antonio Pires de Campos
sobre a velocidade em que esses grupos corriam, tem suas explicagdes, possibilitando entender

o lado indigena nessas descrigdes.

Em viagem até Cuiabd, no ano de 1727, o capitdo Jodo Antdnio Cabral Camello da
noticias sobre a presenca de grandes contingentes de indios “Cayapd”. A primeira noticia se da
na regido em que o rio Verde entra no rio Grande, local em que se pede cuidado as tropas por
afirmarem que ali os “Cayapd” andam sempre em corso. No rio Pardo esses grupos costumam
caminhar por toda sua extensdo e de acordo com Jodo Antonio Cabral, ao falar sobre dois

roceiros de nomes Luiz Rodrigues Vilares e Gregorio de Crasto, o capitdo diz que:

Esses dois pobres roceiros vivem como em um presidio, com as armas sempre nas
maos; para irem buscar agua, ndo obstante o terem-na perto, vao sempre com guardas:
no rogar, plantar e colher os mantimentos levam sempre todas as armas, e em quanto
vigiam uns, trabalham outros, mas sempre com as espingardas & mdo; e nem com toda
esta cautela se livram de que em varias occasides lhe tenham os Cayap6 morto a
alguns. (J.IHGB, TOMO 4, p. 491)

34 “Carta de Luis da Cunha Meneses a Tristdo da Cunha Meneses fazendo uma descrigdo etnografica dos indios
Kayapo6 e Karaja”.
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Ao entrar no rio Camapud, novamente os “Cayapd” sdo mencionados como sendo o
maior perigo desse rio, realizando ataques estratégicos, como o citado no documento, em que
colocavam fogo nos campos para cercar o inimigo, a fim de impedir sua fuga. Por fim, no atual
estado de Mato Grosso do Sul, o rio Taquari € o ultimo rio no qual os “Cayap06” sao vistos, de
acordo com Jodo Antonio Cabral, “até aqui chegam os Cayapos” (R.IHGB, TOMO 4, p. 493).
Deste ponto em diante os grupos mencionados sao os Paiagua e Guaicurt, como mostra o0 mapa

2.

Assim sendo, os confrontos que levariam a guerra foram iniciados apds a descoberta da
serra Dourada pelos bandeirantes, que encontrando vasta gama de ouro, continuaram suas
andangas em busca de se deparem com mais, entrando em conflito com os “Cayap6” e
expulsando-os de seu alojamento. Segundo Machado de Oliveira (1973), os “Cayapd” teriam
fugido para as redondezas da serra de Santa Marta (local que ainda conserva o nome de “sertao

dos Cayapd”), proximo ao rio Parand, estando seguros dos ataques.

Esses indios, acoutados em esconderijos de que podiam evadir-se ao primeiro signal,
fosse este da approximacdo das caravanas e viandantes, ou fosse de perigo para elles,
assaltavam os caminhos que de outras capitanias iam ter a Goyaz, assassinavam
horrivelmente as comitivas e viageiros sem poupanga de sexo ou idade, ¢ apoderavam-
se dos objectos que s6 podiam servir para o seu uso, queimando ou inutilisando tudo
quanto lhes ndo convinha” (OLIVEIRA, 1973, p. 503)

De acordo com o historiador, tais atrocidades estariam ocorrendo por vinganca as
matancas que vinham sofrendo. Mas como vimos, ndo se tratava somente de vinganga, pois
dessa forma, cria-se um ar romantizado desses grupos, tipico da segunda metade do século XIX.
Esses ataques por parte dos “Cayapd” também estavam inseridos nos contextos simbolicos que
apresentamos anteriormente. Nao se refere somente a um misto de ataque e contra-ataque. As
motivacdes sdo como um iceberg, somente a menor ponta nos ¢ mostrada, a realidade ¢ muito

maior e profunda.

Nao s6 os “Cayapd” eram tidos como empecilho no caminho para as minas, os Paiagua
e os Guaicuri (nacdo de cavaleiros) também s3o constantemente mencionados na
documentacdo, inclusive na noticia de Antonio Pires de Campos em 1723. Sdo grupos
guerreiros que faziam guerra tanto por terra (Guaicuru), quanto por agua (Paiagud),
aterrorizando a vida dos ndo-indios que estavam se deslocando para Cuiaba e construindo seus
assentamentos. E em virtude desses ataques que em maio de 1730 Antonio da Silva Caldeira
Pimentel permite a guerra contra todas as nacdes de “gentio” que cercavam o rio Grande e, em

1732 e 1733 o Conde de Sarzedas (Antonio Luis de Tavora) manda fazer guerra contra todas
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as nacdes que infestam o caminho das minas, permitindo sua escravidao caso fossem capturados
pelas pessoas que lutassem contra eles, de acordo com a lei de 10 de setembro de 1611 (D.I.,

vol.3, p. 70-79).

Faco saber [...], as mortes e roubos, que tem feito os Gentios Barbaros, que com elles
se confederarfo, digo que infestio as dittas Minas, e seo caminho, principal. os Indios
da nas¢@o Payagudz, e os mais barbaros, que com elles se confererardo p.? atacarem a
tropa, que das d.* Minas do Cuyaba vinha ao povoado, no anno de mil, e settecentes,
e trinta, deque era cabo o D.” Antonio Alz’ Lanhas Peixoto, Ouv.®" dellas, ao qual
matardo, e a cento, ¢ tantas pessoas; roubando todo o ouro, que trazido, de que tirando-
se devassa, e remetendo-se a S. Mag. foy servido ordenar-me por provisdo de cinco
de Margo dimil, e settecentos, e trinta, e dous, e resolucdo sua do primr.° do d.° mez,
e Anno, por consulta do Conc.° Ultramr.°, mande atacar dentro dos seus alojamentos,
assim os d.® Gentios Payaguas, como tambem as mais nasgoes, que confederadas com
elles os ajudassem a nos hostilizar, queimando-lhes, e distuindo-lhes todas as suas
Aldeyas, para que este exemplo, digo, este espetaculo lhes sirva de mayor horror;
ficando em cativeiro todos aquelles, que se puderem render, e captivar. (D.I., vol.13
ANEXOF, p. 242)

Entretanto, como evidenciado na passagem acima, ainda ndo seriam os “Cayapd” o foco
principal dessa guerra, e segundo as ordens do Conde de Sarzedas, “se deve rezervar a guerra
se lhe ha de fazer p.? o fim, castigandoce em primeiro lugar os Payaguases” (D.I., vol.13
ANEXO F, p. 250). Somente apés a destruicdo deste “gentio”, é que seria avaliada a
possibilidade, ou ndo, de combater os “Cayapd”: “Em o Comand." ou quem ocupar o seu lugar
acabando de destruhir aos Gentios a que vay dar guerra deve ajustar com os off.* da tropa, e
mais pessoas capazes de voto se hé conveniente vir dar guerra ao Gentio Cayapo” (D.I., vol.13
ANEXOF, p. 255), sendo essa, a primeira men¢ao encontrada nos documentos analisados sobre

a necessidade de se realizar a guerra exclusivamente contra esse grupo em questao.

Apos a investida contra os indigenas em 1733 produzir poucos resultados, continuam as
queixas dos viajantes, roceiros € moradores sobre as hostilidades e estragos causados
principalmente pelos “Cayapd”. Dessa forma, os “gentios” continuaram “a infestar os caminhos
de Cuyaba, tanto pelos rios como por terra” (D.I., vol.13 ANEXO F, p. 261). Em consequéncia
desses continuos ataques e do insucesso da capitania em combaté-los, em 1736, atendendo os
pedidos dos ndo-indios de utilizarem de seus proprios meios para se defender, o Conde de
Sarzedas autoriza, por meio de uma Portaria, tal pratica, deixando claro “q’. pessoa algua lhe
ndo ponha impedim." antes lhe dem toda ajuda e favor q’. lhe for pedido p.* com mais facilidade
se conseguir o dezejado” (D.I., vol.22, p. 121). Essas e outras tentativas de combate, muito bem

apresentadas por Robert Mori (2015, p. 31-33), continuaram nao surtindo o efeito desejado.

Em virtude da situagdo, em 1739, o capitdo-geral Dom Luis Mascarenhas convoca
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Angelo Preto “para vir de Cuyabd a frente dos seus numerosos Borords fazer a guerra aos

Payagués” (D.I., vol.13 ANEXO F, p. 259). Segundo Mori (2015), Angelo Preto,

deve ter subjugado os Bororo que atacavam a regido das minas de Cuiab4, pois, no
inicio do ano de 1727, Rodrigo Cesar de Menezes emitiu uma Ordem ao sertanista e
demais sdcios, para combater os gentios dos Morrros, ¢ caso os indios resistissem,
deveriam ser mortos e os sobreviventes repartidos apds a retirada do quinto
pertencente ao rei; caso os indios ndo oferecessem resisténcia, “ficardo admenistrados
do d.° Capittdo [Angelo Preto] e seus companheiros” (MORI, 2015, p. 34).

A chegada do sertanista em Vila Boa estava prevista para depois da Pascoa de 1742.
Porém, devido a novos ataques dos “Cayapd”, uma nova junta foi criada em novembro de 1740,
na qual a popula¢do manifestou com suplica alguma acgdo efetiva contra os indios. A solugao
encontrada por Dom Luis Mascarenhas foi a de “levantar duas Comp.* para desenfestar as
campanhas dos suburbios desta Villa do Gentio barbaro Cayapd, que tantas mortes, e estragos
continuamente estd fazendo” (D.I., vol.22, p. 166). Em um Bando datado de 27 de dezembro
de 1741, Mascarenhas informa que as duas companhias de soldados deveriam ser formadas

pelos carijos>® e negros forros por no trabalharem e andarem vadiando.

Em 6 de janeiro de 1742, ¢ feito um Regimento com seis itens dando instru¢des para
esses soldados de como agir na investida contra os “Cayapd”. O primeiro ¢ uma ordem ao
capitdo Antonio de Lemos e Faria*® de explorar desde a bocaina da Serra Dourada, passando
uma nascente até além do sitio de um tal Jodo Rodrigues, examinando todas as pistas ou rastros
do “gentio”; o segundo e terceiro, referem-se a taticas de ataque, em que, caso os indios se
rendam, deverao ser enviados para uma prisdo em Vila Boa, para ser determinado o que se fara
com eles, mas caso ocorra o contrario, a ordem ¢ de que passem a “espada sem distin¢do ou
differenga alglia de sexo, s6 ndo executarao a d.* pena de morte nos meninos ou meninas de des
annos p.* baixo, porque estes os conduzirdo a esta V. para deles se tirar o quinto de S. Mag.®e
0s mais se repartirem por quem tocar” (D.I. vol.22, p. 168). E interessante se atentar na nota de

rodapé deste documento que diz:

35 “O termo carijo foi utilizado a partir de meados do século XVI para designar as levas de indios guarani
escravizados que chegavam a capitania de Sdo Paulo, sendo que apos 1640, com a resisténcia indigena e jesuitica,
os paulistas passaram a escravizar indios de diversas origens, o que resultou na utilizagdo do termo carijo a todos
os indios subordinados. Ja os bastardos, assim como os mamelucos, indicavam os filhos de pais brancos ¢ maes
indias, sendo que a diferenca entre os primeiros e segundos, residia no fato que estes possuiam o reconhecimento
paterno, aproximando-se da identidade portuguesa, enquanto os bastardos seguiam vinculados a sua origem
materna, indigena. No século XVIII, bastardo passou a designar qualquer individuo que tivesse descendéncia
indigena” (MONTEIRO, 1994 apud MORI, 2015, p. 35)

36 Segundo Robert Mori (2015, p. 37), a Companhia de Soldados, comandada Antdnio de Lemos e Faria, chegou
a atacar, provavelmente, um grupo “Cayap6” que se deslocava para alguma expedicdo guerreira (com a
justificativa de que estariam indo em diregdo a Goias para efetuar hostilidades).
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Era a consagragdo da barbaridade portugueza na conquista do Brazil! E difficil saber
quem era mais barbaro, si o indio Cayapd ou o portuguez catholico! E o rei fidelissimo
ainda tinha um quinto do producto da venda das criangas indigenas, emquanto as mais
eram trucidadas! (D.I. vol.22, p. 168)

Tal passagem nos faz lembrar da citacdo de Lévi-Strauss que afirma: “O barbaro ¢
inicialmente o homem que acredita na barbarie” (1993, p. 335), ou seja, as imagens que as
alegorias da colonizacdo estabeleceram para os grupos indigenas, ¢ o espelho dos proprios
construtores dessas imagens, suas acdes eram iguais ou piores daquelas que eles proprios diziam
confrontar, principalmente por serem eles, os verdadeiros invasores; o quarto tratava do destino
dos objetos de valor encontrados nas aldeias atacadas; o quinto sobre a hierarquia, na qual os
soldados deveriam obedecer inviolavelmente aos mandatos dos seus capitaes; e o sexto proibia

0 capitdo e sua companhia de dormirem mais de uma noite em um mesmo sitio.

Passado algum tempo de espera, Angelo Preto recusa a incumbéncia de fazer guerra
contra os “gentios”, sendo decidido, pelo governador da capitania de Sdo Paulo, convocar o
sertanista Antonio Pires de Campos, aquele mesmo que pela primeira vez utilizou o termo
“Cayap0” para descrever diversos grupos indigenas que habitavam as redondezas do rio

Paranaiba em 1723.

Aos doze dias do mez de Outubro de 1742, nesta Villa Boa de Goyaz e casa de
residencia do Illmo. e Exmo. Sr. general D. Luiz de Mascarenhas, onde eu Manoel
Pedro de Macedo Ribeiro, secretario do Governo fui vindo, e ahi estando presente o
coronel Antonio Pires de Campos, por elle foi dito que em satisfagdo do termo da
junta retro (2), de dés do dito mez e anno, se obrigava a explorar as campanhas que
decorrem da serra Dourada para a parte do Sul até o Rio Grande, e de nenhuma sorte
entrar nas campanhas cujas contravertentes decahen para a parte do Norte, em que se
incluem o Rio-Claro, Pilées e corrego Santo Antonio, porem sendo caso que em
alguma occasido de choque com o gentio que infesta as vizinhangas desta villa,
necessite de o seguir para as ditas partes, lhe ndo servira de obstaculo o impedimento
dos ditos rio, e acontecendo que o gentio que sobre 0s mesmos rios assiste faca alguma
invasdo para as vizinhangas desta villa, procurara rechassal-os até os seus
alojamentos. (D.I., vol.13 ANEXO F, p. 259-60)

Celebrando o acordo com Dom Luis Mascarenhas e recebendo uma recompensa de uma

arroba de ouro, Antdnio Pires de Campos, junto com seus Bororo®” e outros “indios mansos”,
vai se tornar uma das figuras mais importantes para o dominio do “sertdo” entre os rios Grande

e Paranaiba, sendo responsavel pela constru¢do dos primeiros aldeamentos na regido, bem como

37 “0 etndnimo ‘Bororo’ acabou por se tornar comum nos documentos setecentistas que tratavam dos indios dos

aldeamentos entre os Rios Grande e Paranaiba, sem mencao a indigenas de outros grupos, levando-nos a crer que
esse etndnimo foi utilizado como um termo generalizante para os indios que compunham a forca guerreira de Pires
de Campos. No século XIX, o etnonimo ‘Bororo’ foi utilizado pelos viajantes europeus também como um termo
para designar os indios aldeados no Sertao da Farinha Podre” (MORI, 2015, p. 71).
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ser reconhecido entre os paulistas como “cacador de indios”. E a partir daquele contrato, “os

Cayap06 eram agora os inimigos” (D.I., vol.13 ANEXO F, p. 262).
2.2.1 ANTONIO PIRES DE CAMPOS: O NOME DA GUERRA

Descendente de uma familia de sertanistas, era filho do também chamado Ant6nio Pires
de Campos, natural de Itu e um dos primeiros descobridores dos “sertdes” de Minas Gerais,
junto com Bartolomeu Bueno da Silva, em 1682. O coronel Antonio Pires de Campos, filho do
precedente, ¢ relatado na documentagao como sendo um audaz sertanista, que acompanhou o
pai em suas exploragdes e descobertas. Em uma dessas empreitadas, no ano de 1718, descobriu
os rios Cuiaba e o afluente Cochipd, na regido do atual Mato Grosso, combatendo e

conquistando os indios Bororo, levando-os para Sdo Paulo.

Em 1741 fundou o aldeamento de Santa Ana,*® no atual Tridngulo Mineiro, MG, onde

reuniu a tribo dos Bororo e que seriam utilizados na luta contra os “Cayap6”. Segundo Mori,

Os Bororo ja eram admirados pelos bandeirantes e sertanistas que se dirigiam para a
regido de Mato Grosso devido ao seu vigor na luta contra os inimigos. Como habeis
guerreiros, utilizavam de maneira eficiente na guerra, inlimeras técnicas de combate,
como cercos e emboscadas (ZAGO, 2005). Eram os combatentes ideais para a guerra
contra outros indios. (2015, p. 37)

No final de 1742, apds o acordo com Dom Luis de Mascarenhas, Antonio Pires de
Campos, junto com 120*° Bororo retirados de Cuiab4 e levados até Goids, iniciam uma
campanha de guerra contra os “Cayap6”. Esse primeiro ataque, realizado nas proximidades do
rio Claro, resultou na “destruicdo da aldeia e a morte de cerca de 16 e o aprisionamento de mais
32 Cayapd” (GIRALDIN, 1994, p. 74). Até o momento, essa teria sido a maior investida contra
os grupos “Cayap6” finalizada com sucesso. Tal €xito foi relacionado na documentagdo pelo
motivo de que Bororos e “Cayap0ds” seriam historicamente inimigos, entretanto, alguns
documentos do final do século XVIII, os colocam como aliados contra os ndo-indios na regiao
de Cuiaba (RODRIGUES, 2013). Isso ¢ importante para pensarmos como as relagdes de contato
com os ndo-indios modificam sensivelmente o quadro das aliancas e guerras entre indios. Além
disso, ndo seria simplesmente o fato de serem inimigos que levaria os Bororo a acompanhar

Pires de Campos. Jogos de interesse nessa alianga? Estratégias de Antonio Pires de Campos?

38 Mais informagdes sobre os aldeamentos destinados a abrigar grupos indigenas utilizados na guerra contra os
“Cayap6”, ver (MORI, 2015; RAVAGNANI, 1996).

39 Alguns autores (MENDONCA, 1974; RODRIGUES, 2013), falam de um nimero de 500 “indios mansos”, entre
eles, Bororo, Carajas, Parecis, Javaés e Tapirapés.
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Essas perguntas e muitas outras inserem-se no que foi discutido anteriormente sobre os Jé
Meridionais serem considerados grupos fechados. Os Bororo, também pertencentes a familia
linguistica J€, demonstram sua abertura com relacdo ao universo externo a partir de seus

proprios agenciamentos, em um jogo de interesses subjetivos e objetivos.

No dia 15 de outubro de 1742, Dom Luis de Mascarenhas informa sobre a necessidade
de se enviar mais homens para Antonio Pires de Campos na luta contra os “Cayapd”, segundo

a instrucao direcionada ao ouvidor geral Manoel Antunes da Fonseca,

Succedendo q.” o Cor.® da Conquista do Cayapé Antonio Pires de Campos q.” hora
anda no sertdo em servigo de El Rey, e destes Povos se encontre com algii corpo de
Gentio Guerreyro tdo numerozo e forte q.” p.* o vencer necessite de ajuda de alglias
armas nossas enformandose Vm. primr.° exactamente de tudo e achando ser
conveniente darlhe a dita ajuda, poderd Vm. formar hiia comp.* de vinte, até trinta
Soldados bastardos q.” serdo alistados na Vedoria, ou Provedoria da fazenda, pela qual
serdo preparados, e pagos de seus e mantimentos na forma que com os mesmos se
praticou ja antes de chegar o dito Coronel com os seus Bororos a esta Villa, cujos
soldados serdo subgeitos a0 mesmo Cor.® para os comandar com a jurisdi¢do, € na
forma q.” dispoem o Regimento militar, € dos ditoz Soldados podera o referido Cor.®
nomear p.* cabos de Esquadra os q.” lhe parecer, ou os q.” ja o fordo, por terem mais
algia disciplina da guerra do certdo, e em se recolhendo da accg¢@o a q.” forem
enviados se lhe dara baixa por ndo ficar continuando sem necessidade a despeza da
faz.* R.! e ao Prov.”" della fica ordem p.? toda a despeza referida no cazo figurado.
(D.I, vol.22, p. 175-176)

Nos anos que se seguiram, essas medidas de combate foram se mostrando pouco
eficientes, tanto o é que em 1744 os “Cayapd” realizam um ataque ao sitio do Lanhoso*
causando sua total destruicdo. Um ano depois, apds os representantes da Coroa cogitarem
novamente os trabalhos de Antonio Pires de Campos e seus indios mestigos, este retorna para
Goias e em 1746 viaja para Cuiabd. Nesse mesmo ano, no dia 8 de maio, o rei Dom Jodo V
expediu um Regimento dando ordem real para que o sertanista desinfestasse o caminho das
minas e suas vizinhancas dos insultos que o “gentio Cayapd” nelas cometem “para a
conservagao das pessoas, € bens dos vagallos do d.° Snr.”” (D.I., vol.22, p. 210). Para a
concretizacdo de tal medida, o Regimento continha § itens (D.I., vol.22, p. 210-213). O primeiro
ordenava que o Coronel se estabelecesse com seus guerreiros (Bororo, Pareci e mesti¢os), no
rio das Pedras, entre os rios Grande e Paranaiba, onde seria construido o primeiro aldeamento*!

(Rio das Pedras) no “Sertao do Gentio Cayapd”. O local teria sido escolhido pelos proprios

40 «Q sitio do Lanhoso estava situado em territério da atual cidade de Uberaba (MG), as margens de um corrego
homénimo. Posteriormente, no local foi edificado um dos aldeamentos indigenas localizados no Sertdo da Farinha
Podre” (MORI, 2015, p. 39).

41 Segundo Oswaldo Ravagnani (1989), ndo seria exatamente um aldeamento e sim um quartel-aldeamento, visto
que os grupos que 14 foram alocados tinham como missdo combater os ataques dos “Cayapd” no caminho das
minas.
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Bororo, pois possivelmente, ja teriam conhecimento da regido (MORI, 2015), demonstrando o
agenciamento desses grupos e suas proprias praticas historicas. O segundo dizia que os Bororo
deveriam andar sempre armados, explorando as estradas, fazendo paragens nos locais em que
os “Cayapd” costumavam insultar os viajantes e roceiros, a fim de intimida-los e evitar suas
hostilidades. O terceiro obrigava a constru¢do de outro quartel-aldeamento na paragem do
Lanhoso, caso o numero de Bororos crescesse. O quarto menciona que caso houvesse algum
ataque, o coronel seria obrigado a castiga-los e, se o “gentio Cayapd” estivesse em numero

muito superior ao dos guerreiros de Antonio Pires de Campos, seriam enviados 20 ou 30

“aventureiros” para ajuda-lo.

A partir do quinto item, sdo apresentadas as promessas caso Pires de Campos saia
vitorioso de suas agdes. O numero 5 diz que passado um ano sem noticias de novos ataques por
parte dos indios, o Coronel receberia “50$ r.° de tenga, q.” em nome de Sua Mag.®lhe prometto”
(D.L., vol.22, p. 211-212). O sexto item promete o oficio de escrivao da Ouvidoria de Vila Boa,
isento de donativo e tergas partes, caso se passem trés anos sem ataques dos “Cayapd”. O sétimo
deixa claro que tais promessas sO serdo cumpridas se, caso ocorra um novo ataque, os indios
sejam imediatamente castigados e reduzidos a quietagdo. O oitavo oferece passagem gratuita
para Antonio Pires de Campos, seus cavalos, cargas e mais gente que o acompanhar pelos rios

do caminho das minas e pela estrada de Goias.

No dia 15 de julho de 1748 o Regimento foi assinado entre Antonio Pires de Campos e
Dom Luis de Mascarenhas, na Vila de Santos, atual cidade de Santos — SP. “O q.” tudo o d.°
Coronel cumprira na forma sobre d.* p.* merecer as m.“® q.” S. Mag.® lhe faz, e me dara conta
dos progressos desta dellig.“®, q.” m." lhe encarrego como tanto do agrado, e interesse de Sua
Mag.® e do publico” (D.I., vol.22, p. 213). Porém, um més apds o acordo de ambas as partes,
Dom Luis de Mascarenhas deixa o posto de governador em virtude da anexacao da capitania
de Sao Paulo a capitania do Rio de Janeiro, governado por Gomes Freire de Andrade, que nao
resgatou a palavra de seu antecessor. Nem mesmo o novo governador da capitania de Goias —
que se desmembrou de Sao Paulo —, Dom Marcos de Noronha, que até 1751, ano da morte de
Pires de Campos, se utilizou dos servigos do sertanista, cumpre o trato entre este € Mascarenhas.

“A ingratidao foi a paga dos seus grandes servigos ao governo colonial” (D.I., vol.22, p. 213).

Mesmo nao sendo gratificado com as promessas que lhe foram feitas, continuou sua
investida contra os “Cayap6”. Em um encontro entre Gomes Freire de Andrade e Dom Marcos
de Noronha, o primeiro informa que a estrada de Sao Paulo até Goids esta desinfestada gracas
ao coronel Antdnio Pires de Campos, que se estabeleceu junto de seus Bororo no meio do
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caminho entre as regides (RAVAGNANI, 1996). Entretanto, em 1751, os “Cayapd” invadem
Vila Boa, causando a morte de ndo-indios. Tal acontecimento fez com que Dom Marcos
recorresse novamente a Pires de Campos, que partiu com seus guerreiros, mas acabou ferido
por uma flecha no peito, sendo obrigado a voltar para Vila Boa. Pouco tempo depois, em uma
viagem para Ouro Preto, escoltando uma remessa de ouro, acabou falecendo de febre, na cidade
de Paracatl, supostamente causada pelo ferimento ocasionado pela flechada que recebeu em
combate contra os “Cayapo” (D.I., vol.22; RAGANANI, 1996). Porém, Robert Mori se atenta
€ nos mostra que o real motivo da morte do sertanista foi causado pela maléria “bastante comum
no periodo colonial, sendo responsavel por grandes epidemias, principalmente em areas que
estavam localizadas proximas aos rios e de ocupagao recente pelos nao-indios” (MORI, 2015,

p.- 99).

“No periodo de cinco anos, entre 1746 ¢ 1751, Antdnio Pires de Campos serd o pivd dos
conflitos com os Cayapo. A estratégia era transferir um determinado nimero de indios Bororo,
aldeando-os dentro do territorio Cayapo” (GIRALDIN, 1994, p. 78). Foi dessa forma que o
sertanista foi considerado “her6i da civilizagao” e at¢ mesmo “cacique” para os Bororo, pois os

havia “amansado, aldeiado e armado” (D.I., vol.22, p. 175). Foi também considerado

acoute do barbaro gentio Cayapo, que infestava a estrada toda de Goyazes em
comprimento de mais de 200 leguas desde o rio Uruganga até Villa-Boa. Impedida
por estes barbaros a dita estrada com total ruina do comercio e dos direitos reaes,
depois de terem conseguido em repetidos assaltos muitas mortes com horror da
humanidade. (D.I., vol 13 ANEXO I, p. 282)

Tais agdes fizeram de Antonio Pires de Campos um sujeito de grande importancia para

os interesses coloniais. Toda essa construcao heroica a respeito dele desconsiderou suas agoes,
~ : : : 173 P4 2 4 :

que se mostravam tao mais violentas e, em um certo sentido, “barbaras”, do que a dos indios.

Tanto o interesse do sertanista, quanto o das capitanias a que serviu, se referem a propdsitos

econdmicos no dominio da regido descrita.

As medidas tomadas por particulares ou as oficiais tinham por objetivo matar os
Kayapo. Seus ataques atrapalhavam a coleta e o escoamento do ouro. E suas terras
poderiam conter minas auriferas. Enfim, sua presenca contrariava os interesses
econdmicos do capitalismo reinante. (RAVAGNANI, 1996, p. 230)*

A criacdo de imagens alegoricas a respeito dos “Cayap6”, Paiagua, Guaicuru, entre

outros, € 0 heroismo dos agentes coloniais, reflete ainda no imaginario dos dias de hoje. Esses

42 Ravagnani comete um erro ao dizer que a economia das capitanias no periodo colonial era baseada em um
capitalismo reinante. De acordo com John Monteiro (1994), havia uma economia incipientemente capitalista,
tratava-se de economias mercantis nao exportadoras e ndo um capitalismo reinante tal como o autor nos leva a
entender.
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ndo-indios estavam invadindo territdrios que pertenciam a outros grupos € tais grupos os
defenderam e também realizaram suas agdes em prol de seus interesses. Nao ha uma dicotomia
entre bem e mal; indios bravos e indios mansos; herois e vildes, todos agiram de acordo com
0s universos simbolicos a que pertenciam, todos eram mais ou menos um ¢ outro, dependendo
apenas do olhar de quem estava observando, todos eram rizomaticos de acordo com as

necessidades e campos simbélicos.**

O unico problema ¢ ndo termos relatos por parte dos indigenas sobre suas proprias visoes
e versdes a respeito dessa guerra. O que temos sdo indicios dos quais nos permitem “enxergar”
de outra maneira essa histdria, como por exemplo os relatos de Luis da Cunha Meneses (1988)
e de John Emanuel Pohl (1951), sobre as taticas de guerra e evasdo dos “Cayap6”. De acordo
com a “Carta de Luis da Cunha Meneses a Tristao da Cunha Meneses fazendo uma descrigao
etnografica dos indios Kayapo e Karaja” (APARICIO, 1988), os gentios faziam guerra de
surpresa, em virtude da superioridade das armas dos ndo-indios, utilizando de porretes e flechas.

Segundo Pohl:

Em estado selvagem, sdo muito valentes e belicosos; sevem-se de um grande arco
(itsché) e das flechas (caschoné) e da maga (ko), com a qual arrebentam a cabeca do
adversario. Sdo extremamente habeis em atirar com a flecha. Fazem-no em constante
movimento para escaparem as flechas atiradas pelos inimigos. Com o seu arco de seis
pés de comprido, retesados em meio circulo, atingem seguramente o alvo a 80 passos
de distancia. Estes indios selvagens tém a peculiaridade, mais que os outros, de atirar
de arco por elevagdo, atingindo com segurancga o objeto visado, o que lhes presta bons
servigos nas selvas, onde, sem serem vistos, atiram para o ar a flecha que, ao cair,
raramente deixa de atingir o objeto de sua vinganca. Mandei fazer uma experiéncia na
aldeia, amarrando uma galinha e, em cinco disparos por elevagdo, s6 um errou o alvo.
Na guerra, a mulher fica atras do homem com um feixe de flechas e anima-o com
incessante gritaria. Logo que a flecha ¢ disparada, o indio estende a mdo para tras e
imediatamente recebe da mulher nova flecha na diregdo mais conveniente para o
disparo. (POHL, 1951, p. 365)

Com relacdo a evasdo, que chamou muito a atencdo do governador Luis da Cunha
Meneses (CANCELIER DIAS, 2017), ¢ possivel perceber o qudo estratégicos eram esses

grupos:

43 Neste subcapitulo foi apresentado um pouco da historia de Antdnio Pires de Campos. Nosso interesse foi o de
mostrar em que circunstancias suas agdes se deram e como sua imagem foi criada pelos ndo-indios. Em virtude
disso, percebe-se que os “Cayap6” sdo cognominados a todo o momento como sendo “barbaros”, “selvagens”,
“agressivos”, entre outras formas de tratamento construidas a partir das alegorias da colonizag¢ao. Essas dicotomias
criadas pelos interesses coloniais ndo representam a totalidade historica. Viemos construindo até aqui mecanismos
que possibilitem analises criticas a respeito desses documentos. As distingdes mencionadas: bem e mal, bravos e
mansos, herdis e vildes; sdo apenas representacdes que chegaram até nds através dos documentos. Para alguns
grupos indigenas, Pires de Campos representava o mal, o “barbaro”, para outros ele seria uma espécie de lider, e
assim por diante. O cerne da questdo ¢ fugirmos da histdria tradicional que foi escrita para pensarmos em suas
mais variadas versdes.
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Retira-se por causa que ndo vé alguma bandeira em seu seguimento, conforme ¢
costume, em uma tal ordem que a sua regularidade pode fazer emulagéo aos melhores
taticos dos paises mais civilizados e guerreiros, consistindo esta em desfilar toda a
maloca, de qualquer nimero de homens que seja em uma so6 fila, pondo todos os pés
no mesmo lugar, sucessivamente onde o pds o primeiro, o chefe da fila, de maneira
que o rastro fica parecendo s6 de um homem, quando este tem sido de muito centos e
ainda para sua maior seguranga, o ultimo ou o que cerra a fila, vai virando sobre a sua
retaguarda, desfazendo com as maos o mais que lhe € possivel o mesmo rastro que lhe
ficou. Quando passam por algum terreno aquatico ou pantanoso, marcham sobre os
calcanhares, porque como ndo o podem desfazer assim como na relva, ndo fazem
marcas de toda a forma do pé acautelando-se ainda mais no seu sistema de segurarem
a sua retirada, metem-se de distancia em distincia, como por exemplo, de légua em
1égua, todos em confusdo e dando-se de acordo um Rande Vou [francés Rendez-vous:
encontro] em uma conhecida e certa distincia, marcham todos em uma tal dabandada
que se fica conhecendo o nimero da maloca pelos distintos rastros que cada um, de
proposito faz com a ideia de se aproveitarem adiantando-se mais na sua marcha dos
que vdao em seu seguimento pelo rastro, na demora que estes tém enquanto se
desembaragam da confusdo em que ficam. Quando chegam ao sitio dado do Rande
Vou, novamente tornam a mater-se na mesma ordem, desfilada. Encontrando algum
Rio, o passam de nado, sempre Rio acima ou abaixo, contra o rumo que levam, ¢ ndo
de um a outro lado; [para] ndo conhecerem aonde foram sair, no caso que conhecam
por onde entraram. E quando este da vau, se tornam a meter-se na mesma debandada
na sua margem e depois seguem a mesma ordem desfilada, também rumo oposto pela
linha que a 4gua estd descrevendo na areia, cortando esta de maneira que fica escrito
o assento do pé, pelo seu comprimento, parte na areia, ¢ parte na mesma agua.
(APARICIO, 1988, p. 376. Apud. CANCELIER DIAS, 2017, p. 249)*

Tais passagens evidenciam o lado guerreiro, estrategista e inteiramente técnico dos

“Cayap0” na realizagdo de seus ataques, defesas e evasdes.

2.2.2 POS ANTONIO PIRES DE CAMPOS E OS “FINAIS DA GUERRA”

Apo6s a morte do sertanista, seu irmao mais velho, Manoel de Campos Bicudo, se propds

a dar continuidade na guerra contra os indios, porém veio a falecer logo em seguida, sem nada

ter feito a este respeito. A defesa do “Caminho dos Goiases” passou entdo para Antonio de

Lemos Faria, que ndo foi aceito pelos Bororo, por ndo desempenhar adequadamente sua fungao

no combate aos “Cayapd”. Em virtude da situacao, o governador de Goids, Dom Marcos, acaba

retirando Antonio de Lemos do comando dos indios aldeados.

E interessante notar a capacidade de negociagio que os indios aldeados possuiam
perante o governador de Goids. Os indigenas que residiam nos aldeamentos ndo eram,
portanto, manipuldveis, aceitando todas as decisdes com resignacao. Diversamente,
souberam manifestar, expor e defender seus interesses, o que demonstra, ao contrario
de uma historiografia praticada hé algumas décadas, que os indigenas também foram
sujeitos de sua propria historia. (MORI, 2015, p. 102)

4 “Carta de Luis da Cunha Meneses a Tristdo da Cunha Meneses fazendo uma descrigdo etnografica dos indios

Kayapo6 e Karaja”.
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Com a criacdo da capitania de Goids (ver mapa 3), em finais do ano de 1748, continuam
as noticias da presenca “Cayapd” na regido e, como veremos, novas providéncias serao
tomadas, sendo a principal, as constru¢des dos aldeamentos de Sao José de Mossamedes e de
Maria I, sendo o tltimo, o primeiro aldeamento destinado a receber grupos “Cayap6”, como
sera mostrado no préoximo capitulo. Dessa forma, dando continuidade aos confrontos entre

indios e nao-indios, veremos como foram surgindo as necessidades de mudancas praticas e

simbdlicas em relacdo a guerra.
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Mapa 3. “Vice-Reino do Brazil 1763: Capitanias da Coroa século XVIII” (RECENSEAMENTO DO
BRASIL, VOLUME I, 1922, p. 352-353)

No ano de 1758, em uma correspondéncia, o governador de Goids Alvaro Xavier
Botelho de Téavora se mostra preocupado com os ataques que os “gentios” vinham causando:
“Dei tambem conta a Vossa Magestade com as cartas dos confinantes d’aquelle Paiz, que dista,

mais de duzentas legoas d’esta Capital, que referirdo o temor de serem todos destruidos pelo
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Gentio disperso” (RIHGB, TOMO 84, p. 54). O conde de Sdo Miguel® referia-se,
principalmente, aos Acroé e Xacriaba*® que vinham fugindo de seus aldeamentos devido as mds
administracdes dos jesuitas, fazendo duras criticas “a insolencia dos Padres Missionarios da
Companhia que elles chamao de Jezus, e o engano que Vossa Magestade padece com estes
Missiondarios” (R.IHGB, TOMO 84, p. 59). Além disso, os jesuitas estavam sendo acusados de
darem liberdade aos indios, terem grandes gastos com os aldeamentos e roubarem a Real

Fazenda, como mostra a seguinte passagem:

[...], em vez de os instruirem nos dogmas da nossa fé lhes davdo ampla licenga para
continuarem nos costumes de sua antiga barbaridade de cujos torpes actos herdo elles
mesmos testemunhas.

Como havia ordem de Vossa Magestade para esta Provedoria assistir as Aldeias, com
o que lhe fosse necessario, se aproveitardo os ditos Jezuitas da administragdo que
tinhdo d’ellas, para fazerem hum exhorbitante roubo 4 Real Fazenda [...]. (R.IHGB,
TOMO 84, p. 59-60)

Dois pontos sdo importantes. O primeiro refere-se aos indios darem continuidade aos
seus costumes mesmo estando aldeados, isso mostra uma politica indigena frente a uma politica
indigenista, mas que guardaremos para discutir quando voltarmos a falar de tais praticas entre
os “Cayapd”. O segundo esta nessas criticas direcionadas aos jesuitas, visto que, o rei de
Portugal naquele periodo, era Dom José I e, seu secretario de Estado, Sebastido José de
Carvalho e Melo, o Marqués de Pombal, ou seja, tais reclama¢des podem, também, o ter
influenciado a expulsar os jesuitas das terras brasileiras em 1759, ocasionando uma mudanga

nas politicas indigenistas a partir do Diretério Pombalino.

O aldeamento que os Xacriabds estavam alocados se chamava Sao Francisco Xavier do
Duro, construido em 1751 e o primeiro a receber indios considerados “hostis” na capitania de
Goids. J& os Acroa foram aldeados em Sao José do Duro. Ambos formavam a missao de Sao
Francisco Xavier e estavam sob administracdo*’ do tenente coronel Vanceslau Gomes da Silva
e dos padres jesuitas Bento Soares e Jos¢ de Mattos. Na documentagdo esses aldeamentos

aparecem como sendo presidios (R.IHGB, TOMO 84, p. 67) e segundo Robert Mori,

os presidios eram simples postos com soldados sob o comando de um suboficial e que
serviam para defender um determinado territorio do ataque de inimigos. O termo
“presidio” também foi utilizado pelos governadores de Goias para outros nucleos
indigenas da capitania, sejam eles criados com carater defensivo ou ndo, o que pode
ser um indicativo de que era também sindnimo de aldeamento. (2015, p. 74)

45 Titulo criado por carta régia de 1663 pelo rei D. Filipe IV a Francisco Nuno Alvares Botelho e seus descendentes.
46 Habitavam o norte da capitania, além do rio Tocantins, proximo a capitania do Para.
47 Em carta régia datada de 21 de abril de 1702 proibe-se o cativeiro dos indios, porém, permite sua administragio.
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As fugas dos aldeamentos por esses grupos se mostravam constantes. Teriam fugido em
1757 e novamente em 1759 apds Vanceslau Gomes ter ido “busca-los no mato”. Em 1760 sao
relatados um aumento dos roubos e ataques praticados pelos Acrod e Xacriaba, sendo que os
ultimos, durante a estadia no aldeamento, teriam aprendido a manejar armas de fogo,
possibilitando a interpretagdo de que esse seria um dos motivos de aceitarem ser aldeados,

3

mostrando seus agenciamentos perante as novas conjunturas histdricas, ocasionando ‘“uma
mudanca da pratica da guerra, ao substituir — talvez parcialmente — o arco ¢ a flecha pelas armas
de fogo” (MORI, 2015, p. 119). Outro ponto interessante ¢ que devido ao fato desses
aldeamentos terem sido construidos proximos as aldeias dos Acrod e Xacriabd, esses grupos
chamavam seus parentes, pegavam a “ra¢ao”, distribuiam entre si e depois voltavam para sua

aldeia, ou seja, os indios estavam agenciando seus interesses dentro dos interesses dos nao-

indios. Aceitavam aquilo que lhes era imposto e o transformavam em interesses proprios.

Nesse mesmo periodo, aparecem noticias sobre a presenca de indios “Cayapo”,
causando medo na populacio de Goias.*® De acordo com os relatos, a guerra defensiva — visto
que a guerra ofensiva havia sido proibida — era impraticavel devido a exposi¢do em que a
capitania de Goids se encontrava e das incertezas que se tinha da ocasido em que os “Cayap6”
atacariam, obrigando mineiros e roceiros a ficarem de vigia, utilizando seus escravos para estes
fins, em vez de extrairem o ouro, fazendo com que a populagdo se queixasse aos governadores

da eficacia em garantir a seguranca.

Em uma junta convocada pelo reverendo bispo de Sdo Paulo, a pedido do conde de Sao
Miguel, foi votada a guerra ofensiva, atrelada aos interesses que a capitania tinha nas terras
banhadas pelos rios Pildes, Claro e Cayapo, pois a terra era fértil, podendo ser facilmente
povoada, os rios continham abundancia de peixe, os campos permitiam a caga, além da presenga
de grandes quantidades de ouro e algumas apari¢des de diamantes, demonstrando novamente o
interesse econdmico em se levar a guerra aos grupos indigenas, tratados como “insaciaveis
monstros de sangue homano” (R.IHGB, TOMO 84, p. 62). Dessa forma, os melhores meios de
se expulsar os “Cayapo”, além da guerra, era povoando a capitania, como mostra a

correspondéncia do governador Jodo Manoel de Mello em 1760:

Este he o melhor meio tambem para se expulsar o Cayapo, que estendendo-se as
nossas povoagoes se verao precizados a retirarem-se para os remotos Certdes d’onde
sahirdo, e quanto mais esta Capitania se for povoando para a parte do Poente, maior
conveniencia faz ao Cuyaba, e ao Matto Grosso. (R.IHGB, TOMO 84, p. 64)

4 No dia 3 de margo de 1752 ¢ escrita a primeira provisdo dirigida para a capitania de Goids (ap0s separacio de
Sdo Paulo) aprovando todas as despesas feitas em defesa do “gentio Cayap6”.
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Voltando para os Acrod e Xacriaba, no ano de 1762, esses grupos estavam unidos,
promovendo continuos ataques. Em virtude desses ataques, foi formada uma bandeira, partindo
da iniciativa dos préprios habitantes do norte de Goids, que perseguiu os indios, fazendo com
que os Xacriabas procurassem refiigio em uma aldeia Acrod. Segundo Robert Mori (2015),
deve ter havido algum tipo de desentendimento entre as nagdes, pois em uma noite, 0s primeiros
foram pegos de surpresa, sendo assassinados, fugindo somente 40, que foram buscar ajuda dos
nao-indios, demonstrando o interesse de fazer alianca para “vingar as mortes dos seus parentes”
(R.IHGB, TOMO 84, p. 83). A expedicdo aceitou o auxilio, repartindo as mulheres e criangas
entre os moradores da capitania para serem administrados, enquanto os homens caminharam
para a guerra. Essas relagdes se mostram complexas, os motivos das aliangas sdo variados e se
antes ndo-indios e Xacriabds eram inimigos, agora, se tornaram aliados. Entretanto ndo
podemos generalizar, pois no mesmo periodo Jodo de Godoy da Silveira, que tomou o posto de
Antonio Pires de Campos, faz uma investida contra os “Cayap6”, os Acrod ¢ também os

Xacriaba.

Tais jogos de interesses podem ser vistos, por exemplo, nas a¢des praticadas pelos
Xavantes,* que também estavam causando problemas para Goias. Segundo os relatos, eles
estariam sendo influenciados pelos jesuitas espanhoéis a atacarem a regido em virtude de uma
guerra que estava ocorrendo nesse periodo entre Portugal e Espanha, a chamada Guerra
Fantastica. Isso mostra mais uma vez aquela passagem sobre o rizoma, ja& mencionada, das
ligacdes de diferentes acontecimentos histéricos, em locais distantes, mas que acabam por

influenciar esta histéria que estamos buscando construir.

Tambem o Gentio Xavante que nunca hostilizou o descricto do Arrayal de Crixas,
com que confina, antes se conservou sempre em boa vizinhanga, commegou a invadir
as nossas rogas, ¢ lavras desde que Catella intentou declarar a guerra. Ja reprezentei
ao Illmo. e Exmo. Senhor Conde d’Oeiras, que se prezumia serem estas novas
hostilidades fomentadas pelos Jezuitas Hespanhdes. Como fordo crescendo os
insultos, e consequentemente as queixas dos povos, ordenei ao Dezembargador
Ouvidor Gerak que mandasse tirar uma devassa em que constasse legalmente das
mortes, roubos, ¢ incendios, que o dito Gentio tinha commetido n’aquelle terretorio,
assim o executou, e 4 vista da Devassa convoquei huma junta em que se assentou com
uniformidade de votos, que se lhe fizesse guerra offenciva quando nao se sujeitasse a
abracar a Religido Catholica, e a ser subjeito a sua Magestade. (R.IHGB, TOMO 84,
p- 87-88)

49 Ndo vamos nos aprofundar sobre a histéria deste grupo em questdo. Ele foi colocado aqui como forma de mostrar
a possibilidade de utilizagdo dos rizomas para as pesquisas historicas, além de apresentar o quadro de guerras entre
indios e ndo-indios nas quais a capitania de Goids vivenciava. Mais informacdes sobre os Xavante, Acroa e
Xacriaba, ver (SILVA, 2006).
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Em 1767 os “Cayap6” invadem o arraial de Santa Luzia, atual cidade de Luziania — que
foi elevada a categoria de vila no dia primeiro de abril de 1883 —, causando grande destruicao,
mortes e roubos no local. Uma bandeira composta de Bororos, liderados por Vito Antonio, foi
até o local com o intuito de desalojar a nova povoagdo que ali os “Cayap6” haviam feito,
cacando, matando e ateando fogo em seus alojamentos, além de aprisionarem alguns. Porém,
novamente, a documenta¢do nos mostra que a regido em que se deu este confronto era rica em
ouro: “A noticia que mais estimarao os moradores do Arrayal de Santa Luzia foi afirmarem os
Bororo que perto do referido alojamento virdo um Corrego com boas formaturas d’ouro”

(R.IHGB, TOMO 84, p. 91).%°

Passados mais alguns anos de conflitos, a guerra parece ter se esgotado para os nao-
indios, dando inicio as politicas de aldeamentos. O primeiro a ser construido e que sera
analisado no proximo capitulo, foi o aldeamento de S3o José de Mossamedes, distante 8 1éguas
da vila de Goias, onde foi mandado fazer uma grande roga para os novos habitantes, durante o
governo de José de Almeida e Vansconcelos, futuro bardo de Mossdmedes. Os primeiros grupos
a se aldearem nele foram os Acroa, que se interessaram pelos beneficios que lhe foram
propostos. Em seguida foram levados indios das na¢des Carajé e Javaé.’! Uma das justificativas
apresentadas para que esses ultimos dois grupos aceitassem o aldeamento foi o das hostilidades
que sofriam por parte dos Xavantes e “Cayap0ds”, visto que estariam seguros e protegidos pela

capitania contra os ataques que sofriam.

Por volta do ano de 1780 o entdo governador Luiz da Cunha Menezes manda formar
uma bandeira de Bororos (do aldeamento do Rio das Pedras), Acroas (de Sao José de

Mossamedes) e pedestres, com o objetivo de cercar uma aldeia “Cayapd”,

para lhe poderem fallar (pelas lingoas ou Intérpretes que levou para o mesmo fim, e
da mesma Nagdo, que eu mandei civilizar, e instruir de huns prizioneiros, que vierdo
na ultima bandeira que se lhe tinha mandado a fazer a guerra antecedentemente a
minha chegada a esta Capitania) d’amizade nao lhe fazer mal algum, contra a pratica
até qui estabelecida, conforme lhe determinei na Instruc¢@o, que lhe mandei passar
pelo Secretario d’esta Capitania, cuja copia ponho na prezenca de V. Ex.? com a ideia
de que conservando-os, € 0s que vierem conforme lhe ordenei na mesma instrucgao
juntamente com alguns mais que ca tenho da mesma Nacgao, e as mesmas lingoas na
Aldeia de Sao José para que depois de verem o modo com que os fago tratar, e os mais
que 14 se achdo Aldeados, mandal-os com outro igual prezente a vér se assim se
consegue esta importante empreza”. (R.IHGB, TOMO 84, p. 135-136)>

30 “Correspondéncia do governador Jodo Manoel de Mello ao secretario de Estado Francisco Xavier de
Mendonga Furtado, 1767”.

51 'Na revista do IHGB, tomo 84, da pagina 115 a 125, ha um relato de José Pinto da Fonseca sobre as negocia¢des
com os Carajas para aceitarem ser aldeados em Mossdmedes, evidenciando os agenciamentos tanto dos indios
como dos ndo-indios.

52 “Correspondéncia do governador Luis da Cunha Meneses a Martinho de Mello e Castro, 1780”.
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Sobre os linguas, mencionados nessa passagem, ¢ mais detalhes sobre Sao José de
Mossamedes, sera tratado no quarto capitulo. O intuito foi o de mostrar o inicio das
transformagdes das relagdes entre indios e ndo-indios. A guerra, que durou mais de 30 anos,
parecia agora chegar ao fim, no entanto, temos a impressao que o unico meio para se alcangar
a paz era através das propostas dos ndo-indios, seja o aldeamento, a catequizacdo, a liberagao
das areas que continham ouro etc. Porém esses grupos e, em especial os “Cayapd”, estavam

inseridos nesses jogos de interesses, foram protagonistas no desenrolar desta historia.

Dessa forma, neste capitulo, trouxemos informagdes que contextualizam os confrontos
que ocorreram na regido de estudo. Analisamos a documentagao, apresentamos tal como ela é,
mas exploramos passagens que mostrassem a participacdo indigena nesse periodo historico,
seja através dos mitos, dos interesses ou dos dados empiricos. No entanto, a guerra, que teve
longa duragdo, foi dando suportes para o surgimento de multiplicidades maiores das que até
agora foram apresentadas, pois o “agenciamento ¢ precisamente este crescimento das
dimensdes numa multiplicidade que muda necessariamente de natureza a medida que ela
aumenta suas conexdes” (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 24). E foi justamente este nosso
objetivo, mostrar o aumento das conexdes, a mudanga das naturezas que levaram aos

aldeamentos e as novas relagdes do contato.
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CAPITULO 3: A ALTERIDADE ENCONTRA A PAZ? AGENCIAMENTOS
INDIGENAS NO ALDEAMENTO DE MARIA I

3.1 POLITICAS DE ALDEAMENTO A PARTIR DO DIRETORIO POMBALINO

No capitulo anterior foi descrito parte dos contextos do contato que levaram as politicas
de guerra dos indigenas e contra as populacdes indigenas que habitavam os “sertdes” das minas
de Cuiaba e Goias no século XVIII. Pudemos aferir como, tanto para os indios como para os
ndo-indios, essas politicas de guerra orientavam-se por seus respectivos sistemas praticos e
simbdlicos, simultaneamente mitoldgicos, econdmicos, sociais, politicos entre outros. Desse
modo, do lado ndo indigena o interesse principal em levar a guerra as populacgdes silvicolas,
por parte da Coroa portuguesa, estava associada a questdes politicas, econdmicas, ideologicas,
religiosas, de imagindrio etc. Foi em virtude disso, que a partir do ano de 1723, com o primeiro
contato com os “Cayapd” meridionais, deu-se inicio a um violento combate na regido do norte

de Sao Paulo, Triangulo Mineiro, Goids e leste do Mato Grosso do Sul.

Para compreendermos melhor o surgimento da politica dos aldeamentos, ¢ necessario
entender o que ocasionou a mudanga na forma de tratamento com relacdo aos indigenas, que
antes eram vistos como um empecilho aos interesses coloniais e que agora se tornariam parte

necessaria deste.

Essa busca em modificar as relagdes entre indios e ndo-indios se deu a partir da década
de 1750, quando surge o Diretério pombalino de Sebastido José de Carvalho e Melo, o Marqués
de Pombal, secretario de Estado durante o reinado de D. José I, rei de Portugal. O Diretorio,
criado no ano de 1755 e ja aplicado na regido amazodnica, instaurou um novo modelo para a
politica indigenista colonial e passou a valer em 1758 para todo o Brasil, incluindo Goias, muito
em virtude dos insucessos das investidas de guerra contra essas populacdes durante quase todo
o século XVIII, como mostrado no primeiro capitulo. Os principais pontos estabelecidos pelo
Diretorio eram, de acordo com Anderson Batista de Melo (2008, p. 87) e Marivone Matos
Chaim (1983, p. 135-138), a introducao da lingua portuguesa em detrimento das linguas nativas
e lingua geral; escolha de nomes e sobrenomes lusitanos para os “gentios”; proibi¢ao da puni¢ao

a casamentos mistos; organiza¢io urbana dos aldeamentos semelhantes a0 modelo europeu;>

33 Segundo Luis Augusto Bustamante, “Os aldeamentos indigenas criados pelo Estado colonial ndo se
assemelhavam a nucleos pré-urbanos, mas a aldeias no sentido europeu, ou seja, habitats rurais concentrados. O
termo aldeia era usado em Portugal para designar aglomerados camponeses, equivalente ao villagio italiano ou a
village francesa. No Brasil, os colonizadores passaram a designar de aldeias, indistintamente, tanto as tabas

70



reconhecimento de sudito do rei de Portugal ao “gentio” devidamente cristianizado; incentivo
a lavoura e ao comércio; proibicao de referir-se aos indigenas utilizando a alcunha de “negro”;>*
que postos publicos e honorificos poderiam ser delegados aos indigenas; e persuasao do uso de
vestimentas, determinada através da correspondéncia do governador Jos¢ de Almeida

Vasconcelos de Soveral e Carvalho, em 1774:

Debaixo do numero & margem, dirijo a V. M. outra Portaria para se comprar o pano
de Algodao necessario a cobrir a desnudez dos referidos Indios, para o que mandara
fazer para os homens camizas e Bombachas, e para as mulheres camizas e sayas, para
no dia 20 do corrente (que determino venhdo todas a minha prezenga) aparecerem
com aquella decencia, e honestidade que devemos principiar a inspirar-lhes. (R.IHGB,
TOMO 84, p. 104)

Um de seus principais objetivos era o de povoar o territorio de Goids pelos proprios
indigenas, transformando-os em vassalos e partes de um projeto de ocupagdo através de sua
reducdo “pacifica” propiciada pela construcdo dos aldeamentos. Dessa maneira, o Diretorio
estaria inserido em uma moral econdmica de Portugal, na qual o indigena tornava-se forga de
trabalho dos interesses coloniais, além de garantir, mais efetivamente, a ocupagdo do poder
portugués em terras brasileiras. Segundo Chaim, ‘“Pombal objetivava transforma-los em
cidaddos ativos na tarefa de povoamento, através da sua integracdo na comunidade” (1983, p.

76).

Isso porque, com a queda do niumero das auriferas de ouro e a consequente crise em que
entrava a Capitania de Goias, outros meios de manté-la economicamente ativa tiveram que ser
aplicados, entre eles, a agropecuaria, dai a necessidade de mais mao-de-obra, j4 que se tornava
dificil a importagdo de escravos africanos em virtude desta crise. Segundo Ossami de Moura,
(2006, p. 33) em 1755, a mineracdo em Goids comeca a entrar em fase de decadéncia,
agravando-se a partir de 1780. Em carta datada de 29 de dezembro de 1784, o entdo governador

Tristdo da Cunha Menezes diz:

A abundancia d’ouro que nos principios desta Capitania appareceu pelas partes do
Norte; as esperangas de novos descobertos; a commodidade de poderem os moradores
daquellas partes fundir as suas respectivas parcellas, sem passar pelo incommodo de
o hir fazer quazi cem legoas desta Capitania por caminhos naquelle tempo infestados,
fordo os motivos de se erigir e estabelecer no Arrayal de Sdo Felix huma casa de
Fundigdo: Porem a falta geral que hoje se experimenta dos mesmos descobertos e as
poucas forcas que ha para extrahir das partes ja conhecidas o pouco ouro que ellas
offerecem, tem dalguma forma tornado inutil e effeito desnecessario esta sabia e entdo

indigenas, isto ¢, os aglomerados pré-coloniais, quanto os aldeamentos, nticleos de reclusao indigena compulsorio.
O rétulo de aldeia seria uma forma de caracterizar a inferioridade do aglomerado indigena, associando-o ao rural,
portanto inferior aos arraias e vilas: esses teriam carater urbano, mesmo se tratando de aglomeragdes extremamente
modestas” (2015, p. 33)

54 Sobre 0 uso do termo “negro” para as populagdes indigenas, ver John Monteiro, 1994.
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bem acertada providencia. (R.IHGB, TOMO 84, p. 164)

O naturalista Johann Emanuel Pohl faz um pequeno resumo em sua obra “Viagem no
interior do Brasil” (1951, p. 341), mostrando a decadéncia das lavras de ouro e o declinio da
extracdo na capitania de Goids dos anos 1788 até 1819, evidenciando a crise que Goias estava
enfrentando. Assim sendo, os “povos indigenas ndo eram, para esse novo espirito, um entrevero
que deveria ser eliminado ou expulso das areas de interesse econOmico e territorial, da
metropole. Os indios eram agora parte imprescindivel das necessidades do engenho

colonizador” (BATISTA DE MELO, 2008, p. 96).

E nesse contexto que, a partir de 1750, os reformadores pombalinos comegam a enviar
diretores para as aldeias a fim de incentivar os indigenas a praticar a agricultura, a coleta de
frutos ¢ o comércio nas cidades. Entretanto, em virtude da resisténcia ao trabalho forcado, as
continuas fugas e ataques aos colonos, o Diretorio ndo obteve sucesso em Goias até a década
de 1770 durante o governo de José de Vasconcelos Soveral Carvalho, o futuro bardo de
Mossamedes, e os governadores, nesse periodo (1758-1770), continuaram autorizando a
organizac¢do de expedicdes para se fazer guerra aos “gentios que infestavam a capitania”, como
foi mostrado no final do primeiro capitulo sobre as cartas e oficios que pediam que se
promovessem guerra ofensiva, mesmo sendo proibida. “Mas a guerra nao resolvia um dos
principais objetivos do Diretorio, que era transformar os indios em agricultores sedentarios”

(KARASCH, 1992, p. 398).

Essa nova politica, que entraria em vigor no Brasil e mais especificadamente na
capitania de Goids, era contraria ao trabalho realizado pelos Jesuitas, por considerar que a
Companhia de Jesus ndo tinha como interesse a integragdo da populagdo indigena no processo
de colonizagao e, sim, “a propagacdo da fé e defesa dos interesses da Igreja ou das respectivas
ordens religiosas” (CHAIM, 1983, p. 67), frustrando os interesses da Coroa, que pretendia
utilizar as populagdes indigenas como povoadoras para fins econdmicos e nao religiosos. Dessa
forma, de acordo com Chaim (1983), Pombal, contrario aos jesuitas, que defendiam o indio
como segregado, objetivava integra-los na comunidade, transformando-os em sujeitos ativos na
tarefa de povoamento, como queria a Metropole, ocasionando uma mudanga na politica
indigenista durante o reinado de Dom José I, tornando os indigenas mao-de-obra agricola. Mas
para alcangar tais objetivos, deveria haver um convivio pacifico com os colonizadores, dado
através da catequese e dos aldeamentos visto que, de acordo com Chaim, “até o inicio da politica

pombalina para o Brasil (1750), em Goias como no restante do pais, o relacionamento entre o
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colonizador e o indio pautou-se pelas hostilidades mutuas, face as quais as leis tornavam-se

sem efeito” (1983, p. 75).

Assim sendo, a responsabilidade administrativa dos aldeados, que antes pertencia aos

jesuitas, passa para as maos dos diretores e estes seriam escolhidos pelo capitdo-geral da

capitania.

O aporte legal pombalino proibiu o trabalho compulsério indigena e retirava da
Companhia de Jesus o controle dos aldeamentos, passando-o aos diretores
funcionarios do Estado. Os aldeamentos eram povoagdes que, desde o século XVI
eram formados para concentrar, por motivos variados, as populagdes indigenas.
Agora, seriam utilizados como instrumentos governativos. (BATISTA DE MELO,

2008, p. 86)

Chaim (1983, p. 130-131) construiu um organograma sobre a administracdo dos

aldeamentos da Capitania de Goias no século XVIII e que reproduzimos abaixo como forma de

deixar mais clara as mudangas ocorridas a respeito da administragao antes e depois do Diretorio.

1. Administracao dos aldeamentos anterior ao Diretorio

Jesuitas
Administrador Guarda de Governador
Pedestres Geral dos Indios
Indios
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2. Administracao dos aldeamentos regulado pelo Diretorio

Diretor

Guarda de o Fiscal da Fiscal dos
Pedestres Principal Fazenda Real Lavradores

Indios

A essas mudancas na organizacdo dos aldeamentos correspondiam igualmente
mudangas nas relacdes com os povos indigenas, pois se antes do Diretdrio o objetivo principal
era concentrar diferentes grupos indigenas em um mesmo local para a realizacdo da
cristianizacdo e “civilizacdo” dos mesmos pelos jesuitas, responsaveis pela constru¢do dos

primeiros aldeamentos; apds o Diretodrio, e particularmente em Goias, sua finalidade foi a de

desocupar as terras indigenas para a expansdo mineral e das atividades agropastoris;
a sedentarizagdo, cristianizacdo e civilizagdo dos indigenas para uma melhor
integragdo a sociedade colonial; e a implantagdo de ntcleos populacionais, visando a
sua transformagdo em centros urbanos. (OSSAMI DE MOURA, 2006, p. 32)

Segundo Ossami de Moura (2006), a construcao dos aldeamentos na regiao de Goias se
dividiu em dois periodos.’> Mas, como aqui o foco sdo os aldeamentos do Diretério porque foi
neles que grupos “Cayapd” negociaram sua “pacifica¢do”, o recorte temporal € a partir de 1755,
quando a mineragdo comega a entrar em fase de decadéncia, agravando-se a partir de 1780,
dando inicio a consolidacdo de um novo ciclo econdomico da capitania: a agropecuaria. Nessa
segunda fase foram construidos em Goias os dois aldeamentos focos dessa pesquisa, Sao José
de Mossamedes (1775), localizado a 5 léguas de Vila Boa para os Akroa e posteriormente
recebendo os Xavante, Kraja, Javaé, “Cayap6”, Carijo, Naudoz e Xacriab4; e Maria I (1781),

construido a 13 1éguas a sudoeste de Vila Boa, as margens do rio Fartura, para os “Cayapo”.

35 “Q primeiro deles deu-se a partir de 1741, em plena vigéncia da sacra auri fames e com o florescimento febril
dos povoados. Nesse periodo, a preocupagdo da populagdo regional e da Coroa estava centrada na extracdo do
ouro. Ja o segundo periodo teve inicio em 1755 [...]” (OSSAMI DE MOURA, 2006, p. 33).
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Nessa segunda fase, de acordo com Karasch (1992), a politica indigenista em Goids
tinha a pretensdo de livrar a capitania dos indios ndo assimilados e concomitantemente trazé-
los para debaixo da autoridade da Igreja e do Estado como leais vassalos da monarquia
portuguesa. Mas enquanto as autoridades lusitanas buscavam a cristianizacao e a civilizagao
indigena para convencé-los a aceitar o aldeamento, as milicias, as bandeiras e os colonos
armados procuravam “desinfestar” a capitania, escravizando as mulheres e os filhos.*® Dessa
forma, como aponta a autora, quaisquer que fossem as diretrizes de Lisboa, a busca de riquezas
minerais, fazendas e escravos indigenas, orientava a politica indigenista, causando uma violenta

resisténcia ou fuga®’ dos atacados e escravizados.

Isso mostra que este meio de “pacificagdo” ndo promoveu, como aponta Batista de

Melo, “uma normalidade e tranquilidade antes inexistentes” (2008, p. 97), segundo Lourenco,

a aplicagdo das medidas do Direforio ndo fez amenizar, mas sim piorar a situacdo dos
indios dos aldeamentos. Os homens nomeados como diretores estavam, em sua
maioria, ligados aos interesses dos fazendeiros locais e ndo as intengdes da Coroa.
Sem o controle e a agdo moderadora dos jesuitas, viam-se desimpedidos para a pratica
sistematica da escraviddo indigena. A permissdo de que brancos se estabelecessem
em terras indigenas incentivou a violéncia e a expulsdo de indios em areas sob
jurisdig¢do dos aldeamentos. As rebelides indigenas ocorridas no periodo da vigéncia
do Diretorio atestam o nivel de maus-tratos a que as populacdes estavam sendo
submetidas. Por exemplo, em 1755, ocorreu uma rebelido acroa-xacriaba nos
aldeamentos do Duro ¢ Formiga. Apesar de o governador de Goias José de Almeida
Vasconcelos, Barao de Mossamedes, ter tentado estabelecer as diretrizes pombalinas
para os aldeamentos em 1771, teve de ceder as pressoes dos fazendeiros que queriam
manter a escraviddo indigena, pois a decadéncia do ouro empobrecia a capitania e
tornava dificil a importagao de escravos africanos. (2015, p. 32)

Os proprios grupos indigenas assimilados do norte da capitania (possivelmente
Xavantes e Acrods) estavam requerendo missionarios para os servigos religiosos em suas
comunidades, além de protecdo contra a escraviddo que sofriam por parte dos colonos e
fazendeiros da regido (KARASCH, 1992, p. 398). Isso nos mostra a dupla face da politica
indigenista em Goids (a da legislagdo pombalina e a dos poderes locais), tanto quanto a politica

(dos) indigena(s) em face da politica indigenista, que aprofundaremos no decorrer da pesquisa.

Foi no governo do Bardo de Mossamedes® (1772-1778) que teve inicio em Goids o

56 Claramente o choque entre estruturas da pratica e praticas das estruturas.

57 Ossami de Moura (2006) também aponta que as fugas estariam relacionadas aos termos da dizimagdo e dos
maus-tratos que os indigenas recebiam, porém, essa visdo desconsidera os agenciamentos por parte dos proprios
indigenas, que como veremos, fugiam nao somente pelas agoes dos ndo-indios, mas também por seus proprios
interesses.

8 Segundo Cancelier Dias (2017, p. 40), quando o governo de José de Vasconcelos chegou ao fim em 1778, este
entrou com um pedido para receber o privilégio de mercés e o titulo de Bardo de Mossdmedes, recebendo-os em
Carta Régia assinada pelo Visconde de Villa Nova da Cerveira em 31 de julho de 1779. “Os argumentos
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processo de integrar os indios ao sistema pombalino. Ele foi o responséavel por colocar o
Diretoério em pratica ao criar o aldeamento de Nova Beira (1775), no norte da capitania, para
abrigar os Karaja e Javaé¢ e o aldeamento de Sao José¢ de Mossamedes (1775) com o objetivo
de servir de modelo aos demais, e que abrigou os Acroa, Xavantes, Kraja, Java¢, “Cayapo”,

Carijo, Naudez e Xacriaba.

Com os continuos ataques principalmente dos “Cayapd” e Xavantes, como mostrado no
capitulo anterior, e a situagdo nao resolvida nas fronteiras goianas, no dia primeiro de outubro
de 1771, Martinho de Mello e Castro, diplomata e politico portugués responsavel por reformar
o sistema colonial de Portugal, enviou uma carta para o entdo governador de Goias, José de
Almeida Vasconcelos (Bardo de Mossamedes), dizendo que os territérios “vazios™® da
capitania deveriam ser ocupados pelos proprios “nacionais”, ou seja, pelos indigenas,®
insistindo que sua civilizagdo era o objetivo mais importante a se fazer naquele momento,
aconselhando as autoridades a ganhar a confianca dos indios por meios de suavidade e brandura,
“fazendo-lhes presentes para os atrair, dando-lhes os géneros que mais os agradavam em troca

dos que traziam do sertdo e deixando-os voltar para as suas habitacdes sossegados, seguros e

contentes, até virem por suas livres vontades” (CHAIM, 1983, p. 399).

Em virtude das Instrucdes recebidas para agir com suavidade e brandura, pode-se
imaginar que o bardo de Mossdmedes foi o administrador que melhor geriu o sistema de
aldeamentos de acordo com o Diretorio Pombalino, tendo como meta a pacificacdo dos
indigenas através da persuasdo. Entretanto, como aponta Cancelier Dias (2017, p. 42), durante
seu governo houve a destrui¢do de uma aldeia “Cayapd” e uma Xacriaba, ocasionando centenas
de mortos e prisioneiros. Seu mais importante projeto, o aldeamento de Sdo Jos¢ de
Mossamedes, chegou a abrigar mais de 8000 habitantes, dando inicio a época dos aldeamentos
em Goias a partir dos principios estabelecidos pelo Marqués de Pombal. E a partir desse
momento, no final do século XVIII, as mudancas na politica indigenista em Goias parecem
coincidir com mudangas na politica dos indigenas. Se antes suas estratégias de contatos eram
quase que invariavelmente guerreiras, essa pratica da estrutura, como apresentado no capitulo
2, coloca-se em relagdo a uma estrutura da pratica na qual passaram a coexistir diferentes

estratégias. Nao s6 uma clara redefini¢do da guerra, como alternativas de negociacdo de

apresentados pelo Visconde em prol do pedido de Mossamedes eram embasados na sua trajetoria militar, politica
e administrativa, como governador da capitania de Goiés”.

59 Entendido como ausente da presencga portuguesa.

0 Esses espacos ja eram ocupados pelos indios, porém, eram aqueles considerados béarbaros e selvagens. A
ocupagdo deveria ser realizada por aqueles que ja estivessem sido cristianizados e “civilizados”.
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aldeamento, fugas, burlas e continuidades dos ataques podem mostrar, na histdria dos contatos,

como um rizoma vai tomando forma.

Porém, o entendimento da politica dos indigenas deve passar pela politica indigenista
de aldeamentos, e para isso, passamos a uma analise histérica dos dois aldeamentos foco dessa
pesquisa. O primeiro ¢ Maria I, aldeamento construido exclusivamente para os “Cayapd”; € o
segundo ¢ Sao Jos¢ de Mossamedes que, com o fim de Maria I, recebeu alguns desses indios.
Em ambos os casos, além do historico dos aldeamentos tentar-se-a buscar, nos residuos da
documentacao historica, dados que permitam uma interpretagdo antropolédgica da visdo e do
protagonismo indigena nos aldeamentos com o objetivo de expor as multiplas redes de relagoes,

destinos, negociagdes etc. que moveram as suas politicas de contato.

3.2 0 ALDEAMENTO DE MARIA I

No final do capitulo anterior foi mencionada a bandeira formada em 1780 por 26 indios
Bororo, 12 soldados Pedestres®!, 12 indios Acro4 e provavelmente 3 intérpretes ou linguas da
propria nacdo “Cayap6” — a mando do entdo governador Luis da Cunha Menezes e comandada
por um soldado Pedestre da Capitania, de nome José Luis Pereira (CHAIM, 1983, p. 124;
SAINT-HILAIRE, 1975, p. 63; R.IHGB, TOMO 84, p. 135), o qual ja havia tomado parte em
varias expedic¢des contra os indios e agora se encarregava de subjugar os “Cayap0d” (tidos até
entdo como “indomaveis”), sob a protecdo do Capitdo-geral — com o intuito de cercar uma
aldeia “Cayap6” e persuadi-los a aceitar o aldeamento. “Essa tentativa de atrair os Kayapod do
sul para um aldeamento era visto pelo governador de Goids, como uma maneira eficiente de
cessar as hostilidades entre indios e ndo-indios e expandir o controle da capitania” (MORI,

2015, p. 123).

Partiram no dia 15 de margo de 1780 (R.IHGB, TOMO 84, p. 139),52 embrenhando-se
em territorio indigena. Apds varios meses percorrendo os “sertdes’” da capitania e aproximando-
se com sinais de amizade com todos os “Cayapd” que encontravam, gracas a ajuda dos trés
linguas foi se estabelecendo um contato entre os sertanistas e os indigenas, sendo estes, tratados

com bondade e presenteados a fim de convencé-los a acompanhar a bandeira até Vila Boa para

61 “Nos principios da Capitania as necessidades d’ella obrigardo os Governadores a levantar quarenta mesticos
comandados por dois Alferes a cujo corpo denominardo pela sua institui¢do tropa de Pedestres; variavao-se as
obrigagdes e exercicio destes soldados em dezenfestar os caminhos e guardar as vezinhangas da Villa e Arrayaes
dos frequentes insultos do Gentio, [...]” (R.IHGB, TOMO 84, p. 161-162). Correspondéncia de Tristdo da Cunha
Meneses, 1784.

62 Correspondéncia do governador Luis da Cunha Meneses ao Sr. Martinho de Melo e Castro, 1781.
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conhecer o governador Luis da Cunha Menezes. Persuadidos, no dia 21 de setembro do mesmo
ano, tendo-se passado 6 meses e 6 dias desde que a expedig¢do saiu, um grupo de cerca de
quarenta pessoas, composto por um velho de nome Romexi, seis guerreiros, mulheres e
criangas, adentraram, junto ao soldado Luis e toda sua tropa, na capital da capitania de Goiés.
A recepcdo foi calorosa e realizada na casa do governador com a maior pompa possivel de
acordo com o proprio Luis da Cunha Menezes (R.IHGB, TOMO 84, p. 139).°> Uma grande
festa foi organizada; tiros de canhdo foram disparados; a artilharia e mosquetaria se
apresentaram; ¢ na Igreja Matriz foi realizada uma missa na qual foi cantada Te Deum. Além
disso, de acordo com a documentacdo, uma senhora “Cayap6” que havia saido doente da sua

aldeia e estava prestes a morrer® foi batizada e sepultada na Igreja Matriz.®

Ap6s a grande recepgdo, os “Cayapd” permaneceram na capital e no aldeamento de Sao
José de Mossamedes por aproximadamente 25 dias. Depois foram mandados de volta para suas
aldeias carregando presentes a fim de atrair suas nagdes, demonstrando o sucesso que a amizade
com Sua Majestade poderia proporcionar. Foi entdo que no dia 16 de outubro de 1780 sairam
da capital todos os “Cayapd”. Alguns dias depois chegou a noticia de que o velho Romexi
teimara em ndo querer continuar a viagem, mandando 6 guerreiros de volta para as aldeias,
recomendando que retornassem a cidade em 8 luas, que de acordo com Machado de Oliveira
(1973), corresponderia a 8§ meses. Segundo Chaim (1983) e Saint-Hilaire (1975) o velho
“Cayap0” nao teria voltado para sua aldeia pelo motivo de ter ficado impressionado com a
recepcao, declarando que ndo mais voltaria para as matas. “Logo que tive esta noticia fui
obrigado a mandar-lhe soccorro de subsistencias e maiores forcas apezar de ter sido na distancia
de 21 legoas fora do povoado” (R.IHGB, TOMO 84, p. 141).5¢ Entretanto, esta parece ser uma
afirmacdo demasiada colonialista, deixando evidente que o lado do colonizador era mais
atraente e “desenvolvido” do que o mundo indigena. Talvez, o real motivo da permanéncia do

velho fosse a alta idade e o cansaco, como aponta a documentacao: “o dito velho venerando

63 Idem.

64 Segundo Giraldin (1997), havia uma epidemia entre os indigenas, o que justificaria a aceitagdo ao aldeamento,
porém, como veremos, este seria apenas um dos motivos e ndo o principal, pois visto desta forma, acaba
desconsiderando-se a agdo e o agenciamento dos proprios indios.

65 A pergunta que nos fica ¢ a de qual teria sido o motivo para uma senhora “Cayap0”, prestes a morrer, aceitar o
batismo? O real motivo nunca saberemos, mas, através de uma passagem sobre as técnicas que os missionarios
utilizavam para a catequizag¢ao dos Tupinambas, Eduardo Viveiros de Castro diz que, “aos pedidos de cura e longa
vida, respondiam com o batismo e a pregagdo da vida eterna” (1992, p. 34), ou seja, trazendo para a Otica deste
trabalho, talvez tenha acontecido que, diante da morte, a doente “Cayapd” tenha pedido pela cura e, em um
movimento de interesses, em vez de ser tratada com medicamentos, foi-lhe oferecido o batismo, com a promessa
da vida eterna.

6 Correspondéncia do governador Luis da Cunha Meneses ao Sr. Martinho de Melo e Castro, 1781.
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pela grande idade que reprezentava” (R.IHGB, TOMO 84, p. 141),%” ou até mesmo como forma
estratégica, permanecendo com as mulheres e criangas para evitar mortes durante o caminho
pelas maos das milicias e colonos armados, além de garantir as promessas do governador ¢ a

protecdo do seu povo.

No dia 10 de maio de 1781, 237 indios “Cayapd” de ambos os sexos ¢ diferentes idades
entram em Vila Boa liderados pelo maioral Angrahyochd e o cacique Xaquenonau
(ALENCASTRE, 1864, p. 315), recebendo uma recepgao semelhante a dos primeiros. Em
junho do mesmo ano, 113 criangas foram batizadas por meio da graca do Reverendo Parocho
da Igreja Matriz e mais 6 que haviam nascido na capital. Com este contingente de grupos
pertencentes aos Jé meridionais adentrando a capitania, o governador mandou construir para
todos eles, a 11° léguas de Vila Boa (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 63), um aldeamento que

recebeu 0 nome de Maria I, em homenagem a rainha de Portugal D. Maria 1.%

Logo em seguida
de sua construgao, “cerca de 600 indios Kayap6 foram abrigados na aldeia Maria I, deixando
de constituir perigo as caravanas que transitavam pela estrada de Sdo Paulo” (CHAIM, 1983,
p. 124). Tal informagdo nao condiz com a documentacao historica pois, como veremos, 0s
ataques continuaram pelos proprios indios aldeados em Maria I. Chaim, ao mencionar que os
“Cayap0” deixaram de constituir perigo as caravanas a partir do momento em que foram
aldeados, acaba interpretando a historia desses grupos como linha reta: da guerra a paz. Mas,
efetivamente ndo € isso que aconteceu, e assim como mostra a documenta¢do historica, o

objetivo principal desta pesquisa ¢ propor uma historia descentrada, de caminhos multiplos e

diversas possibilidades ndo excludentes.

O ponto mais importante sobre a construgdo deste aldeamento estd na passagem descrita

por Luis da Cunha Menezes no que se refere a escolha do local:

os mandei aldear no sitio que elles mesmos escolherdo distante desta Capital para a
parte do Sul 11 legoas, na margem do rio chamado dos Indios abundantissimo de
peixe, que ¢ huma das adigdes ndo pequena para ajuda da subsisténcia, de
estabelecimentos semelhantes. (R.IHGB, TOMO 84, p. 141)7

67 Idem.

% Raymundo José da Cunha Mattos diz que Maria I se encontrava a 13 léguas a sudoeste de Vila Boa, na margem
esquerda do ribeirdo da Fartura, pouco distante da serra Dourada (1979, p. 42).

69 “Aldeia Maria a Primeira, por ser a primeira que se conseguio estabelecer-se da referida Na¢do Cayap6 como a
V. Ex.? ja communiquei em carta de 20 de Julho deste prezente anno” (R.IHGB, TOMO 84, p. 145).

7 Correspondéncia do governador Luis da Cunha Meneses ao Sr. Martinho de Melo e Castro, 178]1.
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Esta decisdo tomada pelos préoprios indigenas mostra que, mesmo concordando em
serem aldeados e assentindo em viver sob certas condi¢des impostas pelos ndo-indios, os
“Cayap6” criaram mecanismos que permitiram a eles expressar seus anseios (MORI, 2015, p.
125), colocando-os no patamar de protagonistas historicos, afinal, negociavam, de alguma
maneira, sua participacao no projeto dos aldeamentos, possibilitando a permanéncia de algumas

formas ou tragos culturais indigenas. Segundo Giraldin,

deve ter havido algum tipo de negociagdo entre o governador ¢ as liderancas Cayapo,
pois foram eles que escolheram o local para o novo aldeamento: ficava nas margens
do riacho chamado Fartura, proximo dos rios Claro e Pildes. Com isso, poderiam
permanecer em uma regido com as mesmas caracteristicas ambientais das areas de
suas aldeias. (1994, p. 99)

De acordo com Luis da Cunha Menezes, o local escolhido atendia aos interesses da
capitania, pois estaria proxima da fazenda de gado estabelecida para o aldeamento de Sao José
de Mossamedes, distante 8 1éguas, além de ficar a uma distancia que viabilizaria, com bastante
facilidade, a ida do governador para cuidar de seu adiantamento, o que seria dificultado caso

fosse mais longe.

Tal agenciamento indigena mostra que esses grupos estavam inseridos nos jogos de
interesses, pois desde o inicio souberam negociar e, por isso, ndo foram apenas obrigados a
aceitar o que vinha de fora. Para Bhabha: “E na emergéncia dos intersticios — a sobreposi¢io e
o deslocamento de dominios da diferenga — que as experiéncias intersubjetivas e coletivas de
nacdo [nationes], o interesse comunitdrio ou o valor cultural sdo negociados™ (1998, p. 20).
Passados meio século desde os primeiros contatos, as experiéncias de seus agenciamentos, de
seus sucessos e fracassos ilustravam, a exemplo do que consideram Deleuze & Guatarri, que o
agenciamento desses grupos foi “precisamente este crescimento das dimensdes numa
multiplicidade que muda necessariamente de natureza a medida que ela aumenta suas
conexdes” (2011, p. 24). Ao colocarem-se em face a diferentes alteridades e terem
experimentado diferentes estratégias de contato, as dimensdes dos seus agenciamentos
aumentaram, as diferencas culturais em didlogo e a natureza dos processos historicos
modificaram a medida do aumento de suas conexoes, interacoes e intersec¢oes com diferentes
outros. Nesse jogo, sistemas praticos e simbolicos foram ressignificados, a pratica da estrutura
se modificou no choque com a estrutura da pratica, mas, em um caso como noutro, os indigenas
permaneceram protagonistas, colocaram em agao suas vontades, seus desejos e seus interesses;
tanto o € que o regimento interno do aldeamento permaneceu sendo feito pelos caciques

(OLIVEIRA, 1973, p. 514). A historia aqui ndo parece ter sido construida em uma via de mao
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unica, mas em uma rede de possibilidades e agenciamentos historicos que retomaremos mais

adiante.

Interpreta-se assim, que os motivos que levaram os “Cayap06” a escolherem este local
para a construcao do aldeamento de Maria I estariam relacionados, também, como nos mostram
os documentos, com a abundancia de peixes nos rios proximos, bastante caga, regido fértil,
caracteristicas naturais parecidas com a dos locais de suas aldeias de origem, proximidade com
o aldeamento de Sao José de Mossamedes e consequentemente da fazenda de gado que seria de
grande importancia para a subsisténcia no aldeamento, proximidade com a serra Dourada
(regido que historicamente foi dominada pelos grupos Jé Meridionais), e proximidade com Vila
Boa, permitindo que, caso as coisas saissem do controle, eles estivessem proximos da sede
administrativa da capitania para negociarem pessoalmente sua estadia e/ou para realizar um

possivel ataque se necessario.

De acordo com esses dados a guerra se tornou insustentavel para os grupos “Cayap6”,
levando-os a negociar o aldeamento. Ainda que eles obviamente tenham participado ativamente
desse processo, o que espanta nos documentos ¢ a dimensdo da transferéncia para os
aldeamentos. A julgar pelo nimero de pessoas de diferentes idades, entre homens, mulheres
jovens, velhos, criangas e recém-nascidos que vieram inicialmente se aldear em Maria I — tal
como acima mencionado —, é certo que estava havendo um deslocamento de aldeias inteiras.
Na tentativa de entender quais os motivos do aldeamento em massa, Giraldin (1994) aponta
uma epidemia de variola, que seria uma das maiores responsaveis pela quase extincao de
diversos grupos indigenas: “Os portugueses transmitiram doengas venéreas aos Coiap6s. Como
estes ndo tém meios de se tratar, tudo indica que essas doencas irdo contribuir para o seu
exterminio” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 69); e pelas consequéncias de uma grande estiagem.
Ja Karasch (2017, p. 29), ao fazer um levantamento do nimero de individuos que habitavam
Maria I apontou que, dos 518 individuos enumerados por José Luis Pereira, apenas 112 eram
homens adultos em oposi¢ao a 151 mulheres adultas e quase a metade restante foi identificada
como estando abaixo dos 10 anos. Em virtude destes dados, a autora se questiona sobre os
motivos de haver tantas criangas convivendo com os inimigos tradicionais dos “Cayapd”,
aludindo que a justificativa estaria na promessa de presentes e comida feitas por José Luis
Pereira; na protecdo do governador de Goias “para salvar as mulheres e criangas do
aprisionamento pelas bandeiras que perpetravam incursdes escravagistas a partir de Sao Paulo
e Mato Grosso” (KARASCH, 2017, p. 29); e na falta de chuva na regido entre 1778-1780; sendo

essas duas ultimas hipdteses defendidas também por Giraldin (1997, p. 94).
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Obviamente que estas suposi¢des fazem sentido e podem ter sido fatores determinantes
para a aceitacdo, por parte dos indios, do aldeamento. Entretanto, apesar de imponderavesis,
porque capazes em si de fazer com que aldeias inteiras pudessem se deslocar, seca, variola,
escravizagao, presentes e protecao sao de origem externa; nao permitem captar quais signos e
interesses internos motivaram os indigenas na negociacao do aldeamento e, trazendo para esta
outra historia que estamos buscando construir, percebe-se a necessidade de demonstrar que
esses grupos indigenas tinham autoridade politica e social dentro da ordem de mundo em que
viviam. A politica indigenista ndo predominou e nem foi a unica no processo de transformagao
dos universos praticos e simbolicos, ela estava em didlogo com a politica indigena, que como
vimos, possuia suas proprias instancias. Neste caso, uma possivel teoria da histéria na
Antropologia deve se iniciar com o pressuposto de que a transformacdo da cultura também ¢
um modo de reproducao (SAHLINS, 1990). Interpreta-se assim, que ao aceitar os aldeamentos,
os “Cayap6” ndo estavam somente fugindo daquilo que vinha de fora, mas sim ressignificando
o que vinha de dentro. Nao eram somente as doengas ¢ a fome, mas também as estratégias do
contato. Durante toda a documentacdo historica observamos que os aldeamentos foram
construidos como forma de apaziguar as populagdes indigenas, mas e se, ao contrario, a
aceitacdo dos indios em serem aldeados ndo estaria diretamente relacionada com a pacificagao
dos ndo-indios? E se essas populacdes ndo estavam agenciando os colonizadores para que
interrompessem as matangas que vinham causando? E se os “Cayap06” levaram varias mulheres
e criangas como forma de recomecarem suas vidas em um ambiente praticamente igual ao de
suas aldeias de origem que tantos ataques sofriam? E fato dizer que o “e se” ¢ inexistente na
historia, mas serve aqui como forma de trazer novos questionamentos com vista a novas

respostas para os discursos das “minorias”.

Segundo Marcel Mano (2011), as relagdes com o mundo exterior “Cayapd”, como
discutimos no capitulo anterior, se mantiveram, em certo aspecto. Embora mudassem ou
transformassem as modalidades de contato, guerra e paz em si ndo importavam, sendo como
meios pelos quais as relagdes fins estariam presentes na aquisi¢do da cultura material do nado-
indio. O que acontece € que se antes tais aquisicoes se davam através de conflitos, logo, da
guerra, “agora eles tratavam de consegui-lo por meio de trocas comerciais, embora as vezes
bastante desvantajosas” (MANO, 2011, p. 205). De guerreiros a comerciantes (pois negociavam
suas formas de insercdo nos aldeamentos), a “transformacao cultural — migracdo, didspora,
deslocamento, relocagdo — torna o processo de tradugdo cultural uma forma complexa de

significacdo” (BHABHA, 1998, p. 241).
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Assim sendo, embora extremamente desvantajosas e arriscadas, as trocas comerciais
possibilitavam aos Kayap6 o afluxo de bens que antes eles s6 conseguiam mediante o
roubo. Pedir coisas e dar outras, exigir mercadorias para apaziguar os animos, tratar
relagdes ¢ vender outros indios por objetos cujo processo de producdo os mesmos
desconheciam, fez da paz ndo uma ruptura, mas um prolongamento da guerra. Ou em
outros termos, estabelecer a paz foi estratégia de continuar a guerra por outros meios
(MANO, 2011, p. 206)"!

Um exemplo da negociagdo como forma de aquisi¢do da cultura material do nao-indio
pode ser dado com um fato ocorrido em 27 de junho de 1783. Devido aos sucessivos ataques
que a populagdo do norte da capitania de Goids vinha sofrendo por parte dos Xavantes, foi
organizada uma bandeira composta por 40 soldados da companhia de Pedestres armados e
munidos e mais 40 indios da nac¢do “Cayapd” provenientes de Maria I, também armados com
seus arcos e flechas. Em troca de se aliarem na luta contra os Xavantes, os “Cayap6” receberam
presentes, como polvora e chumbo, 40 camisas e 40 ceroulas de pano de algodao fabricadas no
aldeamento de Sdo José de Mossdmedes pelos indios Caraja e Javaé, com a justificativa de que
j4 ndo queriam mais andar nus. Para além das possiveis mudangas no imaginario percebe-se a
criacdo de uma rede de relacdes de prestagdes de servigo e redes de contatos entre diferentes
sujeitos. Os “Cayap06” aldeados, por meio de trocas comerciais, prestavam servigos para os
interesses coloniais, aliando-se aos ndo-indios na luta contra outros indios, em troca de produtos
que estavam sendo produzidos por indios aldeados em Sao José de Mossamedes. Nao-indios,
indios hostis, outros indios aldeados, ora eram inimigos e ora aliados aos interesses que moviam
parte da comunidade “Cayap6” de Maria I. Por meio desse agenciamento circulavam elementos
materiais e simbolicos, interesses pragmaticos e signos culturais em rede na qual ha sempre a

necessidade do outro, do que produz, do que utiliza, do que comercializa etc.

O que podemos observar nestas descricdes sdo passagens que ilustram as
transformagdes dos eventos histéricos. De inimigos a aliados, de guerreiros a comerciantes.
Como mencionado acima, essa problematica pode ser interpretada como linha de causalidade
que leva de uma a outra. No entanto, pensar assim nos arrasta para dualismos opostos,
incompativel com o modelo em rede. Afinal, uns e outros (ndo-indios, indios aldeados, indios
silvicolas) ndo deixaram de ser totalmente inimigos e ndo se tornaram totalmente aliados, € o
mesmo vale para uma possivel imagem de si que passa de guerreiros a comerciantes. E preciso
lembrar que entre extremidades ha sempre uma multiplicidade de possibilidades. Afinal,

comerciavam com os nao-indios, mas guerrearam com os Xavantes; se aliaram e aceitaram o

"I'No decorrer do texto serd mostrada as trocas que os “Cayapd” faziam com os nio-indios, vendendo, inclusive,
seus proprios filhos.
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aldeamento, mas quando suas exigéncias ndo eram atendidas voltavam a atacar nos matos,
como sera mostrado adiante. Isso significa que no momento em que temos dois polos distintos,
suas naturezas vao se modificando a partir das combinagdes (aliangas, interesses, contatos, entre
outros), uma abundancia de caminhos vdo sendo construidos e diferentes “ervas daninhas” ’
historicas se formam. “Uma multiplicidade ndo tem nem sujeito nem objeto, mas somente
determinagdes, grandezas, dimensdes que ndo podem crescer sem que mude de natureza (as leis

de combinagao crescem entdo com a multiplicidade)” (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p.
23).

Sobre as caracteristicas de Maria I (ver imagem 7 e 8), Pohl as descreve tendo custado
cerca de 34.210 fl. C.M. (1951, p. 367) ou 13.684.744 réis,”* consistindo de duas casas térreas
de 43 passos de comprimento e 16 de largura, construidas de madeira e barro e cobertas por
telhas. Uma das casas era exclusiva para a moradia do governador e a outra para o administrador
e soldados. Em frente a residéncia do governador havia um saldo de danga para os indios. Cem
passos ao sul dessas casas, estava localizado o paiol para a guarda das colheitas. Havia ainda
um engenho de actcar, uma maquina de pilar milho e uma fabrica de aguardente. As cabanas
dos indios foram construidas de madeira e fibras de palmeira, formando um circulo’* em torno

do paiol, enfileiradas uma ao lado da outra.

2 Os autores Deleuze & Guatarri (2011) exemplificam o rizoma como sendo, também, uma erva-daninha, que
nasce espontaneamente, cresce rapido, ndo possui raiz, logo, ndo se prende a estruturas, se espalha como uma teia
em diferentes sentidos, nao possui comeco nem fim, ¢ multipla e variada, assim como deve ser o rizoma.

3 Aproximadamente, nos dias de hoje, R$ 1.683.223,51.

4 O formato dessas moradias estd associado ao das aldeias dos J&é Meridionais, ou seja, permaneceram com suas
caracteristicas de constru¢do mesmo estando aldeados.
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Imagem 7. Planta do projeto de Maria I (CANCELIER DIAS, 2017, p. 236).

No mapa aparece a cor vermelha destacando algumas construgdes que deveriam ser
feitas em um primeiro momento. Dentre essas, destaca-se a casa do regente da aldeia,
o paiol de alimentos, um paiol para o sal, dois “costados que guarnecem a sua Praga
principal”, “seis quartéis” que quando acabados deveriam ser o bastante para
quatrocentos e vinte Kayapo. Além dessas construgdes iniciais, deveria haver junto a
casa do regente, construgdes destinadas a serem fabricas de sal (para uso humano e na
alimentac@o de ruminantes), quartéis para as tropas, um paiol para o ferreiro, Igreja
de Nossa Senhora da Gloria com uma sacristia, cemitério e casa do vigario. Nao ha
referéncias a casa do carpinteiro, ou da produgdo de tabuas; provavelmente esses
oficios foram trazidos do aldeamento de Sdo Jos¢ de Mossamedes. (CANCELIER
DIAS, 2017, p. 236)
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Imagem 8. Plano que se acha construido da Aldeia Maria [...]. (CHAIM, 1983, p. 228). Legenda da
imagem: 1 — Caza do Regente; 2 — Caza do Vigario; 3 — Paiol de Mantimentos; 4 — Caza da Roda e
Prenca de Farinha de Mandioca; 5 — Telheiro ou Caza dos Carros; 6 — Quarteis para Indios que
prezentemente se estdo acabando; 7 — Rio Fartura em distancia da Aldeia 8.8 bragas.

Segundo Cancelier Dias (2017), um indicativo da presenga do paiol de sal no
aldeamento seria o das intengdes do governador em transformar Maria I em uma fabrica de sal
utilizando da mao de obra “Cayap6”, em conformidade as politicas de aldeamento estabelecidas
a partir do Diretério pombalino’® discutidas anteriormente, em que as popula¢des indigenas
seriam agora utilizadas como for¢a de trabalho para os interesses coloniais.”® Tanto o é que em
correspondéncia de 15 de fevereiro de 1783 (R.IHGB, TOMO 84, p. 150), Luis da Cunha
Menezes afirma que o problema da decadéncia econdmica da capitania de Goias ndo era

causada pela falta de ouro, mas sim por falta de trabalhadores para retira-lo da terra, constatando

75> “ndo deve a dita Junta convir em outra despeza que ndo seja tdo somente a necessaria para o descendimento e

aldeacdo dos sobreditos Indios na conformidade do Directorio e Ordens de Vossa Magestade” (R.IHGB, TOMO
84, p. 168).

76 “J4 0s meus antecessores puzerdo na Real Prezenga de Vossa Magestade que achando-se na campanha chamada
hoje das salinas quantidade de salitre e observando-se que aquellas terras alem de serem muito proprias para
cultivar e fazer grandes Fazendas de creagdo tinhdo tambem toda a capacidade para se extrahir sal em abundancia
e por estes motivos principiando ali hum pequeno estabelecimento com as vistas de fundar huma Aldeia e poderem
com utilidade occupar-se os Indios” (R.IHGB, TOMO 84, p. 162-163).
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que o plano maior em aldear os indigenas era o de utiliza-los para o trabalho, como mostra a

seguinte passagem:

Desta se tem seguido a utilidade do augmento dos vassallos de Sua Magestade ¢ dos
filhos da Egreja e a esta referida Capitania ndo s6 do obstaculo, que lhe fazia a Nagédo
Silvestre Caya-p9, antes da sua cevilizagdo mas tambem ao augmento do seu vindouro
brago para a sua cultivacdo. (R.IHGB, TOMO 84, p. 150)

Abaixo apresentamos uma tabela do oficio do Capitdo-geral Luis da Cunha Menezes,
assinado pelo sargento regente de Maria I, Jos¢ Luis Pereira, sobre a relagao dos indios da nagao
“Cayap6” que se achavam aldeados no periodo de 15 de julho de 1781 a 26 de maio de 1783
(CANCELIER DIAS, 2017, p. 238; KARASCH, 2017, p. 28-29).

Homens 112
Mulheres 151
Meninos de 8 ou 10 anos 51
Meninas de 8 ou 10 anos 61
Meninos de 6 a 7 anos 56
Meninas de 6 a 7 anos 62

Indios nascidos no aldeamento de Maria I

Meninos de peito 12

Meninas de peito 13

Indios “Cayapd” que morreram no aldeamento de Maria I desde 15 de julho de 1781 a 26 de

maio de 1783

Homens 11
Mulheres 14
Meninos 10
Meninas 2

Apo6s a primeira leva de grupos “Cayap6” e na medida que a noticia do assentamento se
espalhava entre eles, houve uma constante chegada de novos agrupamentos nos anos que se

sucederam a 1781. Em 1782, aproximadamente 555 indigenas desta na¢do habitavam Maria |
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e 328 criangas foram batizadas (R.IHGB, TOMO 84, p. 153).”7 Em 1783 dez guerreiros
prometeram deslocar em 7 luas um novo contingente de pessoas (MORI, 2015) de sua aldeia,
situada nas margens do rio Grande, mais proximo da capitania de Sao Paulo do que de Goias.
Ao retornarem, alguns guerreiros ficaram espalhados pelos matos ao redor do aldeamento,
provavelmente desconfiados, montando guarda para a prote¢do de seu povo. Com isso, acredita-
se que nos anos que se seguiram, habitavam, aproximadamente, 600 guerreiros de acordo com
o governador Tristdo da Cunha Menezes,”® contabilizando, segundo Giraldin (1994), mais de

2.400 “Cayap0” espalhados em quatro aldeias ja em um primeiro momento.

Em virtude do grande nimero de pessoas presentes em Maria I, comecam a aparecer as
primeiras preocupacdes referentes ao bom funcionamento do aldeamento e do planejamento
realizado pelo governo de Goias com relagdo a seguranga, alimentagdo, entre outros. No dia 6
de janeiro de 1784, o sargento regente de Maria I apresenta ao governador sua desconfianca
com relagdo aos indios, que devido a pouca guarni¢do no aldeamento, tém demonstrado
desrespeito e desobediéncia, destemendo até mesmo as forgas que os contém. Mais uma vez,
os eventos mostram que enquanto as demandas dos “Cayapd” estavam sendo atendidas, eles
permaneciam em “paz”’, mas quando faltava-lhes guarni¢des, se rebelavam, o que claramente
demonstra um certo controle por parte desses grupos em obedecer quando fossem atendidas

suas exigéncias e desobedecer quando ndo fossem. Segundo Giraldin:

Havia um tamanho receio que se conjecturava que eles poderiam, com aquele
contingente, rebelar-se e matar todas as pessoas “brancas” do aldeamento sem maiores
problemas. Este niimero elevado também provocou problemas de fornecimento de
comida para os Cayapo, levando a crer que o governo ndo se preparara para receber
tantos indios de uma s6 vez. (1994, p. 103)

O proprio governador de Goids, Tristdio da Cunha Menezes presenciou um ataque
realizado pelo ultimo grupo “Cayap06” aldeado em Maria I, desmitificando a ideia de que esses
indios estariam agora pacificados, bem como a de que a capitania de Goids estaria passando por

um periodo de total tranquilidade. Segundo o relato do Capitao-geral:

[...] vi na minha jornada da Capitania de Sdo Paulo para esta terem sahido aquelles a
hum comboio matando a mulher do domno, € hum Primo, fazendo o mesmo a 8 ou 10
bestas e destruindo parte dos effeitos do mesmo comboio confessando estes
novamente chegados serem elles mesmos os agressores de hum semelhante delicto,
[...]. (RIHGB, TOMO 84, p. 154)”

"7 Correspondéncia do governador Tristdo da Cunha Meneses ao Sr. Martinho de Melo e Castro, 1784.
8 Assumiu a capitania de Goids no ano de 1783, sucedendo seu irmdo Luis da Cunha Menezes, que permaneceu
no governo de 1778 até 1783, tornando-se, apos seu mandato em Goias, governador da capitania de Minas Gerais.
7 Correspondéncia do governador Tristdo da Cunha Meneses ao Sr. Martinho de Melo e Castro, 1784.
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Com essa situacao foi deliberado o aumento e elevacdo da Companhia de Pedestres ao
numero total de 178 pragas de soldados, no qual 80 seriam destinados a fazer a guarda em Maria
I, sendo responsaveis por sujeitar os indios ao trabalho nas plantagdes € na construgdo do
aldeamento, buscando assim dar fim aos ataques. Dentre estes 178 pragas, 20 eram Acroas,

provenientes de Sdo José de Mossamedes, pelo motivo de serem inimigos dos “Cayap6”.%°

Em correspondéncia de 16 de janeiro de 1784, Tristdo da Cunha Menezes continua
apresentando os problemas relacionados a Maria I, dessa vez relembrando uma carta de 18 de
dezembro de 1782 escrita por seu antecessor a rainha de Portugal, na qual expunha que as quatro
aldeias da nagdo “Cayap06” que se encontravam aldeadas em Maria I eram provenientes das
campanhas do Varadouro de Camapua, mais pertencente a capitania de Cuiaba do que de Goias,
e aqueles que estavam chegando, como apontamos anteriormente, habitavam as margens do rio
Grande, localizado mais na capitania de Sao Paulo. Por este argumento, o governador de Goias
alega que enquanto essas duas capitanias (Mato Grosso e Sao Paulo) estavam se livrando das
hostilidades causadas por esses indigenas, os custos e o trabalho estavam sendo arcados pela
capitania de Goiéds. Com isso, ele justifica o fato de ndo conseguir suprir todas as despesas do
aldeamento, cujas consequéncias eram o grande e deploravel atraso no sucesso desta

empreitada.

O medo que prevalecia na capitania era o de ocorrer 0 mesmo que Jodo Manoel de
Mello, governador entre 1759 e 1770, havia enfrentado com os Acrod e Xacriaba, que
permaneciam nos aldeamentos enquanto estavam sendo sustentados pela Real Fazenda e que
uma vez desamparados, tornavam a se meter nos matos, praticando novos ataques. E por mais
que durante o periodo do governo de Tristdo da Cunha Menezes houvesse “paz”, esta poderia
ser facilmente perturbada pela “natural inconstancia dos Indios” (R IHGB, TOMO 84, p. 169)!
se a capitania os desamparasse, pois assim fugiriam dos aldeamentos provocando mais cruel e

devastadora guerra.
3.2.1 AS FUGAS NO COMECO DO SECULO XIX E O FIM DE MARIA I

Em um diério de expedicao realizada no inicio do século XIX (R.IHGB, TOMO 84, p.

171), ¢é apresentado a relagdao dos lugares em que se descobriu ouro durante os anos de 1803 e

80 Aqui observamos novamente a utiliza¢do de grupos inimigos para a concretizagdo dos interesses coloniais, assim
como foi feito com os Bororo durante o periodo de guerra contra os “Cayapd”. Dessa forma, percebe-se o erro em
utilizar de generalizagdes quando se trata da historia. E preciso aferir sobre a multiplicidade dos acontecimentos,
buscando compreender como que os eventos sao movedicos e ndo fixos e que as denominagdes de barbaros e
indefesos, agressivos e mansos, sdo construgoes alegdricos e que nao correspondem as reais situagoes historicos.

81 Correspondéncia do governador Tristdo da Cunha Meneses, 1784.
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1804, durante o governo de Jodo Manoel de Menezes, nas companhias Diamantinas dos rios
Claro e Pildes. O planejamento era o de construir estabelecimentos que permitissem uma
existéncia segura e vantajosa nao so para a mineragao, mas també&m para a agricultura e criagao
de gado, com vistas para a exportagdo a cidade do Grao-Para através da navegagdo pelo rio
Claro. Para a seguranga desta nova empreitada, foi contratado um destacamento de soldados
para defender os habitantes das hostilidades que a nagao “Cayap06” vinha fazendo, pois estavam
rondando aquela regido (rio Claro, afluente do rio Paranaiba, e do rio Pildes). Isso significa que
os grupos aldeados em Maria I, no inicio do XIX, estariam fugindo, realizando ataques, roubos,
assassinatos, € muito provavelmente retornando para o aldeamento, ou seja, estaria ocorrendo
um fluxo de idas e vindas por parte de alguns “Cayap6”, como veremos na discussdo sobre o

aldeamento de Sao José¢ de Mossamedes e a figura de Damiana da Cunha.

Em uma passagem deste diario, a expedig@o, ao passar por um ribeirdo do rio Claro,
encontra indicios da presenca de um contingente “Cayapd”, que segundo José Manoel,
conhecedor dos “sertdes” e que estava na comitiva, seriam em torno de 80 indios, trazendo
sérios riscos, obrigando-os a examinar o local com cautela e durante a noite permanecerem em
guarda para a seguranca de todos (R.IHGB, TOMO 84, p. 205).3> O medo era eminente €
explicito, havia preocupacgdo por parte da expedicdo em encontrar os indigenas, que haviam
deixado rastros nas proximidades do rio Claro, tornando a jornada nada tranquila, como era

de se esperar, visto que Maria I ainda estava em funcionamento.

O ponto mais interessante € importante de ser analisado neste diario estd na seguinte

passagem:

Ao depois do que sahi para a dita diligencia a succavar as cabeceiras do Rio Claro,
levando em minha companhia José Manoel com vinte e duas pessoas, Manoel de Faria
Albernaz com oito, Luiz Antonio da Fonseca com sete, Joaquim José de Barros com
8, Francisco Antonio da Fonseca com 5, Francisco Jozé dos Santos com 6, Jodo
Nogueira com 5. José Antonio Ferreira com 5, o Sargento José Luiz chegado n’este
mesmo dia para me escoltar com 5 Pedestres, alem do Dragdo da mesma Guarda
ordinaria, o dito Sargento trouxe mais dois escravos para o servirem, ¢ dois Indios
Caya-p6s da Aldeia Maria, Lourengo Manoel para me servirem de lingoa, e guia,
quando fosse necessario, [...]. (RIHGB, TOMO 84, p. 210)%

A presenga desses dois indios “Cayapd” coloca em evidéncia as diferentes relagdes

estabelecidas entre indios de um mesmo grupo e nao-indios. Concomitante ao sentimento de

82 Portaria do governador D. Francisco de Assis Mascarenhas ao Senhor Visconde de Anadia, 1806.

83 ¢[...] e d’ahi se recolhera, com o receio do Caya-p6, de que havia visto rasto fresco” (R.IHGB, TOMO 84, p.
208).

8 Portaria do governador D. Francisco de Assis Mascarenhas ao Senhor Visconde de Anadia, 1806.
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medo e inseguranga,® havia também a prestacio de servigos, ampliando o leque das situagdes
em que os “Cayap0” se encontravam, como foi mostrado ao longo deste capitulo. Se em um

determinado periodo historico eram inimigos e em outro, aliados, agora eram ambos.

O préprio “Cayapd” Lourengo informou (R.IHGB, TOMO 84, p. 214)% — quando a
expedicao encontrou uma rancharia “Cayapd” — que por ali transitavam seus parentes, ou seja,
pertencentes a sua nacao, tanto os considerados “mansos” como os “bravos”, com o propoésito
de se deslocarem de Maria I para suas aldeias, visto que o aldeamento se encontrava ao norte

daquele local.’’

Nos “Documentos Interessantes para a Histéria ¢ Costumes de Sao Paulo, volume 3”,
tem-se noticias da presenca de indios “Cayap6” na regido do alto Parana, procedentes de Maria
I e que estariam atacando, realizando comércio e sendo utilizados como guias e intérpretes.
Esses contatos com alguns grupos fugidos do aldeamento se encontram nas “Exploragdes nos
Rios Tieté e Parana” (D.L, vol.3, p. 104). A primeira carta, de Antdnio José de Almeida,®
direcionada para o entdo governador de Sdo Paulo, Antonio José da Franca e Horta, datado de
16 de setembro de 1809, inicia-se dizendo que um tal de José da Costa Leite, negociante das
minas de Cuiabd, havia chegado na capitania de Sao Paulo na companhia de trés rapazes
“Cayap0” que habitavam as margens do rio Parand, comercializados por seus proprios pais, a

fim de que fossem catequizados e transformados em intérpretes.

Segundo relato do padre Manoel Ferraz de Sampaio Botelho®® de 15 de outubro de 1809,
ha varias nagdes habitando as proximidades dos rios Parand e Tieté, sendo uma delas muito

provavelmente — em virtude de outros relatos — formada por grupos “Cayapo6™:

No Certdo, q.° confina com as povoagdes desta Villa, onde sou Vigario, alem do rio
Paranda, que dista daqui quinze dias pouco mais, ou menos de navegagdo pelo rio
Tiéthé, se acha hum grande numero de gentios, q.° habitdo aquellas terras em varios
allojam.'", q.¢ distinguem diversidades de nac¢des. Sdo estes huns povos sem fereza,
q.¢ vivem fora do gremio da Igr.?, e do servico de S. A. Real, por ser esta triste
condicdo em ¢.° nascem, ¢ ndao porq.© mostrem rezistencia em abragar a nossa

85 “Falhei mandando continuar na succavagio, e 4 espera dos Camaradas, dos quaes chegardo dous conduzindo
huma das bestas perdidas; e deixando outros dois em busca da outra, que faltava, e pelo receio que havia de Gentio
Caya-p6 fiz marchar para traz dois camaradas para se reunirem com os outros” (R.IHGB, TOMO 84, p. 217).

8 Portaria do governador D. Francisco de Assis Mascarenhas ao Senhor Visconde de Anadia, 1806.

87 A comitiva estava na procura do aldeamento de Maria I em busca de mantimentos € socorro, visto que se
encontravam em miseravel estado, cansados, com fome e sem esperancas.

88 « Antonio José de Almeida, natural de Porto-Feliz, era major e filho do Capitdo André Dias de Almeida, que foi
um dos fundadores da infeliz colonia de Iguatemy. O Major Almeida foi tambem um viajante ouzado, tendo feito
muitas vezes a viagem de S.Paulo a Cuyabé e de Cuyaba a Bahia por Goyaz. Casou-se em Cuyabd, em fins do
seculo passado, com Theodora Leite Martins, filha de Francisco Antonio Martins, negociante daquella villa, e
falleceu em 1818, no Sertdo da Bahia, de febre maligna apanhada na travessia do rio S. Francisco” (D.I., vol. 3, p.
105).

8 Originario de Porto-Feliz, atualmente situado na regido metropolitana de Sorocaba, SP.
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sociedade; pois q.°, sendo p." aq.”® lugares o Caminho de Cuiab4, alemde q.¢ ha m."
tempo ndo fazem mal aos negociantes, elles apparecem atodos, q.¢ por alli passdo
dando festivos signaes de paz, e amizade; falldo, e familiar.” tractio com a nossa
gente, aq.™ pedem muitas coizas, e tdobem ddo outras, e com demonstragdes de
quererem viver comnosco. (D.I., vol. 3, p. 106)

As intengdes do padre eram de catequizar os indigenas através da persuasdo, que
segundo Manoel Ferraz se mostrou ser mais poderosa do que o estrondo das armas, para torna-
los vassalos da coroa, além dos interesses econdOmicos sobre a terra em que habitavam, por ser
muito fértil, com caudalosos rios e notaveis riquezas, que possibilitariam o estabelecimento de
uma nova povoagdo entre a barra do rio Pardo e o salto do Urubupungéd (quedas d’agua
existentes no rio Parana na divisa dos estados de Sao Paulo e Mato Grosso do Sul) e o
crescimento do Estado através da agricultura e comércio, como também a propagacdo do

evangelho.

Ao longo das correspondéncias assinadas pelo padre Manoel Ferraz de Sampaio
Botelho, da-se a entender que suas reais motivagdes eram as de construir uma nova povoagao

que seria governada por ele proprio, como nos mostra a seguinte passagem:

Deve esta povoagdo ser governada por mim, sujeito som.© as direcgdes, ¢ ord.® de V.
Ex.?, e independ. de todo, e qual q." governo noq.°® respeita ao temporal; pois q.° o
principio ndo deve aquella gente ter mais q.° hum governo, p.? q.° tenhdo um sé
comportamento: de cuja import.° maxima depende mt.° a felicid.® desem.® empreza.
(D.I, vol. 3, p. 112)

No dia 10 de julho de 1810, Manoel Ferraz de Sampaio junto com 22 pessoas armadas
entram nos “sertdes” com o objetivo de se deparar com os “Cayap0d” e quaisquer outros povos,
que se encontravam por todo o rio Grande, para persuadi-los a aceitar a catequizacao (D.I.,
vol.3, p. 127).”° No dia 30 do mesmo més sdo atacados pelos Guaiands, que estariam vindo do
rio Paranapanema e infestando os campos adjacentes da parte meridional do rio Tieté. Apos o

combate, ddo continuidade a viagem e no dia 8 de agosto chegam ao rio Grande (ver mapa 4).

% Carta de Jodo Ferreira de Oliveira Bueno ao governador da capitania de S3o Paulo Antdnio José da Franca e
Horta, 1810.
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Mapa 4. Bacia hidrografica do rio Parana. Em evidéncia os locais onde os grupos indigenas sdo
mencionados. Fonte: https://pt.wikipedia.org/wiki/Sub-bacia_do rio Paran%C3%A1.

Neste mesmo dia fizeram contato com quatro indios “Cayapd” que deram informagdes
ao padre e se pousaram em seu acampamento. No dia seguinte, dois capitaes de aldeia (chefes
“Cayap6”) de nome Anténio e José’! surgiram com 12 soldados e 14 permaneceram. No tempo
que ficaram, Manoel Ferraz de Sampaio tratou com eles os meios da catequizac¢do de seu povo.
Antonio e José, que sabiam o suficiente de portugués decidiram — depois de trés dias comendo
e bebendo as custas do padre — que tomariam a decisdo “com um grande Esquadrio de gente
armada, de que inexperadam.® me vi cercado toda am.? gente” (D.I., vol.3, p. 129).°? Assustado,
o padre logo se levantou e conseguiu acalmar a situacdo, pois provavelmente sofreria um ataque
que ndo estava esperando. Os dois capitdes fizeram se retirar os combatentes, permanecendo

um numero reduzido. Apds “repetir por todos elles os quotidianos mimos de farinha, fumo, e

1 O fato de terem nomes portugueses significa que ja haviam passado por algum aldeamento (ao que tudo indica
de Maria I), tendo recebido o batismo que lhes ofertou novos nomes.

92 Carta do padre Manoel Ferraz de Sampaio ao governador da capitania de Sdo Paulo Anténio José da Franca e
Horta, 1810.
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faccas, despedi-me daquelle sitio tio mal avizinhado” (D.1., vol. 3, p. 128).3

Seguindo viagem descendo o rio Grande, Manoel Ferraz de Sampaio encontrou outro
capitdo “Cayap06”, de nome Manoel, que estava acompanhado de 10 soldados com suas
mulheres e filhos. Diferente dos dois primeiros mencionados acima, Manoel parecia estar mais
inserido no universo dos ndo-indios, pois perguntou sobre a rainha Maria I de Portugal e disse
que sua aldeia era a mais populosa, estava situada no rio Sucuri, atual Mato Grosso do Sul, e
que quando o padre retornasse, ofereceria seu povo para ele. Apds trocarem alguns presentes,

Manoel Ferraz seguiu seu caminho.

Ap6s dias de viagem e chegando na barra do rio Pardo, a comitiva encontra um grande
contingente de indigenas, ndo deixando claro no documento a qual grupo pertenciam e, para
evitar um possivel ataque, decidem retroceder. Nao tendo encontrado o capitao Manoel, o padre
decide procurar pelos primeiros capitaes, Antonio e José e, ao encontra-los, negocia a compra
de oito indios que foram trocados por varias ferramentas. No dia 12 de outubro chegam em
Porto Feliz com os ditos “Cayap6” comercializados. As trocas comerciais que apontamos
anteriormente como sendo muitas vezes desvantajosas para os indios (MANO, 2011, p. 206)
podem também ser discutidas a partir do protagonismo indigena frente as circunstancias
historicas. Na seguinte passagem podemos observar o agenciamento indigena na negocia¢ao

entre indios e ndo-indios.

[...] apparecerdo dois bugres grandes, ehum rapaz, evindo p.? onde elle estava, dali
mandardo chamar os Cap.5, mas veio o Cap.™ Ant.°, oqual mandava chamar os Pais,
que querido vender seos f.%, e negociardo dois rapazes, e huma rapariga, ¢ os d.* Pais
advirtido, q’ ndo negociavao os f.° p.* serem captivos, e sim p.? seos filhos, que sdo
demenos de 14 annos, e depois veio afferecer-se huma raparigona, e tdo bem a velha
com hum cazal de .°, may do Indio, que se acha em caza do cor.! Frau.®® X.*, dizendo
q’ queria vir p.? ver este f.°, mas o Cap.™ dicera ao P.° q’.havia de dar com tudo um
facdo por cada huma destas, vindo s6 de graca os dois f.°* da velha, eo maxo aqui
morreo. (D.L, vol. 3, p. 134)**

Vejamos, além de negociarem, colocavam suas exigéncias para que as trocas fossem
realizadas. Nao aceitavam que seus filhos fossem feitos cativos, ou seja, apresentavam as
condi¢des, eram eles que definiam as instdncias e ndo os ndo-indios. Isso ¢ importante pois
reconfigura o olhar sobre a historia. O trato feito era decidido pelos indios e ndo o contrario.
Suas vontades também eram atendidas e, por este meio, eles também possibilitavam, de certa

maneira, que os interesses coloniais fossem concretizados.

% Idem.
% Carta de Francisco Correa de Moraes Leite, 1811.
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Segundo o documento analisado (D.I., vol. 3, p. 132)% esses grupos “Cayapd” que
estavam percorrendo a regido do alto Parand matando, roubando e comercializando eram
provenientes dos aldeamentos de Goias. Os fatos narrados aconteceram no inicio do século
XIX, ainda durante a existéncia de Maria I; o que implica pensar que esses grupos mantinham
as estruturas ordenando o evento, mas em fun¢do das transformacdes historicas também
reconfiguraram essas estruturas. As fugas de Maria I, a ma administracdo do aldeamento, a
superlotagdo, os medos de um ataque e as epidemias de variola e sarampo ocasionaram, no ano

de 1813, a extingdo de Maria I, apos trés décadas de existéncia.

A’ vista de um estado tdo decadente, propdz transferir os caiap6os da aldéa Maria para
S. José, esperando por este meio poder augmentar os recursos agricolas da aldéa que
mais proxima ficava da capital, e economisar as despezas, que se faziam com a
guarnicao militar da primeira. (ALENCASTRE, 1865, p. 98)

Segundo Pohl:

Esta aldeia foi muito amada pelos caiapds. A regido ¢ muito fértil, dava-lhes bastante
caga e os rios proximos abundam de peixes. Ndo podem esquecer o bem-estar de que
aqui gozavam e, vindo da aldeia de Sdo José, visitam com saudade a sua antiga
residéncia. (1951, p. 368)

% Tdem.
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CAPITULO 4: O FIM DAS FRONTEIRAS? AGENCIAMENTOS INDIGENAS NO
ALDEAMENTO DE SAO JOSE DE MOSSAMEDES

4.1 O PERIODO QUE ANTECEDE A CHEGADA DOS “CAYAPO”

Este capitulo se inicia com uma breve retomada da politica indigenista a partir do
Diretério pombalino, reapresentando alguns topicos, ja discutidos anteriormente, que sdo
importantes para entendermos o modelo vigente que vai gerir todo o contexto histérico da

existéncia do aldeamento de Sdo José de Mossamedes.

O Diretorio, instituido por Sebastido José de Carvalho e Melo, teve inicio na capitania
de Goias na década de 1770, como ja versado, e suas principais premissas, que serdo abordadas
neste capitulo foram: escolha de nomes e sobrenomes lusitanos para os “gentios”%; incentivo a

casamentos mistos’’ e tornar o indigena forca de trabalho para os interesses coloniais.

O governador responsavel por colocar em pratica o Diretdrio na capitania foi José de
Almeida Vasconcelos, também responséavel pela construcdo do aldeamento de Sao José de
Mossamedes,”® “que ndo s6 recorda o nome proprio do seu fundador, como o seu solar de
Mossamedes” (ALENCASTRE, 1864, p. 287). Segundo os “Annaes da Provincia de Goayz”,
escrito por J.M.P. de Alencastre® (1864), o Bardo de Mossamdes foi nomeado governador em
carta patente de 11 de outubro de 1770. “Era José de Vasconcellos fidalgo muito distincto por
suas luzes e suas virtudes; aos titulos com que o honrara a munuficencia real, reunia os dotes
do espirito que mais o ennobreciam” (ALENCASTRE, 1864, p. 234). Ao ser nomeado recebeu
diversas instru¢des do entao secretario de Estado Martinho de Melo e Castro, sendo uma delas

a de seguir as exigéncias do Diretdrio pombalino, como a constru¢do de aldeamentos.

Antes de adentrar na exposicdo dos dados historicos referentes a construcdo e a
arquitetura de Sdo José de Mossamedes, ¢ importante fazer uma discussdo a respeito de sua
data de origem, que ora ¢ apontada como sendo em 1755, ora em 1775 (alguns autores ainda

indicam, como sera mostrado, os anos de 1774 ¢ 1780).

% Como sera o caso, entre outros, do nome de Damiana da Cunha, que discutiremos a posteriori.

97 Novamente como é o caso de Damiana, que sera casada duas vezes com soldados ndo-indios.

% Para que ndo haja desentendimento, Sdo José de MossAmedes vird escrito dessa forma; somente Sdo José ou
Mossamedes.

9 “José Martins Pereira de Alencastre foi presidente da provincia de Goids e escreveu, em 1863, um trabalho
intitulado ANAIS DA PROVINCIA DE GOIAS. Ele se prop0s reescrever a histéria da capitania a partir dos
escritos do padre Silva e Sousa” (GIRALDIN, 1994, p. 96).
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Ao fazer um estudo demografico acerca das populagdes indigenas no Brasil antes de
1900, Karasch (2017) diz que os primeiros aldeamentos construidos em Goids eram
provenientes das missoes jesuiticas, sendo o primeiro o de Sao Francisco Xavier, localizado no
Norte, onde 600 Xacriaba teriam concordado em 14 se estabelecer. O segundo foi o de Sao José
do Duro,!% datado de 1755, que recebeu 250 Acrod. Esses ultimos teriam se rebelado em 1757

e fugido do aldeamento, como mostra a “Correspondecia dos Governadores, 1756 .

Acrod, e Xacriabas, que depois da sua primeira sublevagao executada no anno de 1757
em que traidoramente assacinardo as guardas do Prezidio, e abandonardo as Aldeias
de Sdo Francisco Xavier do Duro, e de S. José continuavdo com maior ousadia, e
crueldades as mortes, e roubos do que d’antes de serem aldeados. (R.IHGB, TOMO
84, p. 66)

Mais tarde, provavelmente no mesmo ano, retornam para o Duro e os Xacriabas de Sao
Francisco Xavier sdo recolocados para o aldeamento de Santa Ana do Rio das Velhas, hoje
Minas Gerais. Segundo a historiadora, em 1759, apds a expulsdo dos Jesuitas e em virtude do
Diretério Pombalino, os Acroa continuaram habitando Sao José do Duro ou o aldeamento de
Sao José de Mossamedes, construido, segundo Karasch, em 1755. Logo mais a frente, em seu
artigo, a autora diz: “A mais famosa aldeia da capitania de Goidas foi a de S.J de Mossamedes,
que recebeu o nome do governador-geral, que a construiu em 1755” (KARASCH, 2017, p.
27).1° H4 um engano nessa passagem, visto que o governador-geral a quem ela menciona seria
José de Vasconcelos, o Bardo de Mossamedes, que s6 viria a ocupar o cargo de governador em
1770, sendo temporalmente impossivel ter sido ele, segundo o que aponta Karasch, o

responsavel pela constru¢ao do aldeamento, tratando-se, nesse caso, de um anacronismo.

Raymundo Jos¢ da Cunha Mattos, em sua “Chorographia histérica da provincia de
Goyaz” (1979), ao mostrar as caracteristicas de Sao Jos¢ de Mossamedes (que serdo retomadas
mais a frente), menciona que o aldeamento foi construido em 1755 para a habitacdo dos Acroa

4192 pelo Bardo de

e outros, provenientes de Sao José¢ do Duro, e reedificado em 177
Mossamedes para servir de residéncia aos “Cayapd”. Diferentemente do apontado acima,
Raymundo José ndo confere a construgdo de Mossamedes no ano de 1755 a José de
Vasconcelos, dando a impressdo de que houve um aldeamento destinado aos Acrod e outros

grupos, nesse periodo, na mesma localidade, mas edificado por outros agentes e que, com a

190 S50 José do Duro s6 aparecera escrito dessa forma, para que nio haja confusdo com Sdo José de Mossdmedes
no que se refere ao nome “Sao José”.

191 Como j4 apontado anteriormente, utilizar o termo “aldeia” para se referir aos aldeamentos ¢, de certa forma,
um erro. Para essa breve discussdo, ver nota de rodapé da pagina n°® 53, pagina 64.

102 Todos os outros autores analisados para esse debate, com a excegdo de Karasch e Pohl (1951), dizem que a
reconstrugdo ocorreu em 1775 e ndo 1774, como apontado por Raymundo José.
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reforma feita pelo Bardo de Mossamedes, tornou-se o aldeamento que carregava seu nome.
L9

Além disso, o primeiro aldeamento construido para receber os grupos “Cayap6” foi o de Maria

I, somente na década de 1780 e ndo Sao José, como demonstra o autor.

Ja Chaim (1983, p. 99) diz que ap6s a fuga de Sao Jos¢ do Duro os Acrod foram
transferidos para Mossamedes em 1757, dois anos antes da expulsdo dos Jesuitas e do defendido
por Karasch. Ainda de acordo com a autora, Sao José de Mossamedes foi fundado em 1755 e
reformado em 1775 pelo entdo governador José de Vasconcelos, sendo o principal motivo o de
servir como modelo aos aldeamentos na capitania durante o Diretorio e o de abrigar o grupo

Acroa que primeiramente havia sido aldeado no Duro (ou Formiga, como também conhecido).

Além desses autores, o viajante e naturalista Johan Emanuel Pohl (1951), ao visitar o
aldeamento de Sao José no inicio do século XIX, diz que esse foi erguido em 1755 e reformado
em 1780, pelo Bardo de Mossamedes, ano em que teria sido, também, edificada a Igreja. Sobre

os Acroa, Pohl diz que:

Os pertencentes a tribo dos acrods, que viviam na aldeia do Douro, bem como os que
andavam pelas selvas, despertaram tanta inquietagdo e cuidado, que contra €les foi
aberta a luta. Breve foram derrotados. Os principais responsaveis pelo levante foram
executados; os restantes prisioneiros foram transferidos para a aldeia recém-
construida de Sdo José de Mossamedes [...]. (POHL 1951, p. 315-316)

Logo, a informagdo do viajante bate aproximadamente com as datas apontadas por
Karasch (p6s 1759) e Chaim (1757), dado que o autor coloca o ano de 1755 como sendo o da
construcado e, a transferéncia dos Acroa para o aldeamento, préximo a esse ano, visto que foi

chamado por Pohl de “recém-construido”.

Analisando essas quatro fontes, ¢ possivel aferir entdo que muito provavelmente em
1755 tenha havido a constru¢ao de um aldeamento, ndo sendo o de Sao José de Mossamedes,
mas na mesma localidade, e que em 1775 o governador mandou reforma-lo, dando seu nome a
ele. Contudo, outros trés documentos analisados para a formulagdo dessa pesquisa apontam
outro caminho, que a verdadeira data é somente a de 1775, e que anteriormente a isso ndo havia

nenhum outro aldeamento na localidade em que Sao José fora construido.

Saint-Hilaire (1975), também em visita ao aldeamento de Mossamedes, no inicio do
século XIX, mas posteriormente a Pohl, menciona o ano de 1755 como sendo o da construgao,

mas questiona a data em nota de rodapé:

Casal e Pizarro registram o ano de 1744. Dou aqui a data que me foi fornecida na
propria regido, também indicada pelo Dr. Pohl. Atribui-se a fundagdo da aldeia a José
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de Almeida, mas ou a data de 1755 ¢ inexata, ou ndo foi ele que construiu S. José,
pois ainda ndo governava Goids em 1755. (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 62)

Até ai segue a mesma logica apontada acima, a de que ou a data de sua fundagdo em
1755 ¢ incorreta, ou a de que nao foi o Bardo de Mossamedes quem primeiro mandou arquitetar
o aldeamento. Mas outros dois documentos apontam que foi ele o responsavel pela sua
constru¢dao, como também aquele que demarcou o territério, sendo suas estruturas levantadas

do “zero”.

De acordo com Alencastre, “a idéa que mais afagava o seu espirito era a da creagdo de
um aldeamento modelo proximo a Villa Boa, que estivesse sob a protec¢do e as vistas

immediatas do governador” (1864, p. 287).

O Dr. provedor da fazenda real e director geral dos indios, tomando juramento a dois
homens de verdade e intelligencia, mande avaliar a roga de José Vaz, aonde tenho
determinado e demarcado a nova aldéa de S. José de Mossamedes, mandando
satisfazer ao sobredito a importancia da dita compra pela reparticdo a semelhantes
despezas applicadas. (ALENCASTRE, 1864, p. 287)

E de acordo com a “Revista do Instituto Histérico e Geografico Brasileiro”, Tomo 84,
em “Copia da carta dirigida ao Dor. Provedor da Real Fazenda da Capitania de Goyaz,
nomeando-o Director Geral dos Indios”, o proprio José de Vasconcelos, em ordem ao Dr.
Joaquim Jose Freire de Andrade, ao saber que um contingente de 180 indigenas havia chegado

no aldeamento de Sao José do Duro, mostrando estarem interessados em habita-lo, diz:

Sabe que depois da certeza da sua vinda, fui varias vezes atraz da Serra Dourada a
procurar huma situagdo proporcionada a este novo estabelecimento deixando
ultimamente na distancia de oito leguas desta Villa, langadas as primeiras linhas a
Aldeia de S. José de Mossamedes, aonde mandei fazer huma grande Roca, para os
novos habitantes, afim de que vendo todas as suas comodidades previnidas vao
dicipando a desconfianga natural que s6 o tempo, e repeticdo dos actos, podem
desterrar-lhes. (R.IHGB, TOMO 84, 1919, p. 100)

O que tais documentos expdem ¢ o fato de ter sido o Bardo de Mossamedes o
responsavel por escolher o local, demarcar e mandar construir o aldeamento que viria a se tornar
modelo na capitania de Goias, bem como ter sido erguido e nao reformado como foi apontado
por algumas fontes e andlises historicas. Dessa forma, levantando como hipotese possivel, a
unica data que deve ser considerada para o surgimento de Sao José de Mossamedes ¢ a de 1775,
afinal, caso tivesse sido construido em 1755, ele ndo faria parte das exigéncias demandadas
pelo Diretorio pombalino, pois como foi mostrado, esse so teria inicio em Goids a partir da

posse de Jos¢ de Vasconcelos, logo, tratar-se-ia de um aldeamento Jesuita. Assim sendo, para
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essa pesquisa, leva-se em conta somente trés fatos: ter sido edificado seguindo as exigéncias
estabelecidas pelo Marqués de Pombal em sua politica indigenista; ter levado o nome do
governador responsavel por sua construgao; € o responsavel pelo seu surgimento ter sido José
de Almeida Vasconcelos. Se havia um antigo aldeamento na mesma localidade, se sua estrutura
ajudou a levantar Sao José, esse ¢ um assunto para uma outra histéria, com outros agentes e

outras instancias sociais, econdmicas, religiosas, culturais entre outros.!%

Terminada a analise do ano de construcao do aldeamento de Sao José¢ de Mossamedes
parte-se agora para a apresentacdo de suas caracteristicas, como gastos em torno de sua
edificagdo, localidade, arquitetura, descri¢do dos prédios, das casas etc, a fim de compreender
melhor o espaco em que diferentes culturas e povos indigenas foram aldeados, sendo os

principais, para essa dissertacdo, os “Cayapd”.

De acordo com Sousa e Silva (1973), em sua “Biographia: Damiana da Cunha”, a qual
sera retomada posteriormente, o bidgrafo e escritor diz no documento presente na Revista do
IHGB, Tomo 24, que o aldeamento foi elevado sobre uma colina dominada pela Serra Dourada,
sendo essa localidade também descrita por Saint-Hilaire: “Esse povoado, situado no alto de um
morro e cercado por outros de igual altura, ¢ dominado pela Serra Dourada” (1975, p. 64).
Segundo Cancelier Dias (2017), a escolha do territdrio estd relacionada com a fungdo, também,
de proteger Vila Boa de Goias dos ataques indigenas, posto que a Serra Dourada, como ja
descrito no terceiro capitulo, foi historicamente local de dominio de grupos dos Jé
Meridionais.!® “No aldeamento havia uma tropa de pedestres, que atuava na defesa do
aldeamento, no controle dos aldeados e nas bandeiras em direcao aos sertdes” (CANCELIER

DIAS, 2017, p. 62).

Nos “Subsidios para a histéria da Capitania de Goiaz” (1919)!*° a distancia apontada

no documento do aldeamento a Vila de Goids ¢ de oito 1éguas, ja Cancelier Dias (idem) informa

193 O que se tenta mostrar com isso é que o aldeamento de Sdo José de Mossamedes nido foi construido antes de
1775 pois nao havia o contexto historico que permitiu com que ele fosse obrado. Da mesma forma que foi feita a
critica em relacionar “Cayap6” com Bilreiro no primeiro capitulo, aqui ¢ feita a critica em deslocar o nome de um
aldeamento para uma data anterior ao proprio surgimento deste nome. Ndo havia Bardo de Mossamedes em 1755
para denominar o aldeamento de Sao José de Mossamedes, logo, sua existéncia ¢ irreal e impossivel, passando a
se tornar real e possivel no tempo, espaco e contexto historico, no ano de 1775 e somente nele.

104 £ interessante notar como a escolha dos espagos se modifica de agente para agente. No terceiro capitulo foi
discutido a escolha do local para a constru¢do de Maria I mostrando que este foi escolhido, pelos proprios
“Cayap0”, justamente em virtude, também, da proximidade com a serra Dourada. Agora observamos que Sao José
de Mossamedes, construido antes de Maria I, também foi estabelecido nas proximidades da serra Dourada, mas
por outros motivos, que no caso aqui mostrado, estao relacionados com a defesa de Vila Boa contra os ataques das
populacdes indigenas que habitavam aquela regido, sendo os “Cayapd”, como j& mostrado, os mais fervorosos
inimigos dos interesses coloniais.

105 Disponivel na Revista do IHGB, Tomo 84.
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que Sao José estaria entre quatro e cinco léguas e Raymundo José da Cunha Mattos (1979) aduz
a distancia de cinco léguas a sudoeste de Goids (cidade), meia 1égua ao sul da Serra Dourada e
uma légua ao norte do ribeirdo da Fartura (que se perde no rio de Pildes, duas 1éguas antes de
entrar no rio Claro, que se mete no rio Grande ou Araguaia). No mapa a seguir, formulado por
Giraldin (1994), ¢ possivel ter uma visdo aproximada da localizagdo do aldeamento, como

também o de Maria I, ja discutido neste trabalho.
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Mapa 5. Localiza¢do dos aldeamentos de Maria I e Sdo José de Mossamedes (GIRALDIN, 1994,
P. 97).
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Conforme as fontes analisadas para este fim (MATTOS, 1979; POHL, 1951; R.IHGB,
TOMO 84; SAINT-HILAIRE, 1975; SOUSA E SILVA, 1973), Sao Jos¢ de Mossamedes se
caracterizava por possuir uma Igreja ora apontada como magnifica e elegante, ora como
simples, espacosa e de bom gosto, com duas torres e um altar dedicado a Sao José; uma
habitacdo para os governadores; alojamentos para os soldados; uma casa para o general; prédios
utilizados como depdsitos para o armazenamento das colheitas da comunidade; construgdes
destinadas para a moradia dos indigenas e uma grande roca. Toda sua area formava um grande
quadrilatero de angulos irregulares. As imagens a seguir permitem uma melhor visualizagdo do

que foi descrito.
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Imagem 9. “Largo da Matriz de S. José de Mossamedes, Estado de Goiaz” ¢ “Residencia de verdo dos
governadores da Capitania” (CHAIM, 1983, p. 231).

Iagem 10. Planta de Sdo José de Mossamedes mostrando o rio da Fartura, rio do “Pissarrao” e o “Rego
de Agoa q.” se tirou p.* Serventia da Aldeya” (CHAIM, 1983, p. 229).
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O corrego, que aparece na imagem acima adentrando S3o José, foi desviado
propositalmente para servir ao aldeamento. “A agua para o servigo da aldeia vai por uma vala
de 1égua e meia de extensdo, aberta desde um corrego que desce da serra Dourada e entra no

ribeirdo da Fartura” (MATTOS, 1979, p. 42).

As aguas eram utilizadas para manter com a for¢a motriz o trabalho do Moinho, do
engenho de fabricar farinhas de mandioca e milho e da casa de fiar. Ao lado deste
moinho, ficavam os teares nos quais as mulheres produziam panos de algoddo para
roupas. O corrego desviado servia como fonte de dgua para as pessoas e animais.
(CANCELIERA DIAS, 2017, p. 68)

As proximas duas imagens mostram a totalidade da area do aldeamento, evidenciando

a Igreja, as casas e a roga utilizada para o gado e plantagdes.

Mapa 6. “Planno de Aldeya de Sao Joseph de Mossamedes” (CHAIM, 1983, p. 230).

Reprodugdo da legenda no canto esquerdo do mapa, retirado da obra de Marivone Matos Chaim
(1983, p. 226):

1 —Igreja
2 — Palacio ou Caza de Residencia dos Senhores Generais
3 — Praca

4 — Caza da Roda de fiar algodao com 190 fuzos, e 8 tiares de tecer 0 mesmo
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5 — Caza do Vigario

6 — Caza do Ospital

7 — Caza do Cirurgido

8 — Quartéis de Indios

9 — Semitério

10 — Payol de mantimentos

11 — Engenho de Farinha de Mandioca dem. e para cana
12 — Bananal

13 — Pomar

14 — Moinho'%

15 — Engenho Velho

16 — Caza do Carro

17 — Caza do Curral

18 — Rego de agoa que serve a todas as oficinas

19 — Pasto Fechado

Imagem 11. “Aldeia de Sao José de Mossamede, perspectiva geral. Estampa de Joaquim Cardozo Xavier
(Biblioteca Municipal Mario de Andrade)”. In: TELES, Mendonca Jos¢; PINHEIRO, Antonio Cesar
Caldas; APOLINARIO, Juciene Ricarte. Catalogo de verbetes dos manuscritos avulsos da capitania de
Goias existentes no Arquivo Historico Ultramarino. Brasilia: Ministério da Cultura. Goidnia Sociedade
Goiana de Cultura, 2001, p. 34. Apud. CANCELIER DIAS, 2017, p. 65).

106 “H4 na aldeia um moinho de 4gua que move a0 mesmo tempo uma mé destinada a moer o milho, uma
maquina de descarogar o algodéo e, finalmente, vinte e quatro fusos” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 65).
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Na entrada principal do aldeamento estava localizada a residéncia dos governadores e
de seus oficiais. No lado oposto havia uma Igreja!?’ com o proposito de catequizar os indigenas.
No centro havia uma grande praca denominada “Praca de Almeida”, “nome que lembra Barao
de Mossamedes, pois foi capitdo da Praga-forte de Almeida, principal fortaleza de defesa
portuguesa dos ataques vindos de territorio espanhol” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 64). Nos
lados direito e esquerdo, formando as laterais do quadrilatero, os prédios eram reservados para
a moradia dos aldeados, como também utilizados para acolher soldados e oficiais da tropa de
pedestres. “Na periferia, existiam espalhados sem ordem e em diferentes dire¢des, choupanas
onde moravam, de preferéncia, os indios casados ou os que nao podiam, por qualquer motivo,
morar nos quartéis comuns” (CHAIM, 1983, p. 120). No canto direito das duas ultimas imagens
¢ mostrada a horta juntamente com a roga, onde eram plantados “feijao, batata, inhame, milho,
amendoim e abdbora, vegetais esses que com a carne eram a base alimentar indigena”

(CANCELIER DIAS, 2017, p. 67). Além disso, também era plantado mamona (utilizada na

produgdo de azeite para a iluminagdo) e algodao para a fabricacao de tecidos.

Junto ao aldeamento havia uma Fazenda Real, onde os indigenas acompanhados por
capatazes criavam gado vacum. Dentro do aldeamento havia um curral para a criagdo
dos bezerros e obtengdo de leite. Esse gado servia a alimentacdo, producdo de couros
e forga de tragdo animal. Além do gado, criavam-se cavalos, porcos, galinhas, patos ¢
provavelmente cédes para a caga. (CANCELIER DIAS, 2017, p. 68)

O gasto total da construcdo e instalagdo de Sao José de Mossdmedes teria sido entorno
de 67.346.066 réis'®® (POHL, 1951; SAINT-HILAIRE, 1975), desse montante, como aponta
Chaim (1983), 1.311 oitavas de ouro teriam sido contribuidas pela Real Fazenda. Também
colaboraram financeiramente as populagdes de Pilar, Trairas, Meia Ponte e Vila Boa, que
demonstraram grande interesse em sua constru¢ao e o que ela representava, além do proprio

governador José de Almeida Vasconcelos.

O ambiente descrito permite uma compreensdo maior do que vai ser discutido no
decorrer do capitulo, afinal, como apontado por Cancelier Dias, Sdo Jos¢ de Mossamedes “foi
pensado como institui¢ado modelo e teve sua arquitetura racionalmente pensada para tornar os
aldeados produtivos, civilizados e cristdos” (2017, p. 62). Mas para além do que foi definido
pelas politicas dos ndo-indios, para os quais esse ambiente do aldeamento modelaria seus

habitantes, € necessario buscar entender como que os indios aldeados também remodelaram

107 Segundo “Carta de Luis da Cunha Meneses ao Secretario Martinho de Mello e Castro [09.09.1781]. RJ: RIHGB,
n.° 137, 1918, p.144”. Apud. CANCELIER DIAS, 2017, p. 66, o responsavel pelo término da constru¢do da Igreja
foi o governador Luis da Cunha Meneses.

108 Aproximadamente R$ 8.283.566,12.
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esses espacos, com suas proprias politicas. Deleuze & Guatarri, a0 mencionarem que 0s ratos
formam rizomas, dizem: “As tocas o sdo, com todas suas fungdes de habitat, de provisdo, de
deslocamento, de evasdo e de ruptura” (2011, p. 22).!% Dessa maneira, trocando o nome “tocas”
por aldeamentos, chega-se a conclusao de que Sao José¢ de Mossamedes, Maria I € outros varios,
também possuiam suas fun¢des de habitat e de provisdo, como se viu até agora, mas também
de deslocamentos, de evasdes e de rupturas, principalmente no campo da cultura, da politica e

seus agenciamentos.!!”

Concluindo esta discussio, de 1775 até 1813,!! varios grupos indigenas foram aldeados
em S3o José de Mossamedes, sendo, segundo Chaim, “mais de 8.000 indios de diferentes
nacdes: Akrod, Xavante, Karaja, Javaé, Karij6 e Naudez” (CHAIM, 1983, p. 119),
acrescentando os “Cayapd” que foram aldeados ainda em finais do século XVIII, como € o caso
de Damiana da Cunha, que sera retomado ao final do capitulo, e os que foram transferidos de
Maria I no inicio do XIX. Para cada um desses grupos que 14 foram alocados ¢é possivel e
necessario buscar seus agenciamentos, entender seus modos de vida dentro de um universo
diferente do seu. E com vistas nisso que essa pesquisa pretende oferecer diferentes ferramentas
de andlise, para que cada histdria possa ser recontada e que Acrod, Xavante, Karaja, Javaé,

Karijo, Naudez e outros varios tenham, também revistos, seu merecido protagonismo histdrico.

4.2 O HABITAR EM SAO JOSE DE MOSSAMEDES

Nesta parte do capitulo, assim como feito a respeito de Maria I, adentraremos na busca
por indicios na documentacdo que nos proporcionem observar o protagonismo indigena dos
grupos “Cayap06” no aldeamento de Sao José de Mossamedes. Dessa forma, o recorte historico
que aqui se faz presente se inicia em 1813, com a chegada do contingente que habitava Maria

I, até 1831, ano da morte de Damiana da Cunha e consequentemente da decadéncia de Sdo José.

Diferentemente da andlise feita sobre Maria I, a qual retomaremos em alguns pontos

109 “Q rizoma nele mesmo tem formas muito diversas, desde sua extensdo superficial ramificada em todos os
sentidos até suas concre¢des em bulbos e tubérculos. Ha rizoma quando os ratos deslizam uns sobre os outros”
(DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 22).

119 Obviamente que ndo estamos relacionando ratos com indios, por mais que literalmente aparente ser. O conceito,
utilizado metaforicamente, serve apenas como um exemplo de como podemos utilizar as ideias do rizoma presentes
em Deleuze & Guatarri (2011), na andlise sobre a histéria indigena e especificadamente nos aldeamentos
destinados aos “Cayapd”.

"' Com a exting¢do dos grupos Javaé e Karaja que habitavam Sdo José de Mossdmedes, houve um esvaziamento
do aldeamento, sendo reerguido posteriormente gracas a sua proximidade com a capital de Goids, recebendo entdo,
por medidas economicas, os “Cayap6” de Maria I.
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neste topico, no aldeamento de Mossamedes dois relatos de viagem (POHL, 1951; SAINT-
HILAIRE, 1975) trazem uma gama de importantes informac¢des sobre os modos de vida
“Cayap6” que nos permitem “abrir os olhos” para enxergar como se davam as relagdes entre
indios e nao-indios € como os primeiros, mesmo inseridos em um universo cultural, politico,
econdmico, religioso e outros, diferentes do seu, mantiveram certas tradi¢cdes e transformaram
outras, dando novos significados, além de também retomarem antigos simbolos confrontando
com os novos. Esta discussdo se insere na questio das fronteiras'!? entre grupos étnicos
formulada por Fredrik Barth (BARTH, 1998), em que “as fronteiras persistem apesar do fluxo
de pessoas que as atravessam” (BARTH, 1998, p. 188) mas também ‘“‘acarretam processos
sociais de exclusdo e incorporacdo pelos quais categorias discretas sdo mantidas, apesar das
transformagdes da participagdo e na pertenga do decorrer de historias de vidas individuais”
(BARTH, 1998, p. 188), ou seja, no fluxo entre as fronteiras étnicas, ou poliétnicas, como
descrito pelo autor, ha, novamente, rupturas e continuidades, codigos mantidos e codigos
alterados, significados antigos e significados novos, novos e¢ velhos modos de vida; num

imbricamento do passado e do presente, da estrutura e da contingéncia.

Tal investigagdo foi facilitada diretamente pelo trabalho realizado pelos dois viajantes
naturalistas, Pohl e Saint-Hilaire. Gragas a eles, observacdes que os documentos oficiais quase
nunca expunham (sendo essa a grande dificuldade com relacdo a andlise a respeito de Maria I)
chegaram até nds como uma forma de aprofundar o conhecimento etno-historico dessas
populagdes no periodo colonial, utilizando, também, de projegdes etnograficas para melhor
interpretar os manejos de mundo indigena (CANCELIER, 2017). Os registros, obviamente
dotados de uma certa tendéncia por parte dos autores em rebaixar os indigenas a “selvagens
com capacidade para acenderem a civilizagdo”, formam uma base documental do que
poderiamos chamar de “etnografia inicial”, visto que o proprio Saint-Hilaire assim considerou
seu trabalho ao dizer que: “Registremos esses fatos singulares, mas aguardemos, para tentar
explica-los, que estejamos de posse de outros dados. Talvez a antropologia seja uma ciéncia tao
obscura ainda porque age mais no campo das especulacdes do que das observacdes” (SAINT-

HILAIRE, 1975, p. 137). Diante disso, inicia-se a analise propriamente dita.

Comecando por Pohl (1951), que primeiro visitou o aldeamento de Sao José de
Mossamedes em sua “Excursdo ao arraial de Anicuns e as aldeias de Sdo José de Mossamedes

e de Maria e, depois, ao arraial de Piloes, no rio Claro”, ja se pode observar, no inicio de sua

12 Aqui entendido ndo somente no sentido geografico, mas sim social, cultural, econdmico, politico, religioso etc.
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descri¢dao, um modo de vida indigena praticado enquanto estavam aldeados, pois no momento
de sua chegada constatou varios indios, que haviam recebido ordens para limpar o caminho
para o viajante, nus, sendo somente os quadris cobertos. Segundo Pohl, de acordo com a lei
indigenista vigente, deveria ser dado no aldeamento pegas de roupas, sendo calga e camisa aos
homens e saia e camisa as mulheres, entretanto, como observado, na grande maioria das vezes,
os indios apenas utilizavam um pedaco de tecido de algoddo, cobrindo as partes intimas,
negando-se a obedecer a politica do “outro”. Porém, quando havia procissdo em Vila Boa,'!* o

“coronel”, '

ou chefe dos indios, pertencente aos “Cayap06”, aparecia de “calgas curtas e
camisa de algoddo, chapéu de trés bicos, fivela de ouro e uma espingarda” (POHL, 1951, p.
363), diferenciando-se dos demais, como um simbolo de “status”, de posi¢do social dentro de
seu proprio universo representativo. As vestimentas estariam sendo utilizadas ndo em virtude
das diretrizes impostas, mas sim de acordo com o préprio manejo do que vem de fora,

introduzido nos interesses individuais internos.

Em Mossamedes, Pohl se estabeleceu na casa do governador,''> que era chamada de
palacio e possuia vdrios quartos, cozinha etc. Foram enviados ao viajante produtos do
aldeamento, como milho, farinha de milho, feijao e arroz, produzidos na fazenda com a da mao-
de-obra indigena, sendo este um dos principais pressupostos do Diretério Pombalino: o de

transformar esses grupos em trabalhadores para os interesses coloniais.!!

A respeito do trabalho, Pohl e Saint-Hilaire debrugaram algumas paginas que permitem
apontar para a investigacao dos agenciamentos indigenas. Na época em que os dois viajantes
visitaram Sao José de Mossdmedes “as hierarquias e maneiras de dividir o trabalho e a produgao
dos Kayapo6 haviam mudado” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 257). Diferente de Maria I, onde
o regimento interno permaneceu sendo feito pelos maiorais, em Mossamedes o “administrador
era ‘um mero cavalariano, grosseiro, ignorante e cruel; e temia tanto os indios, que ndo saia de
casa sem desembainhar o sabre’” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 257). Novamente, observamos
paulatinamente uma estrutura da pratica em que novas formas de agenciamento vao tomando

forma.

De acordo com Oliveira (1973), ao mencionar este administrador, ou comandante, diz:

113 A partir do ano de 1819 a cidade de Vila Boa foi elevada a capital pelo rei Jodo VI, recendo o nome de Cidade
de Goiés.

114 Nos aldeamentos, os homens mais respeitados entre os indigenas receberam o titulo de coronel, de capitio e de
alferes.

115 Neste periodo, a capitania era governada por Fernando Delgado Freire de Castilho.

116 Mais para frente retomaremos esse topico.
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Sem o menor vislumbre do ensino religioso e artistico, sem tendencias para a vida
domestica e ocupada, que tiveram seus antepassados, ¢ sujeitos sim as phantasias e
momices do commandante da tropa ali postada, ndo para manter os indios em ordem,
sendo para obrigal-os ao trabalho de que so resultava proveito aos brancos, ndo davam
os Cayapos de S. José outras manifestagcdes que ndo fossem as de incuria ¢ miseria.
(OLIVEIRA, 1973, p. 520-521)

Saint-Hilaire, ao também comentar sobre as hierarquias ¢ o comandante, diz que os

17 _ viviam sob a tutela de um

“Cayap06” ou “Coiap6s” — nome utilizado pelo naturalista
destacamento militar composto de um cabo ou comandante, de um soldado da companhia dos
Dragdes (ambos provenientes de Vila Boa) e de quinze pedestres, sendo dois oficiais
subalternos. “Entre os restantes encontram-se um serralheiro e um carpinteiro, sendo o primeiro
encarregado de consertar as ferramentas dos Coiap6s e o segundo de fazer as construcdes da
aldeia” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 64). Segundo o naturalista, o comandante possuia

autoridade para punir os indigenas, amarrando os homens ao tronco e aplicando a palmatoria

nas mulheres e criangas, o que trazia insatisfa¢do e revolta para os habitantes “Cayapd”.

Em virtude, também, da miséria pela qual os “Cayap06” passavam, Pohl observou que o
aldeamento estava entrando em decadéncia, contando apenas com 16 soldados e algumas outras
pessoas (que mencionaremos adiante), habitando Sao José, além, claramente, dos indigenas.
Como citado pelo viajante, os grupos “Cayapd” “levam aqui vida que ndo lhes ¢ agradavel. O
descontentamento com os seus inspetores, a escassez que muitas vézes apenas lhes mata a fome,
os duros trabalhos a que sdo submetidos nas plantagdes sdo as causas de sua diminuig¢do e

aborrecimento” (POHL, 1951, p. 361).

Demais, sofrem nostalgia e ndo conseguem abandonar inteiramente a sua inclinagdo
pelo seu antigo modo de viver independente. Mais de uma vez se féz a tentativa de
mandar as suas aldeias natais alguns dos de maior confianga a fim de aliciarem novos
indios para a povoacdo. Voltavam com alguns, mas em breve fugiam os recém-
chegados, tdo pouco se compraziam com a nova maneira de viver. (POHL, 1951, p.
361).

Além da questdo do trabalho, diferente de Maria I que fora construido em local
escolhido pelos proprios indigenas, como mostrado, Sao José¢ de Mossamedes ndo se localizava
em uma regido propicia para a caca € pesca, atividades praticadas por esses grupos € que
constituiam uma de suas fontes primarias de alimentacdo. Se como discutido no capitulo
anterior a escolha do local de constru¢do de Maria I estaria vinculada ao meio ambiente,

trazendo uma certa “satisfagdo” aos “Cayap6”, em Mossamedes poderiamos supor o contrario,

117 “Essa aldeia, habitada pelos indios Caiapos, ou Coiap0s, como se diz geralmente na regidio, ndo foi
originariamente destinada a essa nagdo indigena” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 62).
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assim como discorrido por Chaim (1983), ao dizer que com a extin¢do de Maria I os 129 indios
que haviam sobrado foram transferidos para Mossamedes, retirando-os “de seu habitat natural,
proximo aos rios onde cagavam e pescavam’ (CHAIM, 1983, p. 150). Contudo, em ambos o0s
casos, somente este fator ndo consegue responder a totalidade das instancias aqui debatidas,

uma vez que

precisamos de um ponto de vista que ndo confunda os efeitos das condigdes ecologicas
sobre o comportamento com os da tradi¢do cultural, mas que permita que se separem
esses tais fatores e se investiguem os componentes ecoldgicos, culturais e sociais
criadores da diversidade. (BARTH, 1998, p. 193)

Abandonarem o aldeamento pelo simples fato do ambiente ecoldgico ser diferente do
de origem, ou devido as mas condigdes de trabalho, parecem ndo corresponder a realidade dos
dados empiricos. Segundo Cancelier Dias (2017), havia aprendizado e apropriacao cultural com
o universo dos nao-indios. Em Mossamedes, havia a formacao de tecelas, carpinteiros, ferreiros,
agricultores e criadores de animais. “Uma mulata recebe 50.000 réis por ano para ensinar as
mulheres coiapos a fiar e tecer o algodao. O produto desse trabalho também pertence a
comunidade, como os produtos da terra” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 65). Saint-Hilaire
também aponta que os “Cayap0o” cultivavam a terra, trabalhando cinco dias por semana. A
colheita era recolhida e distribuida entre as familias indigenas, o que sobrava era vendido na
cidade ou aos pedestres e com o produto da venda eram comprados sal, fumo, tecidos de
algoddo e utensilios de ferro, que eram distribuidos entre os “Cayapo”. Ainda segundo o
viajante, nessa nossa analise de uma “simbiose” entre os diferentes: “Os Coiap6s faziam
antigamente uma bebida forte empregando pimentdes, mas renunciaram praticamente a ela
depois que conheceram a cachaga” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 71). Provavelmente, o contato
desses grupos com a cachaga se deu no aldeamento de Maria I, pois quando Pohl por 14 passou
assim observou: “Ja se acham em ruinas o grande engenho de agucar a margem do regato, a
uma centena de passos de distancia, a pilacdo de milho e a fibrica de aguardente” (POHL, 1951,

p. 368).

Mas por outro lado, com relag@o ao trabalho, ainda mantinham antigos costumes, visto
que, ao trabalharem cinco dias por semana, descansavam dois e, nesses dias de folga,
aproveitavam para cagar ou cuidar de pequenas plantagdes particulares de inhame e de batatas.
Um outro exemplo de continuidade, que vai na contramao do mencionado acima sobre a bebida
alcodlica, ¢ com relagdo a certas técnicas na preparagdo de alimentos, observado por Saint-

Hilaire:
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As mulheres, encarregadas dessa tarefa, cavam buracos na terra, forram o fundo com
pedras e acendem um fogo sobre elas. Quando as pedras estdo suficientemente
aquecidas o fogo é apagado ¢ sobre elas colocados os pedacos de carne para serem
cozidos. Por cima ¢ espalhado um punhado de folhas e finalmente o buraco ¢ coberto
de terra. Por esse processo o cozimento da carne fica desigual, mas ja ouvi os
portugueses dizerem que o seu sabor ¢ excelente. (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 71)

E como bem se atentou Cancelier Dias (2017, p. 259), o mesmo foi assistido mais de
trinta e sete anos antes pelo entdo governador Luis da Cunha Meneses, no aldeamento de Maria
I, no documento “Carta de Luis da Cunha Meneses a Tristdo da Cunha Meneses fazendo uma

descri¢do etnografica dos indios Kayapo e Karaja”, que assim o descreveu:

Quando tem alguma peca grande como a anta ou onga, depois de terem feito uma cova
bastante grande, e forrando a sua maior profundidade com uma laje a proporgo de
suas dimensdes e fazendo sobre a mesma laje um fogo com atividade bastante para o
grau de calor que lhe queiram dar, cobrindo-a com folhas de arvores e muito bem lhe
pdem a dita pega de caca que querem assar em cima, cobrindo-a também de outras
iguais folhas e de meio palmo de altura de terra sobre a qual, novamente, fazem outro
fogo igual ao calculo que a experiéncia lhes tem mostrado ser bastante para estar bem
assada e em estado de se comer. (APARICIO, 1998, p. 374)

Isso mostra os dois universos em que os indigenas estavam inseridos se tornando um so,
pois, no decorrer de cinco dias, trabalhavam de acordo com as exigéncias impostas pelo mundo
dos ndo-indios e nos outros dois dias praticavam seu “habitual” modo de trabalho; substituiram
a tradicional bebida de pimentdes em prol da cachaga, mas mantiveram técnicas no preparo de
certos alimentos; entre outros que serdo abordados. Obviamente que aqui, aculturagdo e
resisténcia, ndo sdo tratados como opostos, em um dualismo que se confronta, mas sim como
formas que se intercruzam de acordo com as necessidades, interesses € agenciamentos, em
continuidades e rupturas nos costumes. Procura-se, entdo, a construcao de “uma etno-historia
que faz a cronica dos ganhos e das mudangas culturais e procura explicar por que razao
determinados itens foram tomados de empréstimo” (BARTH, 1998, p. 191): “Os Coiapds de S.
José aprenderam com os portugueses a construir casas, cultivar a terra, fiar o algodao, etc., mas
os que vivem ainda nas matas s6 sabem fabricar arcos e flechas, e um tipo de cesto a que dao o
nome de jucunu” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 70),'!8 ou seja, segundo a ideia de Saint-Hilaire,

aqueles que estavam aldeados, que atravessavam as fronteias étnicas, pegavam “emprestado”

118 Interpreta-se que a passagem descrita tem o intuito de mostrar uma certa aproximagao dos indios aldeados com
o modo civilizado, diferente dos que habitavam as matas. Obviamente que essa seria a imagem de Saint-Hilaire,
em virtude de seu contexto histdrico, mas nosso intuito € o de mostrar como que o contato interétnico ocasiona
transformagdes nos grupos que se chocam. Seria como dizer, de uma forma acritica, que de um lado (aldeados)
houve uma ressignificagdo e modificagdes nas estruturas, enquanto que do outro lado (ndo aldeados) elas teriam,
de certa forma, se mantido. Isso de maneira alguma deve ser considerado como mais ou menos civilizado, ou mais
ou menos “coisa de indio”, ambas sdo formas inerentes e comuns dos processos historicos.
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as técnicas dos nao-indios e ressignificavam as suas. Ja aqueles que ainda mantinham uma
distdncia do ambiente onde ocorria o fluxo fronteirico viviam de acordo com seus antigos
costumes. Mas essa divisao (aldeados x distantes do aldeamento) ndo € operacional. Havia um
constante contato e trafego de pessoas, bens e simbolos entre os indios aldeados e os indios ndo
aldeados, logo, mais ou menos civilizados, em virtude do contato com nao-indios, ¢ uma forma
alegdrica e etnocéntrica de se observar o cotidiano dessas populacdes indigenas. O mesmo
também ocorria no caso da apropriacao dos bens materiais que foi observado nos relatos de
roubos descritos nos capitulos anteriores, inclusive durante a moradia dos “Cayap6” em Maria

I, vinculados aos mitos de origem.

Nisso, apresenta-se uma relagdo proxima entre aquisi¢do de bens materiais e saberes

ERINNY3

de outros seres “humanos”, “animais que eram gente” (LAGROU, 2016, exposi¢ao),
espiritos, povos inimigos, ou aliados. Adquirir-se do poder do outro, quando se
apressa a materialidade desse poder em um objeto adquirido do outro, seja um dente
de uma onga, ou migangas dos colonizadores. Logo, os colonizadores eram
compreendidos também como fonte de novidades e poder, sendo incorporados ao
sistema social e cosmoldgico da aldeia, “deste modo o ‘Outro’ também na sua
manifestagdo de inimigo, é considerado constitutivo do ser e ndo um empecilho para
a construgdo de pessoas e grupos” (idem). (CANCELIER DIAS, 2017, p. 256)

Com respeito ao que o autor coloca como “fonte de poder”, pode-se observar isso no
roubo das armas nos aldeamentos tanto de Maria I como de Sao José, em que os “Cayapo”
aprendiam a maneja-las, com a ajuda dos ndo-indios, e retornavam para suas aldeias carregando
o armamento, distribuindo entre seus iguais, e voltando a atacar os moradores da regido, agora
com o mesmo instrumento que antes lhes “causava medo”, como destacado por Joaquim

Norberto Sousa e Silva:

sem temor dos homens que outr’ora tinham por deuses, ¢ manejando tambem como
elles os terriveis trovdes. Assim continuavam a ser o terror dos habitantes pacificos,
que surprehendidos por suas correrias, viam roubadas e incendiadas as suas casas e
pagavam com a vida e defeza de seus haveres. (SOUSA E SILVA, 1973, p. 529)

Outro ponto da discussao que € possivel observar certas continuidades e transformagdes
do modo de ser indigena, ¢ o das moradias em que os “Cayapd” habitavam em Sao José de
Mossamedes. Karasch (2017, p. 28) afirma que esses grupos ndo habitavam realmente o
aldeamento, preferindo viver nas casas construidas por eles proprios. Pohl (1951) reitera que
1sso se devia ao fato de que os “Cayapd” consideravam as casas coloniais muito frias durante
os periodos de chuva, informacdo essa importante e interessante, pois mostra que mantiveram
algumas de suas proprias técnicas de constru¢ao das moradias para, no caso, lidar com o clima,

considerando suas ‘“choupanas” muito mais adequadas do que as casas construidas com a
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técnica dos ndo-indios que lhes foram oferecidas.

Saint-Hilaire (1975) complementa que os “Cayap6”, por estarem habituados em morar
em “chogas” nas matas e considerarem as casas do aldeamento algidas, construiram suas
proprias, mais baixas, a poucos passos do aldeamento. “As chocas que os Coiapds construiram
nas proximidades da aldeia ndo ultrapassam uma dezena. E a uma légua de S. José, nas suas
plantacdes, que se encontra a maioria de suas moradas” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 64). Ainda

segundo o viajante,

se acham espalhadas no meio das arvores, sdo cobertas de palha, pequenas, baixas e,
como as da aldeia, feitas com varas fincadas na terra e bambus dispostos
transversalmente, sendo os intervalos tapados com folhas de palmeira. Nao tém
janelas, e a entrada, muito estreita, ¢ também fechada com folhas de palmeira. No seu
interior véem-se pedras amontoadas, servindo de fogdo, alguns cestos de formato
caracteristico, denominados jucunus, ¢ as vezes alguns jiraus onde mal cabe o corpo
de um homem. Nisso consiste todo o mobilidrio das choupanas. (SAINT-HILAIRE,
1975, p.66)

Novamente citamos o que foi dito anteriormente por Fredrik Barth, de que “fica claro
que as fronteiras persistem apesar do fluxo de pessoas que as atravessam’ (1998, p. 188), pois
se encaixa muito bem no que foi apresentado. Sabemos que essas fronteiras se mantiveram,
vide o fato de que os “Cayapd” estavam construindo suas proprias moradias por julgarem suas
técnicas mais satisfatorias, entretanto, a propria técnica de construcao das “choupanas” sofreu

modificac¢des, como evidenciado por Saint-Hilaire:

O teto destas ¢ feito de palha e a sua estrutura é a mesma das casas luso-brasileiras,
compondo-se de varas fincadas no chdo e atadas com cipd a compridos bambus
dispostos transversalmente. Mas, enquanto que os portugueses costumam tapar com
barro 0s espacos vazios entre as varas cruzadas, os Coiapds se limitam a trangar folhas
de palmeiras entre elas, como outros indigenas [...]. (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 64)

“Logo, o indigena, em muitos casos, apropriava-se e ressignificava os objetos
ocidentais, os utilizava sem necessariamente mudar seu manejo de mundo” (CANCELIER
DIAS, 2017, p. 266). Talvez, levantando como uma hipoétese, esses grupos consideravam as
casas de Sado José, construidas seguindo o modelo ocidental, “atrasadas” tecnicamente — da
mesma forma que a reciproca era verdadeira — pois ndo davam conta da variagdo climdtica
(obviamente que ndo sendo considerado como unico fator, mas descrito apenas para ilustrar
uma possibilidade de analise), por isso, uniam as diferentes técnicas e as transformavam de
acordo com suas instancias e necessidades, e ndo as advindas do “outro”. Tal realidade dos
fatos ¢ contraria ao que a Antropologia durante muito tempo creditou, como expde Claude
Lépine: “O indigena permanece fiel aos costumes e as tradi¢des, respeitando cegamente as
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técnicas de seus antepassados; ndo lhe ocorre tentar aperfeigoa-las” (LEPINE, 1974, p. 50). A
analise dos dados empiricos atesta justamente o contrario, dai a importancia de uma analise
etnohistorica das relagdes de contato entre alteridades. Todo este entrecruzamento vai continuar
aparecendo para além do que foi mostrado até agora, em um complexo jogo de transformacgdes

de significa¢ao.

Ao que tudo indica, os fatos até agora analisados e os que ainda serdo, permitem pensar
os espagos dos aldeamentos como o ldcus do confronto entre a politica indigenista e a politica
dos indigenas. De fato, ndo foi o sistema colonial que permitiu ou previu esses resultados, mas
sim como os proprios indigenas negociaram suas existéncias e agenciaram os ndo-indios, € nao
o contrario como durante muito tempo se pensou. O exemplo mais claro, ja discutido, ¢ a
escolha da localidade em que seria construido Maria I, como também a auto decisdo de
habitarem fora do ambiente arquitetonico planejado para tal fim. Tal suposi¢do mostraria que a
“insatisfacdo”, apontada por Pohl, Saint-Hilaire e outros autores, talvez nao fosse o real motivo
das constantes fugas. De acordo com Cancelier Dias (2017), anteriormente ao periodo dos
aldeamentos, os indigenas migravam para outras aldeias em busca de melhores condi¢des de
vida, podendo ter ocorrido 0 mesmo na aceitacdo em serem aldeados e 0 mesmo valendo para
decidirem voltar as suas aldeias, tudo isso dependendo dos interesses particulares de cada
individuo em cada momento. Nao seria apenas um fator determinante, muito menos uma ordem
advinda de fora, dos agentes coloniais, mas sim um rearranjo de varios fatores, tanto para

aqueles que decidiram fugir, tanto para os que decidiram ficar e para os que decidiram se aldear.

Do ponto de vista da vida cultural nos aldeamentos, dados observados em Sao José de
Mossamedes, atestam que mesmo com o choque entre os diferentes, em que um (os ndo-indios)
impunha ao outro (os “Cayap6”’) seus proprios modelos, o aldeamento fazia parte de um sistema
denominado de “sociedade plural” (FURNIVALL, 1994. Apud. BARTH, 1998), que seria
“uma sociedade poliétnica integrada no espago mercantil, sob o controle de um sistema estatal
dominado por um dos grupos, mas deixando amplos espacos de diversidade cultural nos setores

de atividades religiosa e doméstica” (BARTH, 1998, p. 197).

Comecemos pelo modo como os “Cayapd” curavam as doengas, afinal, estando
aldeados recebiam medicamentos quando necessitavam, entretanto, como menciona Pohl:
“Costumam desdenhar os remédios que lhes dao os portugueses, € fazem bem” (1951, p. 366),
dando preferéncia a seus proprios métodos. A cura das doengas se dava com ervas e raizes,
mostrando um grande conhecimento ecoldgico da flora e das propriedades medicinais que as
plantas possuiam. Além disso, também recorriam a meios supersticiosos, principalmente dos
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amuletos fabricados com raizes de arvores e ossos de animais, 0 que mostra que mesmo
batizados, mesmo inseridos no universo cristdo, recorriam, na necessidade, aos seus antigos

deuses, aos espiritos protetores.

O mundo do indigena ndo ¢ um mundo cadtico, e a ordem que ele impde as coisas ndo
¢ apenas utilitaria: ela constitui um equivalente de nossa ciéncia ou de nossa estética,
e ndo ha nenhuma diferenca fundamental entre o pensamento selvagem e o
pensamento civilizado. (LEPINE, 1974, p. 48)

Pohl também observou que quando os “Cayap6” sentiam dor de cabega, escarificavam

a tes‘[a,119

utilizando um pequeno arco, com o qual atiravam varias vezes na regiao padecida
uma flecha de oito polegadas de comprimento e que possuia, na ponta, uma farpa de quartzo
com uma saliéncia em forma de botdo, a fim de que essa farpa ndo penetrasse mais do que o
necessario. “Com o mesmo instrumento, que se chama Kutuschnd, sabem sangrar bem e
corretamente as veias” (POHL, 1951, p. 366), presumivelmente com o intuito de retirar os males

espirituais que estivessem afetando o individuo.

Um outro exemplo de permanéncia de mundo indigena era o ato de nomear os filhos.
Como vimos, todas as criangas recém-nascidas no aldeamento recebiam o batismo € um nome
de origem portuguesa — novamente um dos principais pressupostos do Diretério Pombalino —
contudo, essa era a politica indigenista, mas a politica indigena também prevalecia, era um
modo de manter viva a consciéncia de pertenca a uma determinada cultura. Um nome ¢ uma
palavra que acompanha o ser durante toda sua existéncia, ¢ através do nome que uma pessoa ¢
reconhecida e se reconhece no decorrer da historia. “O nome era heranga familiar, demarcava
a posicao do indigena dentro dos rituais, denotava status e idade” (CANCELIER DIAS, 2017,
p- 270). Logo, manter o ato de nomina¢do, ¢ manter viva sua origem, seu reconhecimento
enquanto ser. “Quando nasce uma crianga, eles ndo se contentam com o nome de batismo
portugués. Um dos ancidos da tribo d4 um outro ao recém-nascido, geralmente o de um animal
qualquer” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 71). “Assim, a persisténcia de grupos étnicos em contato
implica ndo apenas critérios e sinais de identificacdo, mas igualmente uma estruturacdo da

interacdo que permite a persisténcia das diferencas culturais” (BARTH, 1998, p. 196).

A relacao observada por Saint-Hilaire, na qual o nome geralmente estava associado a

um animal, nos permite fazer uma projecao etnografica das origens desses nomes, utilizando,

9 A mesma técnica foi observada anos mais tarde, na década de 80, pelo antrop6logo Simon Schwartzman, entre
os Panard (SCHWARTZMAN, 1987. Apud. GIRALNDIN, 1994), um remanescente dos “Cayapd”, do qual
voltaremos a falar.
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como parametro, os Kayapo Setentrionais — como ja o fizemos em relacdo aos mitos de origem
— e mais especificadamente os Xikrin, estudados por Lux Vidal (1977). Conforme salienta a
antropologa, os “XIKRIN dizem que os xamas (wayanga), entrando em contato com os animais,
trouxeram os nomes” (VIDAL, 1977, p. 109) e desde entdo somente os xamas tém essa fungao,
pois somente eles podem falar com os animais, assim como relatou Saint-Hilaire ao dizer que
era o ancido quem nominava o recém-nascido. Ou seja, o tipo de classificagdo a que estdo
ligados os nomes, se insere na relagdo do mundo animal com o da sociedade humana. Destarte,
entende-se que hd uma légica por tras do significado em nominar seres humanos com nomes
de animais, havia a crenga na existéncia de parentesco ou de afinidade mistica entre um grupo

(ou pessoa) e um animal,'?° podendo ser qualquer um, de qualquer espécie.

Outro elemento cultural indigena a persistir nos aldeamentos, e que ja foi mencionado
anteriormente, ¢ a corrida de toras. Descrita por Saint-Hilaire e Pohl, sdo possiveis certas
projecgdes etnograficas dessa “festa” com os rituais observados entre os Timbira, Ramkokameka
(ou Canellas) e outras tribos pertencentes aos J¢é Setentrionais, recolhido por Curt Nimuendaji

(2001), para melhor entendé-lo.

Saint-Hilaire observou em S3o José¢ de Mossamedes grandes pedagos de troncos de
arvores, de dois a trés pés de comprimento, que eram utilizados no jogo favorito da nagdo

“Cayap0”.

Um deles segura o touro'?' pelas pontas, coloca-o sobre os ombros e parte em
desabalada carreira. Um segundo indio corre atras do primeiro e, quando consegue
alcanca-lo, toma-lhe o pedaco de pau, coloca-o por sua vez sobre os ombros, sem
interromper a corrida, até ser alcangado por um terceiro, e assim sucessivamente. O
jogo termina quando eles chegam a um alvo pré-determinado. (SAINT-HILAIRE,
1975, p.71)

Pohl foi além e especificou algumas caracteristicas desse jogo, que foi chamado de

“danga” pelo naturalista.
Pohl é, portanto, o primeiro que ndo se refere a corrida de toras entre os Kayapod e
Timbira, mas sim a uma danga com tora. Dado que ndo a presenciou em nenhuma das

duas tribos, ndo sei até que ponto o termo “danga” pode derivar de descri¢des erradas
dos seus informantes ou de um equivoco dele proprio. (NIMUENDAIJU, 2001, p. 175)

Entre as caracteristicas (POHL, 1951, p. 361) estava a de se reunirem em um local de

120 Mais sobre esse assunto, ver (LEVI-STRAUSS, C. Totemismo hoje. Petropolis: Vozes, 1975).
121 Touro corresponde a tora (referéncia nossa).
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quatro bracos de didmetro; pintarem-se com urucum (coloracdo avermelhada) e jenipapo
(coloragdo preta) desenhando riscas longitudinais desordenadas; ornavam-se com joelheiras
feitas de diversas garras de animais (vide imagem 1), atadas por meio de cordas e que fazem
forte ruido a cada movimento do pé; entoavam ainda um canto considerado peculiar por Pohl,
aspero, uivado, exclamando, repetidas vezes, um HO! HO! HO!, que era acompanhado “com o
eco de longas cabagas recurvas ou de instrumentos de sdpro, de madeira, com embocaduras de
chifres de boi, por €les proprios fabricados” (POHL, 1951, p. 361). Alguns apareciam nessa
danga carregando sobre os ombros um tronco de arvore redondo de aproximadamente um metro
de comprimento, doze polegadas de espessura e em torno de 100 quilogramas,'?? saltando no
local demarcado e jogando os troncos uns contra os outros. “As mulheres e criangas também
levam semelhantes troncos, porém menores. A festa so6 termina pela meia-noite” (POHL, 1951,

p. 361).

Na corrida de toras descrita por Nimuendaji (2001), a idade dos participantes oscila
entre 15 ¢ 55 anos, possuindo um carater exclusivamente esportivo. Na maioria das vezes a
corrida ocorre partindo do local em que as toras foram produzidas em dire¢ao a aldeia,
utilizando as “estradas de corrida”. O tamanho da pista varia de 1 km até 12,5 km, sendo mais
comum possuir 3 km. As toras sdo feitas a partir de um tronco de palmeira buriti medindo cerca
de um metro por 40-50 cm de didmetro, chegando a pesar 100kg, sendo mais comum serem
mais leves. A corrida também ocorre entre as mulheres e as criangas, sendo as toras um pouco
menos pesadas. Tanto o tamanho, o peso e a descricao da atividade entre mulheres e criangas,

se igualam com as observagdes de Pohl.

Novamente segundo o naturalista, os “Cayap0” celebravam uma festa totalmente
especifica, que se chamava “quebra-cabega”, caracterizada por ser uma danca na qual o chefe,
também chamado de coronel, como visto, posicionava-se no centro de um circulo, “imitando
os costumes portugueses” (POHL, 1951. p. 362),'>* com uma maca de 45 cm de comprimento

e, ao seu redor, os indios dangavam em “passos pregui¢osos”.

[...] durante esta danga, um indio joga o mencionado tronco contra outro, salta em
direcdo ao chefe, ajoelha-se diante déle, e recebe na testa um golpe com a maga, que
dever ser bastante violento para que o sangue escorra. As mulheres, dangando e
cantando, ou antes uivando, limpam o sangue do ferido. Deve ser uma espécie de

122 Para o comprimento, Pohl utiliza a medida de um covado e meio. Um covado seria aproximadamente 45cm. Ja
o peso do tronco € descrito como sendo de um quintal, que € o equivalente a 100kg.

123 Pohl ndo deixa claro em que termos o chefe indigena imitava os costumes portugueses. Pelas passagens que
analisamos anteriormente, interpreta-se que essa imitagcdo se dava pelo uso das vestimentas, visto que na descricao
do ritual ndo aparece nenhuma caracteristica marcadamente portuguesa. Assim sendo, os indigenas, “misturavam
elementos coloniais com a tradi¢do indigena” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 275).
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cerimdnia expiatdria a que, segundo se diz, se submetem todos os indios. (POHL,
1951, p. 362)

O mesmo ritual transcrito foi igualmente observado na ocasido da morte de alguém
importante, ou rico, segundo Pohl. Saint-Hilaire também reparou um ritual dedicado aos
mortos, retratando que “quando morre alguém digno de respeito na tribo eles ferem o proprio
peito com pequenas flechas ou dao fortes golpes na cabeca até fazer correr o sangue” (SAINT-

HILAIRE, 1975, p. 71).

Na narra¢do de Nimuendaju (2001, p. 169), além das corridas de tora de carater atlético,
havia as realizadas com um sentido simbdlico, que ocorrem sempre ao final das duas fases de
iniciacdo, Ketuaye e Papyé. Sao utilizadas toras menores (Para-re), de 25 cm de comprimento,
pesando cerca de 245 gramas e pintadas de vermelho com urucum, sendo “uma versao estilizada
das grandes toras com cabos, Para-kahdk, usuais no inicio da solenidade Papyé. Elas sdo as
toras de corrida das almas dos mortos” (NIMUENDAJU, 2001, p. 169), ou seja, mais uma
analogia que se pode fazer. De acordo com o etn6logo, a Uinica diferenca entre a corrida de toras
dos Timbira e dos Kayapo do Sul era o fato de, aparentemente, os primeiros utilizarem somente

um tronco, de resto, tinham quase tudo em comum.
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Mapa 7. Distribui¢éo da corrida de toras (NIMUENDAJU, 2001, p. 173).

Tanto o jogo de toras (SAINT-HILAIRE, 1975) quanto a festa “quebra-cabeca” (POHL,
1951) ocorriam durante o tempo da Quaresma cristi. Entre os Timbira (NIMUENDAIJU, 2001),
o nome desse periodo que representa o tempo das grandes festas, em que a corrida de toras
ocorria, chama-se Vu/té.'** Mas o interessante aqui é justamente esse choque das praticas
religiosas, afinal, duas importantes festividades, de dois universos distintos (“Cayapo” e
cristdo), ocorriam, no aldeamento, no mesmo espago/tempo. Imaginemos nos naquela fragao
da historia, observando concomitantemente duas celebragdes completamente diferentes. De um
lado, um periodo de 40 dias antes da chegada da Péscoa, quando Jesus Cristo morreu e

ressuscitou; periodo de peniténcia, de lamentacao pela morte de seu Deus, de se arrepender dos

124 “py/té, termo que d4 nome ao periodo, designa duas meninas, uma de cada moiety, em cujas casas maternas se
reunem as classes de idade, onde as meninas servem comida e dangam” (NIMUENDAJU, 2001, p. 157-158). Mais
informagoes sobre a corrida de toras entre os Timbira, ver NIMUENDAJU, 2001).
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erros que cometeu, de limpar o corpo (jejum) e a alma (oragdo) dos males interiores. Do outro
lado, além do aparato atlético, um periodo de se lamentar pela morte de um individuo
importante para o grupo, de se auto punir e sofrer a puni¢do advinda de seu superior como forma
de mostrar o luto por que passavam; da dor fisica a dor emocional. Ambas sdo representagdes
de mundos proprios, ddo significados a propria existéncia, sdo simbolos que transcendem o

corpo, levando-os ao mundo espiritual, ao mundo dos seus deuses.

Outro ponto chave ¢ de que o intuito maior dos aldeamentos era cristianizar os
indigenas, mas os dados empiricos mostram que na realidade nao era o que estava acontecendo.
“Era por Lei fungdo dos agentes da Coroa extirpar o paganismo dos indios, a sua permanéncia
apods anos de aldeamento notava tolerancia, negociagdo e conflito entre os agentes coloniais e
indios” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 275).!?° Tanto foi assim que uma das exigéncias do
Diretorio: a realizacdo dos casamentos indigenas aos moldes do cristianismo, pregando a
monogamia, ndo se cumpriu de fato na pratica. De acordo com os cronistas, nos aldeamentos
“Os casamentos sdo celebrados com um grande banquete e com dangas, durante as quais a
recém-casada segura uma corda amarrada a cabeca do marido — costume simbolico que nao
necessita de maiores explicagdes” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 71). Além disso, mesmo a
monogamia sendo “confirmada” por Pohl: “Em estado selvagem, vivem em poligamia, o que,
naturalmente, ndo acontece na aldeia” (1951, p. 363), Cancelier Dias (2017) afirma que ¢ dificil
acreditar em tal passagem, utilizando uma cita¢do do governador Luis da Cunha Meneses em

Maria I, que diz:

[...] certa bebida que eles fazem de milho pisado e azedado, de molho em agua, a que
chamam chicha [sic] e depois de todos bébados e em confusdo da mesma bebedice,
sem se diferengcarem tanto eles como elas, usam de toda a ilicita liberdade, sem
atenderem a unido de parentesco, mostrando nisto que s6 obrigados da falta de
conhecimentos ¢ que se poderdo cometer semelhante e repugnante delitos.
(APARICIO, 1998, p. 373)

Ora, se em Maria I assim ocorria, dificilmente em Sao José¢ de Mossamedes tal pratica
havia sido extirpada, j& que diversos outros rituais, cerimonias, costumes € crengas se
mantiveram: “as fronteiras podem persistir apesar do que podemos, metaforicamente,
denominar ‘osmose’ das pessoas que as atravessam” (BARTH, 1998, p. 204). Nao so se
mantiveram como também misturaram elementos coloniais com suas tradi¢cdes e conviveram
com principios cristdos, € ndo necessariamente de forma pacifica, “porque uma vez um padre

fora assassinado, no altar, pelos indios” (POHL, 1951, p. 361), obrigando os soldados de Sao

125 Permanéncia de rituais considerados pagdos.
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José a utilizarem espingardas nas missas de domingo e nos dias santos. Em contrapartida
“apreciam muito as festas de igreja e pedem sempre que se lhes permita assistirem as que se
realizam em Goias” (POHL, 1951, p. 107), mesmo nao possuindo a menor ideia do que ¢ o
cristianismo enquanto religido e nem saberem rezar o pai nosso (lembrando que todos eram
batizados). A morte desse padre reflete muito bem como todas as a¢des dos “Cayapd” eram
formas de agenciamento, eram maneiras de se fazer politica, entdo se iam a missa, nao
significava que acreditavam no que estavam ouvindo, se mataram o padre, ¢ porqué ele nao
tinha o mesmo significado para os indigenas que tinha para os cristaos, logo, seu assassinato,
pode ser visto de duas maneiras, a primeira sendo uma afronta, um crime instituido a uma
pessoa sagrada; e a outra, talvez, como sendo a morte de uma simples pessoa que pensa ser o

porta-voz de um determinado deus na terra. Tudo depende do ponto de vista do observador.

Culturas que medeiam o convencional de modo dialético fazem da diferenciagdo (o
que inclui as qualidades do paradoxo, da contradigdo e da interagdo reciproca) a base
de seu pensamento ¢ de sua acdo. Elas encenam as contradi¢des dialéticas e
motivacionais de modo consciente em sua administragdo dos papéis, rituais e
situagdes, ¢ assim reconstituem continuamente o convencional. (WAGNER, 2012, p.
274-275)

Concluindo o analisado até aqui, observa-se que os aldeamentos eram palcos de intensas
negociagdes, rearranjos, ressignificacdes, interesses objetivos e subjetivos, rupturas e
continuidades. Os “Cayapd” ndo estavam fadados a perderem sua cultura, pois como veremos,
uma cultura ndo se perde, ela se transforma, adota novos simbolos e se modifica
constantemente. O fato de estarem aldeados nao os colocou em uma submissdo aos agentes
coloniais, muito pelo contrario, cremos que muito possivelmente esses agentes eram muito mais
submissos aos indigenas, pois dependiam de sua mao-de-obra e, por isso, ndo podiam interferir
tanto em seus moldes de vida, em seus manejos de mundo, caso contrario eles poderiam
facilmente fugir para além das fronteiras. E um exemplo dessa necessidade de manter os
indigenas habitando os aldeamentos ¢ a utilizacdo de Damiana da Cunha, assunto do proximo

topico.

4.2.1 —DAMIANA DA CUNHA: A “CAYAPO” NO “ENTRE-LUGAR” E O FIM
DE SAO JOSE DE MOSSAMEDES

O que ¢ teoricamente inovador e politicamente crucial ¢ a necessidade de passar além
das narrativas de subjetividades originarias e iniciais e de focalizar aqueles momentos
ou processos que sdo produzidos na articulagdo de diferengas culturais. Esses “entre-
lugares” fornecem o terreno para a elaboragao de estratégias de subjetivacio — singular
ou coletiva — que dao inicio a novos signos de identidade e postos inovadores de
colaboragdo e contestagdo, no ato de definir a propria idéia de sociedade. (BHABHA,
1998, p. 20)
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Em sua passagem pelo aldeamento de Sao José de Mossamedes, Pohl (1951) afirma que
mesmo sendo todos os “Cayap06” batizados, nenhum possuia a menor ideia a respeito do
cristianismo e nem sabiam rezar o pai nosso, como ja mencionado, mesmo em vista de que
muitos dessa nagao habitavam Sao José ha mais de vinte anos, como era o caso de Damiana da

Cunha, que durante a estada do viajante queria se casar pela segunda vez.'

“Damiana nasceu por volta de 1779” (JULIO, 2015, p. 109) (mas os documentos
analisados ndo apontam qual era seu nome de origem) e estava presente naquele primeiro grupo
que foi aldeado em Maria I, no dia 10 de maio de 1781, em que 237 “Cayap6”, de ambos os
sexos e diferentes idades, entraram em Vila Boa sob o comando do maioral Angrahyocha e do
cacique Xaquenonau. Segundo aponta Alencastre (1979. Apud. GIRALDIN, 1994, p. 106),
Damiana era neta do chefe Angrahyoché e de sua mulher Xuinequ4, o que lhe conferiu grande
status entre seu povo, além do respeito entre os ndo-indios. Também estava junto seu irmao
mais velho, Manoel da Cunha, que tera um papel interessante ¢ importante apds a morte de sua
irma. Joaquim Norberto de Sousa e Silva'?’ descreve que “entre as mulheres caminhava a sua
filha, trazendo um menino pela mao e uma linda criancinha as costas, sentada n’uma especia
de rede de sip6 pendente de uma faxa que lhe cingia a cabega”!?® (SOUSA E SILVA, 1973, p.
527).

Nesse momento, o entdo governador Luis da Cunha Meneses, em comemoragdo com o
ocorrido, apadrinhou todas as criancas “Cayap6” aparentadas dos caciques e demais pessoas
importantes, entra elas Damiana e Manoel, que receberam no batismo o nome do governador,
“Cunha Meneses” (JULIO, 2015). Nao sabemos qual foi o destino de Manoel ap6s seu grupo
ser aldeado, muito provavelmente foi levado para habitar Sdo José de Mossamedes, ja que anos
mais tarde (1828) se tornou diretor do aldeamento, como voltaremos a falar, “mas sabemos que
Damiana foi levada para ser criada na casa do governador, onde recebeu instru¢des culturais e
religiosas de acordo com a sociedade colonial” (JULIO, 2015, p. 109). Deve ter havido alguma
negociacao, cujo pressuposto interessasse aos indigenas, para que Angrahyochd permitisse que
sua neta fosse levada para habitar a casa do governador. Ja aferimos no topico 3.2.1, em relato
do padre Manoel Ferraz de Sampaio, que os “Cayapd” negociavam inclusive seus proprios

filhos, em troca de algo que os interessasse, mas exigindo que esses ndo fossem feitos cativos.

126 Pohl generalizou essa ideia de que todos os “Cayapd” aldeados ndo possuiam ideia sobre a religido cristd, talvez
por ndo ter conversado diretamente com Damiana, como o fez Saint-Hilaire (1975), afinal, os documentos
historicos atestam que além dela ser fluente em portugués, tinha um grande conhecimento sobre o catolicismo.
127 “Biographia: Damiana da Cunha”, RIHGB, Tomo 24.

128 No caso da citagdo, caminhava a filha de Angrahyoch4, mie de Damiana e Manoel.
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Outro ponto ¢ que a casa do governador talvez tenha sido a localizada em Sao José de
Mossamedes, ja que € 14 que Damiana realizou suas agdes. Mesmo que tenha sido em Maria I,
ainda jovem foi transferida, assim como outros “Cayap6”, em virtude do grande niimero de
aldeias que foram chegando a esse aldeamento, sendo este possivelmente o mesmo destino de

seu irmao.

Suelen Siqueira Julio (2015) também se pergunta qual teria sido o motivo de se optar
por levar Damiana a casa de Luis da Cunha e nao seu irmao. A hipotese levantada foi o “fato
de a menina ser mais nova, portanto mais ‘maleavel’ para receber uma educagdo ndo indigena”
(JULIO, 2015, p. 109). Entretanto, a documentacao histdrica investigada ndo deixa claro se
Manoel também nao foi levado para a casa do governador. Caso ele ndo tenha sido, talvez a
explicagdo mais coerente estd relacionada com a possibilidade de se arranjar um casamento
com um nao-indio para Damiana — como € o caso, visto que ela se casou pela primeira vez aos

14 anos, com o sargento pedestre José Luiz da Costa'?

— em busca de uma miscigenagdo por
parte dos agentes coloniais, posto que o Diretorio Pombalino justamente incentivava a unido

entre homens brancos e mulheres indigenas.

Joaquim Norberto de Sousa e Silva (1973), descrevendo as habitacdes de Sdo José, diz:

N’uma d’essas habitacdes térreas residia Damiana da Cunha neta d’esse principal
submettido de tdo bom grado ao jugo da civilisa¢do, que tantas commodidades lhe
apresentara; ahi cresceu 4 sombra da cruz; ahi casou-se com um Brasileiro que depois
abracou a vida militar e de tal modo se conduziu na pratica das virtudes, que mereceu
ndo s6 o respeito extraordinario dos indios aldeados e ainda dos selvagens, como a
considerac@o e estima dos presidentes e principaes pessoas da provincia. Era uma
mulher bella entre as mulheres da sua raca; mostrava-se polida, tinha um gesto alegre,
amavel e franco e muita penetracdo de espirito e fallava com muita clareza a nossa
lingua. (SOUSA E SILVA, 1973, p. 16)

O que chama atengdo nessa passagem ¢ o dominio de Damiana com a lingua portuguesa,
permitindo a ela constituir-se como uma interlocutora que atravessasse as fronteiras étnicas —
afinal, também tinha o dominio da lingua proépria de seu povo, a lingua Jé — e, por isso, estivesse
ela mesma no “entre-lugar”. Tais caracteristicas fizeram com que Cancelier Dias (2017) a
identificasse como sendo uma /ingua, agente ja mencionado anteriormente nesta pesquisa e que

faremos uma breve discussio a respeito.'>°

Os linguas eram interlocutores e, como tal, eram tratados de maneira singular pelos
colonizadores, pois eram os primeiros a contatar os outros de sua nagdo com o intuito

129 O primeiro marido de Damiana veio a falecer no ano de 1809, quando ela tinha 30 anos (KARASCH, 1987.
Apud. JULIO, 2015).

130 Para uma discussido mais detalhada, mostrando os papéis dos linguas na sociedade colonial, apresentando quem
o eram e o que faziam no agenciamento de seus grupos, como também pessoais, ver (CANCELIER DIAS, 2017).
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de descé-los para os aldeamentos. Nos aldeamentos, os /inguas exerciam seu papel de
interlocutor, tanto dos indios aldeados, quanto dos agentes coloniais. (CANCELIER
DIAS, 2017, p. 25)

Isso porque, ainda segundo o autor, Damiana, ao atender os anseios dos colonizadores
em utilizar os “Cayapd” como mao-de-obra, também contribuiu para manutengdes e
reprodu¢des do mundo indigena no aldeamento, fazendo um jogo duplo, uma mediagao da
politica indigenista com a politica indigena, afinal, pertencia aos dois universos (neta de
maioral/ afilhada do governador) e também se deslocava com facilidade entre eles. “Os linguas
eram agentes sociais proprios da fronteira, trabalhavam como interprete militar, embaixador,
indio principal, capitdo da tropa, missiondrio, pratico/guia e até na direcao de aldeamento, cargo
ocupado na pratica por Damiana da Cunha e seu irmao” (CANCELIER DIAS, 2017, p. 26).
Mas aqui vamos além do defendido por Cancelier Dias, consideramos que ha um terceiro fator.
Para mais da mediagao de ambas as politicas, havia o interesse proprio de Damiana, que como

veremos ao final, ndo era somente o de apaziguar indios e ndo-indios.

O trabalho fronteiri¢o da cultura exige um encontro com “o novo” que nio seja parte
do continuum de passado e presente. Ele cria uma ideia do novo como ato insurgente
de tradugdo cultural. Essa arte ndo apenas retoma o passado como causa social ou
precedente estético; ela renova o passado, refigurando-o como um “entre-lugar”
contingente, que inova e interrompe a atuacdo do presente. O “passado-presente”
torna-se parte da necessidade, e ndo da nostalgia, de viver. (BHABHA, 1998, p. 27)

Ou seja, o que Homi Bhabha aponta e que se encaixa nessa relagdo entre Damiana e os
linguas com a ideia do “entre-lugar” ¢ de que com o processo historico dos contatos ha o
surgimento de um novo modelo vigente que impde aos agentes das multiplas partes
ressignificagdes com o proprio modo de se enxergar as circunstancias “agora” existentes. Os
agenciamentos que se formam tanto coletivos como individuais atestam essa renovacao das
percepcdes e dos modos de acdes diante das necessidades. Dai a importancia dos agentes que
atravessam as fronteiras, pois se encontram capacitados de gerir tanto uma como diversas outras
“bolhas de mundos” distintos que se chocam e acarretam intercruzamentos, ampliando as linhas

rizomaticas.

Assim sendo, entre os anos de 1808 e 1830, Damiana realizou ao todo, segundo Karasch
(1981. Apud. GIRALNDIN, 1994, p. 107), 5 expedi¢des'®!' para as regides do Araguaia e
Camapua, retornando com grandes contingentes de indigenas, o que a fez adquirir grande

respeito pelas autoridades de Goias. Logo, Damiana se tornava uma mulher de fronteira, “pelo

131 Joaquim Norberto de Sousa e Silva (1973) diz que foram ao todo 4 expedigdes.
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fato de ela transitar cultural e fisicamente entre o aldeamento e o sertdo” (JULIO, 2015, p. 113).
Em sua primeira descida para a cabeceira do Araguaia obteve como éxito aldear 70 indios, que
provavelmente foram distribuidos entre Maria I e Sao Jos¢ de Mossamedes. Alencastre (1865)
afirma que em 1813 (ano da extingao de Maria I) ambos os aldeamentos continham um total de
267 indigenas, sendo 138 em Maria I e 129 em Sao José. Segundo o autor, esse numero so era

possivel gracas a agdo de Damiana, caso contrario, eles estariam vazios.

Em vez de promoverem o augmento do pessoal das aldéas chamando novos
habitadores para ellas, destruia-se o povo que ainda restava de quanto se havia feito
com tanto sacrificio! A questdo da catechese estava completamente abandonada; era
assumpto em que ja ninguém pensava. (ALENCASTRE, 1865, p. 99)

Alencastre atesta que foi ela a responsavel por conservar o aldeamento de Sao José de
Mossamedes, realizando a catequese entre aqueles que ela ia buscar nas matas para viverem em
unido com os nao-indios. “Os Cayapds a reconheciam por sua soberana, os homens civilisados
chamavam-na a neta do cacique, mas a posteridade designa-a por mulher missionaria, e essa

designacdo equivale a uma apotheose”'*? (SOUSA E SILVA, 1973, p. 525).

Essa ideia construida de “mulher catequista” traz a falsa impressao de que Damiana
havia se transformado em uma pessoa aos moldes europeus. “Tinha uma beleza fisica peculiar

9 e

para as mulheres da sua nagao”, “mostrava-se polida”, como ja descrito, “era dotada de uma

99 ¢C

inteligéncia menos vulgar”, “um coracdo generoso” e “contemplava com dor o sofrimento dos

2999

habitantes de Goids e da perseguicdo aos seus “irmaos””, por isso realizava as expedig¢des, para
atrai-los a fé, ao seio do cristianismo, ao grémio da sociedade e aos gozos do trabalho (SOUSA
E SILVA, 1973), “e o Cayap6 até ali indomavel e altivo da sua liberdade bravia, dobrava a
serviz &s palavras insinuantes, cheias de fé e de amor, de caridade e de esperanca, de uma
mulher cara pelo sangue que lhes pulsava nas veias” (SOUSA E SILVA, 1973, p. 529). Tais
alegorias construiram uma imagem ocidentalizada da mulher “Cayap0”, era a visdo do ideal
indigena, do herodi nacional, marcados pela literatura brasileira do século XIX. Porém, a

documentacgao historica ndo deixa escapar os resquicios que comprovam que Damiana ainda

carregava com ela a cultura do seu povo. Pohl faz a seguinte observacao:

Em estado selvagem tem o labio inferior perfurado, com um pedago de madeira de
uma polegada de tamanho no orificio. Assim, a j& mencionada filha do cacique, a
quem os indios prestam cega obediéncia, andava na aldeia com pedacinhos de pau nas
orelhas como sinal de sua elevada origem. (POHL, 1951, p. 364)

132 Apoteose = ato de divinizar ou endeusar uma pessoa.
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Ou seja, para se distinguir socialmente dos demais, utilizava dos aderecos pertencentes
a0 seu povo e que muito provavelmente possuiam significados religiosos das crencas “Cayapd”,
logo, por mais que tenha sido considerada catequista e ter abragado os preceitos do cristianismo,
nao abandonou os costumes de sua nagcdo. Uma outra passagem que comprava isso € o relato

de Raymundo José da Cunha Mattos:

A india D. Damiana, filha de um dos seus capitdes e casada com um soldado de
infantaria de linha de Goids governa a seu arbitrio os indios Caiapds, e quando sdo
necessarios para alguma empresa, pde-se nua, pinta-se e sai ao campo, e conduz os
indios como lhe parece. (MATTOS, 1979, p. 90)!33

Sair nua e pintada em alguma de suas empresas pode ter varios significados, mas os
mais provaveis sdo dois. Damiana o fazia como forma de se sentir “livre” em suas idas ao
“sertdo”, podendo ser a india “Cayapd” que era, ou, uma estratégia como forma de cativar
outros indigenas para habitarem os aldeamentos. Pois, caracterizando-se como sendo
pertencente aquela nagdo, os indios se identificariam com ela; através dos aderecos veriam que

se tratava de uma pessoa importante, logo, atrai-los-ia mais facilmente.

No ano de 1819, Saint-Hilaire (1975), antes de partir de sua visita a Sdo José de
Mossamedes, vai ao encontro de Damiana, por ser tida como a pessoa que possuia a mais alta
consideragdo dos “Cayapo em todo o aldeamento. Segundo o relato do viajante, Damiana
confirmou que os “Cayap06” que nao viviam aldeados ndo possuiam nenhuma ideia de Deus, e
que era sua intengdo ir a procura daqueles que haviam fugido de Sao José e ao mesmo tempo
trazer um bom numero de seus compatriotas ainda “selvagens”. Nesse momento, Damiana tinha
obtido permissdo do governador para se ausentar durante trés meses e pretendia partir em breve.
Saint-Hilaire, indagando-a dos motivos que a faziam acreditar que sua missao obteria sucesso,
recebe a resposta: “O respeito que eles me tém, disse-me ela, é grande demais para que nao
facam o que eu mandar” (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 72). E uma grande pena que ndo haja
escrito as negociagdes que eram feitas entre Damiana e os individuos que ela ia ao encontro
para chama-los ao aldeamento. Promessas de uma vida melhor? Promessas de encerramento
das investidas violentas por parte dos ndo-indios? Promessa de que habitariam um local com
todas as provisdes de que necessitavam, sem terem que deixar seus manejos de lado? Sao
perguntas que se perdem nos ares da historia, mas ddo folego para a imaginag@o. O que se sabe

¢ que nessa expedi¢do, também na regido do Araguaia, retornou com 70 indios que foram

133 Apenas corrigindo a passagem do autor. Damiana ndo era filha de um capitdo, mas sim, neta.

126



aldeados.

O terceiro descimento foi no ano de 1821, tendo retornado com um nimero menor,
sendo 35 indios que aceitaram ser aldeados. Um ano depois, em 1822,'3* casou-se pela segunda
vez, com Manuel Pereira da Cruz, que passou a acompanha-la nas expedi¢des e “provavelmente
era um mulato pobre” (JULIO, 2015, p. 111). Manuel tera um papel importante apds a morte
de Damiana no que se refere aos interesses particulares da princesa “Cayap6”. O penultimo
descimento foi realizado em 1827, no alto Araguaia, tendo retornado com 100 indios de Goias
e Mato Grosso, o maior contingente desde que iniciou esses duros trabalhos. Entretanto, em
1828, no aldeamento de Mossamedes, “a populagao indigena constava apenas de 128 pessoas,
as construcgdes estavam em completa ruina [...]” (ALENCASTRE, 1865, p. 99). E ¢ entdo que
partimos para analise de sua ultima expedi¢do, com a transcricdo das instrugdes do entdo
presidente da provincia de Goias, Miguel Lino de Moraes, de como lidar com os “Cayapo”,

evidenciando a grande importancia de Damiana para a politica indigenista vigente.

Em finais do ano de 1829, de acordo com Joaquim Norberto de Sousa e Silva (1973),
ha noticias de que os “Cayapd” estariam nas proximidades de Cuiabd com aspectos de
hostilidade, cometendo roubos, depredagdes e assassinatos.'*> Uma primeira bandeira foi
formada para ataca-los, mas teve que se retirar. Duas outras bandeiras, com o objetivo de cessar
as hostilidades e afugentar os indigenas, atacaram pela terra e pelo rio, conseguindo fazer com
que esses “Cayap0” fugissem para as vizinhangas do rio Claro, na provincia de Goids. Foi entao
que o presidente da provincia, Miguel Lino de Moraes, implorou o socorro de Damiana para
intervir na situacdo de guerra, “e pela quarta vez deixou ella a sua habitagdo e aceitou a tarefa
ardua mas honrosa que se lhe commettia em nome da civilisagdo” (SOUSA E SILVA, 1973, p.
531). A seguir, transcricdo das instrucdes remetidas a Damiana para que convencesse 0S

“Cayap6” a se aldearem.

«A amizade com os indios Cayapds nossos visinhos muito me interessa.

«Se elles bem conhecessem as vantagens da vida social e a fortuna de viver no gremio
da igreja catholica romana, seguindo os preceitos do grande Deos, auctor de tudo; se
elles voluntariamente se apresentassem para existir entre nds, misturados com os
moradores pacificos d’esta provincia, ajudando-os em seus trabalhos e aprendendo
com elles a trabalhar para adquirir o necessario as suas precisdes, bem depressa
reconheceriam quanto perdem na vida errante em que vivem embrenhados pelos

134 £ valido lembrar que a partir deste ano o Brasil se torna independente de Portugal, substituindo o sistema
colonial pelo imperial.

135 Passaram-se mais de 100 anos desde que Antdnio Pires de Campos relatou sobre este grupo. Depois de 100
anos, batalhando em guerras (pratica da estrutura), sendo aldeados e agenciando seus modos de vida (estrutura da
pratica), mantiveram, nas suas mais variadas mudancas, uma determinada pratica da estrutura, afinal, depois de
100 anos, continuaram a roubar e matar os inimigos, que talvez, para muitos ou para poucos, nunca deixaram de
ser os mitologicos gavido e onga.
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matos como se fossem féras.

«Esta verdade reconhecida por vos e por muitos outros indios da mesma nacgdo que
entre nos vivem ja civilisados, servira de for¢a de argumento para os persuadirdes a
que aceitem o convite que por vos lhes mando fazer.

«Assegurai-lhes que todas as minhas ten¢des, muito recommendadas por S. M. o
Imperador do Brasil, se dirigem ao importante fim de os attrahir como nossos irmaos,
filhos do Brasil, e que servindo sdmente de lhes despertar o amor do bem, ndo ¢ para
perturbar a sua liberdade, pois que elles sdo livres, e como taes serdo sempre tratados.
«Se encontrardes repugnancia em deixarem as suas aldéas para virem viver comnosco,
ndo os obrigueis a isso e assegurai-lhes a permissdo de poderem vir a esta capital a
fallar comigo que os tratarei muito bem, e lhes darei alguns brindes e ferramentas para
os seus trabalhos.

«Recommendai-lhes muito que respeitem os moradores d’esta provincia; que lhes ndo
roubem as suas rogas, nem matem pessoa alguma, unica forma de serem por mim
estimados; porém se obrarem o contrario ndo se poderdo admirar de que mande forga
armada ao mato para os castigar, porque os crimes sdo dignos de castigo.

«Se for possivel ter intelligencia com os indios Coroados, que se julgam ser da mesma
nag@o Cayapd, e que andam em guerra com a gente do Cuyaba, pedi-lhes da minha
parte que se deixem de atacar na estrada as tropas de sobrem com negocio para aquella
provincia, assim como os seus moradores, pois que d’ahi ndo tiram interesse, antes se
expdem a ser perseguidos pelas bandeiras que teem ido sobre elles e que continuardo
a marchar se elles se ndo accommodarem. Dizei a seus capitdes € maioraes que se
elles deixarem os seus ataques eu farei com que de Cuyaba procurem outra vez a
amizade, e se acabem de uma vez essas desordens, e aos seus capitdes e maioraes,
dizei-lhes tambem que se me apresente para os brindar.

«Estas instrucgdes que vos deveis estudar antes de partir para o sertdo servirdo de guia
nos bons servigos que espero de vosso zelo pelo interesse d’esta provinciae dos povos
da vossa nagdo Cayapd, a quem muito estimo. (SOUSA E SILVA, 1973, p. 532-533)

Em 24 de maio de 1830 saiu pela tltima vez em dire¢do ao “sertdo”, junto de seu marido
Manuel Pereira da Cruz, e de dois outros linguas, um tal José e Luiza que sempre
acompanhavam Damiana, levando brindes do presidente da provincia de Goids. Retornou no
dia 12 de janeiro de 1831, quase oito meses depois de sua partida, doente e sem nenhum
indigena (KARASCH, 1981. Apud. GIRALDIN, 1994, p. 107). J& Joaquim Norberto (1973)
diz que ela retornou trazendo o menor contingente de todas as suas expedicdes. Antes de falecer,
repartiu o que possuia com seu irmao, Manoel da Cunha. Cansada dos descimentos, exausta
por caminhar pelos “sertdes” durante tanto tempo, doente pelo servigo de atravessar as
fronteiras em busca de um proposito, essa mulher que teve seu protagonismo retratado na
histéria veio a falecer entre os dias 2 de fevereiro e 9 de margo de 1831. “Tinha expirado a
mulher missionaria que estragara a existencia em suas afanosas peregrinacdes € para quem a

patria ndo teve uma recompensa digna de seus servigos” (SOUSA E SILVA, 1973, p. 534).

Apds a morte de Damiana as fugas se intensificaram, sendo seu irmdo, Manoel da
Cunha, entdo diretor do aldeamento de Sao Jos¢ de Mossamedes, um dos principais
incentivadores, sendo preso por conta disso. Mesmo assim o governo “nao conseguiu evita-las,

de tal maneira que em fevereiro de 1833 mandou que o vigéario da aldeia retornasse para a
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capital, pois ndo havia mais indios no aldeamento” (GIRALDIN, 1994, p. 108), exceto alguns
velhos e deficientes que foram deixados para tras e permaneceram praticando agricultura. Em
1846, Sao José esta totalmente vazio e ¢ oficialmente extinto em 1879, apos 104 anos de

existéncia.

E interessante notar como que os agenciamentos e as agdes foram feitos de maneira tao
diferentes entre os proprios irmaos. Os interesses subjetivos muitas vezes ultrapassam qualquer
entendimento que se observa somente no campo coletivo. “Além de explicagdes objetivas,
seguramente existirdo outras de carater puramente subjetivo. Ou seja, o individuo atua
subjetivamente no condicionamento historico” (PINSKY, 2016, p. 26). Sao as necessidades,
interesses € as circunstancias de uma fracdo da histéria que faz com que os agentes atuem de
maneiras distintas uns dos outros. E esse era o caso de Damiana. Seu real estimulo pelos
trabalhos que realizou talvez ndo fosse somente o de ajudar os ndo-indios em seus interesses ou
salvar os “Cayap6” de um “cruel destino”. A hipotese levantada ¢ de que muito possivelmente

sua maior motivacao fosse uma motivagdo subjetiva.

No documento “ltinerario do Rio de Janeiro as provincias do Pard e Maranhdo”
(SOUSA E SILVA, 1973, p. 537), o marechal Cunha Mattos diz que Damiana da Cunha recebia
uma pensao anual pela realizagdo dos seus servigos. Além disso, em 2 de outubro de 1829, o
ministério do império ordenou que o presidente da provincia de Goids concedesse uma
gratificacdo a Manoel Pereira Cruz pelos seus servigos. Mas em 24 de novembro do mesmo

ano, Miguel Lino de Moraes escreveu o seguinte oficio:

O supplicante nenhum merecimento tem para supplicar a recompensa pedida, nem é
capaz de seguir per si semelhante diligencia. Sua mulher Damiana da Cunha, filha de
um cacique Cayapd, ajudado de um sobrinho, soldado do batalhdo n. 29, é que
reconduziram os indios e os trouxeram a aldéa pela influencia que a dita Damiana tem
sobre elles. Ao supplicante neguei os vencimentos de soldado sem o ser, e foi entdo
assentar praga para acompanhar a mulher. A’ visto d’isto parece convir mais ser
recompensada a mulher de que elle, até por lhe tirar as tengdes de ir & corte pedir
remuneragdo de seus servicos, em que me fallou. Supposto ficasse desvanecida; com
os exemplos dos que teem descido de Matto-Grosso, avivaram-se as ideias, ¢ ¢ um
mau exemplo, porque segue-se todos os indios mansos quererem ir, exigindo despezas
aqui e na corte; consequentemente encarando o espirito do aviso no seu verdadeiro
sentido, permita-me V. Ex. que eu suspenda a sua execu¢do até que se offereca
opportunidade tratando com a dita Damiana a esse respeito. (SOUSA E SILVA, 1973,
p- 357-358)

Analisando e interpretando tal passagem, vemos que Manoel Pereira Cruz, marido de
Damiana, também estava interessado em receber gratificagdes, porém, o presidente da provincia

achou mais pertinente da-las a Damiana, que foi a real responsavel por aldear os “Cayapd”.
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A gratificacio que seria destinada 2 Damiana era no valor de 40.000 réis,'*® que com o
seu falecimento, foi requerido pelo seu marido e dividido entre esse e Manoel da Cunha. Manoel
Pereira Cruz ainda fez um requerimento pedindo 20.000 réis anualmente, que foi negado pelo
entdo presidente da provincia de Goids, José Rodrigues Jardim, em oficio de 29 de novembro
de 1832, alegando que além dos trabalhos prestados junto de Damiana, Manoel ndo havia
realizado nenhum outro servico que o tornasse digno de tal remuneracdo. Como apontamos
anteriormente, provavelmente Manoel Pereira Cruz era um mulato pobre e, analisando tais
passagens, percebe-se que seu casamento com Damiana poderia ter como pressuposto
interesses pessoais. Casar com alguém de grande importancia para o governo goiano € que

recebia uma boa pensdo parecia uma boa oportunidade de ascensdao econdmica e social.

Também ¢ possivel tirar como suposi¢ao que além dos 20.000 réis que Manuel da Cunha
recebeu, em virtude do falecimento de sua irma, nenhum tipo de gratificacao foi oferecida a ele
posteriormente, talvez sendo um dos motivos de ele incentivar as fugas. Ao longo da dissertacao
observamos que enquanto as exigéncias dos indigenas eram atendidas, eles permaneciam
aldeados, quando ndo, retornavam para as matas e voltavam a atacar os ndo-indios. Logo, essa
seria uma hipotese pertinente com a questao das politicas indigenas. Damiana, assim como seu
irmao, estava inserida nesse mundo politico. Se Damiana realizava com proeza e sucesso seus
objetivos € porqué algo de positivo lhe era oferecido em suas negociacdes; e se Manuel
incentivava as fugas, talvez fosse porqué nada lhe foi ofertado. Logo, o respeito que os
“Cayap6” tinham com a neta do cacique favoreceu, de maneira clara, algumas de suas
expedi¢des a obterem grande sucesso, mas nem todas, como vimos. No entanto, o que ndo se
encaixa com toda essa andlise que foi feita sobre a historia dos “Cayapd” aldeados, ¢ a ideia de
que Damiana era somente uma mulher missionaria, uma heroina brasileira, pois assim, caimos
no simplismo dos agenciamentos e aceitamos a visao colonial sobre a constru¢do do outro.
Afinal, Damiana s6 viria a ser conhecida na historia por ter tido um papel de mediadora, a fim
de concretizar a politica indigenista. Foi esse o lado que chegou até nos. Cabe agora
desconstrui-lo, retirando a necessidade de explicar a historia através do modelo linear, em que
somente uma visao ¢ dada como real, e substituir para o modelo das redes, que ai sim, permite
descobrir quem realmente era Dona Damiana da Cunha Meneses, neta de cacique, afilhada de

governador, mulher “Cayap6” do “entre-lugar”.

136 Aproximadamente R$ 4.920,00.
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PREAMBULO DAS CONSIDERACOES FINAIS: O FIM DE UMA NACAQ?

A conclusdo ¢ um ponto em aberto mascarado de ponto final, € o mesmo se deu com
relacdo ao futuro da existéncia dos “Cayapd”. Por isso, nessas consideragdes finais, serdo
mostrados os motivos que atestam, na analise aqui feita, de que ndo existem fins por completo
quando falamos da histéria desses grupos, pois através da andlise do rizoma as linhas
segmentares sao multiplas e cada uma carrega caracteristicas que impossibilitam o seu total

desaparecimento no decorrer da histéria.

Durante a estadia dos “Cayapd” em Sao José, Saint-Hilaire (1975) afirma que muito
possivelmente essa nagao seria exterminada em virtude das doengas venéreas transmitidas pelos
portugueses, visto que ndo tinham meios de se tratar. Trinta anos depois do fechamento do
aldeamento de Mossamedes (1907), Nimuendaju (2001) diz que o grupo Kayapé do Sul estava
reduzido a apenas quarenta pessoas, “e estdo hoje provavelmente extintos por completo”
(NIMUENDAUJU, 2001, p. 175). O mesmo autor, em relatorio apresentado ao Servico de

Protecio aos Indios (1940), d4 a wltima noticia que se tem desse grupo:

O nome Kaiap6 foi dado, na segunda metade do século XVII, a uma tribo gé que
ocupava uma grande area no Sul de Goids (afluentes da margem direita do Paranaiba
e formadores do Araguaia), no Sudeste de Mato Grosso (afluentes da margem direita
do Parana até o Rio Pardo-Nhandui, Alto Taquari e Piqueri-Correntes), no Noroeste
de S@o Paulo e no Triangulo Mineiro. Depois de lutas prolongadas, a tribo reconciliou-
se em Goias, em 1780, e em 1910 estava reduzida a umas trinta e tantas pessoas que
moravam em ambas as margens do Rio Grande, abaixo do Salto Vermelho (19° 50°1.
S., 50° 30’ long. O.). Hoje os Kaiapd Meridionais desapareceram como tribo.
(NIMUENDAIJU, 1982, p. 219)37 (Ver mapa 8)
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Mapa 8. Localizagdo aproximada das coordenadas descritas por Nimuendaju.

137 Apenas uma observagdo. Como ja discutido, o primeiro contato com os grupos “Cayap6” ocorreu no inicio do
século XVIII e ndo na metade do XVII, como afirma o autor.
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Tais relatos, assim como outros que mencionaram a suposta extingao dos “Cayapd”, se
mostraram, no entanto, erroneos. O proprio Saint-Hilaire (1975) fez a primeira observagdo do
que posteriormente viria a confirmar que os “Cayap06’ continuaram existindo, mas usando agora

uma auto nominagao.

Pelo que me disseram, parece que um grupo deles, que ainda vive nas matas, sem
nenhuma outra tribo nas vizinhangas, nao tinha nome que os identificasse, e por isso
passaram a usar a palavra panaria a fim de se distinguirem, como raga, dos negros e
dos brancos. De onde se deve concluir, ao que me parece, que essa palavra passou a
ser usada posteriormente a descoberta, bastante recente, da regido, e que antes dessa
época os Coiapoés, provavelmente, se julgavam sozinhos no Universo. (SAINT-
HILAIRE, 1975, p. 66)

O grupo ao qual o viajante se refere sdo os ainda existentes Panard, que atualmente
habitam as proximidades do rio Peixoto de Azevedo, no norte do Mato Grosso (ver Mapa 9).
Segundo Robert Mori (2015), a diferenca entre os nomes “panarid” e “Panard” é quase
imperceptivel e se deu em razao a origem francesa do naturalista. Além disso, o termo “panaria”
significa, na lingua J€, “indio”, segundo a transcri¢ao das palavras realizadas por Saint-Hilaire
(1975, p. 67) no aldeamento de Mossamedes, sendo compreensivel quando o viajante diz que €
uma autodenominagdo para se distinguirem enquanto “raga”, em oposi¢do aos nao-indios,
sendo “cacatéta” designando os brancos, “tapanho” os homens negros e¢ “tapanhocua” as

mulheres negras.

No ano de 1911, o uberabense e agrimensor, Alexandre de Souza Barbosa, em servigo
em uma fazenda nas confluéncias dos rios Grande e Paranaiba, encontrou indios Kayapo
Meridionais, oriundos da aldeia de Agua Vermelha, no atual Tridngulo Mineiro, que se

autodenominavam Panara.

Os indios de Agua Vermelha eram Jodo, José e Justina, filhos da velha india Candida
e portanto netos do ultimo capitdo desta aldeia, o estimado mesti¢o José¢ Theodoro e
da india Maria, ja entdo falecidos; a physionomia e a conversagdo deles confirmava o
testemunho de Auguste Saint Hilaire e do brigadeiro Machado de Oliveira quanto a
esthetica e 4 mentalidade desta nagdo. (BARBOSA, 1918, fl. 1)

Com relacdo a fisionomia, apontada por Barbosa, Saint-Hilaire assim a descreve:

cabecga grande, socada entre os ombros, cabelos lisos, pretos, duros e bastos, torax
largo, pele parda, pernas finas. As caracteristicas particulares de sua tribo sdo a cabeca
arredondada, a fisionomia aberta e inteligente, a elevada estatura, os olhos pouco
separados e a cor escura da pele. Os Coiap6s sdo uma bela raca. (1975, p. 67)

Dessa forma, segundo estudos etnohistdricos e etnograficos recentes, uma porcentagem
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da populagdo “Cayapd” que ndo foi exterminada ou assimilada a outros grupos tornou-se os

atuais Panard, ou Kreen-Akarore,'3

8 contatados oficialmente em 1973 pelos irmaos Claudio e
Orlando Villas Boas, sertanistas que foram convocados para realizar o contato com essa
populagdo indigena que habitava a margem do rio Peixoto de Azevedo, no norte do Mato
Grosso, em decorréncia da construgdo da estrada BR — 163 (Cuiabd — Santarém), que cortaria
a floresta Amazodnica, passando pelas proximidades do territério dos Kreen-Akarore. Com o

contato, “os nao-indios puderam descobrir a forma como esses indigenas se autodenominavam:

Panard” (MORL 2015, p. 41).

Segundo Giraldin (2000), a primeira hipétese de que os Panara e os Kayap6 seriam um
unico grupo partiu do antropologo inglés Richard H. Heelas, na década de 1970. Heelas foi o
primeiro a fazer uma detalhada descricdo etnografica dos Panara, no periodo em que esses
foram transferidos para o Parque Nacional do Xingu. Seu estudo se baseou na comparagao
linguistica de termos Kayap6 e Panard. Para isso, utilizou os relatos de Saint-Hilaire e Pohl,

fazendo a devida comparacdo e encontrando diversos cognatos.

Assim, da lista de Pohl, contendo 65 termos, considera 26 como cognatos, 5 como
incompreensiveis, 14 como ndo conhecidos e 20 ndo-cognatos. Da lista de Saint-
Hilaire, com 33 termos, 19 ndo-cognatos, 4 incompreensiveis, 3 ndo-conhecidos ¢ 7
ndo-cognatos. (GIRALDIN, 2000, p. 174 e 175)

Outro pesquisador que também comparou os dados linguisticos foi S. Schwartzman, na

década de 1980.

Ele reexaminou as mesmas listas analisadas por Heelas e concluiu que dos 66 termos
fornecidos por Pohl, 35 sdo palavras similares (52%), enquanto que o mesmo ocorre
em 27 (81%) dos 33 termos da lista de Saint-Hilaire. Assim, da comparacdo das duas
listas, temos que 62% das palavras sdo similares. (GIRALDIN, 1994, p. 25)

Além desses dados, Schwartzman utilizou como evidéncia da relagdo Kayapo-Panara
caracteristicas culturais, como a idéntica semelhanc¢a na construcdo de flechas e cestos, bem
como o ritual da escarificagdo da testa para a cura de dores de cabeca, como apresentado no
ultimo capitulo. Utilizou-se, também, de uma tradi¢ao Panara que conta que seus antepassados
teriam vindo do leste, “de uma area de campo aberto, para a area da floresta fechada do rio

Peixoto de Azevedo e que os inimigos estao no leste e ndo no oeste” (SCHWARTZMAN, 1987,

138 “Kreen Akarore é uma variante do nome Kayapo ‘kran iakarare’ e significa ‘cabeca cortada redonda’, uma
referéncia ao corte de cabelo que entdo era utilizado pelos Panard” (ARNT; PINTO; PINTO, 1998, p. 69. Apud.
MORI, 2015, p. 41)
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p. 256. Apud. GIRALDIN, 1994, p. 26).
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Mapa 9. Rota migratoria dos Panara proposta por Giraldin (1994, p. 150).

E no ano de 1990 que o relato acima mencionado de Alexandre de Souza Barbosa ¢
reencontrado pelo historiador e antropdlogo Odair Giraldin em pesquisas nos Arquivos do
Instituto Histdrico e Geografico Brasileiro. No inicio do século XX, Barbosa se deparou com
aqueles quatro Kayapd que se autodenominaram Panara e formulou um extenso vocabulario da
lingua, com mais de setecentas palavras, entre elas, que descreviam situacdes de caga e pesca.
“A partir dela, podemos avangar a hipotese proposta por Heelas e confirmada por Schwartzman
de que Cayap6 e Panard sdo o mesmo grupo” (GIRALDIN, 1994, p. 27). Isso permitiu com que
se chegasse a conclusdo de que a lingua falada no aldeamento de Sao Jos¢ de Mossamedes,

relatada por Pohl e Saint-Hilaire, era a mesma do Tridngulo Mineiro (aldeia Agua Vermelha),
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coletada por Barbosa e, consequentemente, a mesma falada pelos Panara nos dias atuais.'>’

E inquestionavel dizer que os Panard sdo remanescentes dos antigos “Cayapd” da
documentacao histdrica, entretanto, na perspectiva do rizoma, eles seriam apenas uma linha de
fuga entre as multiplas existentes. J4 mostramos que o nome “Cayapd” ¢ um termo genérico,
que abrangeria diversos outros grupos, que ainda necessitam ser mapeados, mas ao que parece,
principalmente nos aldeamentos, essa exonimia passou a ser utilizada como forma de
reconhecimento, de identidade, vide as passagens de Damiana da Cunha que dizia que todos os
“Cayap0” a respeitavam. Logo, havia uma cultura “Cayap6” e, por assim ser, chegamos em
algumas hipdteses com relacao aos destinos da cultura e do grupo, aqui entendidos como sendo

mutaveis.

Os Panara nao sdo exatamente os “Cayapd” da documentagao historica. Certamente nao
sdo os mesmos daqueles descritos em 1723, por Antonio Pires de Campos. Houve mudangas,
mas os Panard continuaram carregando certas caracteristicas que possibilitaram fazer tal
associacdo. O mesmo pode ser feito com grupos, ou mais especificadamente, individuos
oriundos das miscigenagdes com outros indigenas, afinal, nos aldeamentos, outras nagdes
estavam presentes além dos “Cayapd”, como também da miscigenagdo com nao-indios. Saint-
Hilaire, descrevendo as caracteristicas de Sao José, diz: “O restante das construcoes,
originariamente reservado para os indios, se acha em parte desabitada atualmente (1819) e em
parte ocupado por uma meia centena de agregados, dos quais falarei adiante” (SAINT-
HILAIRE, 1975, p. 64). Esses agregados eram mulatos pobres permitidos pelo governo a
morarem com os indios de graga, além de poderem plantar em suas rogas. Isso mostra que havia

um convivio diario entre os diferentes, podendo ocorrer miscigenagdes, como € o caso relatado:

Entre os que se achavam em S. Jos€, vi algumas criangas filhas de indios casadas com
mulatos. Seus olhos eram mais rasgados e maiores que os dos Coiap6s. Nao tinham
nem a cabeca grande nem o peito largo destes tultimos, mas se diferenciavam
inteiramente dos mulatos por seus cabelos, que nem eram encaracolados, nem eram
negros e duros como os do indio puro. (SAINT-HILAIRE, 1975, p. 67)

Dessa forma, na analise historica do ponto de vista do rizoma, ndo ha “morte” da cultura,
logo, ndo hé a “morte” de um povo, mas sim transformagao. Luca Cavalli-Sforza (2002), ao
analisar a transmissdo cultural, afirma que “na biologia, a conservacao ¢ permitida pela

transmissao do material hereditario de uma geragdo a outra, enquanto a mudanga € resultado da

139 Na dissertagdo de mestrado de Odair Giraldin (1994) é encontrada a lista completa que compara a lingua Panara
e Kayapo, afirmando ser a mesma.
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mutagdo, cuja sorte ¢ determinada pela necessidade (sele¢do natural) e pelo acaso (deriva
genética)” (CAVALLI-SFORZA, 2002, p. 277-278). Em seguida se pergunta se o mesmo
ocorreria com a cultura e, juntamente com o autor, consideramos que em um certo sentido, sim.
A conservacao cultural ocorre através da transmissao dos conhecimentos tradicionais entre as
geracgdes. Ja a mudanca se da através do choque cultural, em que alteridades se encontram e
comecam a agenciar as diferencas, transmitindo, também, esses novos conhecimentos. “O
conjunto dessas trocas pode ser oportunamente chamado de transmissao cultural e ¢ o veiculo
que torna possivel a heranga cultural” (CAVALLI-SFORZA, 2002, p. 279). Ou seja, a heranga
cultural ndo necessariamente se remete somente a heranga tradicional, como também as suas

transformagoes, que sdo apropriadas e passadas adiante.

A existéncia dos Panara, bem como dos filhos de mulatos com mulheres “Cayap6”, e os
atuais indios ndo aldeados de diferentes etnias na regido, alguns dos quais se autodeclarando
“Cayapd”, como também Bororo etc,'*” mostram que a cultura, embora transformada — mesmo
que quase imperceptiveis ao nosso olhar —, mantém certas caracteristicas, € ndo o contrario,

como se creditou.

Um rizoma pode ser rompido, quebrado em um lugar qualquer, e também retoma
segundo uma ou outra de suas linhas e segundo outras linhas. E impossivel exterminar
as formigas, porque elas formam um rizoma animal do qual a maior parte pode ser
destruida sem que ele deixe de se reconstruir. Todo rizoma compreende linhas de
segmentaridade segundo as quais ele é estratificado, territorializado, organizado,
significado, atribuido, etc.; mas compreende também linhas de desterritorializa¢do
pelas quais ele foge sem parar. Ha ruptura no rizoma cada vez que linhas segmentares
explodem numa linha de fuga, mas a linha de fuga faz parte do rizoma. Estas linhas
ndo param de se remeter uma as outras. (DELEUZE & GUATARRI, 2011, p. 25-26)

O grande problema € que os processos historicos foram construidos com base em teorias
que ndo permitiram visualizar as mais amplas possibilidades. Da guerra a paz; existéncia e
exterminio; “Cayapd” e Panard; representam a realidade, mas nao sua totalidade. Eles seguem

uma linearidade e ndo uma multiplicidade.

Tendo isso em vista, mesmo se ndo existissem os Panara, a documentagao historica
mostra que os “Cayapd” ndo deixaram de existir, apenas ja ndo eram e/ou sao os mesmos de
1723 (primeiro contato), 1781 (aldeados em Maria 1), 1813 (aldeados em Sdo José de
Mossamedes) e 1846 (total auséncia de grupos “Cayapd” aldeados). Em cada recorte historico
houve mudangas, houve novas formas de agenciamento, mas nem por isso houve um fim.

Quanto a isso ndo ha davidas, basta olharmos para n6s mesmos, ndo somos idénticos aos nossos

140 Grupos indigenas transferidos historicamente para a regido de estudo.
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antepassados, mas carregamos sua heranga bioldgica e cultural. Assim sendo, muito morreram,
muitos desapareceram das vistas dos ndo-indios, mas outros tantos nasceram, outros tantos se
adequaram ao mundo dos ndo-indios, em diferentes circunstancias, carregando em si a cultura

“Cayap?d”.
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CONSIDERACOES FINAIS

Concluindo, o que se buscou compreender nessa dissertacdo, foram as relacdes de
contatos entre os “Cayap6”, ou Jé Meridionais, com as frentes coloniais a partir do inicio do
século X VIII. O principal objetivo foi buscar na documentagao, através do paradigma indiciario
(GINZBURG, 1989), os sinais ou indicios que nos mostrassem o protagonismo indigena, ou
seja, a politica indigena frente a politica indigenista. A grande maioria dos trabalhos voltou sua
aten¢do para a politica dos ndo-indios e como essa interferia nas vidas indigenas, mas poucos
se atentaram a mostrar como essas populagdes aceitavam o que vinha de fora, mas também

ressignificavam, colocavam suas exigéncias, negociavam e impunham suas proprias vontades.

Certamente este ¢ um trabalho arduo e ndo acreditamos que conseguimos finaliza-lo
abrangendo todas as instancias possiveis, algo praticamente improvavel de ser feito em uma
unica pesquisa. As dificuldades sdo varias, desde a constru¢do de um olhar atento aos
documentos, até a quebra de paradigmas que estdo intrinsecos em nds mesmos. Enxergar o
mundo com os olhos dos indigenas através de escritos produzidos por ndo-indigenas que
chegam a um leitor também nao-indigena, acentua o quanto de esforco € necessario. O principal
ponto ¢ acostumar o olhar, tentar trabalhar a mente para pensar o mundo de acordo com o
pensamento da época de estudo. E também se colocar no lugar do outro e buscar a0 maximo
expor seu protagonismo, mesmo que em frase apos frase dos documentos eles estejam na

maioria das vezes sendo desqualificados.

O que se buscou fazer, nos quatro capitulos, foi mostrar os contextos historicos e as
perspectivas antropologicas da alteridade. Dessa forma, no primeiro capitulo, o foco principal
foi mostrar os motivos que criaram as alegorias da colonizagao, trazendo as imagens construidas
sobre 0 “sertdo”, a distin¢do entre tupi e tapuia e a guerra justa, como precursoras da exonimia

“Cayap6” e que levariam as politicas de guerra contra essas populacoes.

No segundo capitulo, sobre o confronto entre as alteridades, foi feito um levantamento
a respeito do universo simbolico dos J& Meridionais e como certas teorias imaginaram (sem se
atentarem aos dados empiricos) o modo dessas populagdes de pensarem seus proprios mundos,
considerando-os sistemas fechados na temporalidade e na espacialidade. Segundo Jaime
Pinsky, “o perigo das grandes teorias ¢ que, quando confrontadas com fatos, tomam aparéncia
de dogmas de f&” (PINSKY, 2016, p. 34). Ora, os proprios dados empiricos atestaram que os

“Cayap0” ora se abriram ao exterior, ora se fecharam, ndo havia um modelo fixo, tudo dependia

138



das motivacdes e necessidades internas. Dessa forma, baseando-se principalmente em Marcel
Mano (2018), realizamos uma critica aos modelos etnoldgicos gracas a contribui¢do da
documentacao historica. Posterior a isso, entramos na analise da guerra entre ambos os lados,
tentando colocar o protagonismo indigena nas motivagdes que os levaram a guerrear, sendo um
dos principais fatores a mitologia J€, na qual a pratica da estrutura se concretizou. Por fim,
fizemos uma rapida discussdo a respeito de Antonio Pires de Campos, que além de ter sido o
responsavel pelo surgimento do termo “Cayap6”, foi um dos principais nomes da guerra do

lado colonizador.

No capitulo trés iniciamos o ponto chave desta dissertacdo, que ¢ a andlise dos
aldeamentos e a mudanca para uma estrutura da pratica. O primeiro a ser analisado foi o de
Maria I, construido para receber os “Cayap6”. O foco foi mostrar, através do rizoma, que a ideia
de que antes dos aldeamentos havia guerra e a partir deles vieram tempos de paz esta errada.
Os aldeamentos foram uma forma de agenciamento de ambas as partes (agentes coloniais e
indigenas), mas que em momento algum trouxe definitivamente a paz. Além do mais, as
relacdes de contato se intensificaram no aldeamento, facilitando a busca pelos protagonismos

indigenas que, como foi mostrado, deram-se das mais variadas formas.

Por fim, com a extingdo de Maria I em decorréncia de fugas, mortes, insatisfagdes entre
outros, os “Cayapo” foram transferidos para Sdo José de Mossdmedes. Nesse aldeamento
realizamos uma analise mais profunda em virtude dos relatos dos viajantes Saint-Hilaire e
Emanuel Pohl, que descreveram com detalhes as politicas indigenas e seus manejos de mundo.
Vimos que diversas praticas culturais indigenas ocorriam concomitantemente as praticas
culturais cristds, como também foram influenciadas por essas. Houve transformacdes, houve
modificagdes, assim como ocorre com todas as culturas. Houve perdas e ganhos,
ressignificagdes, rupturas e continuidades, mas principalmente, novas formas de ser e estar no
mundo. Ao final do capitulo, foi descrito e analisado os trabalhos feitos por Damiana da Cunha,
uma mulher no “entre-lugar”, que atendia tanto aos interesses dos ndo-indios, como dos

“Cayap6” e tamb€m 0s seus proprios.

De posse desses novos dados foi possivel redesenhar um perfil da historia indigena
desses grupos que superam os primeiros trabalhos realizados. Na conclusdo do curso de
Graduagao em Historia (ASNIS, 2017), cuja monografia foi resultado de dois anos de pesquisas
iniciais com o grupo GEPAEH]I, foi construido um quadro que compreenderia alguns tempos

historicos bem demarcados, a saber:
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Pré-contato Tempo das aldeias Tempo da autonomia
XVII Tempo das guerras Tempo do exterminio,
Final XVIII e XIX Tempo dos aldeamentos escraviddo e assimilagdo
XX Tempo das migragoes Tempo de fuga e isolamento
XX Tempo da fixacao Volta ao tempo da autonomia
1970-1990 Tempo do retorno da Historia Tempo de contatos, doengas,
mortes
Final do XX e XXI Tempo das reivindicagoes Tempo das conquistas politicas

Porém, com base em novos dados, oriundos do estudo do protagonismo indigena
“Cayap0” nos aldeamentos de Maria I e Sao José de Mossamedes, os quais apresentamos ao
longo da dissertagcdo, principalmente no que se refere a politica indigena frente a politica
indigenista; de outros modelos propostos para a histéria, a arqueologia e a etnologia dos Jé
Meridionais (MANO, 2018) que se contrapdem aquelas que definiram sistemas fechados e
continuidades histdricas; e de uma outra visao da historia com base no rizoma (DELEUZE &
GUATARRI, 2011) e nos multiplos caminhos tomados na historia dos contatos, abandonamos
os modelos historicos lineares, circulares, estratificados, progressivos, entre outros. Com eles
“descartamos” o quadro acima pois chegamos a conclusao de que ndo ¢ possivel tracar um ciclo
histérico com tempos bem demarcados. O tempo das aldeias perpassa todos os séculos, pois
muitos continuaram a viver nelas. O tempo das guerras nao se encerra no final do século XVIII.
O tempo dos aldeamentos ¢ bem demarcado, mas como vimos, dentro deles multiplas variantes
estavam ocorrendo, além do exterminio, escraviddo e assimilacdo. O tempo das migragdes
também nao se inicia no século XX, pois as fugas e os isolamentos ocorreram desde o primeiro
contato. A volta ao tempo da autonomia ¢ um outro exemplo de que ndo se deu somente no
século XX, nos proprios aldeamentos os “Cayapd” detinham uma certa autonomia no modo de
vida. O tempo do retorno da Historia € considerar esses povos como povos sem historia, como
se no periodo em que os ndo-indios ficaram sem contatd-los, eles tivessem parados no tempo,
0 que certamente ndo ocorreu. Por fim, o tempo das reivindicagdes ¢ observavel, na
documentacao historica, desde o século XVIIIL, sendo o melhor exemplo o da construgdo de

Maria I em local que foi reivindicado pelos indigenas.

Em virtude de tudo que foi construido nessa pesquisa, podemos dizer que chegamos a
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um outro modelo para a andlise da histdria indigena dos contatos. Apresentamos abaixo uma
amostragem ilustrativa dos principais topicos discutidos no decorrer da dissertacdo tomando a
forma de uma mandala, assim como proposto por Marcel Mano (2018), provando que os

caminhos sdo varios e ndo seguem um padrao determinado, como outros modelos consideraram.

Tempo da Pre- Tempo das
autonomia contato aldeias
XV Tempo das
Tempo do
guerras
exterminio,
escraviddo
XIX Tempo dos
e
o aldeamentos
assimilacao
Tempo de XX Tempo das
fugae migragdes
isolamento

E ¢ assim que chegamos nesse ponto em aberto mascarado de ponto final. Ponto em
aberto pois se espera que novas pesquisas surjam para completar essa, ja4 que essa ajuda a
completar outras j4 realizadas. Assim como no rizoma, em que a jung¢ao de varias linhas forma
uma grande rede, nas pesquisas sobre as historias indigenas o mesmo se faz necessario.
Necessidade essa extremamente urgente para o contexto atual. A historia € complexa, os grupos
humanos também o sdo, estuda-los € mostrar essa complexidade para ndo cairmos nos erros
cometidos no passado contra essas populacdes. Sendo assim, percorrendo todas essas historias,
uma coisa de fato foi concluida: a de que os indigenas ndo foram sujeitos passiveis de uma

historia construida pelo outro, mas sim, uma historia construida por eles mesmos.
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