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Em 22 e 23 de setembro de 1976, um pequeno grupo de liderancas indigenas de
Oiapogue se reuniram na Aldeia Kumaruma e formularam as Assembleias Indigenas dos
povos de Oiapoque. Em uma regido inacessivel por via terrestre e congregados as
margens do rio Uag4, na fronteira do Brasil com a Guiana Francesa, essas liderancas
promoveram o histérico encontro descrito como “Assembléia dos chefes e representantes
dos povos indigenas da regiao de Oiapoque, do norte do Amapa”. A partir desse evento,
formulou-se uma agenda continua dos povos de Oiapoque, Karipuna, Galibi-Marworno,
Galibi Kali’na e Palikur-Arukwayene, que é chamada até hoje de Assembleias Indigenas.

As Assembleias dos Povos Indigenas de Oiapoque foram apoiadas pelo Conselho
Indigenista Missionario (Cimi) e por alguns agentes que atuavam nos postos locais da
Fundacdo Nacional do Indio (Funai), inaugurando um espago intercomunitario e
intercultural que inclusive fomentou a emergéncia de organizagdes e associacfes que
inspiraram as mulheres e os jovens na formulacdo de seus proprios lugares de
representacdo. Inicialmente, esse percurso de luta e resisténcia sociopolitica visava reunir

os “tuxauas”® para o enfrentamento conjunto dos problemas de invasdo dos seus

! “Tuxaud” é uma expressdo utilizada a partir dos anos 1970 na regido de Oiapogue, assim como na
Amaz6énia como um todo, para fazer referéncia ao chefe ou cacique.
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territorios e pela garantia e demarcacdo de suas terras e territorios, contudo, 0s objetivos
das Assembleias com o tempo foram excedidos.

Na década de 1970 estava ocorrendo muitas transformacdes na politica indigenista
nacional, fruto de pressdes e dendncias internas, externas e da pretensiosa acao da recém
constituida agéncia da Funai. A Amazonia aos poucos entrou no foco da agenda de
politicas pablicas que visava a falaciosa defesa e integracéo nacional. Como tantas outras
localidades, a regido transfronteirica de Oiapoque ndo passou despercebida e os indigenas
foram alcancados pelos projetos desenvolvimentistas que prometiam progresso e
interligacdo entre regides extremamente desarticuladas no territorio brasileiro.

Desde 1930 o indigenismo estava presente entre os povos de Oiapoque,
recomendando a nacionalizacdo e o abrasileiramento dos indigenas regionais que nédo
falavam o portugués, mas suas linguas originarias, dentre elas, uma de base francesa.
Nessa perspectiva de historicidade, o objetivo central desse trabalho é destacar a
formulacdo de uma consciéncia pan-indigena e de indianidade capaz de promover 0s
principais enfrentamentos de luta pela garantia de seus territorios a partir da década de
1970. Tais experiéncias de autonomia politica indigena, de homens e mulheres em
movimento, alcancam os tempos hodiernos e nos ensinam que a autonomia dos povos
ndo ficou restrita aos homens, aos chefes e as suas aldeias, constituindo o que Daniel

Munduruku denominou de consciéncia pan-indigena.?

1. Interesses difusos em uma fronteira amazonica

A formulacdo de uma consciéncia pan-indigena entre 0s povos de Oiapoque
revelou-se pertinente no contexto historico vivido, repleto de contradigdes do
indigenismo e de violéncias de diversas ordens. Chamamos a atengéo para o objetivo do
primeiro encontro, ocorrido em 22 e 23 de setembro de 1976, exposto no Jornal

Mensageiro em 1982: “trocar ideias e tomar resolucdes a respeito da demarcacéo da area

2 Este trabalho foi construido a partir de outros estudos que promovemos no ambito do Curso de
Licenciatura Intercultural Indigena da Universidade Federal do Amapa, assim, destacamos um capitulo de
livro em fase publicagdo chamado “” Amigos, estou dizendo, temos que nos unir e lutar’: o surgimento das
Assembleias dos Povos Indigenas de Oiapoque enquanto consciéncia pan-indigena”, o Trabalho de
Conclusdo de Curso “As Assembleias dos Povos Indigenas do Oiapoque (1976 — 2017)” de Sinésia Forte
dos Santos e o Trabalho de Conclusdo de Curso “’Esta assembléia é de indio e ndo de branco, e entdo s6
indio tem que estar presente’: a organizacdo da Assembleia Indigena Nacional na Aldeia Kumaruma no
ano de 1983” de Francinei Narciso Correia.
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indigena e também a respeito de problemas mal entendidos que vinham surgindo
ultimamente entre as diferentes tribos indigenas”.® Apesar de residindo ha tempos em
seus territorios, os povos indigenas de Oiapoque conviviam em uma fragil fronteira
Brasil/Franca* e eram entendidos pelo indigenismo como povos em “processo de
integragdo” ou mesmo “integrados” (RIBEIRO, 1996, p. 257 — 265). No destaque da
frase, percebe-se uma sensivel relacdo entre os diferentes povos indigenas regionais que
passava por “mal entendidos”. Essa percepcdo possivelmente estd relacionada com a
fragil fronteira e suas redes de relacdes sociais e comerciais historicas.

O indigenismo presente desde 1930 tentou reconhecer os povos e suas linguas, e
envidou a¢des nas principais aldeias para promover a nacionalizacao e integracao a partir
da “escola”. Dentre os vérios projetos implantados pelo Servigo de Protegdo aos Indios
(SPI) na regido talvez o que mais tenha tido “sucesso” seja a “escola”.

E importante considerar que a regido do médio e baixo rio Oiapoque, e, mais
especificamente, da bacia do rio Uaca que desagua na baia do Oiapoque e no Oceano
Atlantico, sdo compostos por um conjunto de aguas que no periodo do inverno amazénico
avanca consideravelmente sobre os campos, escapando apenas dos alagamentos os parcos
montes, montanhas e suas florestas. As caracteristicas paisagisticas das terras alagaveis
onde vivem os povos indigenas de Oiapoque ndo se enquadravam nos modelos de projetos
econdmicos de renda e patriménio construidos pela agéncia indigenista e destinados e
implementados em boa parte dos postos indigenas do SPI e da Funai no Brasil. Nao se
enguadravam porque ndo possibilitavam a pecuaria extensiva, a agricultura intensiva e de
monocultura, o arrendamento de terras e a exploracéo e extracdo de madeira, apesar das
tentativas do indigenismo (ALMEIDA, 2015). Além das caracteristicas paisagisticas que
dificultavam a implementacdo destes projetos econdmicos, deve-se considerar a
inacessibilidade regional por via terrestre, impossibilitando o facil escoamento produtivo.

Por outro lado, a regido desde o século XIX é alvo da investida de garimpeiros,
aventureiros, que aportavam de ambos os lados do rio Oiapoque fortemente influenciados

pelas histdrias de jazidas de ouro abundantes e com a promessa de eldorados perdidos.

3 Grifo nosso. CONSELHO INDIGENISTA MISSIONARIO, Cimi. Jornal Mensageiro. Circular Interna,
edicdo n.° 18, Belém, 1982.

4 A expressdo “fragil fronteira” esta relacionada com seu processo histdrico de constituicdo, intimamente
relacionado ao Contestado Franco-brasileiro que encerrou-se em 1900 com a delimitag¢do da fronteira entre
os dois paises (ALMEIDA; RAUBER, 2017, p.478).
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Os povos indigenas regionais eram envolvidos por tais relagdes “coloniais” e muitas
vezes serviam de méo-de-obra para os garimpeiros. Os indigenas também comerciavam
com os franceses ha séculos e forneciam diretamente para a Europa peles de animais e
desde o inicio do século XX colhiam “bois du rose” ou 6leo de pau-rosa, esséncia base
da fragrancia do perfume Chanel n.°5 (ALMEIDA; RAUBER, 2017).

Nas primeiras décadas do século XX, percebe-se que cada povo indigena agia em
consonancia com as memorias histéricas de suas comunidades, permeadas pelos
processos experienciados de escravizacdo nativa e guerras regionais, internacionais e
intertribais de séculos passados. Os Palikur-Arukwayene restringiam-se as relacdes com
os franceses e receberam com desconfianga os brasileiros e agentes do SPI. Os Galiby
(Marworno) passaram a negociar com o indigenismo do Estado, enquanto os Karipuna
construiram estreitas redes de confianca com os agentes do SPI. Portanto, cada povo
interagia conforme os preceitos comunitarios, sem uma articulacdo politica solidaria e
intercultural que pudesse congregar interesses indigenas.

A acdo do SPI entre os povos indigenas de Oiapoque nunca se pautou em fartura
e abundancia em face dos parcos fios de sustentacdo das relagdes socioeconémicas
regionais. Pelo contrario, os préprios agentes do SPI dependiam dos indigenas para
poderem se alimentar, inclusive, recebiam modestos salarios, realidade comum ao 6rgao
em todo o Brasil. A regido era acessivel de Belém somente por via maritima em transito
esporéadico fluvial, a moeda brasileira ndo valia muito se comparada com o franco, o
garimpo trouxe a regido certa corrida do ouro inflacionando o comércio local, as
“colonias” agricolas implantadas pelo Estado brasileiro ndo se consolidaram, sendo que
as doencas tropicais, como a malaria e a febre amarela, mas também o sarampo e a
tuberculose, misturavam-se com a desassisténcia a saude e a longa distancia em relacao
a cidade brasileira mais proxima. Esse complexo cenario fez da regido de Oiapoque um
territorio isolado, seja para as politicas publicas como também para a atracdo da
“coloniza¢do” e do “povoamento” até a segunda metade do século XX, contudo, a atuagédo
integracionista chegou.

De forma muito resumida e que em outro momento merece aprofundamento,
compreendemos que com o golpe civil-militar de 1964, a mudanca de diretrizes do

indigenismo em nivel regional e nacional (fim do SPI e criacdo da Funai) e com a adog¢ao
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de uma pauta “desenvolvimentista” para a Amazonia, muitas coisas passam a mudar no
Territorio Federal do Amap4, dentre elas, a pretensa articulacéo e integracdo nacional que
envolvia os cantdes da Amazonia. E exatamente a partir desse complexo cenario que

emergem as Assembleias Indigenas dos Povos de Oiapoque.

2. A tessitura das redes de interculturalidade

As Assembleias Indigenas dos Povos de Oiapoque fazem parte atualmente de um
calendario anual, e na trajetoria historica, foram capazes de transpor o indigenismo oficial
de Estado enquanto pretenso “representante” dos povos autdctones, para construir e
consolidar um “lugar” de compartilhamento e articulagio de anseios que de fato
representasse 0s indigenas regionais, tornando-se canais politicos de fala, escuta e,
sobretudo, de acdo-articulacdo até o presente.

O movimento indigena que conhecemos hoje, seja ele regional ou nacional, ndo €
o simples resultado das Assembleias Indigenas constituidas na década de 1970, tanto um
quanto o outro sdo fendmenos de referéncia para a histéria recente e possibilitaram a
emergéncia de inimeras aspiracdes, além da conquista de consideraveis direitos
fundamentais e historicamente negados. As Assembleias tem suas géneses nas laténcias®
sociopoliticas de contestacdo dos tempos da ditadura civil-militar brasileira, fazem parte
de um contexto mais amplo.

E, para tanto, compreende-se como laténcias 0s varios movimentos da sociedade
global que emergiram em profuséo a partir de 1968. Em nosso pais, estes movimentos
ergueram-se enquanto critica as ac¢oes ditatoriais do governo civil-militar sobretudo apds
0 Ato Institucional n.° 5 (Al-5) que cerceou completamente as liberdades democraticas.
Em termos de histéria global, esses movimentos alcancaram também setores da Igreja
Catdlica, promovendo uma renovagéo consistente, com reflexos no Brasil e que fez surgir
o Conselho Indigenista Missionario (Cimi) em 1972, organizagdo ndo governamental que
se tornou parceira dos povos indigenas e que envidou esforgos na formulacdo das

Assembleias Indigenas.

5 O conceito de laténcia foi inspirado em Gumbrecht (2014), nas reflexdes sobre as instancias da memoria
no pos-Segunda Guerra Mundial.
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Nos anos 1960 e 1970, as politicas publicas implementadas pelo estado brasileiro
acirraram os conflitos entre os povos indigenas e a sociedade nacional envolvente.
Paulatinamente, os contextos regionais da sociedade brasileira confluiram a agenda de
desenvolvimento (desenvolvimentismo), que envolvia a acdo pioneira, a expansao e a
apropriacdo de espacos considerados devolutos e desabitados na hinterlandia. Por
consequéncia, o estreitamento destas relacBes deixou rastros de contagios, doencas,
genocidio e violéncia entre os autoctones (DAVIS, 1978; VALENTE, 2017). A
emergéncia de uma “consciéncia pan-indigena” que se encaminhava para a defesa e o
denuncismo acerca das mdltiplas violéncias que alcancavam 0s povos nativos surgiu entre
os lideres indigenas como resposta ao contexto vivenciado, formulando as bases do atual
movimento indigena (MUNDURUKU, 2012).

Em perspectiva, pode-se afirmar que o movimento indigena em seu formato
contemporaneo € resultado de inquietos esforgos dos indigenas em movimento e confluiu
para uma agenda de debate, discussdo e luta pela garantia de direitos especificos no
ambito das politicas publicas e da legislacdo brasileira. Como forca de representacdo
nacional dos distintos povos nativos espraiados pelo pais, ganhou envergadura nas
ultimas décadas e, fundamentalmente, contribuiu para a afirmacdo da indianidade
enquanto elemento premente da presenca e vitalidade das sociedades originarias no
mundo global.

A categoria “povos indigenas de Oiapoque” € reconhecida e composta hoje no
Brasil pelos Karipuna, Palikur-Arukwayene, Galibi-Marworno e Galibi do Oiapoque ou
Galibi-Kali’na. Tais sociedades vivem nas suas Terras Indigenas Uaca, Jumind e Galibi,
na Amazonia setentrional, Estado do Amapa, fronteira com a Guiana Francesa,
demarcadas e homologadas em face das reivindicagOes das liderangas no contexto do
movimento indigena regional que se consolidou como forga de representacdo e
consciéncia pan-indigena a partir das Assembleias. Quando as Assembleias Indigenas dos
Povos de Oiapoque surgiram, os etnénimos conhecidos destas sociedades néo eram, de
todo, exatamente estes. Nos documentos da época, os Galibi-Marworno eram conhecidos
apenas como “Galibi[y]s” e, entre os seus como mun uaca, e os Palikur-Arukwayene

como “Palikurs” ou “Paricu-iene”.
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Pretendemos aqui historicizar um dos fenémenos articulados ao movimento, que
é o surgimento das Assembleias entre os povos indigenas de Oiapoque enquanto evento
politico fundante da consciéncia pan-indigena e propulsor do préprio movimento no
ambito regional. Em conexdo, tanto as Assembleias quanto o0 movimento indigena foram
capazes de potencializar a representacdo da indianidade das sociedades autdctones de
Oiapoque, inaugurando novos capitulos na histéria regional-global pautados no fenémeno
da cordial-diplomacia, que compreende-se como a tessitura incisiva de relagOes
sociopoliticas de cordialidade e diplomacia. Este trabalho é proveniente de nossos
estudos dos ultimos anos e restringe-se, portanto, a uma incipiente narrativa situada
acerca de episddios recentes da autonomia dos povos nativos na histéria indigena

contemporanea.

3. Os “tuxauas” se articulam

A primeira Assembleia dos Povos Indigenas de Oiapoque de 1976 redigiu uma
“Carta enviada ao presidente da Funai”, assinada pelas liderancas precursoras do
movimento indigena. Na Carta, os tuxauas inauguraram a representacdo indigena
regional e desde entdo passaram e ser lembrados por seus percursos registrados nas
memorias familiares e nos documentos histéricos que hoje nos subsidiam. Seus parentes
recordam as principais preocupacdes que cercavam as liderancas, como a dificil luta de
todos pela demarcagdo definitiva das terras que ocupavam e o direito a terem uma
educacdo escolar e saude diferenciadas e sensiveis as demandas especificas das
comunidades (SANTOS, 2018, p.39 e 40).

Se por um lado as dificuldades vividas naquele momento pelo incipiente
movimento indigena ativeram-se a dissipar desavencas e inimizades historicas que,
porventura, ainda atravessavam o imaginario dos povos, em outra perspectiva tiveram
que enfrentar também as distancias geograficas e simbdlicas que o0s separavam, para entdo
superar as diferencas politicas, socioculturais e linguisticas. Entre 0 movimento indigena

dos povos de Oiapoque, preponderou as aproximacgdes em detrimento das diferencas:

Historico

No comego de agosto deste ano, Luis Soares dos Santos, filho do tuxaua
Manoel Primo dos Santos, teve a idéia de propor uma assembléia de tuxauas e
representantes dos grupos indigenas da regido de Oiapoque, com a finalidade
de trocar idéias e tomar resolucbes a respeito da demarcagdo da area
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indigena e também a respeito de problemas e mal-entendidos que vinham
surgindo ultimamente entre as diferentes tribos indigenas.®

A ideia foi muito bem aceita e foi marcada a data a proxima Assembléia. [...].
(Ata da Primeira Assembleia Indigena dos Povos de Oiapoque, 1976.
SANTOS, 2018, p.34)

Esta Ata externaliza a pulverizacéo de ideias e os esfor¢os engendrados para reunir
todos com a “finalidade” de “trocar id¢ias” e “tomar resolugdes a respeito da demarcagao
da area indigena”. Ao contrario das expressivas Assembleias dos dias hodiernos, a
primeira Assembleia Indigena dos povos de Oiapoque foi reservada e pequena, contou
com a presenca das principais liderangas das aldeias daquela época, com os ndo indigenas
representantes dos Postos Indigenas da Funai localizados nos rios Curipi, Uaca e
Urukawa’ e com a presenca do Cimi.2 Com algumas excecdes pontuais, praticamente
quase todas essas liderancas e representantes sdo falecidos, mas seus filhos e parentes
assumiram a conducdo das Assembleias e do movimento indigena regional.

No contexto nacional, 0 movimento indigena brasileiro eclodiu na década de 1970
e 1980, rompendo definitivamente com o indigenismo oficial de Estado que agonizava de
forma sistémica desde o inicio dos anos 1960. Da crise do SPI, passando pelos
enfrentamentos burocraticos e responsabilizacdo da Funai, até se chegar a conquista dos
direitos indigenas na Constituicdo Federal Brasileira de 1988, os povos originarios
enfrentaram episddios latentes de etnocidio e completo abandono e displicéncia por parte
da protecao tutelar. Metaforicamente, tiveram que construir em conjunto a luta dos povos,
para entdo suplantar inclusive na letra da lei o pressuposto da “tutela” que imperava no
indigenismo de Estado, sufocando a autonomia nativa. Os povos indigenas tornaram-se
visiveis a sociedade brasileira, eliminaram a “tutela” em 1988, impondo-se na condugéao

de seus modos de vida e na implementacdo de renovadas politicas publicas.

6 Grifo nosso.

7 A escrita do rio “Urukawa” pode variar e aparecer como “Urucaud”.

8 Estiveram presentes Geraldo Lod dos Galibi do rio Oiapoque, Manuel Primo dos Santos (Coco) e seu
filho Luis, da Aldeia “Vila S. Isabel”, hoje nominada apenas Santa Isabel, Raimundo dos Santos da Aldeia
Espirito Santo, mais conhecido como Tangarra, ainda, Paolo Orlando Filho, Leon e mais dois Palikur pela
Aldeia Kumené ndo nominados, a lideran¢a conhecida como Baixinho da Aldeia Tauari, o tuxaud Manoel
Floriano Maciel, as liderangas Felizardo, Ribeiro, Osvaldo e Manoel Guilherme da Aldeia Kumarum, os
ndo indigenas representantes dos Postos Indigenas da Funai localizados nos rios Curipi, Uaca e Urukawa
(Urucaud), Djalma, Cicero e Frederico e, por fim, o Padre Nello Ruffaldi, representante do Cimi. Ata da
primeira Assembleia dos chefes e representantes dos indigenas dos povos indigenas da regido de Oiapoque,
no norte do Amapa, Kumarumd, Rio Uacg, 22 e 23 de setembro de 1976 (SANTOS, 2018, p.34 — 40).
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Quando os tuxauas escreveram a mencionada Carta ao presidente da Funali,
Ismarth Araujo de Oliveira, 0 Amapéa ainda era um territério federal brasileiro —em 1991
tornou-se Estado —, e a regido de Oiapoque, em particular, um cantdo da Amazonia
setentrional isolado, pouco noticiado e desconhecido dos olhares da imprensa e do
indigenismo do pais. As liderangas de Oiapoque nutriam com a Carta o objetivo de
sensibilizar o general presidente da agéncia como se fosse possivel tocar os sentimentos
de um militar: “[...] a terra é tudo para nés. Precisamos de terra para 0s nossos filhos e
netos. A terra para nos € tudo: é a nossa riqueza e a nossa vida. Terra e indio sdo uma
coisa so. Indio sem terra é nada.” Mas a maxima é verdadeira.

Até a homologacdo das terras indigenas dos povos de Oiapoque que ocorreu em
1982, 1991 e em 1992,° a luta pela demarcacdo era tema constante em todas as
Assembleias. Atualmente, entre tantos assuntos de pertinéncia, discute-se nas
Assembleias a aviventacdo das terras, onde as equipes organizadas por povo vao aos
limites da demarcacdo e os reafirmam — “limpam” os marcos € limites —, certificando-se
de que ndo ha posseiro, grileiro ou quaisquer outras ameacas de esbulho, invasdo ou
situacdo que venham a colocar em divida a autonomia das terras indigenas.

Antes de ocorrer a primeira Assembleia Indigena de Oiapoque, duas liderancas
regionais, o Karipuna Manoel Primo dos Santos, mais conhecido como seu Coco, e 0
Galibi-Kali’na Geraldo Lod, acompanhados de um personagem singular, o Padre Nello
Ruffaldi, participaram da 22 Assembleia Indigena Nacional que ocorreu na Misséo
Cururu, do Povo Munduruku, no Estado do Para, entre 08 a 14 de maio de 1975. Essa
experiéncia era recente, a primeira Assembleia Indigena Nacional havia acontecido um
ano antes, de 17 a 19 de abril de 1974, em Diamantino, no Mato Grosso, sem a
participacao de liderancas indigenas do Amapa.

O estudo de Sinésia Forte dos Santos (2018) dedicou-se as Assembleias dos Povos
Indigenas de Oiapoque entre 0s anos de 1976 e 2017, e destacou seu surgimento e papel
exercido pelo personagem mencionado, Padre Nello, membro do Cimi. No Brasil, as
Assembleias Indigenas surgem a partir do apoio do Cimi junto aos povos indigenas. O
Padre italiano Nello Ruffaldi chegou ao pais em 1971 e passou a atender a diocese da

cidade de Oiapoque. Em entrevista cedida a pesquisa de Francinei Narciso Correia

® Terra Indigena Galibi, Terra Indigena Uaca e Terra Indigena Jumind, respectivamente.
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(2019), que investigou a realizacdo e organizacdo da Assembleia Indigena Nacional
ocorridaem 1983 na Aldeia Kumaruma, o Padre Nello destacou seu primeiro contato com
os povos indigenas de Oiapoque em 1971: “Eu cheguei aqui em junho [...]. A primeira
descoberta que fiz, que naquela época ¢ que a metade da populacao era de indio [...].”
(CORREIA, 2019, p.13).

Quando o Padre iniciou sua atuacdo religiosa em Oiapoque, o Cimi ainda néo
existia, porém, em 1972, ele se associa a instituicdo ndo governamental recém criada e
vinculada a Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil (CNBB), da Igreja Catdlica,
tornando-se o responsavel regional pela atuacdo do Cimi no Amapa e norte do Para, até
seu falecimento em 2019. Em entrevista cedida a Santos em 2015, o Padre Nello relatou
que foi a partir da participacdo na 2* Assembleia Nacional Indigena de 1975 que
trouxeram ideias de mobilizacdo que confluiram para a criacdo das Assembleias
Indigenas entre os povos de Oiapoque: “Entdo, chegando aqui, o pessoal comegou a
mobilizar, trocar ideias com outras pessoas, com as outras liderancas, e dai nasceu a ideia
de fazer uma primeira Assembleia aqui na area [...]” (SANTOS, 2018, p.16).

Até entdo os chefes e caciques indigenas Karipuna, Palikur, Galibi (Marworno) e
Galibi do Oiapoque (Kali’na) que porventura aparecem descritos na literatura historica,
dedicavam-se em particular e de forma prioritaria aos anseios especificos de suas
comunidades. As fontes histéricas que até 0 momento se tem acesso ndo indicam uma
articulacao politica “pan-indigena” na regido, quando muito, os chefes citados e descritos
agem e falam pelas suas aldeias e sociedades em particular. Mas ndo se pode descartar a
existéncia de mobilizacGes pretéritas. As palavras proferidas por Luis Soares dos Santos
externalizam o ineditismo da reunido e a inexisténcia de algo parecido anteriormente em

termos de consciéncia pan-indigena:

Meus amigos, esta é uma reunido histérica. E a primeira vez na historia de
nossos povos, que nos estamos reunidos em Assembléia para discutir 0s
problemas dos indios e tomar resolugdes. [...] Amigos, estou dizendo, temos
gue nos unir e lutar.

Luis Soares dos Santos, lideranca Karipuna.

Aldeia Kumaruma — Oiapoque/Amapa, 22 de setembro de 1976.

Até o inicio dos anos 1970 o papel de articular relagdes interétnicas entre 0s povos
de Oiapoque calcadas na assisténcia e na protegdo através do Posto Indigena Uagé foi

exercido pelo indigenismo de Estado (SPI e Funai). Este posto foi criado no ano de 1942
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no local conhecido como “Encruzo”, ponto de encontro e confluéncia do rio Curipi com
o rio Uag4, de onde a agéncia prestava atendimento indigenista, inclusive, estendendo-se
as aldeias principais dos povos em Kumaruma, Kumené, Espirito Santo e Santa Isabel.°
As fontes histdricas inclusive indicam que a expressao “povos indigenas de Oiapoque”,
conforme se conhece hoje, ainda ndo atribuia sentido e identidade coletivos até o
surgimento das Assembleias e do movimento indigena.

O SPI e a Funai enquanto indigenismo de Estado n&o procurou unificar as forgas
indigenas regionais em direcdo a uma noc¢do de pan-indianidade ou consciéncia pan-
indigena. Como bem destacou Munduruku (2012), foi a participacdo dos chefes e lideres
em Assembleias nos anos 1970 que os possibilitou perceber a semelhanga de seus
problemas e a real dimens&o da necessidade de unificar a¢cdes na defesa dos direitos dos
povos, formulando a nascente “consciéncia pan-indigena” que hoje predomina no
movimento indigena e entre 0s povos indigenas de Oiapoque.

A chegada do Padre Nello e o consequente apoio do Cimi a criacdo das
Assembleias na regido parece conduzir a compreensdo de que foi esta instituicdo a
responsavel pela emergéncia das Assembleias e do movimento indigena regional. Porém,
0 contexto histérico ndo deve ser reduzido. Quando o Padre Nello chega em Oiapoque e
o Cimi comeca a promover suas a¢cdes missionarias que se tornaram bem sucedidas em
diversos aspectos, mas que ndo se pretende abordar aqui, encontram-se complexas
laténcias e emergéncias de insatisfacdo dos povos com o indigenismo de Estado, e isso é
perceptivel quando se analisa os discursos proferidos pelas liderancas nas Assembleias.
Apesar do SPI e da Funai imporem historicamente acdes e praticas tutelares nas aldeias
para alcangar os “objetivos da agéncia”, como protegdo, assisténcia, nacionalizacdo e
integragdo dos “indios” a sociedade nacional, os povos Karipuna, Palikur, Galibi
(Marworno) e Galibi do Oiapoque (Kali’na), aos seus modos e conveniéncias, conduziam
desde tempos imemoriais suas redes de relagdes, negociacdo, articulacdo e resisténcia

com autonomia politica, ainda que suas atuacdes ndo fossem percebidas dessa forma.

10 Sobre a atuagdo do indigenismo do Servico de Protecéo aos Indios entre os povos indigenas da regi&o de
Oiapoque e, especificamente, sobre a instalacdo do Posto Indigena de Fronteira e Vigilancia Luiz Horta em
1941 e o Posto Indigena de Educacdo e Nacionalizacdo Uacd em 1942, ver Almeida, Oliveira e Oliveira
(2017 e 2019).
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A politica, a lingua e as expressdes socioculturais nas aldeias representam
exemplos plenos de autonomia e resisténcia. Ao contrario do indigenismo dos novecentos
que pouco se dedicou a adentrar e vivenciar os mundos indigenas, o Padre Nello enquanto
missionario foi ao encontro das sociedades indigenas do rio Curipi para de fato conviver,
onde entdo pode acessar os mundos nativos e aprender a falar o patua, lingua dos povos
Karipuna e Galibi-Marworno, conhecida hoje como Kheudl.!

Falar o idioma autdctone foi e ainda significa muito mais que um ato de
comunicacdo e dialogo, traduz-se em imersao e apreensao social. Os agentes do SPI1 e da
Funai comumente ndo falavam e sequer aprendiam as linguas nativas, quando muito
toleravam-nas e permitiam as manifestagbes socioculturais. O distanciamento
sociocultural era o 16cus de uma intransponivel diferenca. Essa questéo é mais complexa
do que se abordou aqui. Ao longo da histdria, os povos indigenas apresentam elementos
préprios de resisténcia e autonomia, sobretudo na politica, com isso é importante ressaltar
que a autonomia indigena nao é apanagio da historia recente e ndo pode ser reduzida de
forma simplista ao apoio do Cimi, a criacdo das Assembleias Indigenas ou a atuacao do

movimento indigena contemporaneo.

Consideracoes finais

Atualmente existem dois formatos de Assembleias Indigenas que sdo promovidas
pelos povos de Oiapoque, a Assembleia de Avaliacdo e a Assembleia Geral. Ambas
passaram a ser realizadas de forma independente na década de 1980 e, apesar de
articuladas, possuem objetivos e publicos especificos, bem como algumas diferencas
metodoldgicas substanciais que sdo reformuladas conforme as necessidades das
comunidades. A Assembleia de Avaliacdo apresenta-se restritiva e dedicada a politica
“interna”, envolvendo basicamente as comunidades indigenas, enquanto isso, a
Assembleia Geral mostra-se de abrangéncia ampla e dialoga com os representantes de
instituicbes e/ou organizagdes governamentais e ndo governamentais concernentes a

politica externa.

1 Essa pratica de imersdo nas aldeias e comunidades indigenas, onde o missionario vive o cotidiano e
aprende a lingua, ndo é novidade na historia. No Brasil, houve inimeras viagens de missionarios as aldeias
indigenas e a criagcdo de aldeamentos vinculados as diversas congregacdes da Igreja Catdlica, sobretudo os
Jesuitas, com a anuéncia e apoio da Coroa Portuguesa.
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Ao longo da historia das Assembleias, seus formatos, organizacéo e realizacédo
foram sendo transformados e adaptados. Com o0 passar dos anos, as Assembleias
Indigenas adquiriam novas caracteristicas. A Assembleia de Avaliacdo preconizava um
momento onde 0s povos pudessem conversar entre si e entre os seus, com a finalidade de
definir suas pautas de discussdo e demandas, para que na Assembleia Geral
externalizassem os anseios aos convidados ndo indigenas das organizagdes e instituicdes
representativas que poderiam atender a solicitagdo das comunidades.

Desde a concepcdo das Assembleias, existe uma rotatividade de aldeias para
sediar a sua realizacao, as Assembleias Gerais que envolvem mais pessoas e instituicdes
sobretudo ocorrem nas aldeias maiores e mais estruturadas. Entretanto, as Assembleias
vao transcendendo formatos, constituicdo, organizacdo e metodologia, s&o
constantemente ressignificadas pelos povos indigenas de Oiapoque, mantendo em
esséncia os elementos imprescindiveis como cordialidade e diplomacia dos povos,
caracteristicas imperativas da politica indigena.

A “comitiva” que fez parte da primeira Assembleia de 1976, composta
estritamente por liderancas e indigenistas, autoajudou-se garantindo a logistica das
mobilidades geogréaficas para que cada representante se integrasse ao movimento. Santos
(2018, p. 10— 15) indica que ao longo da historia das Assembleias uma complexa agenda
passou a envolver seu inicio, meio e fim, com diversas atividades previstas, como a
realizagdo de missas ou cultos, “cerimonia” de abertura ¢ de encerramento, apresentacoes
culturais, acdo e palavra do “pajé”, competi¢des esportivas entre as comunidades e a tdo
esperada “festa” final. Portanto, as Assembleias Indigenas entre os povos de Oiapoque
ndo podem ser resumidas simplesmente como um ato politico, elas transcendem
exponencialmente essa nogao.

Outro marco singular na historia indigena regional foi a realizacdo de uma
Assembleia Indigena Nacional que reuniu entre os dias 30 de abril e 02 de maio de 1983
na Aldeia Kumaruma diversos povos autdctones do Brasil. O estudo de Correia (2019)
abordou a organizacdo desse singular evento de abrangéncia nacional, destacando sua
preparacéo, realizagdo, execucdo, pautas de discussao e resultados.

O Jornal Mensageiro n.° 18 de 1982, periddico organizado pelo Cimi em parceria

com os povos indigenas de Oiapoque, trouxe a manchete “Os povos indigenas Galibi-
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Marworno, Karipuna, Palikur e Galibi de Oiapoque convidam os irm&os indios de todo o
Brasil para uma Assembleia Indigena Nacional”. A capa do Jornal apresentou uma “carta
convite”, escrita de proprio punho pelo cacique da Aldeia Kumaruma, Manoel Felizardo
dos Santos, em 26 de setembro de 1982, sendo subscrita também pelos outros caciques.
O teor da Carta se dedicou a convidar os parentes indigenas do Brasil para a Assembleia
que ocorreria no ano seguinte. Em termos de Amazonia, deve-se considerar a
complexidade de se organizar uma Assembleia desse nivel.

Desde o principio estas Assembleias tiveram o apoio do Cimi e, por se tratar de
povos indigenas, a Funai também foi acionada, pois € a agéncia indigenista oficial do
Estado. Por outro, apesar dos homens serem o centro politico das Assembleias, elas ndo
ocorreriam sem a ajuda promovida pelas mulheres, tema que merece maior atencdo em
nossos estudos. As instituices parceiras ajudavam sobretudo no registro audiovisual, nas
articulacGes logisticas e tramites burocraticos e financeiros. Atualmente, apresentam-se
outras organizacGes indigenas e ndo indigenas que realizam e sdo parceiras das
Assembleias, como, respectivamente, 0 Conselho dos Cacique dos Povos Indigenas do
Oiapoque (CCPIO), a Associacdo de Mulheres Indigenas em Mutirdo (AMIM), a
Organizacdo Indigena de Jovens de Oiapoque (OlJO) e o Instituto de Pesquisa e
Formacdo em Educacdo Indigena (IEPE), entre outros.

Os organizadores das Assembleias, desde a primeira experiéncia em 1976,
costumam redigir uma “carta” ou “documento final” que norteia as reivindicagdes do
movimento indigena e que se destina ao presidente do Orgdo indigenista e, na
contemporaneidade, aos governos municipal e estadual.

O estudo de Silva (2020) sobre o processo de demarcagdo das Tls Uaca, Jumina e
Galibi acusa um elemento singular e emblematico existente entre os povos de Oiapoque,
a “diplomacia”. Acrescenta-Se aqui a nocdo de cordialidade, por se tratar também de uma
caracteristica imperativa, forte e expressiva na tessitura das relagfes historicas de
reciprocidade presente no ethos dos povos. A medida que os indigenas de Oiapoque
venceram as diferengas pregressas e consolidaram uma agenda conjunta de lutas por
direitos que se traduziu no que conhecemos hoje como “movimento indigena” — que
abarca temporalmente os anos 1970 até o presente —, a cordial-diplomacia indigena que

nitidamente visualizamos passou a prevalecer nas relacdes externas.
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A cordial-diplomacia trata-se, portanto, de um fenémeno constituinte da politica
das sociedades indigenas de Oiapoque pouco descrito e analisado na literatura — ainda
que em grande medida intrinseco —, é caracteristica dos sistemas regionais e candente de
problematizacdo. Os estudos sobre as sociedades e suas relagdes nas Guianas, mais
especificamente aqueles que englobam os povos indigenas de Oiapoque, indicam que
nesta vasta regido dispunha-se um complexo mosaico étnico-cultural e um tecido
sociopolitico pulsante que foi impactado e transformado pelos processos decorrentes do
colonialismo na América.*? Portanto, pressupor que a autonomia indigena entre 0s povos
de Oiapoque seja episddio recente da historia indigena, ou que o movimento indigena
tenha nascido na década de 1970 impulsionado pela atuacdo do Cimi, reflete-se em uma
analise simplista e equivocada. O atual formato do movimento indigena regional é
resultado de inimeras influéncias permeadas pelas experiéncias historicas e imemoriais.
Os contextos sociopoliticos do passado e atuais envolvem uma cadeia de intercambios e
interesses que oxigenam as cenas politicas dos povos de Oiapogue.

Nessa perspectiva, as Assembleias sdo laténcias-emergéncias das sociedades
indigenas, mimetizam-se em grandes conferéncias de chefes incumbidos e capazes de
reivindicar interesses unissonos. Cada lideranca do povo Karipuna, Palikur, Galibi-
Marworno e Galibi-Kali’na presente nas Assembleias representava seu povo e aldeia, mas
no documento final convergiam a pan-indianidade, vencendo a intromissdo da agéncia
indigenista e construindo canais fluidos da politica indigena contemporanea. Em
decorréncia disso, conquistaram espacos de representacdo inclusive na estrutura de estado
do Amapa, como a criacdo da Secretaria Especial dos Povos Indigenas (SEPI), o Ndcleo
de Educacéo Indigena (NEI) vinculado a Secretaria de Educacéo do Estado, o Nucleo de
Saude Indigena (NESI), assim como na Universidade Federal do Amapa (UNIFAP), com
a criacdo de um curso de formacgéo especifico para a Educacdo Escolar Indigena com a
Licenciatura Intercultural Indigena, entre tantos outros espagos importantes e
representativos. O mundo contemporaneo agrega novos desafios, mas a consciéncia pan-
indigena veio para permanecer.
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