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Dossié: Etnologia Indicena do Nordeste

Escassez, abundancia e devir: consideracoes sobre a etnolo-
gia indigena no sertao nordestino.

Alexandre Ferraz Herbetta

RESUMO

Este texto busca refletir sobre uma questao bem importante no campo de estudos da etnologia indigena do
sertao nordestino, qual seja: em que medida a supervalorizagao de conceitos e categorias antropologicas,
como identidade étnica, por exemplo, produz um conhecimento enviesado e reduzido sobre populacées
humanas complexas. Desta maneira, problematizam-se algumas nog¢oes basilares para a formagao deste
campo de estudos, como a ideia de que falta algo a estas pessoas, no caso alteridade, e a pretensa homo-
geneidade cultural entre indigenas e nao indigenas. Ambas as nogoes sdo relacionadas a colonialidade do
saber, que no caso, atua para deslegitimar pessoas eximindo o Estado-na¢ao de suas responsabilidades e
liberando o territério para a exploragao capitalista. Por fim, propoe-se pensar sobre as implicagGes das res-
postas da disciplina antropologia para o cenario que se pode observar na regido e, num breve exercicio te6-
rico, imagina-se a possibilidade de outras antropologias, dentre elas uma antropologia indigena do sertao.

Palavras-chave: Etnologia indigena; Sertio; Identidade; Devir; Complexidade.

Primeiro nio havia nada, nem gente, nem parafuso
O céu era entdo confuso e nio havia nada

Mas o espirito de tudo quando ainda ndo havia
Tomou forma de uma jia, espirito de tudo

E dando o primeiro pulo tornou-se o verso e reverso
De tudo que é universo, dando o primeiro pulo
Assim que passou a haver tudo quanto ndo havia
Tempo, pedra, peixe, dia, assim passou a haver
Dizem que existe uma tribo de gente que sabe o modo
de ver esse fato todo, diz que existe essa tribo

De gente que toma um vinho num determinado dia
{..}

Génesis. Caetano Veloso



E aquilo que nesse momento se revelard aos povos
Surpreenderd a todos, ndo por ser exdtico

Mas pelo fato de poder ter sempre estado oculto
Quando terd sido o ébvio

{.}

Um indio. Caetano Veloso

O sertdo nordestino é um espago de antiga ocupacao humana onde ha,
desde sempre, intensas e continuas relagdes socioculturais e o contato interét-
nico acontece em diversos planos, seja no do parentesco, dos objetos, no ritual,
até no plano simbdlico. Nesse contexto, as populacdes estao em contato perene
e se transformam continuamente, produzindo diversos e ricos modos de vida e
de ocupagio do territorio.

A partir da chegada do nao indigena, estabelece-se um processo histérico
violento de expropriacao de terras, marginalizacao social e violéncia epistémica,
que sempre eliminou grande parte da responsabilidade social do Estado, ne-
gando as populacoes indigenas uma série de direitos previstos por lei como o
proprio territorio. Mantém-se ali atualmente uma estrutura social extremamente
desigual e violenta. Desde sempre as populagdes indigenas estabelecem suas
estratégias de agenciamento dos processos histéricos.

Para Dantas ez al. (1998, p. 434), configura-se

o nordeste para fins de uma histoéria indigena e do indigenismo, como a regiao
abrangida, grosso modo, pelas bacias fluviais do Paraguacu, na Bahia, ao Parna-
iba, no leste maranhense — incluindo a por¢ao nordestina da grande bacia sao
franciscana — e caracterizada basicamente pela agao de conquista efetuada quase
que totalmente ainda no periodo colonial.

Para a autora, trata-se de “diversos povos adaptativamente relacionados a
caatinga e historicamente associados as frentes pastotis e a0 padrao missionario

dos séculos XVII e XVIIT” (1998, p. 433).

O conhecimento produzido acerca das populagoes tradicionais que 14 vi-
vem foi por muito tempo bastante incipiente. Para Pompa (2002, p. 339-340)
“[...] a antropologia nao foi generosa com os grupos indigenas do sertao not-
destino colonial, que nio tiveram seus Métraux e seus Clastres [...]”, o que
colaborou para que eles desaparecessem dos registros nacionais por volta de
1870. A propria historiografia brasileira, apesar da grande quantidade de fontes



disponiveis (Idem), ighorou por muito tempo a presenca indigena no sertao
nordestino, classificando o contingente populacional da area a partir da catego-
ria social homogeneizante de sertanejo (em alguns casos, a partir da categoria
de caboclo).

A etnologia indigena que atua no sertao nordestino, assim como os mo-
vimentos politicos indigenas que 1a se efetivam, vém especialmente desde a dé-
cada de 1980 questionando o etno, geno e epistemicidio que 1a se implementou
ha séculos. Tal situagao tem relagdo com o que se chama colonialidade do saber
(LANDER, 2005), processo pelo qual se busca controlar a afirmacao de iden-
tidades legitimamente expressas e, consequentemente, manter uma situacao de
extrema assimetria social. Além disso, procura invisibilizar outras maneiras de
manejo do mundo, baseadas em distintas epistemologias (HERBETTA, 2017).

Os dois trechos das cangdes — acima — pertencentes ao grupo musical,
tamoso na década de 1970, Doces Barbaros, fazem mencao a algumas questoes
interessantes para se pensar sobre a situacao mencionada e, igualmente, se refle-
tir sobre a etnologia produzida nas populacoes indigenas do sertao nordestino.
Note-se que tal grupo musical, nao por acaso, vem de regiao similar.

Em primeiro lugar, pode-se notar a men¢ao que a musica faz a nogao de
escassez, quando afirma que nao havia nada, “nem gente, nem parafuso”. Tal
situagdo tem muito a ver com o fato, acima mencionado, de que havia uma per-
cepeao que nao existia mais indios 1a. Muitos, inclusive, ainda pensam assim, o
que cria uma série de relagdes conflituosas e discriminatérias entre indios e nao
indios. Segundo Oliveira, por exemplo, “os indios do nordeste nao possuiriam
mais importancia enquanto objeto de acao politica (indigenista) nem permiti-
riam visualizar perspectivas para os estudos etnologicos” (1998, p. 50)

Em seguida, o trecho da musica o qual afirma que como em um salto,
ou seja, de repente, “de tudo que ¢ universo, dando o primeiro pulo, assim que
passou a haver tudo que nao havia”, aponta para a nocao de abundancia, a partir
de uma inversao, ja que “ha tempo, pedra, peixe, dia” e pode haver, inclusive,
seguindo a logica, indios. Isto se relaciona a situagao de que a partir de meados
do século XX e, especialmente, a partir da década de 1980, ha cada vez mais
populacoes que se afirmam indigenas e a etnologia segue se debrucando sobre



a profundidade de seus desejos. Tal processo é conhecido na antropologia bra-
sileira como processo de etnogenese.

Por fim, ainda, o trecho da letra da segunda cancao, afirma interessante-
mente que, de surpresa, algo surge, nao pelo exotismo, mas sim pelo simples
fato de ter estado sempre ali — dando a nogao de 6bvio. Deve-se lembrar entdo
que o carater exotico é um tabu para a etnologia indigena na regiao referida e
que, de certa forma, tudo o que se sabe hoje acerca da abundante indianidade,
sempre esteve 1. Segundo Clifford, o exdtico sempre foi, mesmo que masca-
rado, uma das bases do trabalho antropolégico. Para o autor, “o exético era o
principal tribunal de apelagcao contra o racional, o belo, o normal, o ocidente”
(2002, p. 144). Assim, o conhecimento etnografico parece possuir “‘um cons-
tante desejo de ser surpreendido, de desfazer sinteses interpretativas, e valorizar
— quando surge — o inclassificavel, o inesperado, o outro” (Ibid, p. 169).

Neste sentido, escassez, abundancia, indios, exotismo e obviedades sao
termos fundamentais para se entender a questao dos indigenas do sertio not-
destino, como se vera.

A relagdo entre os termos acima mencionados aponta ainda para um pa-
radoxo. Oliveira mesmo ja notara que “estaremos diante de uma contradi¢ao
em termos absolutos: o surgimento recente (duas décadas) de povos que sio
pensados, e se pensam, como originarios” (OLIVEIRA, p. 47). E a expressao
“Indios nordestinos” marca igual e concretamente uma ambiguidade, pois ao
mesmo tempo, representa grandes e diversas populagoes — que sao classificadas
como indigenas —, e se parecem fenotipicamente com populacoes nao indigenas
da regiao, podendo potencialmente pertencer a ambos marcadores identitarios.

Nesta direcao, para Dantas ez al. (1998, p. 431),

Chamamos aten¢ao para este aspecto porque ele nos parece util a compreensao
da historia dos povos indigenas que viviam e vivem no Nordeste, e que, a partir
de uma grande diversidade étnica, lograram se constituir, mediante um prolon-
gado contato com frentes de expansao determinadas, em uma unidade historica
e etnologica tornada possivel sob o indelével signo da marginalidade.

Esta ambiguidade pode — e é —, portanto, muitas vezes entendida por seu
viés negativo, quando tudo parece ter sentido apenas no processo de identifi-



cacao indigena e pela perspectiva de que estas populagdes vém perdendo sua
cultura tradicional. Neste contexto, parecer com o sertanejo nordestino nao é
visto como positivo e deslegitima o sujeito indio, apontando para uma baixa
contrastividade cultural entre ambos (OLIVEIRA, 1998, pp. 47-77). Muitas ve-
zes estas populacoes indigenas seguem sendo percebidas pela nocao de perda, a
qual aponta para uma pretensa falta de autenticidade, elementos percebidos de
forma negativa.

Note-se que tal pressuposto, apesar de negado, atinge também a acade-
mia e as instituicoes indigenistas. Para Oliveira “o 6rgao indigenista, igualmen-
te, sempre manifestou seu incomodo e hesitagao em atuar junto aos indios do
nordeste, justamente por seu alto grau de incorpora¢ao na economia e na socie-
dade regionais” (1998, p. 53). Da mesma forma, para Athias, “medidas oficiais
durante a década de 1980 tentaram, na verdade, reduzir a identidade étnica a
uma questao de sangue. A FUNAI propde, na ocasiao, a noc¢ao de critérios san-
guineos entre certos grupos indigenas do Nordeste brasileiro, pretendendo com
isso identificar a identidade indigena dessas populacoes” (ATHIAS, 2017, p. 8).

Ademais no foi uma vez que ouvi de algum colega docente e/ou indige-
nista comentario do tipo “mas eles nao tém tanta distintividade cultural” ou de
que “eles nao sao prioridades para a nacao”. Vale lembrar que o senso comum
expresso por boa parte dos brasileiros, diz que ser indio esta ligado a aparéncia
fisica e a pratica de alguns costumes “exoéticos”, corroborando as ideias acima
apresentadas.

A ambiguidade em tela marca, portanto, uma tensao intrinseca a etnolo-
gia produzida sobre o sertao nordestino. Tensao que deve ser problematizada,
“tornando-se necessario discutir também as teorias sobre etnicidade e os mo-
delos analiticos utilizados” (OLIVEIRA, 1998, p. 48). Ela pode, inclusive, se
deslocarmos o olhar, apontar para modos de ser bastante interessantes, ja que
as populacoes indigenas do sertdo nordestino se constituem, enquanto huma-
nos, a partir de questoes bastante complexas como a migracao e a musicalidade,
dentre outras. Neste sentido, ser indio ¢ apenas um de seus atributos, enquanto
humanos e brasileiros, em um determinado espaco-tempo.

Pode-se pensar ademais que os indios do sertao nordestino, apesar de ou
nao serem vistos ou serem vistos quase sempre como um bloco homogéneo —



indios do Nordeste — apontando para a escassez de variacao cultural — ligada
a ideia de exotico, apresentam-se de forma diversa e criativa tanto no espaco,
quanto social, politica e culturalmente, indicando abundancia de humanidade.

O presente texto busca questionar, entdo, a constituicao do campo de
estudos em tela: o da etnologia indigena do sertao nordestino’, e brevemente
refletir sobre suas implicacoes e possibilidades.

Tenta-se, sobretudo, imaginar os impactos e implicacdes dos recortes — de
categorias e conceitos — hegemonicos para se pensar em determinados contin-
gentes populacionais. Em outras palavras, em que medida a reificacao de uma
perspectiva em determinado espago-tempo produz um conhecimento enviesa-
do sobre pessoas. Afinal se “o barbaro é em primeiro lugar o homem que cré
na barbarie” (LEVI—STRAUSS, 1976, p.4), refletimos até que ponto o excessivo
foco em um paradigma reforca os mesmos preconceitos que se buscava romper.

Explicando melhor, até que ponto o excessivo uso do conceito de identi-
dade nao esta justamente questionando-a?

A pergunta que aqui se faz tem como inspiracao uma questao com légica
similar que Ramos (1998) elabora acerca de outra tensao que se refere a questao
indigena no Brasil. Para ela,

A pergunta que orienta esta minha fala é a seguinte: como se faz e em que
consiste essa defesa e protecio dos indios pelo Estado, ja que é o proprio Es-
tado (seja ele representado pelo Ministério da Agricultura ou do interior, onde
estiveram alojados o SPI e a FUNAI) que incentiva a rapacidade civil contra as
populacées indigenas ao abrir ou deixar abrir estradas no meio de territorios in-
dios, a0 promover ou deixar acontecer a colonizagao branca em 4areas indigenas.
O que proponho aqui ¢ falar um pouco sobre algo que geralmente fica relegado
aos bastidores do indigenismo, ou seja, o papel da subjetividade como criadora
de fatos da politica indigenista (RAMOS, 1998, p. 2).

Ressalte-se que a reflexdo sobre as subjetividades envolvidas nos proces-
sos de producao de conhecimento — como no caso da etnologia — e de politicas
publicas — como no caso descrito acima — é essencial para avancar na critica
sobre os temas em questao.

Busca-se entio problematizar algumas categorias como escassez,
perda, autenticidade e exdtico, operacionalizadas quando se pensa nas popu-
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lagoes indigenas da regiao. Assim como alguns conceitos comumente utiliza-
dos nos estudos realizados 1a, como identidade étnica e cultura, utilizados para
se entender a dinamica dos grupos indigenas no espaco em tela. Para Ramos,
comentando sobre tal perspectiva, comumente “os alvos de critica e descons-

trucao téem sido os conceitos de cultura, alteridade, exotismo e essencialismo”
(2007, p.12).

O objetivo é, no fundo, o de se fazer pensar sobre a dinamica de poder na

regido em questao marcada muitas vezes no processo de colonialidade do saber
(LANDER, 2005, pp. 21-53). Para Lander,

as categorias, conceitos e perspectivas [exrocéntricas|(economia, Estado, socieda-
de civil, mercado, classes, etc.) se convertem, assim, n2o apenas em categorias
universais para a analise de qualquer realidade, mas também em proposi¢des
normativas que definem o dever ser para todos os povos do planeta. Estes
conhecimentos convertem-se, assim, nos padroes a partir dos quais se podem
analisar e detectar as caréncias, os atrasos, os freios e impactos perversos que se
dao como produto do primitivo ou do tradicional em todas as outras socieda-
des. (2005, p. 27, grifo meu)

O conceito de identidade e a perspectiva da etnicidade, de alguma forma,
podem ter a mesma func¢ao, de norma hegemonica, na producao de conheci-
mento sobre as pessoas da regiao.

Este texto ¢é, entao, uma analise preliminar e transversal da atividade etno-
grafica situada especialmente no sertio nordestino e trata de uma tensao parti-
cular na produc¢ao do conhecimento antropologico.

Viagem de ida e de volta

A imagem da escassez ¢ marcante na constituicao do campo de estudos
em analise. Ela ¢ parte, inclusive, da forma¢ao do mesmo.

Desde o inicio os indios, especialmente os do sertao do Nordeste, pas-
saram a ser questionados em relacao a nocao de falta. Para Oliveira é apenas
“a partir de fatos de natureza politica — demandas quanto a terra e assisténcia
tormuladas ao 6rgao indigenista — que os atuais povos indigenas do Nordeste
sao colocados como objeto de aten¢ao para os antropologos sediados nas uni-



versidades da regiao” (1998, p. 51). Assim, “em lugar de definir suas praticas por
dialogos tedricos, operam mais com objetos politicos ou ainda com a dimensao
politica dos conceitos da antropologia” (Ibidem).

E como se os indigenas do sertio nordestino, genericamente chamados
de Tapuias, representassem a anti-ideia de indio. Neste sentido, de inicio eles
foram pensados em oposicao aos Tupi, que foram os primeiros a surpreender
o europeu ¢ serviram de contraste aos outros povos conhecidos (STEWARD,
1963, p. 381), atuando como a alteridade marcante frente ao europeu. Neste

contexto, os Tapuia foram deslocados e classificados a algo proximo da ideia de
barbaro — ou da falta de civilidade.

Steward (1963), posteriormente, ainda os classifica, enquanto povos matr-
ginais ou periféricos. Tal classificacao se da em oposi¢ao agora aos povos do tipo
“floresta tropical”, na referida classificagao, estabelecendo uma escala evolutiva
e posicionando-os em situacdo inferior, indicando a noc¢ao de escassez. Galvao
(1979 [1957], pp. 225-226 apud OLIVEIRA 1998, p. 48), em secus estudos ¢
na mesma perspectiva, questiona a possibilidade da area cultural XI intitulada
Nordeste possuir consisténcia como as outras areas analisadas. Segundo ele, “a
maior parte vive integrada no meio regional, registrando-se consideravel mes-
clagem e perda dos elementos tradicionais, inclusive a lingua” (Ibidem).

De toda forma, sabe-se que as populacoes que hoje sao classificadas como
indigenas no sertao nordestino tém origem em populacdes do periodo colonial
genericamente classificadas enquanto Tapuias (ou as vezes como Cariris).

A primeira fonte para se conhecer os Tapuia esta nos cronistas e pintores
holandeses, imersos na dinamica de ocupacao de parte do Nordeste brasileiro e
consequente embate com a dominacao portuguesa. Segundo Pompeu Sobrinho,

antes da invasiao holandesa, o conhecimento que em geral se tinha dos Tapuias
e particularmente dos Cariris era através das suspeitas informagoes dos indios
Tupis, seus inimigos. Entretanto ja se haviam verificado alguns contatos de mis-
sionarios e sobretudo de aventureiros com estes aborigenes (1934, p. 8).

Além destes, para Dantas ef a/,
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Os Dzubukua-Kariri, habitantes da metade ocidental do arco formado pelo
submédio Sdo Francisco, contam com os importantes relatos missionarios dos
capuchinhos Martinho e Bernardo de Nantes (respectivamente, 1707 e 1709).
A leste destes e até a altura da cachoeira de Paulo Afonso, o vale do rio era do-
minado pelos Proka e Pankararu, enquanto a oeste, nas proximidades das atuais
cidades de Juazeiro e Petrolina e da desembocadura do rio Salitre, as fontes ape-
nas referem a presenca dos Okren, Sakrakrinha, Tamankin, Korip6, Masakara e
Pimenteiras, estes ultimos os mesmos que seriam batidos nos sertdes do piaui
em época posterior. (DANTAS et al., 1998, p. 432)

Ha igualmente textos holandeses, jesuiticos e capuchinhos que permane-
ceram restritos a seus circulos de producao intelectual.

Elias Herckman, holandés, por exemplo, que chegou a ser governador
na Capitania da Parafba, deixou um relato sobre sua busca pelo ouro no ano de
1641, que nos possibilita fazer uma imagem dos Tapuia. Segundo o autor, eram
nomades, robustos, altos e andavam inteiramente nus, exceto em festas ou na
guerra, quando cobrem o corpo com a plumagem de certas aves, como as ara-

ras, papagaios e periquitos (ASSUNCAO, 1999, pp. 41-42).

Para Herckman eram indigenas que se deslocavam constantemente e cau-
savam problemas para as populacoes de origem europeia, apontando novamen-
te para uma no¢ao de falta de convivialidade. Segundo o autor,

Quando esses Tapuyas vém a estas regides inferiores do Brazil por ordem do
seu rei, trazem comsigo, como um signal do mesmo rei, a allabarda ou partasana
(bardesaen) que o coronel Artiszeoski lhes deu parte da privilegiada Companhia
das Indias Occidentaes. Vém ordinariamente como amigos ao Rio Grande e a
estes districtos; mas, indo-se embora nao podem apartar-se sem fazerem mal
aos moradores, pelo que se lhes deve dar sempre uma escolta que os conduza
até as fronteiras, a fim de que nao molestem a pessoa alguma (HERCKMAN,
1880, p. 287).

Funcionario da Companhia das Indias Ocidentais, Joan Nieuhof teve
contato com os Tapuia na década de 1640, quando observou que estes divi-
diam-se em varias nacoes, sob diversas liderancas, como o rei dos Cariri, Ceriou
Keiou ou Jandui, rei dos Tararijou. Para o autor, “diversas na¢des tapuias, prin-
cipalmente as que estavam sob a autoridade de Jandui, mantinham boas relagoes
com os holandeses com os quais prestaram bom auxilio em varias ocasioes,



enquanto se nao submetessem a estes.” (NIEUHOE, 1942 [1682], p.359)

Todos deviam ser bem altos, segundo Niehouf, e 0 nomadismo era uma
forte caracteristica destes grupos. Ele observou também alguns poucos com-
portamentos de carater social, como a total depilacao, comum em varias popu-
lagoes indigenas, a forma do cabelo em forma de coroa nos lideres e a forma
comprida nas unhas de individuos de destaque na comunidade (ASSUNCAO,
1999, p. 43).

Em Roloux Baro, percebemos também aspectos da religido e de seus ti-
tos, que utilizavam-se do milho e da farinha, e suas estratégias de relagio com
portugueses ¢ holandeses. Segundo Pompa, tratando da obra “Relacao da via-
gem ao pais dos Tapuia” de Roulox Baro, escrita em 1647,

13

seu interesse principal, o de tratar questOes militares com o
chama simplesmente “chefe” — Jandui, faz que suas observagdes (como presu-
mivelmente as de Rabbi antes dele) sejam despojadas de exotismo, monstruosi-
dade ou gosto por citagoes eruditas. Esta clara uma certa simpatia para com 0s
“Tapuia”, que sao tratados de igual para igual e de quem sao admiradas a forca
e a habilidade guerreira. O feroz “rei” é definido como “o bom velho Jandui”,
que ainda tem for¢a, com mais de cem anos, para “correr a arvore” com 0s jo-
vens. (POMPA, 2002, p.251).

el” — qu
rei” e ele

Em todos os relatos podemos perceber, além do carater etnocéntrico,
certa admiracao pela forca, pela grande adaptagao ao meio e pela capacidade de
deslocamento ao longo do territério. Ao mesmo tempo ressalta-se a nogao de
“barbaro”, apontando para a construcao da falta de “civilidade”. Tal relacao se
torna a base de entendimento das populagoes Tapuia.

A construcao imagética sobre eles se da na mesma perspectiva. O pin-
tor holandés Albert Eckhout retratou os Tapuia entre 1641 e 1643, sempre
os classificando como selvagens, barbaros e guerreiros, em contraste com suas
pinturas sobre os Tupi, que apareciam como indios ja inseridos na coloniza¢ao
portuguesa € por isso sem a fisionomia guerreira e assustadora. A discussao so-
bre a antropofagia Tapuia, por exemplo, é recorrente. Em Eckhout e em outros
cronistas fica a impressao de que ingeriam somente a carne de seus parentes
como forma ritual, em oposi¢ao aos Tupi que praticavam o exocanibalismo, ou
seja, com membros exteriores de seu grupo.



A propria paisagem onde ¢é retratado o indio Tapuia é mais selvagem, o
ambiente nao sendo modificado pelo europeu e a fauna sendo constituida de
animais pegonhentos e ferozes, sendo assim “sua condi¢ao de feroz, cruel e

canibal os unia aos holandeses, sendo uma relagao baseada em principios estra-
nhos a dominagao europeia sobre os tupis” (RAMINELLI, 1999, p.113).

Ao longo dos séculos seguintes estabeleceu-se um processo de apaga-
mento do indigena nordestino a partir das nogoes acima explicitadas. As terras
foram sendo invadidas a partir de interesses do capital e os indigenas foram

sendo aldeados (ver POMPA, 2002; AMOROSQO, 2001). O objetivo era o de
sua integracao na sociedade do entorno — anulando o marcador indio da regiao.

A partir “do final do século XIX, ja nao havia mais registros e nem se
talava nos povos indigenas naquela regiao” (CIMI, 2001, p. 159). Para Darcy
Ribeiro, em entrevista,

nas tribos do Nordeste sobre as quais se sabe tao pouco, a expansiao do gado
tirou o indio, em fun¢do de uma sucessao ecologica em que, uma nova popu-
lagao, com uma nova forma ecolégica de adaptagao se instalou destruindo a
interagao bidtica, a interagao ecoldgica e econdmica anteriores. (RIBEIRO apud
GRUPIONI, GRUPIONI, 1997, p. 191)

Este processo de invisibilidade social comegou a mudar por volta da dé-
cada de 1930, a partir da relacao constituida entre os Fulni-0, a igreja, na figura
do padre Alfredo Damaso, o SPI — Servico de Protecao aos Indios — e alguns
etnélogos, como Carlos Estevao de Oliveira (1938). Damaso foi capelao militar
das tropas do Norte. Seu livro publicado em 1931, no Rio de Janeiro, forneceu
um dos primeiros documentos aceitos pelo estado brasileiro, reconhecendo a
questao dos “remanescentes indigenas” no Nordeste. Note-se que o proprio
termo remanescente possul sentido negativo e indica uma relagao direta com a
nocao de escassez. Para Arruti,

o inspetor regional do SPI, Raimundo Dantas Carneiro, frente ao avango indi-
gena e acompanhando a sugestao presente nos textos de Carlos Estevao de Oli-
veira, institui a performance do Toré como critério basico do reconhecimento
da remanescéncia indigena, tornado entao, expressao obrigatéria da indianidade
no Nordeste (ARRUTI, 1999, p.19)



As primeiras analises etnolégicas foram produzidas na mesma década de
1930 e trouxeram novamente os indigenas nordestinos a tona. Estas analises
colaboraram ja nos primeiros processos de reconhecimento étnico, elegendo
o ritual do toré como sinal diacritico de identificagao indigena (POMPEU SO-
BRINHO, 1934; DAMASO, 1935; OLIVEIRA, 1938, 1941). Como se v¢, a

ideia de bloco homogéneo permanece.

Ademais, os estudos sobre estas populagoes valeram-se do contexto mo-
dernista brasileiro, no seio do qual o pais preocupava-se em registrar as diversas
manifestacoes culturais nordestinas. Em 1937, Mario de Andrade, entao Dire-
tor de Cultura de Sao Paulo, idealizou e enviou uma missao de pesquisa para as
regioes Norte e Nordeste brasileiras, com o objetivo de registrar manifestagoes
culturais. Este trabalho ficou conhecido como Missao de Pesquisas Folcloricas
e em mar¢o de 1938 chegou a regiao de Tacaratu, antigo aldeamento de Brejo
dos Padres/PE, onde registrou cantos e dancas Pankararu.

A perspectiva folclérica passou a ser o instrumento de apreensao e en-
tendimento da populagao brasileira, produzindo inimeros trabalhos sobre os
rituais praticados na regiao. Estas analises, porém, entendiam a cultura destas
comunidades como blocos estaticos e fragmentarios, na qual qualquer trans-
formacao ou incorporacgao cultural era vista como perda. Isto colaborou para
a produgao do conhecimento do indio “aculturado” e “integrado”, concepgao
que foi responsavel, no século XX, pela ideia — quase nunca problematizada —
da eliminacao do indigena nordestino na formacao da cultura brasileira (CAS-

CUDO, 1967, FERNANDES, 1938).

Esta perspectiva como se nota reproduziu a noc¢ao de falta e de escassez,
desvalorizando ricos sistemas culturais e deslocando os agenciamentos possi-
veis para o passado.

Camara Cascudo, por exemplo, citando Pereira da Costa (CASCUDO,
1979), também mencionou o toré, definindo-o como uma flauta de taquara e
uma danca indigena do agreste pernambucano. Ele elaborou uma grande enci-
clopédia da cultura popular nordestina (1967), arrolando uma gama imensa de
elementos constituintes dos eventos populares. Fica claro que para ele a cultura
brasileira era composta pela mistura de diversos povos, mas o indio era parte do
passado. Gongalves Fernandes (1938), outro folclorista, escreveu sobre as pra-



ticas magicas no nordeste brasileiro. Ele identificou alguns elementos e atores
sociais fundamentais a eficacia das manifestacdes populares, como o feiticeiro
e o curadot.

No mesmo periodo, alguns trabalhos etnolégicos estudaram as poucas
comunidades que eram identificadas como indigenas, como os Pankararu, os
Fulni-6 e os Xukuru, todos de Pernambuco (PINTO, 1956; HOENTHAL Jr,
1960). Nestas investigacoes, o toré continua sendo entendido como marcador
de identidade diferenciada, sendo considerada a danga mais praticada entre os
chamados caboclos nordestinos e, em certo grau, ¢ o modo pelo qual voltam a
afirmar seu carater étnico e se distanciar da nocao de “barbarie”/falta antetior.

Os trabalhos ainda eram em pequeno numero e, com exce¢ao dos grupos
citados, o resto da populagao indigena era considerada extinta. O processo de
apagamento do marcador indigena seguiu com base no violento processo de
colonialidade do saber que se apoiou na percepcao de escassez de alteridade.
Se nao se nota mais grande diferenca étnica, os contingentes populacionais sao
reclassificados em sertanejo, nocao pela qual podem mais facilmente ser expro-
priados de suas terras e explorados como mao de obra barata

Trata-se de um processo de dominagao, no qual parte da populagao busca
exercer controle sobre outra. Segundo Carvalho

a dispersdo e a miscigena¢ao das populacdes indigenas das missoes, aldeamen-
tos e vilas foram utilizadas como justificativas para decretar a sua extingao, nao
obstante tenham sido praticas introduzidas, pelo legislador, com os objetivos
de tornar mais eficientes o sistema de distribuicao da mao de obra e a liberacao
de terras indigenas. A composicao étnica diversificada das antigas aldeias eleva-
das a vilas ao tempo em que parece ter constituido um bom expediente para a
consecuc¢ao dos dois objetivos, pode langar luz, hoje, a intensa comunicagao e
aos empréstimos, linguisticos e rituais que se tém verificado entre determinados
povos. Nem sempre ¢ possivel, contudo, com relativa precisio, determinar-se
a procedéncia e a composi¢iao dos contingentes originalmente reunidos (1996,

p.2).

Como contraponto ao pano de fundo da escassez de alteridade, a etno-
logia passou entao a analisar os processos politicos associados a formacgao dos
grupos étnicos, o que se da em relacaio aos mesmos e em relacao ao Estado
brasileiro. Eles tém como base o campo da etnicidade que passou por grande



desenvolvimento na década de 1960 e tem como referéncia Barth (1969) e os
conceitos de relacdo interétnica e identidade, os quais passaram a guiar os estu-
dos posteriores. Segundo Oliveira “a etnologia das perdas deixou de possuir um
apelo descritivo ou interpretativo e a potencialidade da area do ponto de vista
tedrico passou a ser o debate sobre a problematica das emergéncias étnicas e da
reconstrucao cultural” (1998, p.53).

Barth partiu de uma perspectiva interacionista e processualista, se dife-
renciando das analises que tomavam o conceito de identidade de maneira es-
sencialista. Ele procurou de-construir o conceito de aculturagiao, que previa o
fim de minorias étnicas, a partir de uma concepgao estatica de cultura, na qual
o isolamento era parte fundamental para a manutengao cultural e o contato o
elemento desagregador. No Brasil, a obra de Roberto Cardoso de Oliveira pode
ser classificada como aparentada a de Barth. Um trabalho, entre tantos outros,
que evidencia isso € a dissertacao que Cardoso de Oliveira orientou, no Museu
Nacional, intitulada, “Indios Camponeses: Os Potiguara da Baia da Traicao”
(AMORIM, 1971).

Neste contexto, para Athias,

o debate sobre a Identidade Etnica é o principal tema que interessa praticamen-
te a todas as disciplinas das Ciéncias Sociais. A identidade tem sido o centro de
interesse dos etndlogos que estudam um determinado grupo social na regiao
dos Estados do Nordeste do Brasil. Esta tematica também esta situada no cam-
po disciplinar da Historia (ATHIAS, 2017, p. 24).

Para o mesmo autor, as pesquisas “centraram-se no debate da identidade
étnica no contexto das emergencias de identidades indigenas nestes ultimos vin-
te anos em Pernambuco e em outros Estados do Nordeste” (Ibidem).

Destaque-se, na década de 1970, o PINEB — Programa de Pesquisas so-
bre Povos Indigenas do Nordeste Brasileiro — lotado na UFBA — Universidade
Federal da Bahia e cuja atuacao foi precursora e inovadora no sentido de se
debrucar especialmente sobre as populacoes indigenas na Bahia, as quais eram
consideradas extintas, produzindo analises por meio da nog¢ao de fric¢ao inte-
rétnica e etnicidade, refletindo sobre a situacao social das referidas populacoes.

A perspectiva etnoldgica fortaleceu entao sua presenca no sertao nor-
destino, desenvolvendo analises, constantes e relevantes, a partir de conceitos



como identidade ou, posteriormente, etnicidade e territorializacao. Estes tra-
balhos contribuiram especialmente na década de 1990 para o fortalecimento
da abordagem que veio a ser denominada como processo de etnogénese, que
diz respeito ao modo pelo qual os sertanejos sio re-reclassificados em indios
a partir de alguns elementos culturais “reaprendidos” ou “reacessados” (OLI-

VEIRA, 1995, 1998, 1999, 2000; ARRUTI, 1999; FOTI, 2000), especialmente

o complexo ritual do toré.

Neste contexto, o trabalho de Oliveira (1995, 1998, 1999, 2000) problema-
tiza e rompe com as nog¢oes de aculturagao e integracao e supera Barth (1969),
se aprofundando na relagao entre o territorio e a etnicidade.

Nesse sentido, a nogao de territorializagao é definida como um processo de re-
organiza¢ao social que implica: 1) a criagao de uma nova unidade sociocultural
mediante o estabelecimento de uma identidade étnica diferenciadora; 2) a cons-
tituicdo de mecanismos politicos especializados; 3) a redefinicao do controle
social sobre os recursos ambientais; 4) a reelaboracio da cultura e da relacao
com o passado (OLIVEIRA, 1998, p 55).

Estas analises contribufram diretamente para o reconhecimento de de-
zenas de outros povos indigenas antes desconhecidos e para inserir a questao
indigena nordestina novamente nas discussoes politicas nacionais. Isto passou
a ser fundamental para garantir-lhes a reivindicacao de certos direitos previs-
tos por lei, especialmente a territorializagao. Hoje, se dezenas de comunidades
nordestinas estdo reconhecidas oficialmente como indigenas, ainda é claro que
os estudos produzidos sobte a tegido privilegiavam a analise da relacao indios/
nao-indios, deixando de lado o rico universo simbélico sertanejo e indigena.

Nesse cenario, observa-se que o campo em questdo tem como base as
relaces decorrentes das nogoes de escassez, falta, perda, cultura e identidade
e alguns autores sao privilegiados nas analises acima mencionadas, guiando o
olhar dos etnologos. Podem-se destacar, por exemplo, Victor Turner e Stanley
Tambiah, no que se refere a analise ritual e da performance, assim como Barth
e Pacheco de Oliveira, no que se refere a etnicidade e territorializagao. Simul-
taneamente, a complexidade da situagio ¢é vista principalmente a partir do viés
disciplinar da identidade étnica — categoria central do campo de estudos em
referéncia.



Pode-se dizer, portanto, que neste panorama etnografico a “supervalo-
rizacao da identidade, produziu a necessidade de estabelecer descontinuidade
com a selvageria, com os indios brabos, nao dotados de direitos”, como diz
Vieira (2010, p.26) entre os Potiguara. Assim, se estes estudos sao bastante rele-
vantes para o entendimento da fundamentagao politica dos grupos, em relagao
ao exterior, ainda deixam de lado um universo repleto de elementos simbolicos
e dinamicas ontologicas (GRUNEWALD, 2004; PEREIRA, 2004; RIBEIRO,
1992; OLIVEIRA _]UNIOR, 1998) que apontam para outras categorias, cOmo

as de humano e pessoa.

Alguns novos estudos (GRUNEWALD, 2004; PEREIRA, 2004; RIBEI-
RO, 1992; OLIVEIRA ]UNIOR, 1998; HERBETTA, 2011; VIEIRA, 2010)
buscam, entretanto, tratar diretamente ou nao, o toré, em relacao a outros te-
mas, como o da percep¢ao de mundo das populagoes, do mito, da cosmopo-
litica e das emogoes. Da-se mais importancia ao sujeito, agente do processo,
buscando seu ponto de vista sobre tudo isso. Toma-se atenc¢ao a ontologias e
epistemologias particulares.

Deslocamentos no olhar?

As etnografias realizadas a partir de 2000 apontam para uma gama signi-
ficativa de abordagens possiveis, elaborando nexos entre diversos temas como a
identidade, o mito, o xamanismo, a politica, as relagoes de género e alguns temas
decorrentes do contato como a educacio e a saude. E mesmo entre varios des-
tes temas simultaneamente.

Busco abaixo apenas apontar alguns destes nexos ainda de forma parcial,
baseado em uma leitura até o momento insuficiente para conclusoes mais con-
sistentes. Apesar da superficialidade, penso que seja relevante visualizar con-
cretamente o leque de possibilidades experimentadas nas etnografias em tela.
E consequentemente imaginar deslocamentos nas relagdes mencionadas entre
escassez e identidade. Desta forma, pode-se comegar a pensar nas possibilida-
des e implicagcdes do conhecimento antropolégico a partir do que ele podera se
tornar.

Estas novas etnografias afirmam algo distinto da imagem que se tem dos



indios do nordeste. A partir delas pode-se ver que eles sao multiplos e que o toré
vai muito além da identidade. Note-se que se o tema da identidade é marcante
de inicio, ele vai sendo superado ou mesmo revisto. As possibilidades de analise
sS40 muitas.

Pedro Agostinho (1978), fundador do PINEB, por exemplo, ja notava de
forma interessante a variacao possivel entre estas populacoes. Segundo ele, “A
variedade, ecolégica, historica e interétnica, que subjaz a presenca geral de gru-
pos indigenas numa posi¢ao estrutural do mesmo tipo, pode servir a construcao
pormenorizada de um modelo capaz de dar conta dessa heterogénea homoge-

neidade” (p.139).

Esta possivel heterogeneidade fica clara, por exemplo, na obra organizada
por Grunewald (2005), que percebe o toré como uma pratica multi-semantica, a
qual compreende e se articula em varias esferas da vida social do indio nordes-
tino constituindo um regime de vida — o “regime do toré”. Grinewald toma o
toré como um fato social total, no sentido de Mauss — percebido pelas relagoes
que o compoe, dando énfase a multi-composi¢ao do fenémeno social, além de
sua complexidade cultural e histoérica.

Ele chama a atencdo para aspectos ainda inexplorados pelos pesquisa-
dores — com destaque para estética do toré, percebida tanto nas apresentagoes
publicas quanto nas particulares — a partir da danc¢a e da musica. O toré também
nao representa uma volta a tradigoes passadas, ele indica uma relagdo atual,
contemporanea, uma tradi¢cao construida no presente, baseada em elementos
ancestrais que podem legitimar a origem indigena, além de constituirem outras
tantas relacoes.

Estes novos estudos abrangem ainda perspectivas distintas como a pre-
sente em Albuquerque (2011) que busca entender o espago do ritual como sis-
tema de comunicacao entre uma populacao Pankararu migrante, que vive na
tavela de Real Parque em Sao Paulo e os nao indigenas. Note-se que emergem
portanto situagoes inusuais e complexas como a relagao entre os Pankararu da
aldeia e os da periferia urbana da megalépole. Neste sentido, a construcao dos
significados articulados as imagens ¢é central. A questao imagética é muito bem
tratada igualmente em Amorim (2010) que busca analisar os processos de resis-
téncia e ressurgencia étnica no alto sertdo alagoano, dentre outras coisas, pela



producao da imagem

A dimensao historiografica merece ser comentada. Tanto no que se refere
20 tema da memoria como ao viés dos documentos, como se observa na tese de
Silva (2008) com os Xucuru da Serra do Ororuba e Lopes (2005) que trata do
Diretorio Pombalino no século XVIII (ha tantas outras). Percebe-se entdo que
ha em determinado plano uma continuidade presente de categorias e situagoes
comuns na vida destas populacoes ao longo do tempo. E que é importante pro-
blematiza-las para uma atualizacao no conhecimento produzido no presente.

Muitos estudos dedicaram-se a novas abordagens, preocupando-se com
a organizacao social destas populagoes — principalmente com o faccionalismo
— e com seu universo simbolico e ritual, como em Mura (2012), que analisa de
maneira bastante aprofundada a relagao entre rito, formacao de grupos politicos
e conhecimento entre os Pankararu/PE. A dindmica de formacio dos grupos
aparece igualmente por meio da performance.

Barbosa (2003) também analisa um processo de faccionalismo. Na ana-
lise, os ritos do toré e do Praia assumem valores distintos entre os Kambiwa,
principalmente entre algumas familias cuja divisao social ja vinha desde a época
da chegada a regido. Glebson Vieira (2010), na mesma direcao, estuda a politica
taccional dos Potiguara da Paraiba a partir de categorias émicas de entendimen-
to do mundo indigena. Neste sentido aponta para interessantes horizontes on-
tolégicos, evidenciando claramente as agencialidades indigenas constituintes de
seus processos de producao de mundo e conhecimento.

Alguns temas decorrentes do contato ganharam destaque, como em Moab
Duarte (2002) que estuda processos de abuso do alcool entre os Pankararu/PE;
Grunewald (1999) que trata do turismo em areas indigenas nordestinas; Fava-
ro (2011) que trata da questdo nutricional entre os Xukuru de Oruruba; Kelly
Oliveira (2010) que trabalha com o Movimento Indigena, especialmente com a
APOINME — Articulacdao dos Povos e Organizacoes Indigenas do NE, MG e
ES e Dantas (2002) que estuda a educagao escolar Fulni-6.

A questao da educagao, bastante relevante atualmente, pois diz respeito a
um debate epistemologico e politico, no qual os indigenas assumem a posicao
de protagonistas na producao de conhecimento sobre si e sobre o mundo foi



abordada igualmente por Barcelos (2005) junto aos Potiguara da Paraiba; Nas-
cimento (2009) em relagio aos Tapeba e Barbalho (2012) com os Pankara/PE.

O tema da musica, marcantemente presente no toré e em ritos afins, se
torna centro privilegiado de algumas analises. Em Herbetta (2011), identifica-se,
por exemplo, referéncias musicais comuns as outras regioes pesquisadas, como:
as estruturas coreografica-composicionais, as estruturas musicais e as analises
do centro tonal e do contorno melédico. Por fim, percebe-se o complexo mu-
sico-ritual Kalanké como um sistema que elabora uma rede supra-local entre
os povos indigenas do alto sertao alagoano. Cunha (1999) estuda a musica dos
Pankararu de Pernambuco. O autor busca os aspectos particulares a esta musi-
calidade, os quais podem ser articulados a organizagao social do grupo. Além de
entende-la como sinal diacritico em relacao a sociedade nacional. Ele identifica,
entdo, algumas caracteristicas musicais, como a estrutura melddica e ritmica, as
escalas e os intervalos, e as articula a organizagao social da comunidade, que esta
conectada a0 mundo encantado, base espiritual do grupo.

Pereira (2004) trabalha com a musica Kapinawa/PE, entendendo-a como
marcador étnico do grupo, além de meio de comunicagao com outros espagos
socials sertanejos, com outras paisagens sonoras, outras tecnologias e com no-
vos publicos receptores. A partir dai, investiga, entre outros temas, a influéncia
desta musica indigena na musica popular da regiao, apostando na hibridez dos
generos musicais. Ele identifica trés géneros musicais: os benditos, os toantes e
o samba de coco. Os dois ultimos evidenciando a grande importancia atribuida
ao som do maraca, que funciona como uma pulsacao intermitente e irregular,
sendo responsavel por todo o desenvolvimento musical.

Neste cenario a mistura parece emergir como grande tema de interesse
etnologico. Segundo Glebson Vieira a mistura passa a ser bem trabalhada no
campo de estudos em questao (2010, p.100). Para o autor

a0 tematizar as teorias nativas sobre a mistura e o processo civilizatério, opera-
das mediante a flexibilizacdo de categorias de autoatribuicio, abre-se a possibi-
lidade para pensar na centralidade do parentesco, da comensalidade e do contar
histérias na producao da memoria e da histéria. Além disso, a apreensao do
processo de tornar-se civilizado se faz através da compreensao da concepgao
nativa de pessoas, lugares e coisas dentro de um sistema temporal de transfor-
magao (VIEIRA, 2010, p.99).



Na mesma direcao, Oliveira ja afirmara que

cada grupo étnico repensa a “mistura” e afirma-se como uma coletividade pre-
cisamente quando se apropria dela segundo os interesses e crengas priorizados.
A ideia da mistura esta presente também entre os proprios indios, sendo acio-
nada muitas vezes para reforgar clivagens faccionais (OLIVEIRA, 1998, p. 60).

Estamos, pois, face a um significativo corpus de estudos produzidos em
distintos programas de pos-graduacao, especialmente (mas nao apenas) da area
da antropologia, dos mais antigos e referenciais nacional e internacionalmen-
te aos departamentos mais novos, que surgiram e se consolidaram na regiao
Nordeste, indicando interessante capilaridade institucional que merece analise
aprofundada em outro texto. Nesse contexto surgem igualmente uma série de
nucleos de pesquisa, importantes para a etnologia da regiao, como por exem-

plo, o grupo ligado ao Programa de Pesquisas sobre Povos Indigenas do Nor-
deste Brasileiro (PINEB) e o Nucleo de Estudos e Pesquisas sobre Etnicidade
(NEPE) criado em 1996, dentre outros.

Este conjunto de estudos abre espaco para investigacoes comparativas
entre os grupos de uma mesma regiao, de areas diferentes, e das Terras Baixas
da América do Sul como um todo. Percebe-se também o aprofundamento em
temas interessantes que abrem a possibilidade de entendimento mais complexo
das populacgoes indigenas da regiao.

Toré e torés...

Neste cenario, o toré que era entendido como chave para a questio da
indianidade, reforcando muitas vezes a nocao de escassez, ¢ evidentemente um
espaco de abundancia de convivialidade e humanidade, como etnografias mais
recentes demonstram. Ele que, a principio, era visto, sobretudo, como expres-
sao de uma “nova” indianidade, a partir da qual, grupos referenciais poderiam
ensinar grupos emergentes, como aparece em Arruti (1999), agora pode ser pet-
cebido como um espago fértil para o acesso a dimensao simbdlica, ontolégica e
epistemologica.



O toré é praticado por muitos povos indigenas da regido nordeste, como
Kalank6/AlL, Pankararu/PE, Jiripank6/AlL, Karuaza/AlL, Katokinn/AL,
Xukuru/AL, Fulni6/AL, Pipipa/AL, Kambiwa/PE, Tremembé/CE, Kiriri/
BA, Tuxa/BA, Pankararé/BA, Tumbalala/BA, Truki/PE, Kambiwa/PE den-
tre tantos outros. Isto evidencia a amplitude e popularidade do rito que é mais
do que um marcador diacritico que aponta para um pertencimento indigena e

garante a possibilidade de se aceder a alguns direitos previstos em lei. Ea pro-
posicao de um outro mundo (HERBETTA, 2017).

Os Kalanké do alto sertao alagoano, por exemplo, declaram de uma for-
ma muito veemente que o toré, um dos ritos da comunidade, é um espago muito
especial (para o toré Kalanko, ver HERBETTA, 2015). Eles falam: “nascemo
no toré”... “¢ uma cultura que a gente ja nascemo”... “dancando o toré me
entendi de gente”. Todas as afirmagoes apéiam-se no verbo nascer ou entender
para referirem-se a este ritual complexo e popular na regiao.

Para Carvalho

Assim ¢ que, entre os Tuxa, familias provenientes de um local fora da area
indigena, cujos membros sio majoritariamente negros, tém a sua indianidade
sistematicamente negada por parte dos residentes na Terra Indigena, que os
denominam “negro de pé duro” numa clara alusio a sua inabilidade para dangar
o Toré (1996, p. 13).

Neves (2004), por sua vez, investiga nas performances do toré, as emo-
coes e sentimentos responsaveis pelo comportamento individual dos Xukuru
de Pesqueira/PE, buscando recompor a delimitacio de fronteiras culturais in-
teriores a0 grupo e a atribuicao de papéis sociais especificos aos individuos. A

autora evidencia a complexa dinamica presente na constituicao destes grupos.

Nao existe, inclusive, um toré generalizado e homogéneo, e sim diversos
torés, cada qual formado a partir das especificidades histéricas de cada grupo
e estruturado de acordo com o contexto cultural de cada um. Segundo o caci-
que Paulo Kalankd, os torés sao distintos entre os grupos mais proximos, por
regido e parentesco. Assim ha o toré Kalanko, proximo dos Pankararu, o toré
Kariri-Xoco que se articula a grupos afins e assim sucessivamente, cada regiao
compartilhando um repertério musical. As comunidades que partilham da mes-
ma linguagem musical possuem também os mesmos cantos.



O toré se mostra assim igualmente importante na producao de rela-
c¢bes sociais. E o espaco de recebimento do nao indio assim como de indigenas
de outros povos exercendo papel relevante como elemento constituidor das
relagOes sociais entre os grupos indigenas sertanejos, que se percebem inclusive
como parentes, constituindo uma grande familia, por possuirem um determina-
do repertério musical comum.

Segundo Tonho Preto, o pajé Kalanko, esta 16gica da hospitalidade,
ou de produgio de boas relagdes sociais, esta relacionada a percep¢ao do que
chama vida sossegada, a qual aponta para um estilo peculiar de viver, baseada
entre outras coisas na constituicao de aliangas entre os sujeitos e na evitagao de
conflitos. A vida sossegada tem a ver também com sensagoes corporais. Para
Culezinha Kalanko, cantamos juntos diversos torés para esquentar. O termo
esquentar aponta aqui para a intensificacio da energia encantada, relacionada
aos encantados, entidades que atuam para a protecao indigena (HERBETTA,
2015), no corpo do sujeito, que desta forma passa do frio para o quente, tendo
entao mais energia para agir e mais saide.

Para Maia Andrade, entre os Tumbalala, do extremo norte do set-
tao baiano,

A rigot, os rituais do toré e da mesa de toré (considerando-se as devidas dis-
tingdes performaticas e de ordem estrutural) consistem na manutengao dos
vinculos com esses seres, o que imediatamente produz a necessidade do san-
cionamento de agles coletivamente validas nos planos moral e politico (AN-
DRADE, 2002, p.81).

O toré ¢ entao um operador de pertencimento, estabelece relacoes so-
clais entre pessoas, grupos e entidades, e promove transformacoes. Segundo o
cacique Paulo Kalanké, se o toré pode curar — transformando o corpo, pode
também transformar a situacao do grupo. A transformacao objetivada é tanto a
da territorializacao, quanto a da saude e da produgao de alegria. Evidencia-se a,
portanto, um rico universo de rela¢cdes e motivos para 0s grupos, os quais estru-
turam a vida social dos sujeitos e constituem espago central de convivialidade.

O ritual acontece por meio da pratica de movimentos coreograficos espe-
cificos e cantos que sao constantemente repetidos. As letras pertencentes a estes
cantos indicam temas e relacdes fundantes do universo cultural em questao e
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apontam para no¢oes de humano e nao humano. As letras de toré se aproxi-
mam potencialmente de algumas narrativas miticas e podem ser pensados como
uma codificagdo inconsciente e estruturante do cotidiano dos sujeitos. Neste
sentido, podem ser entendidas como versoes representativas de um discurso
maiort, relacionado a mitocosmologia, relevantes para o entendimento de uma

forma de codificacao da realidade social (HERBETTA, 2017).

No campo da etnologia do sertao nordestino, os torés relacionam-
se a muitos dos temas particulares sul-americanos, como a onomastica, quando
¢ um repositorio de nomes ou termos fundamentais ao entendimento do mun-
do nativo; ao contato cultural, pois alguns dos cantos sao criados a partir do
momento em que afirmam uma identidade indigena e marcam determinados
eventos importantes para este processo, a cosmopolitica quando apontam ou-
tras dinamicas relacionais e principios de organiza¢io do mundo, dentre outros.

Percebe-se, hoje, também, que o toré pode ter influenciado a formagao de
outros géneros musicais caracteristicos da regido, como o coco, por exemplo.
Tal tema ¢é assunto polémico. Para Gallet (1934), nao ha nenhuma relagao entre
o toré e outros géneros musicais nordestinos. Tal afirmacao, entretanto, é ques-
tionada desde Siqueira (1951). Segundo este autor, a musica nordestina prima
pela criatividade e a musica indigena é uma de suas bases de criagao. A analise de
Siqueira (1951) fundamenta a discussdo entre permutagoes musicais da musica
indigena e da musica brasileira. Para ele, a musica sertaneja nordestina constitui
“uma estética nova’ que é admiravel (SIQUEIRA, 1951, p. 85) e que possui
grande quantidade de procedimentos melddicos.

Pode-se perceber, entdo, que ha outro toré. Ha torés. Neles observam-se
novos agentes como entidades, passaros, poeira, maraca; novas relacoes, sejam
elas espaciais, espirituais e temporais; novas categorias como o humano, a pes-
s0a, 0 corpo; novos movimentos circulares, do alto e baixo e o multidimensio-
nal.

Assim, em vez de escassez podemos pensa-los a partir da nogao de abun-
dancia.

Estes outros torés ou, em outras palavras, este outro olhar para o set-
tdo que permite outros didlogos tedricos, como por exemplo, entre Oliveira e



Lévi-Strauss, entre o Nordeste e 2 Amazonia; entre a indianidade e o humano,
aponta para a complexidade da realidade contemporanea destas populagoes e
evita qualquer reducionismo.

Conclusao

Para concluir este breve exercicio de teoria antropolégica, o qual busca
tratar de uma tensdo intrigante, decorrente da analise das subjetividades en-
volvidas na producao do conhecimento antropolégico no sertio nordestino,
podem-se pensar que as etnografias produzidas em populagoes indigenas desta
regido tomam como base recorrente alguns eixos, tais como a identidade étnica,
as relacoes interétnicas e a territorializagdao; os quais podem apontar e reforcar
a ideia da escassez: de agua, de biodiversidade, de alteridade e de diversidade
cultural, reproduzindo a naturalizacao da falta. Esse ¢ o risco.

Na mesma direcao Marisol de la Cadena em seu estudo sobre a antropo-
logia produzida sobre os Andes evidencia

como o0s cientistas sociais peruanos contribuiram para a hegemonia do conhe-
cimento universal em um centro periférico (Lima) ao desqualificar as tentativas
de Arguedas (visionarias nos anos 1960) de redirecionar a mesticagem para a
interculturalidade e promover a diversidade que os intelectuais indigenas atual-
mente defendem. (de la CADENA, 2005, p, 14, traducdo nossa)

Neste sentido, ainda, Wallerstein critica a disciplinaridade do conhecimen-
to. Para o autor “as disciplinas como organizagoes, em grande parte controlam
os recursos, conferem prestigio e governam o avango dentro da hierarquia da
carreira académica’ (2004, p. 31), determinando e enviesando o conhecimento
construido sobre humanos e nao humanos.

Vale lembrar entao da questao central deste texto: em que medida algu-
mas reificacoes e redugoes presentes em conceitos e categorias podem, em de-
terminado plano, reforcar estereétipos e violéncias. E, do mesmo modo, servir
para deslegitimar e reduzir a agencialidade dos sujeitos, deslocando-os do tem-
po presente e liberando-os para serem mao de obra barata.

A hipétese aqui brevemente tratada é a de que a supervalorizagao do con-
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ceito de identidade étnica, em determinado periodo, referente ao campo disci-
plinar da antropologia (mas nao apenas), se da em grande medida em resposta
ao pano de fundo da nogao de escassez, categoria esta falsamente imposta des-
de o periodo colonial em relagao ao conhecimento sobre indigenas no sertio
nordestino e cujo objetivo era o de desmobilizar os potentes agenciamentos
decorrentes das populagoes que 14 se estabeleceram.

Na mesma direcdo a perspectiva mencionada acaba por formatar um
campo de estudos particular que segundo de la Cadena consiste em um conhe-
cimento que busca “o cumprimento da razao, da ciéncia e das hierarquias s6cio
-académicas que estruturaram” (2005, p. 25, traducao nossa). Cria-se assim um
circulo vicioso que, por fim, sustenta a prépria reproducao da violéncia episte-
mica que busca apagar ou calar outras populagoes em uma sociedade marcada
pela colonialidade do saber.

Segundo Dietz e Mateus,

o reconhecimento do carater colonial das sociedades latino-americanas nos leva
a intuir o carater igualmente colonial de seus sistemas de conhecimento, de
seu conhecimento. Essas continuidades e seu impacto em nossas percepgoes e
autoimagens levantam a necessidade de uma “reconstituicdo epistemologica”.
(DIETZ, MATEUS, 2011, p. 59, tradugao nossa)

Neste cenario, elege-se como grande problema a questao das identidades.
Se como pano de fundo ha uma escassez de alteridade, para a antropologia pare-
ce pertinente e adequado se debrugar sobre os processos de identificagao étnica.
Conforme Ramos, defender o direito de ser diferente significava defender a
virtude de certos conceitos antropologicos criados precisamente para enfatizar

o valor da diversidade humana (RAMOS, 2007, p. 11).

Neste processo, o toré, ritual polissémico e marca de alteridade (e, quem
sabe, de exotismo?!) é eleito o marcador diacritico chave e acaba por definir,
para muitas pessoas e instituicoes, a indianidade. A indianidade, entretanto, nun-
ca deveria estar em questao!

Neste sentido, para Ramos



ao clamar por “relevancia” e dar as costas as margens, os antropologos acabam
por aumentar o gosto pelo exético. Estudar apenas o que é “relevante” — e os
povos nas margens do mundo ocidental quase por defini¢do nao entram nesse
clube — ¢ forcosamente confirmar o exotismo dos “primitivos” que abastece o
complexo de superioridade do ocidente. Nao ¢ abandonando a pratica da etno-
grafia local, basica com povos nativos, que os antropologos aliviam o peso do
exotismo que derreia esses povos. Tal atitude s6 faz abrir mais ainda o apetite
pelo exdtico, pois o Outro distante continua anedético e irrisério na medida em
que a sua logica cultural interna segue sendo ininteligivel a0 mundo que sempre
o exotizou (RAMOS, 2007, p.13).

A situacdo ¢ similar 2 que Goldman (2014) descreve sobre o estudo da
nocao de afroindigena. Em outras palavras, reforcar excessivamente o uso de
um ou outro conceito pertencente a uma disciplina acaba por fazer com que se
reduza o valor do conhecimento produzido pela populacao estudada, que apa-
rece sempre enquadrada nos canones de uma area de estudos. Para o autor, no
caso em questao, devemos romper definitivamente com

um certo cliché que ainda domina o pensamento antropolégico, mas que pare-
ce cada vez mais dificil de ser sustentado: a certeza de que nao temos nada de
importante a aprender com as pessoas com quem convivemos durante nossas
pesquisas. E isso seja porque elas realmente nao seriam capazes de nos ensinar
nada, seja porque aquilo que eventualmente nos ensinam ¢ de curto alcance,
limitado ao contexto paroquial em que vivem. (GOLDMAN, 2014, p. 213)

Ressalte-se que a produgao antropolégica, para além da tensao aqui tra-
tada, que aponta para uma reproducao da escassez, que impacta diretamente as
agencialidades presentes, é responsavel pela importante tarefa de trazer a tona
os temas em tela e para finalmente colaborar com a conquista de direitos, como
a territorializacao. Até o momento, entretanto, poucas terras indigenas foram
demarcadas na regiao. A melhora no acesso a saude e educacao diferenciadas
ainda ¢ longe de condi¢oes mais adequadas. E o manejo do territério se da clara-
mente a partir da perspectiva neoliberal, que ignora outros principios e relagoes
com o meio ambiente.

Note-se ademais que as populacoes indigenas igualmente se apropriam
dos referenciais teéricos mencionados e o operacionalizam de maneira legitima
e inteligente em suas mobilizacoes de resisténcia. E que a etnologia do sertio
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nordestino, como demonstrado, especialmente a partir da década de 2000, vem
produzindo avangos notaveis em relacao ao exposto. Alguns temas em especial
rompem com a nogao de falta e apontam para cosmologias ricas e diversas que
evidenciam outros sistemas de pensamento. A abundancia parece se tornar a
marca das mesmas. Ser indio ¢ apenas um dos atributos da pessoa.

Mais do que isso, estes estudos apontam para a possibilidade de que o
mundo seja compreendido e reproduzido a partir de outras epistemologias. Ha
sertoes diversos.

Deste ponto de vista, se este novo olhar tem como objetivo aprofundar o
estudo das identificagoes sociais no alto sertao alagoano e reposicionar a etno-
logia produzida 12 no campo de estudos da etnologia indigena, e se a questao da
identificagao social é importante para pensar esta realidade, pensemos do ponto
de vista dos sujeitos que, em certa medida, se classificam indigenas. Pensemos
para além da disciplina que os estuda. Pensemos conjuntamente.

Por fim, o que se propoe, por um lado, é entao similar a afirmacao de
Goldman. Para o autor “o que se visa é o mapeamento das premissas episte-
molodgicas, ontoldgicas, cosmopoliticas imanentes aos discursos nativos, o que,
de imediato, revela que nao ha nenhuma razao para confinar o procedimento a
uma area etnografica ou a um tipo de sociedade” (GOLDMAN, 2014, p.217).

Por outro lado, especialmente, concorda-se com Ramos. Para a autora

tudo indica que comeca uma nova era em que os povos indigenas no Brasil (e
alhures), depois de se apropriarem do papel de atores politicos, estio no pro-
cesso de se apropriar também do principal produto dos etnégrafos, ou seja, as
etnografias. Daqui em diante, os antropologos poderio, cada vez mais, observar
os primeiros resultados dos programas de educac¢ao intercultural que muitos
ajudaram a criar e, com eles, o interesse crescente dos indigenas na escrita de
auto-etnografias. (RAMOS, 2007, p.17)

Seguindo a autora, num exercicio de desprendimento, podem-se reposi-
clonar as populacoes indigenas do sertao nordestino, abrindo nao sé uma gama
imensa de possibilidades no campo disciplinar da antropologia, mas também
contribuir para que o conhecimento do mundo produzido a partir de comple-
X0s processos historicos e soclais seja operacionalizado, de maneira transdisci-



plinar, via outros modos de pensatr.

Desta forma, a perspectiva nao é mais a da escassez — de alteridade — mas
a da abundancia de possibilidades de entendimento do fenémeno humano. Se o
valor desta perspectiva esta no respeito a humanidade, as subjetividades e suas
multiplicidades, entiao o limite dela esta no préprio humano e suas ambiguida-

des.

Este texto busca, portanto, apenas contribuir para a reflexao sobre algo
tenue e aberto. E propor um desafio. Onde estao as etnografias e antropologias
(de) indigenas do sertao nordestino?

Aqui, parte-se do pressuposto de que as subjetividades exercem um papel
ambiguo na constru¢ao do conhecimento antropolégico. E que o avanco do
campo em questao tem a ver diretamente com a capacidade de autorreflexdo
dos agentes envolvidos nesta seara, ligada ao universo politico. Para Ramos “po-
rém, longe de ser uma abdica¢ao ao compromisso, esse desprendimento implica
um tipo de liberagao de manias de grandeza que tém turvado a vista dos etno-
grafos para o vigor da vontade indigena por conquistar sua agencialidade plena”

(2007, p. 12).

Dessa forma, a questdo posta, ainda sem resposta, nao é mais da ordem
das identificacoes, mas do devir.

Deve-se dizer entao que ser indio no sertio nordestino, ou mesmo em
algumas outras partes do pais, esta relacionado a uma forma de classificagao so-
cial, elaborada pela sociedade nacional e utilizada pelo Estado-nacao, que toma
a pratica de alguns marcadores culturais especificos como critério distintivo.
Esta classificacdo, entre outras coisas, ¢ responsavel por conceder ou limitar di-
reitos a alguns contingentes populacionais. Limita igualmente o conhecimento
sobre o mundo!

No Nordeste, por exemplo, ela exprime a oposicio: indio/nio indio, na
qual a maior parte do contingente populacional ¢é classificada na segunda opgao,
eximindo o Estado de suas responsabilidades sociais, principalmente de garantia
da terra. Ser ou nao indio na regido é apenas, portanto, parte de outra questao
— dos humanos.

Assim, em vez de olharmos a questao indigena nordestina a partir de um



viés baseado na ideia de escassez de alteridade, podemos enxergar a abundancia
de humanidade que perpassa os diversos grupos populacionais que 14 vivem. E
lembrar que a cultura esta intimamente ligada ao universo politico, neste sentido
nao se podendo deixar de levar em conta seu papel na emergéncia e organizagao
dos grupos étnicos, o que Carneiro da Cunha (1986) pioneiramente postulou.

Desta forma, a problematica de um grupo ser X ou nao, deve antes ser
equacionada em termos processuais, ou de ele devir X ou nao, percebendo que
os humanos na regiao téem tanto do indigena quanto do sertanejo e do brasileiro.

Ainda mais, conseguimos imaginar que todos poderao devir indios (ME-

NEZES BASTOS, 2002; HERBETTA, 2015). Inclusive a antropologia.

Notas

1 Note-se que se o texto aqui apresentado foca no que se conhece por sertao nordestino, ele
dialoga concretamente com outras regioes nordestinas com ocupagao indigena. Em nenhum mo-
mento se propoe aqui reificar pretensas fronteiras geograficas.

2 Atualmente ha uma grande quantidade de estudos realizados na regiao do sertio nordestino.
Estes sdo bastante relevantes e tém como origem areas e departamentos diversos, com destaque
para a antropologia, a histéria e a educagao, mas ha também trabalhos da satde publica e de outras
disciplinas. Estes estudos sao também procedentes de universidades distintas e possuem varios te-
mas e perspectivas. No sitio http://indiosnonordeste.com.br/downloads-2/ é possivel ter acesso
a um grande repertorio deles.

Referéncias

ACIOLI, Moab Duarte. O processo de aleoolizagio entre os Pankararn — un estudo e etnoepi-
demtiologia. Tese. Programa de Pés-Graduagao em Saude Coletiva, UNICAMP, 2002.

AGOSTINHO, Pedro. U experiéncia na Universidade da Bahia. Comunicacao apresen-
tada na XI Reunido da Associagdo Brasileira de Antropologia (Recife, Pe., 1978). Mesa Re-
donda sobre Ensino, Teotta e Pesquisa na Pos-Graduagao, organizada por Roberto Cardoso
de Oliveira.

ALBUQUERQUE, Marcos Alexandre. O Regime Imagético Pankeararn — tradugao inter-



cultnral na cidade de Sao Panlo. Tese. PPGAS, Universidade Federal de Santa Catarina, UFSC,
Brasil, 2011

AMORIM, Siloé Soates. Os Kalankd, Karnazn, Koinpanikd e Katokinn: resisténcia e ressurgén-
cia indigena no Alto Sertao alagoano. Tese. PPGAS, Universidade Federal do Rio Grande do Sul
(UFRGS), 2010.

AMORIM, Paulo Marques Pires. Indios Camponeses: Os Potjguara da Baia da Traigio. Rio
de Janeiro: Dissertacao de Mestrado. PPGAS, Museu Nacional, 1971.

AMOROSO, Marta Rosa. Mudanca de habito, Catequese e Educagao para indios nos
aldeamentos Capuchinhos. Em: LOPES DA SILVA, Aracy; FERREIRA, Mariana K. An#ro-
pologia, Histdria e Educagio. A questio indjgena e a escola. Sao Paulo: FAPESP/MARI-USP, 2001,

ANDRADE, Ugo Maia. Um grande atrator: toré e articulagio (inter)étnica entre os
Tumbalala do sertao baiano. Cadernos de Campo. USP, n° 10, 2002.

ARRUTI, José Andios. A arvore Pankararu. Em: Oliveira, Joao Pacheco de (org). A4
viagem de volta: etnicidade, politica e reelaboragao cnltural no nordeste indjgena. Rio de Janeiro: Contraca-

pa, 1999,

ASSUNCAO, Luiz carvalho de. O reino dos encantados, caminhos, radizio e religiosidade no
sertdo nordestino. 'Tese. Programa de pos-Graduagao em Ciéncias sociais da PUC. Doutorado

em Antropologia. Sao Paulo, 1999.

ATHIAS, Renato. Antropologia Politica em Pernambuco: Povos Indigenas, Processos
Identitarios e Etnicidade. Revista de Estudos e Investigagoes Antropoligicas (RELA). PPGA-UFPE,
Volume Especial I e II, 2017.

BARBALHO, José Ivamilson. Diseirso cono pritica de transformagao social: o politico e 0 peda-

L0gico na edncagdo intercultural Pankara. Tese. Programa de Pés-graduagao em Educacao. Univer-
sidade Federal de Pernambuco., 2012.

BARBOSA, Wallace de Deus. Pedra do Encanto — dilenas culturass e disputas politicas entre os
Kanibiwi e os Pipipa. Rio de Janeiro: ContraCapa, 2003.

BARCELOS. Lusival Antonio. Priticas educativo-religiosas dos indios Potiguara da Paraiba.
Tese. Programa de Pés-graduacao. em Educacao. Centro de Ciencias Soctais Aplicadas — Uni-
versidade Federal do Rio Grande do Norte, 2005.

BARO, Roulox; Moreau, Pierre. Historia das riltimas lutas no Brasil entre Holandeses e Portu-

W



w

gueses e Relagdo da 1 iagem ao Pais dos Tapmias. Sao Paulo: Editora da USP, 1979 [1647].

BARTH, Fredrick. Ethnic groups and boundaries — the social organization of culture difference.
London, Allen & Unwin, 1969.

BENTO, Rodolpho Claret; BERTOLIN Gabriel Garcez, DANAGA Amanda; LIMA
Clarissa Martins; SOUZA, Fabiano José Alves de. Entrevista com Maria Rosario Gongalves
de Carvalho. Revista de (@ntropologia da UFSCar R@U, 8 (2), jul./dez. 2016: 131-154.

CADENA, Marisol de la. The production of other knowledges and its tensions: from
andeanist anthropology to interculturalidad? The journal of world anthropology network. 2005 (1),
pp. 13:33.

CARVALHO, Matia Rosétio de. De Indios “misturados’ a Indios ‘regimados’ Texto
originalmente apresentado no GT Relagdes raciais no Brasil e o desenvolvimento da identida-
de étnica entre negros, indios e descendentes de imigrantes, XLX Reunido Brasileira de Antropo-
logia.  http:/ [wwwipineb.ffch.ufba.br/downloads/1245096338 CARVALHO,%20Matia%20
do%20R%620-%20De%20%5C’ indios%20misturados%05C*%0202%020%5C Indios%620Re-
gimados%e5C’.pdf. Acesso em 24 de julho de 2018.

CASCUDO, Luis da Camara. Folelore do Brasil (pesquisas e notas). Editora Fondo de Cul-
tura, 1967.

CASCUDOQ, Luis da Camara. “tor¢” (verbete). Em: Diondrio do Folelore Brasileiro. Sio
Paulo: Melhoramentos, 1979.

CIML. Outros 500 — construindo uma nova histéria. Sao Paulo: Editora Salesiana, 2001.

CLIFFORD, James. A experiéncia etnografica: antrpologia e literatura no século XX. R]: Edi-
tora da UFR]J, 2002.

CUNHA, Manuela Carneiro da. Antropologia do Brasil — mito, historia, etnicidade.
Sao Paulo: Editora Brasiliense, 1986.

CUNHA, Maximiliano Carneiro. A misica encantada Pankararn — toantes, torés, ritos e festas

na culfura dos indos Pankararu. Dissertagao. Mestrado em Antropologia Cultural, Universidade
Federal de Pernambuco., 1999

DAMASO, Pe. Alfredo Pinto. O Servico de Protecio aos Indios e sua Obra. Em: O
Tndio Brasileiro. Rio de Janeiro: Casa Mattos, 1935, pp. 188-192.

DANTAS, Sérgio Neves. Sou Fulni-6, men branco. Tese. Programa de Estudos Pos-Gra-



duados em Ciéncias Sociais, Pontificia Universidade Catolica de Sao Paulo — PUC-SP, 2002.
DIETZ, Gunther; MATEOS CORTES, Laura Selene. Interculturalidad 'y edncacion in-

tercultural en Mexico. Un andlisis de los discursos nacionales e internacionales en su injpacto en los modelos
educativos mexicanos. México: Secretaria de Educacion Publica (SEP), 2011,

FAVARO. Thatiana Regina. Perfil nutricional da papulagio indigena Xukurn de Ororubd, Per-
nanibuco, Brasil. Tese. Doutorado em Ciéncias na area de Saude Publica. FIOCRUZ. 2011.

FERNANDES, Gongalves. O Folidore Mdgico do Nordeste — usos, costumes, orengas & oficios
magicos das papulacoes nordestinas. Rio de Janeiro: Civilizagao Brasileira, 1938.

FOTI, Miguel. Uma etnografia para um caso de resisténcia — o ético e o étnico. Em:
Santo, Marco Antonio do Espitito (org,). Politica Indigenista — Leste e Nordeste Brasileiros. Brasilia:
FUNAL 2000.

GOLDMAN, Marcio. A relacao afroindigena. Cadernos de Campo, Sao Paulo, n. 23, p.
1-381, 2014.

GRUNEWALD, Rodrigo de Azeredo. Toré— reginse encantado dos Indios do Nordeste. Pex-
nambuco: Fundacao Joaquim Nabuco, Editora Massangana, 2004.

GRUNEWALD, Rodrigo de Azeredo. Os Tndios do Descobrimento™ Tradiio e Turismo.
Tese. Universidade Federal do Rio de Janeiro Museu Nacional Programa de Pos-Graduacao
em Antropologia Social, 1999.

GRUPIONI, Luis D; GRUPIONI, Marta D. Entrevista com Darcy Ribeiro. Horzzon-
tes Antropolggieos, Porto Alegre, ano 3, n. 7, p. 158-200, nov. 1997.

HERBETTA, Alexandre. Cultura viva— modos de descolonizar a caatinga a partir da
relagio entre flotes e passaros. Revista Tellus. Ano 17. n. 34, set/dez 2017,

HERBETTA, Alexandre. Peles braiadas— nodos de ser Kalankd. Recife: Massangana, 2015.

HERCKMAN, Elias. Desctipcao geral da Capitania da Parahyba. Revista do Instituto Ar-
cheologico e Geagraphico Pernambucano, tomo V, n. 31, p. 239-288. Recife: Typographia Industrial,
18806.

HOENTHAL Junior, William D. “Notes on the Shucurt Indians of Serra de Araro-
ba, Pernambuco, Brazil. Em: Revista do Musen Panlista, v.VII1. Sao Paulo. 1960.

LANDER, Edgardo. Ciencias sociais: saberes coloniais e eurocentricos. In: LANDER,
Edgardo (Org,). A colonialidade do saber: eurocentrismo e ciéncias sociais. Perspectivas latino-americanas.



Buenos Aires, Argentina: CLACSO, set. 2005. Coleccion Sur Sur, p. 21-53.

LEVI-STRAUSS, Claude. Antrgpologia estrutural I1. Rio de Janeiro: Tempo Brasileiro,
1976

LOPES, Fatima Martins. Ez nome da liberdade; as vilas de indios do Rio Grande do Norte sob
o Diretorio pombalino no séenlo XV/111. Tese. Programa de Pos-graduacao em Historia, UFPE,
2005.

MONTE, Edmundo; SILVA, Edson. Indios no Nordeste: informagdes sobte 0s povos
indigenas. 2012. <http://wwwindiosnonordeste.com.br>. [Acesso em: 27/abtil /2018].

NASCIMENTO, Rita Gomes. Rituais de resisténcia — experiéncias pedagdgicas Tapeba. Tese.
Programa de P6s-Graduacao em Educagio, UFRN., 2009

NEVES, Rita de Cassia M. Identidade, Rito e Performance no toré Xukuru. Em:
Grunewald, Rodrigo de Azeredo. Toré — regime encantads dos Indios do Nordeste. Pernambuco:
Fundacao Joaquim Nabuco, Editora Massangana, 2004.

NIEUHOYX, Joan. Mesmoravel V iagens Maritima e Terrestre ao Brasil— confronto com a edigio
holandesa de 1682. Sao Paulo: Martins, 1942 [1682].

MURA Claudia Mura. “Lodo mistério ten dono!”” ritual, politica e tradigio de conbecimento entre

0s Pankararn. Tese. Doutorado em Antropologia Social. Universidade Federal do Rio de Janet-
ro, UFR], 2012.

OLIVEIRA FILHO, Jodo Pacheco. Fronteiras étnicas e identidades emergentes. Em:
Povos Indjgenas no Brasil— 91-95,1995.

OLIVEIRA FILHQ, Joao Pacheco. Uma etnologia dos “indios misturados™? Situagao
colonial, territorializacao e fluxos culturais. MLANA. 4 (1)1998; pp. 47-77.

OLIVEIRA FILHO, Joao Pacheco. (Org,) A viagen de volta: etnicidade, politica e reelabora-
¢do cultural no nordeste indjgena. R]: Contracapa,1999.

OLIVEIRA FILHO, Joao Pacheco. Trés teses equivocadas sobte o indigenismo (em
espectal sobre os indios do Nordeste). Em: Santo, Marco Antonio do Espitito (org,) Politica
Indjgenista — 1 este e Nordeste Brasileiros. Brasilia: FUNAL 2000.

OLIVEIRA, Catlos Estevao de. O Ossuario da “Gruta-do-Padre”; em Itaparica, e
aloumas Noticias sobre Remanescentes Indigenas do Nordeste. Em: Bo/tinz do Musen Nacional
— Vol. XIV-XVIL Rio de Janeiro, 1938, pp. 155 -183.



OLIVEIRA ]UNIOR, Gerson Augusto de. Torém: brincadeira dos indios velhos. Sao Paulo:
Annablume; Fortaleza: Secretaria de Cultura e Desporto, 1998.

OLIVEIRA, Kelly Emanuelle. Estratégias sociais no movimento indigena: representagies e rede
na experiéencia da APOINME. 'Tese. Programa de Pés-Graduagio em Antropologia, UFPE,
2010.

PEREIRA, Edmundo. Benditos, Toantes e Samba de Coco — notas para uma antro-
pologia da musica entre os Kapinawa de Mina Grande. Em: Grunewald, Rodrigo de Aze-
redo. Toré — regime encantady dos Indios do Nordeste. Pernambuco: Fundagio Joaquim Nabuco,
Editora Massangana, 2004.

PINTO, Estevio. Etnolygia Brasikeira (Fulni-d — Os Ultimos Tapuias). Sio Paulo: Compa-
nhia Editora Nacional, 1956

POMPA, Cristina. Religico como Tradugio — missiondrios, Tupi e Lapuia no Brasil Colonial. Sao
Paulo: Edusc, Anpocs, 2002

POMPEU SOBRINHO. Os Tapuias do Nordeste e a Monografia de Elias Herckman.
Em: Revista do Instituto Histirico do Ceara, Ano XLVIII, Tomo XLVIII, Fortaleza, Brasil, 1934
pp. 7/28.

RAMINELLLI, Ronald. Habitus Canibal — Os indios de Albert Eckhout. In: HERKE-
NHOFE, Paulo (org,). O Brasil ¢ os holandeses 1630-1654. Rio de Janeiro: Sextante Artes, 1999

RAMOS, Alcida Rita. Do engajamento ao desprendiments. Campos 8 (1). 2007, pp. 11:32.

RAMOS, Alcida Rita. UMA CRITICA DA DESRAZAO INDIGENISTA. Série
Antropologia. 243. Brasilia, UnB, 1998

RIBEIRO, Rosemary Machado. O mundo encantado Pankararu. Pernambuco: Disserta-
¢do de Mestrado, PPGAS/ Antropologia Social, UFPE, 1992.

SILVA, Edson Hely. Xukuru: menmdrias e histdria dos indios da Serra do Ororuba (Pesqueira/
PE), 1950-1985. Tese. Programa de Pés-graduagao em Historia, Campinas, UNICAMP, 2008.

STEWARD, Julian H. (editor). Handbook of Southamerican Indians. Vol.1. The Marginal
Tribes. Smithsonian Institution, Boureau of American Ethnology Washingtons. New York:-
Coopersquare publishers, inc, 1963.

VIEIRA, José Glebson. Awmigos e competidores: politica faccional nos Potignara da Paraiba.
Tese. Programa de Pés-graduacao em Antropologia Social. Universidade de Sao Paulo. 2010.



WALLERSTEIN, Imanuel. Ias zncertitumibres del saber. Barcelona: Gedisa, 2004.



Scarcity, abundance and becoming: considerations on indigenous eth-
nology of the Northeastern sertio.

Abstract

This text seeks to reflect on one very important question in the field of studies of indigenous eth-
nology in the northeastern “sertdo”. The question is to what extent does the overvaluation of an-
thropological concepts and categories, such as ethnic identity, produce a skewed and reduced
knowledge on complex human populations. In this way, some basic notions for the formation of
this field of study are problematized, such as the idea that these people lack something, the culture,
for instance, and the alleged cultural homogeneity between indigenous and non-indigenous peo-
ple. Both notions are related to the coloniality of knowledge, which in this case, acts to delegitimize
people by exempting the nation-state from their responsibilities and freeing territory for capital-
ist exploitation. Finally, it is proposed to think about the implications of the anthropology answers
to the scenario that can be observed in the region and, in a brief theoretical exercise, the possibil-
ity of other anthropologies, among them an indigenous anthropology of the sertio is imagined.

Keywords: Ethnology; Sertao; Identity; Become; Complexity.



Escasez, abundancia y devenir: consideraciones sobre la etnologia
indigena em el sertdo nordestino.

Resumen

Este texto busca reflexionar sobre una cuestion muy importante en el campo de estudios de la et-
nologifa indigena del sertdo nordestino, cudl sea: en qué medida la sobrevalorizacion de conceptos y
categorias antropoldgicas, como identidad étnica, por ejemplo, produce un conocimiento sesgado y
reducido sobre las poblaciones humanas complejas. De esta manera, se problematizan algunas no-
ciones basicas para la formaciéon de este campo de estudios, como la idea de que falta algo a estas
personas, en el caso alteridad, y la pretendida homogeneidad cultural entre indigenas y no indigenas.
Ambas nociones estan relacionadas con la colonialidad del saber, que en el caso, actia para deslegiti-
mar a las personas eximiendo el estado-nacion de sus responsabilidades y liberando el territorio para
la explotacién capitalista. Por ultimo, se propone pensar sobre las implicaciones de las respuestas de la
disciplina antropoldgica al escenario que se puede observar en la regién y, en un breve ejercicio tedri-
co, se imagina la posibilidad de otras antropologias, entre ellas una antropologia indigena del serton.

Palabras clave: Etnologfa indigena; Sertio; Identidad; Devenir; Complejidad.
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