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Um para vocés, muitos pra gente: breve ensaio sobre inter e intra-et-
nicidade entre o povo Kiriti

Gabriel Novais Cardoso

RESUMO

O presente trabalho busca analisar, dentro de um contexto mais amplo de retomada étnica — por
parte dos ndios do Nordeste — a situagao politica Kiriri, sob a otica dos seus atuais processos de dis-
tintividade intra-étnica e suas tendéncias seccionalistas. Para tal, é apresentada a configuragdo das es-
colas indigenas entre o povo em questdo, além de se descrever, brevemente, os processos de cisao
intra-étnica, a luz das articulagoes entre territorio, educagdo escolar e suas representacées sobre a
lingua indigena. Conclui-se que os mesmos diacriticos utilizados na afirmag¢do de uma unidade ét-
nica, frente aos nao-indios, sio também instrumentalizados na definicao e defesa das distingoes in-
ternas, o que ilustraria o carater multidimensional da etnicidade — Uw pra vocés, muitos pra gente.

Palavras-chave: Etnologia Indigena; Etnicidade; Antropologia Politica; Indios do Nordeste; Edu-
cac¢ao Indigena.

Introdugio: algumas consideragdes tedrico-metodolégicas

O presente trabalho visa elaborar, de maneira condensada, algumas refle-
x0es decorrentes de uma pesquisa realizada entre novembro de 2016 a fevereiro
de 2018 no territério indigena Kiriri, que resultou numa monografia apresenta-
da como trabalho de conclusao de curso em Ciéncias Sociais — Bacharelado em
Antropologia, na Universidade Federal da Bahia. Essa pesquisa se desenvolveu
num contexto mais amplo: o de um projeto de trevitalizacio/retomada da lin-
gua indigena Kiriri, iniciado em 2016, junto a um professor e uma colega do
curso de Ciéncias Sociais da UFBA, a partir do qual se percebeu a necessidade
de compreender a organizagiao politica do povo em questao, e suas dinamicas



étnicas internas e externas. Assim, trago algumas conclusoes decorrentes dessa
pesquisa e algumas reflexdes mais gerais sobre etnicidade entre os povos indi-
genas do Nordeste.

Em outras palavras, pretendo demonstrar como as dinamicas de etnici-
dade Kiriri revelam uma integracao dialética entre a afirmacao de uma identida-
de unificada, enquanto povo indigena, frente ao Estado nacional e aos brancos’
e a defesa de uma multiplicidade de modos de ser Kiriri, articulados a partir
dos mesmos diacriticos que lhes garantem o reconhecimento legal frente ao
governo — de sua especificidade étnica e os direitos disso decorrentes — e que,
nesse caso, sao também reelaborados internamente, visando a distincao dos
subgrupos politicamente autbnomos que, mesmo se afirmando e reconhecendo
mutuamente enquanto Kiriri, distinguem especificidades no modo de sé-lo — e

mesmo maior ou menor legitimidade desses modos.

Com isso, contribuir para um alargamento na compreensao da identidade
étnica e processos de etnicidade no contexto do Nordeste indigena. Identidades
essas que nao se limitariam ao que propoe perspectivas mais weberianas, que en-
quadram a etnicidade como fenomeno utilitarista, uma espécie de performatizagao
como meio para um fim. Ou como em perspectivas 2 moda culturalista, que
veem numa suposta a/tura — em constante degradacao e esquecimento frente
ao contato — o fundamento da distingao étnica, prestes a se perder e apagar. A
concepeao teorico-metodologica aqui defendida é de que as identidades étnicas
se constroem relacionalmente, no contato — e nao apesar deste (BARTH, 1998
apud TASSINARI, 2001). E o que se deseja demonstrar ao analisar o papel da
educacao escolar indigena entre os Kiriri, que, mais do que se apresentar como
terramenta de apagamento da especificidade étnica, ao contrario, é instrumen-
talizada enquanto meio fundamental no aprofundamento da afirmacio e luta
por direitos e autonomia desse povo — ainda que apresente “zonas interditadas”,
ou seja, setores que revelam o carater nao-indigena dessa instituicao, mas que
possibilitam a marcagao e afirmacao da diferenca e, até mesmo, de preconceitos

entre grupos (TASSINARI, 2001, p. 67).

Por outro lado, sigo a orientacao de Manuela Carneiro da Cunha (2009),
onde se vé a cultura nao como fundamento da etnicidade, mas como um acervo
“irredutivel” do qual sdo retirados os principais diacriticos de distingao étnica
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que, mesmo em contextos socioeconomicos onde sua finalidade pratica ou seu
sentido anterior sao apagados ou impossibilitados, passam a operar de maneira
mais intensa com func¢ao contrastiva, ou seja, como definidores das especifici-
dades étnicas de um grupo.

Dai se entender a identidade étnica de um povo enquanto relagao de ads-
cricao: ser visto como diferente, conceber-se enquanto distinto. E na relacio que
se constroéem o vocés e o a gente. Mais ainda, é tomar a distingao étnica nao como
unidimensional — sociedade(s) indigena(s) X brancos/governo — mas como mul-
tidimensional: manifesta em niveis diversos, ou seja, internamente aos grupos
também, dado que esses nao se configuram como comunidades estaticas que
se apagam quando se perde a ¢#/fura — a mesma para todos os individuos — mas
em povos num constante esfor¢co de (re)atualizagio de um modo de ser, vivo e
flexivel, que adapta o evento, a historia, a suas proprias concepgoes de mundo,
sempre moveis e em transformagao e que, portanto, também se adaptam a este
— logo, passiveis de multiplicidade e discordancia interna, sem necessariamente
negarem a identidade unificada do povo relacionalmente.

Com esses objetivos em mente, proponho descrever algumas dinamicas
de etnicidade Kiriri a partir da triangulacao entre a escola indigena, o territorio
e sua retomada, e a /Zngna dos antigos, e como esses se articulam multidimensio-
nalmente, se por um lado, para afirmar a unidade e distintividade do povo Kiriri
trente aos nao-indigenas, por outro, para legitimar e organizar internamente as
divergéncias politicas e os distintos modos de se interpretar a indianidade Kiriri.

Contextualizando 1: o povo e o contato

Como ja mencionado, aqui se considera o povo Kiriri como integrante
da area etnolégica/etnografica do Nordeste, que engloba os sertdes nordesti-
nos do norte da Bahia aos interiores de Piaui, Ceara e Paraiba. Beatriz Dantas,
José Augusto Sampaio e Maria Rosario de Carvalho (2001) defendem uma certa
unidade e especificidade dessa area etnologica, seja por contraste com as areas
litoraneas do Nordeste, marcada pela presenca de povos Tupi, seja com aque-
las dos seus vizinhos mais a oeste. Para esses autores, a unidade dessa area se
da também a partir da combinagao de outros fatores como a associagao des-



ses povos a0 ambiente geografico especifico e sua articulagao com a sociedade
colonial e suas frentes de expansao agricola e, especialmente, pecuaria. Entre
outros aspectos, essa area ¢ definida por ser aquela, no Brasil, de mais intenso
e duradouro contato entre comunidades indigenas e sociedade colonial apds a
costa e as regioes litoraneas.

Assim, esses povos em intenso contato com a sociedade envolvente pas-
sam a se ver forcadamente integrados em suas dinamicas economicas, tendo
seus direitos e identidade étnica negados sistematicamente no decorrer dos anos
que sucedem a extin¢ao do Diretorio dos Indios em 1798. E a partir do sécu-
lo XX, acentuadamente em sua segunda metade, que esses povos passam a se
rearticular visando a reivindicacao de um territério, concebido como indigena
e originario pelos mesmos, frente ao estado nacional (OLIVEIRA, 1998). Essa
concepeao de territorio se fundamenta a partir das experiéncias nos aldeamen-
tos jesuitas, que passam a ter sua area concebida como territorio indigena tradi-
cional e de direito.

O povo Kirirt se localiza no semiarido nordestino, numa area conhecida
por Boca de Caatinga, intercessao entre a zona da mata e a caatinga proptia-
mente dita, na bacia do médio Itapicuru. Nessa regido a cerca de 300km da ca-
pital baiana, seu territério se divide entre os municipios de Banzaé, Quijingue e
Ribeira do Pombal, estando no primeiro a maior parcela de area indigena e ten-
do por principal polo economico da regidao este tltimo — outrora o aldeamento

jesuita de Canabrava (BRASILEIRO, 1996.).

No decorrer dos anos 1990 e 2000, a populacao Kiriri variou entre 1.500
a 2.000 individuos (BRASILEIRO, 1996; CHATES, 2011). Ja em 2017, numa
conversa minha com Dernival dos Santos, professor e lideranca Kiriri no am-
bito da educagao indigena, foi mencionado que ja haveriam quase 4.000 indios
no territorio. Vale ressaltar que muitos individuos moram permanente ou sa-
zonalmente fora da area, principalmente em grandes centros urbanos como
Sao Paulo, de onde conseguem recursos a serem enviados para os parentes no
territério. Além disso, foi mencionado por esse mesmo professor a existéncia de
alguns outros pequenos grupos Kiriri dissidentes que nao habitam no territério,
mas em outras localidades da regiao como no municipio de Muquém de Sao
Francisco, ou na periferia dos municipios proximos, principalmente Ribeira do

39



W

Pombal — com quem nio tive nenhum tipo de contato para essa pesquisa.

A Terra Indigena Kiriri; hoje, se localiza no exato local onde existiu o
aldeamento de Saco dos Morcegos, que havia sido doado pelo proprio Rei de
Portugal, segundo um Alvara Régio de 23 de novembro de 1700, para as aldeias
missionarias que abrigassem ao menos 100 casais de indios (LEITE, 1945). A
area que, em medidas da época, correspondia a uma légua em quadra, partindo
do centro da igreja para cada um dos oito pontos cardeais e colaterais, de forma-
to octogonal, chamado pelos Kiriri de “chapéu de sol”, totaliza 12.300 hectares.
Sheila Brasileiro (1996) atesta ainda na década de 1990 algo que foi rapidamente
constatado ja nos meus primeiros encontros com os Kiriri em campo: a memo-
ria oral desse povo preserva o conhecimento dos antigos marcos que indicavam
as fronteiras do territério no tempo do aldeamento jesuita, e, mesmo tendo sido
os marcos artificiais destruidos e/ou retirados por tegionais ao longo do tempo,
o povo mantém a memoria desses pontos, os referenciando a partir dos marcos
geograficos naturais da regiao.

O povo Kiriri € ligado a familia linguistica Kariri, termo pelo qual sao
denominados em alguns documentos mais antigos, que se supoe pertencer, por
certas afinidades, ao tronco Macro-Jé (BRASILEIRO, 1996). Os Kariri foram
uma grande nagdo, como ficou conhecida em alguns registros histéricos mais
antigos, que se espalhava desde o Ceara e Paraiba até as regides mais ao sul do
sertao Baiano; seus contornos nao sao bem delimitados pois muito pouco se
documentou sobre toda essa nag¢ao ou familia linguistica, tendo nos restado co-
nhecimento apenas de quatro linguas que a compunham: o Kipea, o Dzubukua,
o Sapuya e o Pedra Branca ou Kamuru (DANTAS et al., 2001), dos quais ape-
nas o primeiro foi razoavelmente descrito pelo padre jesuita Vicencio Mamiani
em uma arte da gramatica (MAMIANI, 1877[1699)).

A partir das minhas investigacdes em campo, fui informado que o nome
Kiriri vem de um “pé de pau” da regiao, chamado Kiri, relativamente raro den-
tro do territério e tido por madeira nobre para a fabricacao de bons arcos, como
me foi informado por Dominguinhos, artesio Kiriri e morador da aldeia de
Aracas. Ja outras fontes, como Sheila Brasileiro (1996), colocam que a origem
do termo remete a alguma lingua de familia tupi-guarani da costa, sendo um
etnémio depreciativo, significando “povo calado/taciturno”. Os primeiros con-



tatos entre essas populacoes do Nordeste com os portugueses se deram ainda
no século XVI, com as primeiras incursoes do colonizador aos interiores em
busca de especiarias, minérios e mao-de-obra indigena, a ser escravizada. Mas
¢ somente a partir do século XVII que o contato se firmara mais constante e

problematico (DANTAS et al, 2001).

Dentro desse contexto, cercados pelos brancos que impedem o seu livre
deslocamento e, consequentemente, suas relagoes tradicionais com o ambiente,
o que Maria Rosario G. de Carvalho (1994) vem a chamar de “reterritorializa-
cao”, em bem verdade, cria a propria nogao de territorio fixo entre esses povos,
esse que hoje vem a ser tomado como o territério tradicional do povo Kiriri
pelos proprios, e que mobilizou todo esse povo em torno de um sentimento de
pertenca étnica e vinculo aquele espaco visando a sua retomada. A partir dessa
reflexao, se faz possivel entrever a complexidade na definicao de wwa cultura tra-
dicional ou territorio tradicional e notar como esses conceitos e suas temporalidades
sao flexiveis e manejaveis de acordo com os contextos historico-sociais. E sao
muitas vezes manejados instrumentalmente em prol da manutencao do grupo
enquanto etnicamente distinto, servindo como sinais distintivos por exceléncia,
ou seja, tomando forma e significado a partir da relagao e se transformando

dentro dela (CUNHA, 2009).

Contextualizando 2: o antropélogo e a pesquisa

A minha introduc¢ao ao Povo Kiriri nao se deu como pesquisador, mas
como estudante/mediador de oficinas de linguistica, que se desenvolveriam
dentro de um projeto mais amplo, visando a retomada da lingua indigena Kiriri.
Atualmente essa lingua ¢é utilizada mais frequentemente em contextos rituais,
além da presencga rotineira em itens lexicais (nomes de plantas e animais, fer-
ramentas, toponimia, expressoes religiosas etc.) que despontam em meio ao
portugues, principal lingua falada pelo povo desde o fim da Guerra de Canudos,
onde teriam perdido seus pajés, ultimos falantes — cortadores da lingna — e conhe-
cedores dos principais ritos Kiriri, como o Cururu, segundo relatam ainda hoje
os indios.

Esse projeto se inicia por volta de junho de 2016, quando se esboca uma
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proposta inicial de intervencao social, tendo por objetivo a retomada da lingua
indigena Kiriri, o Kipea. Essa proposta surge a partir da demanda dos proprios
indigenas, que ja a expressavam na década de 1990 — quando o professor ideali-
zador do projeto em questao realizou seu trabalho de campo entre eles — facili-
tada em muito atualmente, com a existéncia das escolas indigenas até o segundo
grau, de curriculo diferenciado e administrada pelos indigenas.

A partir de novembro de 2016 comegamos as primeiras incursoes em
campo, que viriam a se consolidar a partir da segunda viagem, nos ultimos dias
de abril de 2017, quando se combinou a realizagao de oficinas de linguistica, vi-
sando a introdugao dos professores indigenas aos conceitos basicos desse cam-
po enquanto ciéncia e suas principais areas de reflexao e objetos de analise, além
de lhes apresentar parte do material bibliografico especifico encontrado sobre
o povo e sua lingua. A presente pesquisa passa a se desenvolver dentro desse
contexto, onde minha presenca passa a ser negociada e aceita enquanto media-
dor dessas oficinas de linguistica, ainda que a realizagao dessa pesquisa fosse de
conhecimento comum. A inser¢ao no campo por essa via me possibilitou algu-
mas vantagens no que tange a minha aceitagao em campo, livrando-me, parcial-
mente, da desconfianc¢a dos Kiriri com o pesguisador que ““vem aqui, perguntam
tudo, levam tudo da gente, e nao voltam, nao traz nada [sic]”, como cheguei a
ouvir de algumas lideran¢as como os caciques Lazaro e Manuel e de professores
indigenas, a exemplo de Dernival e Marlinda. Por outro lado, me possibilitou
um contato mais intenso com o ambiente escolar, onde percebi que uma série
de temas tratados com reticéncia pelos indios eram expressos aqui com maior
tacilidade, principalmente aqueles relativos a situagao politica e aos conflitos
internos entre suas liderancas.

A partir da terceira ida a campo, em meados de maio de 2017, iniciamos
nossa estadia no territério indigena, abrigados na casa de Sueli, uma conselheira
ligada ao cacique Agricio e ao pajé Adonias da aldeia de Aragas. As primeiras
oficinas foram realizadas em finais de setembro e inicio de outubro, seguida de
outras duas em novembro e dezembro de 2017. Esse projeto se desdobrou na
elaboracao de uma Atividade Curricular em Comunidade e Sociedade (ACCS)
pela UFBA: um projeto de extensiao que visa a formacao de alunos da univer-
sidade que possam contribuir na capacitagao linguistica dos professores indi-



genas, objetivando também maior autonomia por parte desses no que tange a
retomada e a reconstrucao de sua prépria lingua.

Como dito, ficamos a maior parte do tempo hospedados na casa da con-
selheira Sueli, em Aragas, o que implicou um maior contato com essa aldeia e
suas liderangas. Dada a extensao do territério Kiriri e o pouco tempo disponivel,
nao foi possivel cobrir toda a area e realizar entrevistas com representantes de
todas as aldeias. O transporte entre uma aldeia e outra foi geralmente realizado
a pé, de bicicleta ou de carona, na garupa de alguma motocicleta.

As aldeias e os interlocutores com que tivemos maior contato foram, res-
pectivamente:

a) Aldeia de Aracas: onde contamos com solicitude de Sueli e toda sua
tamilia; dona Maria de Fuld; do pajé Adonias; cacique Agricio — que nos apre-
sentou o nucleo do Alto da Boa Vista — entre muitos outros. Foi na escola desse
nucleo que realizamos o maior nimero de entrevistas, contando com grande
apoio e receptividade dos professores, entre eles Laércio e Ivanildes, além da
diretora Jozi. Participamos, também, no Cantagalo, de algumas cerimonias e
rituais dessa seccao;

b) Aldeia Baixa da Cangalha, na qual estivemos apenas em um momento,
obtivemos algumas informacoes trazidas por Josinete, rezadeira e mestra no
Toré Kiriri;

c) Aldeia de Segredo, onde tivemos contato com a escola anexo Sol Nas-
cente, seu ADM Eduardo e o professor Romildo. Aqui também conhecemos
Daniel, antiga lideranca dos tempos da retomada e Zito, um anciao que guarda
um vasto conhecimento sobre a antiga lingua Kiriri — e que nao poupou esfor-
cos em disponibiliza-lo;

d) Aldeia Cajazeira, local em que contamos com grande apoio do caci-
que Manuel e do professor Dernival dos Santos e Maria Dilza, sua esposa, que
muito nos informou sobre a situacio da escola sede Indio Feliz, onde foram
realizadas as ultimas oficinas de linguistica até o encerramento desse trabalho.

Assim, o maior contato se deu com os Kirirt Cantagalo, concentrados nos
nucleos acima citados, além das aldeias de Pitomba e Baixa do Jua, nas quais nao
atuamos?.
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Entre os Kiriri de Mirandela tivemos menor contato em quantidade, em
compensacao, pudemos contar com os relatos detalhados e abrangentes de Pau-
la, diretora da escola Zacarias, o que nos possibilitou razoavel atuagao na Aldeia
de Mirandela — e na escola ai localizada.

Nessa aldeia, conseguimos maior interlocug¢ao com os grupos dos caci-
ques Lazaro e Marcelo, além de seus conselheiros — Célio e Manuelino, respec-
tivamente.

José Hamilton, mais conhecido por Bario, um estudioso da lingua indi-
gena, foi também um interlocutor que nao poderia deixar de ser mencionado.
Nessa aldeia nao chegamos a entrevistar o cacique Jodo Pistola. Além dessa, se-
guem informagoes de outras aldeias:

a) Aldeia de Marcagao: conseguimos noticias apenas a partir das pessoas
da sec¢ao liderada pelo cacique Lazaro em Mirandela que teria, sob sua lideran-
¢a, 0 maior numero de familias naquele nucleo;

b) Aldeia de Gado Velhaco: tivemos apenas a noticia de que ja era ha-
bitada por poucos indios, abrigando mais pastos e rogas dos Kiriri. O mesmo
acontece com Sacao, Cacimba Seca e Lagoa Grande;

c) Aldeia do Pau Ferro: nao obtivemos nenhum contato com essa aldeia
ou suas liderancas, exceto pela participagao de Hanero, conselheiro do cacique
Hosano, em um dos encontros na escola Zacarias.

A pesquisa foi realizada em dois contextos distintos: nas escolas indigenas,
no decorrer das oficinas sobre revitalizacio ou nas reunioes a respeito destas.
E, além disso, a partir da estadia e observagao participante entre os Kiriri, den-
tro de uma perspectiva que se propoe etnografica — ainda que apresente certos
limites para tal. Os principais espagos contemplados nessa pesquisa foram, por-
tanto, a escola indigena e os momentos rituais, festas e/ou cetimonias do povo,
além de entrevistas realizadas na casa dos indios.

De acordo com o objeto aqui elencado, foram os professores e liderancas
os principais segmentos para o qual se direcionou a maior parte das entrevistas,
essas foram realizadas informalmente. Além disso, pudemos contar também
com algum material escrito pelos Kiriri (publicados ou nao) que nos foram
apresentados no decorrer da pesquisa, a exemplo do trabalho de Dernival dos



Santos et al. (POVO KIRIRI, 2012)

Por fim, cabe ressaltar que o recorte de pesquisa foi construido a partir
das demandas de inser¢ao no campo: inicialmente se pensou em estudar as “ide-
ologias da linguagem” (SCHIEFFELIN et al., 1998) Kiriri, conjuntamente com
o desenvolvimento do projeto de intervencao e assessoria linguistica. Foi duran-
te o trabalho de campo que percebi que se fazia necessario um mapeamento da
atual situacdo politica Kiriri e dos impactos desta na escola, visando o sucesso
do projeto de revitalizacao, que nao excluisse nenhuma aldeia ou viesse a criar
situagoes desconfortaveis dentro duma dinamica de varios caciques e liderangas.
Desse modo, das “ideologias da linguagem”, o foco deste trabalho se voltou
para o delineamento da atual situagao politica Kiriri e do desenho das suas res-
pectivas fronteiras, investigando como esses povos se diferenciam internamente
a partir de diacriticos tomados como marcadores da identidade indigena, do
qual a /ingna dos antigos ou, a lingua indigena, figura como um dos principais.

Rearticulagdo étnica Kiriri: o “regime indigena”

O século XX é marcado pelos processos de luta pela retomada do territo-
rio e pelo reconhecimento desses povos, que, por muito tempo, foram discrimi-
nados enquanto caboclos, tendo seus direitos e reconhecimento como indigenas
negados, por um lado, e seu acesso a cidadania nao-indigena plena rejeitado, por
outro. Assim, esses contingentes claramente diferenciados, seja nas suas prati-
cas culturais, seja na sua organizacao social, passam a se articular internamente:
reavivando diacriticos de distintividade étnica, dangas e rituais, reorganizando a
vida social da comunidade a partir de ideias notadamente coletivistas, baseadas
num “regime indigena” (CARVALHO, 1994). Da mesma forma, buscam maior
articulacdo externa: a partir do contato com outros povos indigenas também
em processo de retomada e reconhecimento étnico, e com ONGS e institui¢oes
do Estado nacional — com as quais esses povos passam a dialogar intensamente
visando o reconhecimento de seus direitos enquanto povo etnicamente diferen-
ciado.

Por “regime indigena” se entende o modelo de organiza¢ao coletiva, cons-
truido por esses povos em processo de etnogenese e reafirmacao étnica, onde
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uma série de diacriticos sdo elencados e enfatizados na (re)elaboragao de uma
nova organizac¢ao sociocultural fundamentada no contraste distintivo frente aos
brancos. O estabelecimento desse regime centralizador, em suas fases finais, ten-
de a se acentuar, com a radicalizagao da observancia dos comportamentos que
passam a ser considerados zudigenas, mas, paralelo a isso, também surgem tensoes
que geram disputas na definicao do que ¢ ser indio e como se deve proceder a
reorganizacao da vida social no interior dos povos em processo de retomada
étnica e territorial.

No caso Kiriri, essas discordancias sao tesolvidas com a institucionali-
zacdo do que se veio a chamar na bibliografia de “fac¢bes”/ “faccionalismo”
(BRASILEIRO, 1996): grupos que, ainda que continuem se afirmando Kiriri
no todo, principalmente em relagdo aos brancos, passam a se organizar autono-
mamente, criando distingoes internas entre os varios grupos, que geralmente
respaldam uma maior indianidade ou especificidade de um frente aos outros.

Ressalto que o termo “faccionalismo” e/ou “fac¢des”, ainda que consa-
grado na bibliografia referente aos Kiriri, nao sera aqui utilizado, dado o incomo-
do que vem a causar no proprio povo em questao’. Assim, proponho um termo
que, acredito, melhor se adequa tanto no aspecto politico e ético em relaciao ao
povo aqui pesquisado, quanto em relacao a representatividade do contexto que
se procura expressar: seccionalismo, retirado do inglés seczzonalism, remete a uma
tendencia a lealdade e sentimento de pertenca mais forte a uma regiao ou seg-

mento de um pafs/nacido ainda que haja reconhecimento da unidade do povo,
nao implicando em tendéncias separatistas (SECTTIONALISM, 2018).

Retomando a conceituacao de Carvalho (1994) sobre a construcao do
“regime indigena’ entre povos indigenas do Nordeste, pode-se falar num pro-
cesso marcado pela retomada da tradigao, que se trata menos de um revivalismo
nostalgico baseado na ideia de resgate cultural, mas numa rearticulagao da organi-
zagao social de todo o povo indigena sob o estandarte da especificidade étnica.
Assim, sao instrumentalizados diacriticos fundamentais nas lutas e estratégias
de rearticulacao étnica desses povos do Nordeste indigena — do qual os Kiriri
sao tomados aqui como caso concreto e ilustrativo: a retomada de um territ6-
rio identificado como tradicional, ancestral e de posse historica dos indios; «
retomada do nome da tribo e de sua estrutura organizacional especifica, a partir de



uma lideran¢a que incorpore simbolicamente o #radicional, o estabelecimento de
aliancas e contatos que permitam ao povo indigena um maior conhecimento
técnico-institucional da realidade nacional, permitindo maior autonomia em sua
luta por direito e reconhecimento e, por fim, a retomada e reconstrucao de uma
dimensao que perpassa todas essas anteriores, uma dimensao cosmolégica.

Essa dimensao cosmoldgica, aquele conjunto de procedimentos que pos-
sibilitam mais do que uma visao de mundo integrado especifico, mas ferramen-
tas conceituais que permitem a integracao e reintegracao coerente do mundo
sob uma otica especifica: a indigena, a Kiriri, é facilmente localizada na esfera
ritual, neste caso, no Toré (NASCIMENTO, 1994), de onde sao tirados conhe-
cimentos e experieéncias que resumem e ilustram um ideal de vida indigena: a
maneira correta de organizac¢ao social, sua ligacao histérica e encantada com seu
territorio, sua fonte de conhecimento sobre plantas, animais, técnicas particula-
res e conhecimentos sobre seu préprio passado — além de garantia para sua exis-
teéncia presente e futura. Em outras palavras, é onde é produzida hoje a tradigao
de sempre, onde um modo especifico é constantemente produzido e reproduzido
a partir de conhecimentos e praticas dinamicas e em constante relagdo com a
dimensao “encantada”; arriscando um pouco, reveladora de uma dimensao cos-
mopolitica das dinamicas étnicas Kiriri.

Em suma, o desenvolvimento de um “regime indigena” perpassa a ins-
trumentalizacdo de simbolos e praticas distintivas, unificadas sob uma base de
interpretacao simbolica fornecida pelo campo ritual — o Toré — e pela wéncia do
indio*, assim como a petformatizacio desses simbolos para os brancos, visando a
conquista da terra que, por outro lado, mobiliza, sob uma unica bandeira étnica,
todo povo. E o que conclui Carvalho (1994, p. 12), ap6s explorar alguns casos
de etnogénese e reafirmacao identitaria entre povos indigenas do Nordeste: “|...]
Parece evidente que o pré-requisito fundamental para o reconhecimento ¢ do-
minar a ‘tradi¢ao indigena’, cujo nucleo por exceléncia é o ritual, do que pare-
cem também muito conscientes os indios”.

Ea partir da retomada do contato mais préximo com seus encantados,
via ritual do Toré, que se torna possivel a reconfiguracao e afirmagao da indiani-
dade, atestada pela continuidade com o “tronco velho™5 dos quais trazem noti-
clas e ensinamentos as entidades vivas que aportam no Toré (NASCIMENTO,

n7



18

1994).

A mesma autora trata de um outro momento, passado o periodo de for-
magao e mobilizagao étnicas iniciais — geralmente quando se da o reconheci-
mento dessa indianidade e a rotinizagao desse regime — que é chamado aqui
“radicalizacao da identidade étnica”, quando o comportamento tido por indigena pas-
sa a setr cobrado de maneira cada vez mais acentuada dentro da comunidade,
visando o afastamento de todo e qualquer signo tomado por nao-indigena e a
concentracao dos recursos e atividades produtivas na coletividade (CARVA-
LHO, 1994, p. 13). Ea partir desse momento que surgem distintas concepgoes
do que ¢ ser indigena, e antigas aliancas baseadas no modelo de organizacao
anterior — articulado em nucleos habitacionais mais ou menos independentes
e com seus proprios “sitiantes fortes” (BRASILEIRO, 1996, p.70) — sdo reto-
madas, criando assim um movimento centripeto, por um lado, com tendéncias
cada vez mais centralizadoras, sobre a bandeira de unidade étnica do povo e a
tendencia a cristalizacdo e enrijecimento dos sinais diacriticos tomados como
definidores da identidade indigena. O que levou, no caso dos Kiriri, a expulsao
de diversos individuos do territério, a negacao de sua indianidade pela nao ob-
servancia do “regime indigena” estabelecido, e mesmo conflitos e perseguicoes
de teor mais violentos, no periodo recente da historia Kiriri que ficou conhecido

por “coador” (CARVALHO, 1994, p. 13).

Por outro lado, essa radicalizagao gera certas tendéncias centrifugas, como
a disputa interna pela definicao desse “regime indigena” que ¢ legitimador do
proprio direito ao territério e da organizagao social nesse, além das consequen-
tes divergéncias na interpretacao e aplicagao desse modo indigena de organiza-
cao.

E dessa tendéncia 2 cisdo, fortalecida dialeticamente, com a radicalizacao
da observancia do “regime indigena” — de teor mais centralizador — que resulta
na primeira grande divisao entre os Kiriri, ocorrida na segunda metade da déca-
da de 80, o que chamo de primeira onda seccionalista, contrastando com um segun-
do momento de fortes cisdes internas iniciados a partir de 2010.

A primeira onda seccionalista: o ritual e a retomada



A primeira divisao interna ao povo Kiriri se da por volta de 1988, em meio
a acentuacao dos conflitos decorrentes dos processos de retomada do territorio
indigena. E essa primeira cisao que dara origem aos grupos Kiriri Cantagalo e
Kiriti de Mirandela e a divisao do territorio entre esses.

Foram duas as principais motivagdes que levaram a essa primeira divisao.
Ambas me foram mais de uma vez mencionadas nos relatos do pajé Adonias
sobre esses episodios ligados a separacao: a questao de como se deveria dar a
ocupac¢ao e o uso do territério reconquistado e questoes politicas que se ex-
pressam na dimensao ritual, no periodo em que o cacique Lazaro propos a uni-
ficagao dos Torés sob um pajé geral. Assim, como ja mencionado, fica claro a
importancia do Toré — reintroduzido nos Kiriri na década de 1970 — em termos
de sua redefinicao e afirmagao étnicas, seja nas suas relagoes interétnicas, como
ja discutido, seja internamente ao povo: foi em termos do ritual que foram ex-
pressas as discordancias politicas que levaram a primeira cisao.

Segundo o pajé Adonias, todo o conflito se iniciara apos a retomada da fa-
zenda Picos, a maior dentro da area indigena. Segundo o pajé, o cacique Lazaro
havia tomado para si todas as prerrogativas da decisao acerca dos modos de se
ocupar e dar uso a essa fazenda, administrando-a de modo unilateral. Adonias
critica o fato de que Lazaro passa a arrendar as terras para os regionais, ato que
fora proibido anteriormente entre os Kiriri e que € visto como uma atitude nao
concordante com o zodo indigena de se apropriar da terra.

Paralelo a esse contexto de acentuacao das discordancias internas sobre
o modo correto de se ocupar a terra, vinha se desenrolando o processo de
disseminacao do Toré entre o povo, que passa a funcionar como fundamen-
to centralizador da identidade étnica Kiriri, englobando, inclusive, os #rabalhos
particulares — aquelas praticas de cura e contato com os encantados realizados
em ambito privado, na casa de algum(a) “entendido(a)” como sao chamados
os conhecedores da céncia do indio. A partir de entdo, suas liderancgas religiosas
ou passam a se expressar a partir do Toré, configurado como rito coletivo que
marca a especificidade étnica do povo, ou tendem cada vez mais a marginali-
zagao, com a acentua¢ao da observancia do regime indigena, que diferencia
ciéncia do indio, seus encantados, ligados ao ritual coletivo, dos espiritos de morto, que
sao identificados em qualquer pratica puramente individual, nos #rabalhos — tora
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do escopo ou gerenciamento do Toré — ou que abordasse elementos de matriz
afro-brasileira, tidas por nao-indigenas, no geral. E nesse contexto que Laza-
ro Gonzaga, o Unico cacique, desde sua eleicio como representante do povo
enquanto unidade étnica, na década de 70, propoe a escolha de um pajé geral
pelos encantados. Este passaria a presidir um Toré unico, centralizando todos
os nucleos Kiriri de entao.

Se, num primeiro momento, poder-se-ia pensar que a esfera ritual pas-
sa, entao, a ser articulada e instrumentalizada como ferramenta para resolucao
de interesses politicos e puramente utilitirios — baseados numa raziao abstrata
e incondicionada, e nao numa razao culturalmente determinada e especifica,
como aponta Marco Tromboni Nascimento (1994) — é no desenvolvimento
dos episodios ligados a essa eleicao que se afirma claramente o que Brasileiro
(1996) vai chamar de “imponderabilidade do campo religioso”: como a esfera
ritual se impoe e perpassa as varias dimensoes da vida Kiriri, sendo menos uma
ferramenta performatica onde sao articuladas motivagoes politicas, do que um
arcabouco de simbolos que servem aos Kiriri como fundamento dessa “ra-
zao culturalmente determinada” (NASCIMENTO, 1994), desse modo de ser
e interpretar o mundo Kiriri. Mais do que um acervo, de onde sao retirados dia-
criticos culturais de fungdo contrastiva frente aos nao-indigenas, o Toré é per-
passado por técnicas e procedimentos geradores de conhecimentos, manejados
para apreender e significar o mundo de um modo especifico, o que leva as inter-
pretagoes conflitantes no interior do grupo, sendo estas expressas e resolvidas
com a instituicao das sec¢oes politicamente autonomas: modos especificos e
concretos de w2 ser Kiriri, mais geral e abstrato. Mais do que uma performance
para fora, a especificidade Kiriri se da no seu proprio modo de compreender
e organizar a experiéncia, historica, politica e social, significando-as de acordo
com uma cosmovisao titual.

Esse modo de ser e sua dinamica étnica ficam explicitados numa expressao
de Sueli, conselheira de Aracas, utilizada na concepcao do titulo desse trabalho:
implicaria, entdo, e um para vocés — tendo por vocés o nao-indigena, essa ideia
abstrata da especificidade indigena geral, que se afirma elencando diacriticos
com funcao contrastiva. Mas também em um muztos pra gente, uma diversidade de
realizagOes concretas e especificas dessa especificidade abstrata, que, se por um



lado afirmam sua diferenca e mesmo a defendem, em muitas situacoes, como
mais legitimas ou mais indigenas, por outro, se concebem como um mesmo «a gente
(Kiriri). A partir deste ponto, faco uma breve descricao, inspirada em alguns
relatos do pajé Adonias, sobre o contexto da primeira divisio do povo Kiriri,
nos finais dos anos 80. Mas, antes disso, cabe aqui uma grosseira descri¢cao do
ritual do Toré, central nos episdédios que sancionaram a divisao do povo Kiriri
em suas duas primeiras secgoes: Cantagalo e Mirandela.

O Toré se desenvolve em uma cerimonia onde os indios se reinem em
fila, liderada por um pzuxador ou pelo proprio pajé. Nessa configuragao, eles dan-
cam ao som de Zoantes — cangoes — que evocam 0s tempos antigos, Os encantos €
o reino do Jurema, uma espécie de dimensao acessada no ritual, de onde se tor-
na possivel o contato mais sistematico, produtivo, com os encantados (NASCI-
MENTO, 1994). A fila serpenteia em espirais, circulos e ziguezagues, ao ritmo
desses toantes acompanhados pelos maracas e comandados pelos apitos, que
iniciam/finalizam uma canc¢ao e servem para convocar 0s encantos especificos
para o momento, seja para que esses indiquem o préximo toante, seja para que
se manifestem no ritual, enramando em uma das mestras que acompanham a dan-
ca. Ao enramarem, os encantados passam a dar conselhos e orientacoes para os
Kiriri, seja para problemas individuais seja para questoes relativas a todo o povo
como tal. B por essa via que sao retomados os conhecimentos dos antigos € o
modo de ser #radicional do povo, reaprendidos e resignificados com a ajuda da
agencia dessas entidades.

E mencionado, inclusive, que alguns desses encantos sé se comunicam
na lingua indigena Kiriri, o que gera dificuldades no seu entendimento e que se
reflete nas demandas do povo em relagao a retomada de sua /Zngna dos antigos, que
por alguns professores indios é identificada com o Kipea, descrito por Mamiani,
por outros, com /ingna indigena ou, simplesmente, /Zngua Kiriri. Ainda vale apontar
a denominacao /ngua nativa, que nao é compreendida aqui como sinoénimo de
lingua materna, ou “L1”, mas sim como aquela que os define enquanto povo
etnicamente distinto.

E em um contexto de centralizacao e radicalizagao no “regime indigena”
Kiriri — e onde se vé despontar as discordancias internas frente a essa centrali-
za¢ao — que sao iniciados uma série de Torés, em rodizio, nos trés terreiros da



época, tendo por objetivo a escolha, por parte dos encantados, daquele que viria
a ser o pajé geral, ou seja, o Gnico a quem seria reconhecida legitimidade como
lideranca ritual. Segundo Adonias, ocorreram varios desses, sem nenhum resul-
tado definitivo, até que é proposto pelo cacique Lazaro a realizagao de um Toré
geral, que englobasse os trés ja existentes, no nucleo de Lagoa Grande, onde
todos os candidatos a pajé deveriam se apresentar a uma espécie de sabatina dos
encantados, manifestos pelas estras, nas quais os encantos incorporam ou enra-
mam. O pajé conta que, chegado o dia da realizacao, ele — que ainda se considera-
va iniciante no entendimento da “ciéncia” — se viu incapacitado de ir por conta
propria ao local onde ocorria a selecao devido a uma doenca que lhe inchou as
pernas. Por insisténcia de alguns companheiros, que se propoem a leva-lo num
carrinho de mao para o local do evento, Adonias chega a Lagoa Grande, onde ¢
realizada a sabatina por parte dos encantados. As perguntas giram em torno da
esfera ritual Kiriri, pergunta-se sobre os instrumentos de trabalho de um pajé,
sobre conhecimentos de ervas e curas de doencas. Por fim, deve-se narrar trés
curas de grande poder, realizadas no decorrer da vida do candidato.

Acontece que, contra as expectativas do proprio cacique Lazaro que ide-
alizara e organizara a selecao, apenas Adonias passa no teste dos encantados,
por ter todos os requisitos exigidos por eles. Assim, a “imponderabilidade do
campo religioso” (BRASILEIRO, 1996) e da agéncia prépria dos encantados,
defendida pelos Kiriri, define uma nova situagao na organiza¢ao do povo, antes
de ser definida pelos interesses étnico-politicos que motivaram o cacique na
idealizagao do Toré geral: como ja dito, uma série de descontentamentos internos
ja vinham se desenvolvendo, motivados pela questao da divisao e ocupagao das
terras, principalmente em relacao a Fazenda Picos, e o arrendamento ou nao de
partes do territério para posseiros. Com a eleicao de Adonias como pajé geral,
que nao pertencia ao grupo de influéncia mais proximo do cacique Lazaro,
surge um novo canal de expressao desses descontentamentos e, dada a prepon-
derancia do campo religioso na definicao do modo de ser Kiriri — que envolve
o modo de ocupar a terra corretamente — o pajé é investido de grande relevancia e
prestigio politico no interior da comunidade. Assim, mesmo reconhecido como
cacique e principal liderancga politica interna, a discordancia de Lazaro nao teria
legitimidade contra o poder do pajé, investido “por deus e os encantos”, como



¢ dito entre os Kiriri. A solucao encontrada por Lazaro para a expressao de sua
discordancia se da entio no plano do religioso/ritual, quando o mesmo afirma
nao poder participar dos Torés gerais — agora defendidos por Adonias — dado a
localizacao do novo Terreiro: a Serra da Massaranduba. Esse era o local onde o
cacique haveria enterrado uma doenca que o afligia em tempos passados, correndo
o risco de contrai-la novamente caso ali retornasse.

Sem a presenca e o incentivo de Lazaro, a adesao ao Toré geral — do novo
pajé, Adonias — por parte da maioria dos indios nao se da integralmente, e assim,
em pouco tempo, se reiniciam os Torés locais. Desta feita, ocorre a divisao entre
os dois grupos ou seccoes. Aqueles que ficam ao lado do pajé Adonias cobram
de Lazaro que o mesmo cumpra sua proposta de um Toré geral e reconheca
a autoridade do pajé, assim como passam a manifestar a discordancia sobre o
método de administrar a terra, apoiados sobre o discurso do ritual, elencando o
modo correto de se apropriar do territério ao modo Kiriri, tendo o pajé Adonias
como canal de expressao investido de autoridade legitimada pelos encantados.
Vale ressaltar que essa divisao implicou na busca paralela de apoio de agentes
politicos externos que contribuiram de distintas maneiras na definicao dos mo-
dos de cada grupo se posicionar frente a retomada de suas terras: os Kiriri de
Mirandela, ligados aos Baha’i e, em seguida, a ANAI, adotaram uma estratégia
de afirmacao e retomada mais aguerridas, com ocupagoes e expulsao de possei-
ros das terras, na tentativa de pressionar os 6rgaos encarregados a indenizagao
dos ocupantes e sua retirada do territério. Ja os Kiriri Cantagalo tinham maior
ligagdo com uma congregacio de Freiras de Cicero Dantas’, investindo numa
estratégia de maior negociagao e conciliagio com os regionais (BRASILEIRO,
19906).

E nesse momento que se inicia uma série de marcagoes da diferenca entre
as secgoes, que justificariam, inclusive, o maior ou menor direito ao territorio in-
digena e ao reconhecimento a indianidade Kiriri: os de Mirandela, por exemplo,
passam a fortalecer a énfase em tracos diacriticos que marcam sua indianidade
mais visivelmente, adotando o uso das saias e vestes tradicionais de caroa no
dia a dia, como farda obrigatéria para professores indigenas inclusive. Também
iniciam um processo de #raducdo do Toré e seus toantes para o que entendem
por lingua Kiriri. Essa caracteristica é apontada com orgulho pelos de Mirande-



la, sempre que mencionada, pois justificaria uma maior representatividade das
tradigoes naquele Toré, além de possibilitar maior comunicagao com os proprios
encantados que, em muitos casos, apenas falam na /Zngna dos antiges. Por ou-
tro lado, esses mesmos elementos também sao mencionados pelos grupos que
compoem os Kiriri Cantagalo, de forma a demarcar sua diferenca, mas nao com
o mesmo teor positivo quando utilizados pelos de Mirandela: o uso cotidiano
das vestes de caroa ¢ visto, em algumas falas, como uma tentativa de “‘se amos-
trar”’, ja que as mesmas deveriam ser restritas a0s contextos rituais, onde seu
uso se faz necessario. Da-se o mesmo em relacao ao Toré na lingna: se, por um
lado, diz-se que os Torés de Mirandela sao “na lingua”, por outro, afirma-se que
ninguém realmente entende o suficiente para dizer se faz sentido ou nao, assim,
ninguém poderia afirmar ou negar com certeza se ¢ a lingua indigena de fato.

Fica claro que esses diacriticos sao articulados num jogo entre positividade
e negatividade de seus termos, operacionalizados na afirmagao da especificidade
de uma sec¢ao interna ao povo Kiriri, e mesmo na disputa de maior legitimidade
de uma ou outra. O mesmo ocorre em relagao aos modos e estratégias de reto-
mada: os de Mirandela afirmam seu carater mais aguerrido e zzdigena, por terem
lutado por seu territério, criticando o teor mais conciliatorio dos de Cantagalo.
Ja estes ultimos criticam a postura violenta e “de desuniao” dos de Lazaro que,
mais interessados no controle do territorio, acabavam por desconsiderar os pro-
prios parentes indigenas, assim como defendem sua postura conciliatéria como
a mais eficaz para os tempos de hoje, onde se faz necessario ser reconhecido
pelos brancos e pelo governo enquanto um povo indigena ##nido, e nao criando
cisoes internas que dificultariam esse reconhecimento.

A instabilidade interna aos Kiriri nesse periodo, marcada pelos conflitos
entre as sec¢oes em disputa, sO sera atenuada com a media¢do por parte do
Ministério Publico e da FUNAI, na divisao do territorio e de nacleos habita-
clonais entre os dois grupos. E assim que, essa divisao politica é sancionada no
plano do territério, que passa a ser dividido entre aldeias dos Kiriri de Mirandela
e as aldeias dos Kiriri Cantagalo. E dentro desses dois grandes grupos e suas
relacoes de afinidade e alianga internas e externas, e das respectivas fronteiras
territoriais de cada um, que se desenrolarao as divisdes do que aqui se chama de
segunda onda seccionalista.



A educagio escolar indigena Kiriri: sobre novas fronteiras

A educagao escolar esteve entre as principais pautas retvindicatorias do
povo Kiriri desde os primeiros passos no seu processo de rearticulagao étnica.
Ela passa temporariamente para o segundo plano durante a intensificagao dos
conflitos no processo de retomada, que impediam a prépria locomocgao dos in-
dios até a escola®. Com a retomada e ocupacao do territério a questio da escola
indigena volta ao primeiro plano, passando a ser elencada como ferramenta de
legitimagao da identidade étnica do povo indigena e da posse sob o territério
recém-conquistado, ja que a manutencgao deste ¢ perpassada por mecanismos
legais, mediados pelas instituicoes do Estado nacional com as quais os Kiriri
passam a ter intenso contato a partir das primeiras mobiliza¢oes de reafirmagao
e retomada étnicas na década de 70. Nesse contexto, o desenvolvimento de uma
autonomia por parte do povo indigena na manutencao e administragcao do seu
territério teria como requisito basico a educagao escolar indigena que, enquanto
instituicao mediadora, espago de “fronteira” (TASSINARI, 2001), possibilitaria
ao indigena instrucao para lidar por conta prépria com as diversas instancias
do Estado nacional, seus 6rgaos, instituicoes, burocracias enfim. Além disso, a
escola também ¢ vista como um instrumento de reprodu¢io do modo de vida
Kiriri, formando os mais novos nao s6 nos conteudos curriculares mais gerais,
mas também nas tradi¢oes do povo Kiriri, em seus conhecimentos especificos
sobre a flora e fauna, enfim, em seu modo de vida diferenciado’.

Como ja mencionado, a escola indigena é aqui abordada enquanto espago
de “fronteira” (TASSINARI, 2001): como se verifica entre os Kiriri, a escola
nao parece funcionar como uma instituicao ocidental aculturativa, destruidora
de suas tradicdes ou de um suposto modo de vida original, assim como nao ¢
completa e totalmente reconstruida sob um novo e original paradigma indigena
— como querem algumas perspectivas mais romanticas. A escola aparece como
uma instituicao de mediacao que, se por um lado passa a ser ressignificada pelos
Kiriri de acordo com suas visoes de mundo e com suas necessidades na luta pelo
reconhecimento étnico, por outro lado impoe modelos institucionais e burocra-
ticos proprios do Estado nacional, muito distantes das realidades indigenas, as
chamadas “zonas interditadas” (TASSINARI, 2001). Logo, ha uma dialética na



constante significagao do espago da escola entre o povo Kiriri, articulada com
as dinamicas de suas relagoes inter e intra-étnicas. A escola ¢é reivindicada por
se ver nela uma ferramenta de instru¢ao nos conhecimentos necessarios para se
lidar com o Estado nacional e os brancos, visando a luta por garantia de direitos.
Nao obstante, a chegada do modelo de educacdo escolar no espago indigena
reconfigura uma série de relagoes internas aos Kiriri, inclusive nos préprios
mecanismos de educagao tradicional, ja que algumas horas diarias passam a ser
dedicadas a presenca no espacgo de ensino formal. As transformagoes, no en-
tanto, vao além, impondo aos indios uma realidade administrativa mediada por
formalidades e burocracias estranhas ao cotidiano indigena, o que resulta em
uma nova dinamica entre liderancgas locais, professores e institui¢oes nacionais
e estaduais ligadas a educacao indigena.

A escola indigena ¢é vista, internamente, como um meio de formar pro-
fissionais que, pouco a pouco, venham a garantir maior autossuficiéncia aos
indigenas — como demonstra uma fala do cacique Manuel da aldeia Cajazeira: “a
gente quer Kiriri médico, advogado. Indio engenheiro também” — ao permiti-
rem que representantes do proprio povo negociem diretamente com 0s nao-in-
digenas e sua burocracia. Mas a escola tem também o papel de formar pessoas,
ensinar-lhes historias, mitos, palavras na lingua, as dancas e #oantes do Toré, en-
fim, tudo aquilo que define uma pessoa Kiriri. Aqui fica claro que a ideia de uma
luta pela legitimagao étnica e mesmo a prépria definicao dessa identidade étnica
é perpassada pela necessidade da relagao com o outro. Ser Kiriri é ndo s6 domi-
nar conhecimentos e técnicas especificos ao povo, como também ¢ poder lidar
diretamente com as instituicoes e instancias da sociedade envolvente diretamen-
te ligadas a garantia dos direitos a terra e ao reconhecimento étnico do seu povo.

E nesse contexto, de implantacao e fortalecimento da educagao escolar
indigena entre o povo Kiriri, buscando aprofundar suas possibilidades de au-
todeterminacgao e representagao, que o professor indigena surge como agente
politico de destaque, passando a tomar a dianteira, junto as liderancas politi-
cas, no que tange as retvindicacoes e lutas pelos direitos do povo. O professor
passa a ser visto como aquele mediador entre o conhecimento dos brancos, suas
instituicoes e procedimentos burocraticos, e as demandas e necessidades do
povo indigena, sendo responsavel também por representa-lo em muitas situ-



acoes. Um exemplo bastante ilustrativo de como o professor indigena passa a
desempenhar um papel fundamental na dinamica comunitaria Kiriri, seja inter-
namente, seja em suas relagoes interétnicas, esta no fato de que, atualmente, os
caciques e outras liderangas, quando saem para encontros, reunioes, Congressos
e outras instancias deliberativas, relativas aos interesses do povo, levam consi-
2o 20 menos um professor ou representante da escola indigena, a exemplo de
um encontro de liderancas indigenas no territério Tuxa, em 2017, para o qual
cada cacique levou em sua comitiva um professor e um aluno de sua respectiva
escola. O papel desse professor é nio s6 o de mediador, como também aquele
que ira assegurar que nao-indigenas nao se aproveitem da boa-fé dos caciques
e liderancas mais velhas, induzindo-os a assinar documentos, por exemplo, que
venham de encontro aos interesses de seu povo.

Um outro aspecto, elencado pelos meus interlocutores Kiriri — especial-
mente professores e liderancas das sec¢oes com que tive contato — no que tange
a importancia da escola indigena, se refere a seus anseios de retomada da lingua
indigena do povo: a lingua, ja ndo mais em uso corrente — ainda que algumas
sentencas sejam de suma importancia no ritual — é vista como a principal forma
de comunicagiao dos Kiriri com os seus encantados — aqueles que permitem ao
povo a sobrevivéncia no seu territorio e que lhes garantem os conhecimentos
sobre seu modo de vida tradicional. Sao os encantados que legitimam sua ot-
ganizagao politica, como demonstrado ao se tratar da primeira separagao entre
seccoes Kirirt. Assim, nota-se um certo #7pé: uma interdependéncia entre terti-
torio, conquistado com o reconhecimento da identidade etnicamente diferen-
ciada do povo em questiao e com auxilio dos encantados; lingua, elencada como
um dos principais diacriticos diferenciadores do indigena frente aos brancos e,
internamente, entre os varios grupos ou secc¢oes Kiriri, além de ser a principal
forma de comunicagao com os encantados; por fim, a escola, espago que ins-
trui o povo Kiriri na /i dos brancos, visando a garantia de seu territério e direitos:
essa também ¢é vista como espaco de reavivamento das tradi¢oes Kiriri entre os
jovens, formando-os nos modos de ser Kiriri. Uma institui¢do outrora ocidental
que, ressignificada, torna-se ferramenta de manutencao dos modos especificos
dos Kiriri — ensinados e sancionados pelos encantados.

A seguir, visando reforcar essa interdependéncia das partes do tripé, repro-
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duzo uma nota do meu caderno de campo de abril de 2017, no decorrer de uma
das minhas primeiras estadias de maior duracao entre os Kiriri, quando comego
a refletir sobre as articulagoes entre essas partes:

Parece haver uma inter-relagdo, como um tripé, entre Terra-Escola-Lingua In-
digena, todas essas esferas se perpassando e legitimando (ou nao) mutuamente,
e, aparentemente, todas as 3 mediadas pelo aspecto ritual ou pelos “encantos”.
E através da lingua que se pode obter maior contato com a esfera dos encantos,
essencial para a prépria identidade Kiriri e para o ordenamento pragmatico da
vida cotidiana desses. A propria manutenc¢ao da terra parece depender da afir-
magao dessa identidade e desse ordenamento ritual, que dirigiria o comporta-
mento e as agoes. A escola seria a ferramenta possivel para um maior avango na
retomada dessa lingua, possibilitando maior contato com os encantos e maior
“indianidade” para os Kiriris, além da possibilidade de falar “sem os brancos
entender”. Ou seja, terra (ja possuida e aquela ainda desejada), escola e lingua se
perpassam nesses discursos, sempre mediados pela presenga ritual dos encan-
tados. E curioso notar a imagem e o papel da escola (Uma instituicdo, a priori,
nao indigena) dado pelos Kiriris, integrando-a a suas necessidades fundamentais
sejam politico-econdmicas, sejam rituais/espirituais e como a questdo da lingua
indigena ¢é elencada nesses setores (Caderno de Campo do Autor, abril de 2017).

Nessa logica, a retomada da lingua Kiriri passa a ser vista como possivel
com o desenvolvimento da escola indigena e, consequentemente, a escola indi-
gena passa a significar a possibilidade de um estreitamento das relagdes com os
encantados — a partir da comunica¢do com os mesmos na lingua - que garan-
tem a presenca indigena no seu territorio e fortalecem sua especificidade étnica
frente aos regionais. Sobre esse papel contrastivo/distintivo da lingua indigena,
aponta um professor Kiriri na primeira reuniao realizada na escola Indio Feliz
em Cajazeiras: “é a gente falar nossas coisa e o branco niao entender, mas saber
que ¢ coisa dos indio [sic]”. Outro ponto: ao se analisar a organiza¢ao adminis-
trativa e a disposicao territorial das escolas Kiriri, fica facil notar que as esco-
las indigenas se configuram tanto pelo espago fisico do territorio, a partir das
articulagoes de dependéncia entre anexos de aldeias especificas a determinada
escola sede, como pela situagao politica interna, adequando-se as fronteiras politi-
cas dos Kiriri. Sendo assim, percebeu-se no decorrer da pesquisa que as escolas
indigenas sao grandes indicadores da situagao politica do povo, sendo a partir
delas que se expressam uma série de conflitos advindos das tendéncias seccio-
nalistas dentro de uma mesma sec¢ao ou de divergéncias entre sec¢oes distintas



ja estabelecidas.

HEsta é uma caracteristica marcante na atual resolucao de conflitos entre
as secgoes, que em muito se diferencia do periodo das retomadas (e com as
terras recém-conquistadas) — entre os anos 80 e 90 — onde essas questoes sec-
clonalistas se expressaram e se resolveram em termos da divisao do territério,
e, consequentemente, a distribuicao e disposi¢ao das aldeias no cenario politico
Kiriri expressavam seu desenho organizacional, divididos entre Kiriri Cantagalo
e Kiriri de Mirandela. Atualmente, com os grupos ja bem estabelecidos na area,
as novas cisoes passam a ser expressas na configuracao organizacional das esco-
las indigenas, gerando, por exemplo, algumas situacoes observadas em campo
onde certos anexos (escolas menores e subordinadas as escolas-sede) se preten-
dem independentes, sendo administrados diretamente pela lideranca da seccao
local, ainda que, oficial e burocraticamente, estejam sujeitos a escola-sede e seu
respectivo diretor; ou o caso em que o espago escolar é repartido entre duas
liderancas com influéncia sobre uma mesma escola, havendo uma clara divisao
entre os professores e alunos das familias sob a lideran¢a dos mesmos. Assim,
a escola indigena Kiriri também se apresenta como um dos primeiros canais de
expressao da discordancia politica e por onde essas se sancionam ou legitimam.
Sobre isso, Dernival, professor na escola de Cajazeiras, traz uma fala que ilustra
concisamente a importancia da escola no contexto politico Kiriri, e o quanto
aquela é perpassada por este: “A briga, hoje, ndo é mais pela questao da terra,
mas pela questao dos funcionarios [nas escolas]”.

Como ¢ possivel perceber, a escola passa a funcionar, entre outras coisas,
como um canal de disputa e legitimacao politica: externamente, visando a auto-
nomia do povo na sua relagio com o governo e Estado nacional, e internamen-
te, legitimando uma maior influéncia de dada lideranca sob um maior nimero
de familias ligadas a determinada escola, e garantindo a reprodug¢ao das concep-
coes particulares que cada sec¢ao faz dos distintivos étnicos Kiriri, através do
processo de educacio escolar indigena diferenciada. Ter influéncia e/ou controle
sobre uma escola significa manejar recursos materiais e simboélicos no processo
de legitimacao e fortalecimento de uma lideranga ou secgao: seja trazendo os
recursos advindos dos salarios pagos aos professores e funcionarios — que, num
cenario de baixissima monetariza¢ao, possui um significado nao sé econémico
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como de status sociopolitico — para o grupo de familias; seja trazendo aumento
de influéncia de dada lideranca no cenario externo (o que facilita a resolucao de
demandas e a obtencao de recursos para a comunidade, aumentando, conse-
quentemente, a influéncia da lideranga) no qual a presenca de professores como
mediadores passa a ser indispensavel.

Em suma, além de significar uma fonte de recursos, de monetarizagao e
de prestigio social — interno e externo — a escola passa ser manejada como um
meio de afirmacdo étnica, externamente, e distincao interna, entre as seccoes.
Aqui, ¢ interessante ressaltar que o segundo momento de intensas cisoes in-
ternas entre os Kiriri se inicia paralelamente ao processo de estadualizacao das
escolas indigenas, que, justamente, melhora sua estrutura; garante a aplicagao
das disciplinas indigenas especificas e diferenciadas (Lingua Indigena e Cultura
e Identidade Indigenas); e traz um consideravel aumento na entrada de recur-
sos destinados a educagao, se comparado com a administragao pelo munici-
pio. Assim, a escola Kiriri parece ser um espago privilegiado para a observacgao
da dinamica que foi recortada como objeto deste trabalho: processos onde os
mesmos diacriticos utilizados pelo povo na sua afirmagao étnica como povo
indigena unido sio utilizados para diferenciar e destacar particularidades de cada
seccao Kiriri. Se, externamente, a escola aparece como simbolo da unidade do
povo Kiriri em luta, no geral, ela é internamente articulada como ferramenta de
expressao e institucionalizacao dos conflitos entre as secgoes.

A segunda onda seccionalista — serum é: vir a ser muitos

Anteriormente apresentei os desdobramentos do seccionalismo no con-
texto da escola indigena, um dos principais meios de sancionar e oficializar a
divisao, diferentemente da primeira onda, onde a separagao é expressa com a
reparticao do territorio entre os dois grupos dissidentes. Vale ressaltar que essas
fronteiras oriundas do primeiro momento seccionalista e a respectiva divisao
do povo Kiriri entre Cantagalo e de Mirandela ainda se mantém. Assim, se por
um lado essas secgoes ainda se identificam enquanto Cantagalo ou Mirandela,
por outro, em relacao a sociedade envolvente (seja Banzaé, seja o pais), todas
as seccoes se entendem enquanto povo Kiriri. Do mesmo modo, no interior de
um daqueles grupos Kiriri, sao afirmadas diferencas e especificidades de acordo



com a lideranca/seccdo ou aldeia a que se pertenga. Prosseguindo, podetia-
mos entao falar em niveis de distingao étnica, onde os mesmos diacriticos sao
operados e resignificados de distintas maneiras, relacionando, dialeticamente, o
mesmo ao diverso, o zuitos dentro do #m, onde unidade e/ou diversidade siao
definidas na relacao — e por contraste. Aqui pretendo elaborar uma breve descri-
cao de como tem sido marcada a distintividade intra-étnica Kiriri dentro desse
contexto de surgimento de novos caciques e secgoes — que de 2, ainda em 2010,
passam para 8 em 2017.

O primeiro ponto, presente no discurso de diversos interlocutores de dis-
tintas aldeias, é uma certa critica ao “problema das divisdes”, como se refere o
pajé Adonias, visto como algo deletério na luta do povo Kiriri. Assim, ¢ muitas
vezes criticado o constante surgimento de novos caciques, sob o pretexto da
nao legitimidade desses em relacao ao povo Kiriri em sua totalidade. Isso fica
bem expresso numa fala de Dernival que, ao criticar o surgimento de novas lide-
rangas, afirma sé existirem dois caciques de fato: aqueles advindos da primeira
separagao, Manuel e Lazaro, assim como um unico pajé, Adonias. Por outro
lado, a divisao é mencionada também como um modo de se livrar de abusos de
alguma lideranca. E como se desejasse dizer que a divisao ¢ ruim, mas, gracas ao
ontro, necessaria — assim, parece que nunca se quer separar por volicao propria,
mas por rea¢ao. Portanto, se é reconhecida a precedéncia e maior legitimidade
desses primeiros caciques e do pajé geral frente as novas liderancas, a eles é
também creditada uma certa culpa pelo despontar dos novos caciques: por nao
terem conseguido manter o povo unido.

Avancando o argumento, podemos falar em distintos niveis de distintivi-
dade intra-étnica nesse contexto: um primeiro, referente a divisao entre os gru-
pos Kiriri de Mirandela e Cantagalo, em que sao enfatizados diacriticos culturais
como o ritual — na lingna ou nao, que dd pra entender ou nao —; o uso das roupas
tradicionais cotidianamente — ou somente em contexto ritual; as estratégias ado-
tadas no momento de retomada do territério; por fim, os modos de ocupar e
administrar as terras. E um segundo nivel, que se refere as sec¢oes politicamente
autonomas, surgidas a partir de 2010 no interior desses dois grupos Kiriri advin-
dos da primeira cisao, no final da década de 80.

Esta segunda onda seccionalista geralmente é marcada em termos de legitimi-
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dade e capacidade de reproducao do regime indigena Kiriri, ou seja, a capacida-
de de dispor e executar a mesma organiza¢ao social e ritual identificada como a
correta de acordo com os encantados e com o modo #uadicional de ser Kiriri. Me
foi mencionado em campo que, para que um cacique fosse realmente um cacigue,
o mesmo deveria dispor de ao menos trés conselheiros e um pajé. Quando
pergunto o porqué dessa configuracao especifica é dito, em outras palavras, que
esse ¢ o jeito correto de se organizar, como fora estabelecido pelos encantos
no ritual. Assim, em diversos momentos, observei as liderancas mais recentes
serem mencionadas como cacigue sem loré, ou cacigue sem conselheiro, entre outras
designagoes que parecem indicar a marcagao da diferenca pela auséncia de ele-
mentos de uma organizagao tida por correfa, a exemplo da auséncia do ritual
em questao, visto justamente como o fundamento da identidade e do modo de
ocupar o territério Kiriri. Mesmo entre os grupos mais recentes isso ¢ marcado,
como ilustra a fala de um conselheiro ligado ao grupo de Marcelo — o primeiro
dessa segunda onda seccionalista, que se separa de Lazaro em 2010 — que, ap6s
ser questionado por mim sobre o surgimento de novos caciques em Mirandela,
assim respondeu: “dizem que € cacique, que tem familia aqui, ali, mas sem Tor¢,
sem conseiero...[sic|”.

Outro ponto constantemente mencionado para a legitimidade de um ca-
cique ou sec¢ao é o numero de familias sob sua lideranca, o que leva a diferen-
clagdo interna entre #ma lideranca do povo Kiriri ou um cacique de sua propria familia.
Além disso, como demonstrado na sessao anterior, dispor de uma escola indi-
gena sob o controle parece fundamental na legitimacao dessas novas seccoes,
que nao mais sao sancionadas em termos de divisao do territorio, mas das esco-
las e/ou dos funcionarios dentro dessas. Exemplo disso é o fato que, entre os
Kiriri Cantagalo, cada cacique administra uma escola, mesmo Jailson — que se
estabelece como lideranca mais recente, entre 2016 e 2017 — com um ndamero
pequeno de familias sob sua representacao, que passa a administrar um anexo
na Aldeia Segredo, onde trabalham os professores sob sua lideranca, ainda que
esse anexo seja burocraticamente dependente da escola-sede cujo controle é do
cacique Manuel, em Cajazeira.

A situagao do anexo de Pau Ferro, dividida entre os caciques Hosano e
Marcelo, onde, pelo turno da manha trabalham e estudam os professores de



um deles, e pela tarde, os do outro, é também bastante expressiva do papel do
espaco escolar na marcagao interna da distingao intra-étnica, ainda que, discur-
sivamente, a mesma seja sempre elencada como elemento unificador do povo
Kiriri na luta por seus direitos. Situagao similar se deu com a separagao entre o
pajé Adonias — que indica Agricio como cacique de sua nova sec¢ao — e o caci-
que Manuel: os funcionarios e professores foram transferidos para a escola de
sua respectiva lideranca e os alunos — aos quais nao se pode negar a matricula
em nenhum colégio — sdo incentivados a se ajustarem a isso, mudando de escola
se for o caso.

Assim, a possibilidade de se estabelecer enquanto grupo politico auto-
nomo e reproduzir o modelo de organizacao baseado no “regime indigena”
passa pela disponibilidade de uma escola indigena e do aparato humano e téc-
nico-ritual para a realiza¢ao do Toré, que se apresenta como um dos principais
tfornecedores de legitimidade a uma secgao dentro do contexto do que aqui se
esta chamando segunda onda seccionalista— assim como ¢ utilizado, ainda hoje, para
diferenciar as especificidades dos dois grupos surgidos da cisio decorrente da
primeira onda seccionalista. Por fim, levando em conta as limitagoes, ja apresen-
tadas, para essa pesquisa, o que aqui se afirma, a guisa de conclusao, é que os
mesmos diacriticos marcadores de um modo de ser etnicamente diferenciado/
indigena, frente aos brancos, sao articulados internamente para a marcagao da
diferenca entre grupos politicamente autonomos, instituidos como sec¢oes, que
disputam a maior ou melhor adequagiao ao que se concebe por ser Kiriri. Um
bom exemplo disso ¢ a prépria lingua dos antigos. Por um lado, no decorrer das
oficinas de linguistica e desta pesquisa, diversos discursos em comum foram
ouvidos entre professores e liderangas tanto de Cantagalo quanto de Mirandela,
no que tange a importancia da lingua para o reconbecimento do povo Kiriri, para “po-
der falar nossas coisas e os branco nao entender”. Por outro, notou-se um forte
uso dessa como mecanismo de distin¢ao intra-étnica: nos deparamos com uma
série de esforgos e processos de retomada linguistica presentes principalmente
entre dois grupos de Mirandela — os do cacique Lazaro e Marcelo — e o grupo
de Cajazeira, do cacique Manoel. Todos esses processos acabam sendo perpas-
sados por essa dinamica de distingoes ja citadas, onde parece haver um reco-
nhecimento generalizado da unidade da lingua Kiriri como /Zngna dos antigos. Mas
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ainda que se reconheca essa lingua “do povo” enquanto tnica, os modos para, por
exemplo, defini-la, pronuncia-la, escrevé-la, entram em disputa, na qual esses di-
versos grupos e projetos de retomada ja iniciados pelos Kiriri sao questionados
reciprocamente quando a legitimidade de seus métodos e da propria lingua que
estaria sendo ali retomada, se é a lingua do povo mesmo.

Nessa dinamica aparecem acusagoes, por exemplo, de que dado esforco
valorizou mais os /zvros que o conhecimento dos mais velhos e, portanto, seria
menos legitimo. Ou mesmo o uso de categorias da propria linguistica — algumas
delas trabalhadas nas proprias oficinas com os professores — na distingao: dado
intelectual indigena defende ser o Kipea a /Zngua mesmo e um ancido, de outra
seccao, que seria 0 Sapuya. Questoes de pronincia também sao tratadas nao
somente em termos de variacao, mas de distincao: mais de uma vez ouvi de
meus interlocutores que para cada aldeia haveria #» modo de falar. Foi buscando
identificar esses usos e concepgodes internas sobre lingua e linguagem, e como
sao perpassadas pela dimensao da politica interna, que passei a reconsiderar a
utilidade e aplicabilidade de algumas categorias da propria linguistica: o que é
talar, por exemplo, de variagao linguistica pura e simples quando distingoes de
pronuncia e ortografia sao articuladas enquanto diacriticos de distingao intra-ét-
nica e legitimacao politicar

Esse objetivo inicial — como mencionado na introdu¢ao — em compre-
ender as “ideologias da linguagem” desse grupo, ainda que deixado de lado no
decorrer desse momento da pesquisa, foi fundamental para a compreensao do
que vim a chamar de segunda onda seccionalista. Foi a partir dessa busca pelas con-
cepeoes émicas sobre a lingua e suas fungoes que tive o primeiro zsight sobre os
esforcos seccionalistas desses novos grupos surgidos a partir de 2010. Mais que
meros grupos politicos dentro duma mesma secgao, esses novos grupos logo
iniciam esforcos para a marcacao de uma distingao de teor (intra)étnico, rema-
nejando a essa nova dimensao os mesmos diacriticos de distin¢ao interétnica e
intra-étnica entre as secgoes da primeira cisao e buscando legitimidade para a
nova sec¢ao também pela maior ou menor indianidade, geralmente disputada
a nivel ritual. Exemplo disso ¢ que, s6 em Mirandela, existem dois processos
distintos, relativos a retomada da lingua, que estao diretamente ligados com a
producao de toantes 7a lingna, objetivando a realizagao do Toré, como um todo,



também na lingua dos antigos. Assim, os Torés das sec¢oes do cacique Lazaro
e do cacique Marcelo tém trabalhado 7a /ingna, mas seguindo processos e méto-
dos bem especificos e disputando maior legitimidade desses esforgos.

Enfim, a ideia de que o uno pode habitar o multiplo — e vice-versa — é
atestada nas dinamicas étnicas Kiriri, onde se percebe um aspecto multidimen-
sional: ser indio, para o brancos; ser indio do Nordeste frente aos indigenas /i
do Amazonas; ser indio Kiriri frente ao Tuxa; ser Kiriri Mirandela frente ao Kiriri
Cantagalo e, atualmente, ser da seccao do cacique Marcelo frente a do cacique
Lazaro — por exemplo. Em suma, ainda que cada seccao reconhega a st e as ou-
tras como integrantes do mesmo povo Kiriri, elas parecem se elaborar como:
um para voces, muttos para gente.

Notas

1 Categoria nativa que se aplica a qualquer individuo tido por nao-indigena — independentemente
de seu fendtipo, a priori. Assim, “branco” aqui também sera utilizado em substitui¢io da nogao
mais ampla (e abstrata) de “sociedade nacional/envolvente” e suas institui¢oes.

2 Um dos principais motivos para a concentra¢ao dos esfor¢os de pesquisa entre os Kiriri Can-
tagalo se deu em decorréncia das atividades do préprio projeto de assessoria linguistica que, num
primeiro momento, pareceu ter maior adesao entre estes. Além disso, duas das trés escolas-sedes,
onde foram realizadas as oficinas em esquema de rodizio, ficam entre os Kiriri Cantagalo: Es-
colas Estaduais Indio Feliz e Florentino. Como dito, minha introducio ao campo se deu a partir
do projeto de revitalizagao e da ACCS, logo, esta pesquisa — principalmente em seus momentos
iniciais — acabou estando submetida as dinamicas e ritmos do projeto de assessoria. A dificuldade
de mobilidade, quando fora dos periodos de atividades da ACCS, foi outro grande limitador dessa
primeira fase de pesquisa.

3 Essa categoria ¢ utilizada por Brasileiro (1996) para tratar das dinamicas de cisao intra-étnica
e parece causar incomodos desde que os Kiriri tomaram conhecimento dessa dissertagao. Ba-
sicamente é associada a ideia de facgdao criminosa e completamente rejeitada por todos aqueles
interlocutores com que conversei sobre ou que mencionaram o termo, como o cacique Agricio e
a conselheira Sueli de Aragas ou o professor Dernival dos Santos de Cajazeira.

4 Categoria nativa e presente entre outros povos dessa area etnoldgica que se refere ao que poderia-
mos chamar de um corpus de conhecimentos, técnicas e praticas que configuram o que, acredito,
odemos chamar de um campo xamanistico dos povos indigenas do Nordeste. E a “ciéncia” que
g
permite a interlocucdo e mediagao, por parte dos pajés e mestras, com os “‘encantados” e que,
portanto, possibilita o vinculo entre as “pontas de rama” e o “tronco velho”.

5 Uma categoria nativa para se referir aos indios de antigamente, que cortavam na lingua — con-
heciam perfeitamente a lingua dos antigos — e dominavam a ciéncia do indio. E a continuidade
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com esse “tronco velho” que garantiria a possibilidade de contato com os encantados, que, por
conseguinte, garante o proprio modo de vida indigena no territorio — além da retomada e defesa
desse dos brancos.

6 Associagiao Nacional de Acio Indigenista - http://anai.org.br/

7 Esse vinculo permitiu a captagao de uma série de recursos para os grupos de Cantagalo, o
principal sem davidas relativos a educac¢ao indigena: além da criagdo de uma escolinha de niveis
basicos no territorio, a Congregagao de Freiras incentivava e encaminhava muitos indigenas para
escolas e colégios da regido. Segundo o pajé Adonias, essa relagao se enfraqueceu quando os Kiriri
passaram a cobrar a presenga dos indios nao mais como alunos apenas, mas como professores, 0
que nao teria sido bem visto ou aceito pela Congregacao e gerado um afastamento.

8 Esses conflitos se referem, num primeiro momento, a0 embate com posseiros e fazendeiros —
como no caso da simbdlica tomada da Fazenda Picos — que se intensificam ainda mais com a de-
marcagao do territorio. Seguido esse momento, seguem-se os conflitos entre as secgoes Cantagalo
e Mirandela que irao retomar relacbes mais amigaveis a partir dos anos 2000.

9 Naio ¢é o enfoque do texto a educagdo escolar indigena e, levando em conta a limita¢ao deste
espaco, nao se entrou em maiores detalhes sobre sua organizagao. Cabe ressaltar que, desde o pro-
cesso de estadualizacao das escolas, iniciado em 2008 a 2010, as trés principais escolas-sede — Em
Cajazeira, Aragas e Mirandela — possuem formacao completa até o dltimo ano do ensino médio.
As escolas-anexo possuem o ensino apenas do “primario” ou até o 5° ano. Todos os professores,
atualmente, sdo indigenas, enfrentando sérios problemas de continuidade, dado estarem submeti-
dos ao sistema REDA, com apenas dois indigenas concursados em todo territério. E, justamente
por isso, ha apenas uma diretora indigena — Jozilene de Aragas — além de um vice-diretor da
escola de Cajazeira, que optou por nao assumir o cargo de diretor. Desse modo, os diretores sio
“convidados” ou indicados pelos indigenas, sendo geralmente brancos amigos ou indigenas de
outras etnias. A integragdao entre os anexos e a sede é realizada por transporte escolar onde os
onibus foram adquiridos pelos indios, cabendo a empresa licitada a manutengao e pagamento dos
motoristas — indigenas também. Os funcionarios sao alocados considerando os critérios de cada
seccdo sob controle de uma escola.
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One for you, many for us: a short essay on inter- and intra-ethnici-
ty among Kiriri people.

Abstract

The present work aims to analyze, in an ethnic reconstruction context — by Brazilian Northeast in-
dians — the Kiriri’s political situation, under the perspective of theirs current processes of inter-
nal division, or sectionalists trends. For such, the indian’s schools configuration among the group
in question are described; in addition, is analized, briefly, the processes of intra-ethnic scission, fo-
cusing the articulations between territory, school education and their “native language” repre-
sentations. Therefore, it was concluded that the same diacritics used on the affirmation of an eth-
nic unit, toward non-indians, are also instrumentalized in the internal definition and on defense
of local distinctions, which would illustrate the multidimensional characters of the ethnicity.

Keywords: Indians Ethnology; Ethnicity; Political Anthropology; Indians of the Northeast; Indians
Education.
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Uno para usted, muchos para nosotros: breve ensayo sobre inter-y in-
traetnicidad entre el pueblo Kiriri.

Resumen

El presente trabajo tiene como objetivo principal analizar, en un contexto mas amplio cercala reconstruc-
cioén étnica por los indios del noreste de Brasil, la situacion politica de los Kiriri, bajo la perspectiva de sus
actuales processos de division interna, o sus tendencias seccionales. Para esto, se describe la configuracion
delas escuelas indigenas dentro del grupo en cuestion; ademas de describir los procesos de division intraét-
nica, centrando las articulaciones entre territorio, educacion escolar y sus representaciones de la “lengua
indigena”. Por lo tanto, se concluyé que los mismos signos diacriticos utilizados en la afirmacién de una
unidad étnica, frente los no-indigenas, también se instrumentalizan en la definicién interna y en la defen-
sa de las distinciones locales deste pueblo: lo que ilustraria el caracter multidimensionales de la etnicidad.

Palabras clave: Etnologia Indigena; Etnicidad; Antropologia Politica; Indios del Nordeste; Edu-
cacion Indigena.
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