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E quando o mundo é terra-floresta (Urihi a)?
Notas sobre os Yanomami e o0 Antropoceno

Joao Pedro Saddi
Mestrando - PPGCIS PUC-RIO

Resumo

O presente trabalho pretende abordar o caso Yanomami como exemplo sintomatico do tipo de
catastrofe que se apresenta em um tempo marcado pela agéncia intrusiva das figuras de Gaia e do
Antropoceno. Partimos da hipdtese de que as sociedades indigenas em geral, e o grupo étnico
Yanomami em particular, sofrem de maneira sistematica aquilo que o pensador Ailton Krenak (1999)
concebe como “o eterno retorno do encontro”, caracterizado pelas historicas e atuais praticas de
exterminio perpetradas contra esses povos. Este trabalho busca analisar algumas dindmicas centrais do
“contato inter-étnico”, marcando-o pela violéncia em sua triplice acep¢do: genocida, etnocida e
ecocida. Nosso objetivo ¢ demonstrar, a partir do exemplo Yanomami, certa impossibilidade de tratar
tais macro-conceitos - que possuem definicdes tedricas e juridicas proprias - como dimensodes
separadas e de processos distintos. Nesse sentido, buscaremos tragar algumas relagdes entre o
movimento de extingdo em massa de espécies, seres vivos e ecossistemas, de um lado, e o
desaparecimento violento de povos, cosmologias € modos de existéncia indigenas, do outro, fenomeno
que marca de forma indelével esse tempo presente. Entretanto, pretende-se abordar essas questdes
tomando como pressuposto concepgdes que recusem, de saida, o tratamento dessas modalidades de
exterminios como circunscritas as séries paradigmaticas da Natureza e da Cultura, sob a qual estariam
dispostos cada conceitos de maneira sobrecodificada (LIMA, 1999). Ou seja, trata-se de evitar a
alocacdo dos macro-conceitos e suas respectivas violéncias sob o paradigma moderno da Grande
Partilha, fazendo com que o ecocidio diga respeito apenas & dimensdo do dano ecoldgico/natural,

enquanto o genocidio e o etnocidio estariam ligados, exclusivamente, ao dominio do humano/cultural.

Palavras-chave: Antropologia; Ecologia; Yanomami; Antropoceno.

Indios? Hélas, meu caro senhor, hd muitos lustros que eles desapareceram,
todos. Esta é uma pagina muito triste, muito vergonhosa da historia de meu pais.
[...] Como socidlogo, o senhor ira descobrir coisas apaixonantes no Brasil, mas
indios, nem pense nisso, o senhor ndo encontrarda um so... (Resposta do

Embaixador do Brasil a Lévi-Strauss).

E possivel que vocés tenham ouvido falar de nos. No entanto, ndo sabem quem
somos realmente. Ndo é uma boa coisa. Vocés ndo conhecem nossa floresta e
nossas casas. Ndo compreendem nossas palavras. Assim, era possivel que

acabassemos morrendo sem que vocés soubessem. (Davi Kopenawa).
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Introdugao

O presente trabalho pretende abordar o caso Yanomami como exemplo sintomatico do modelo
de relacionalidade estabelecido entre o Estado brasileiro e a “sociedade envolvente” (ALBERT, 1995,
p.3) para com os povos indigenas. Partimos da hipotese de que as sociedades indigenas em geral, e o
grupo étnico Yanomami em particular, sofrem de maneira sistematica aquilo que o pensador Ailton
Krenak (1999) concebe como “o eterno retorno do encontro”, caracterizado, dentre outros aspectos,
pelas historicas e atuais praticas de exterminio perpetradas contra esses grupos, seus modos de
existéncias proprios e seus territorios. Este trabalho busca analisar algumas dindmicas centrais do
chamado “contato interétnico” (ALBERT, 1995, p.5), marcando-o pela violéncia em sua triplice
acepgdo: genocida, etnocida e ecocida. Nosso objetivo € demonstrar, a partir do exemplo Yanomami,
certa impossibilidade de tratar tais macro-conceitos - que possuem defini¢cdes tedricas e juridicas
proprias - como dimensdes separadas e de processos distintos.

Nesse sentido, buscaremos tragar algumas relagdes entre o0 movimento de extingdo em massa
de seres vivos e ecossistemas, de um lado, e o desaparecimento violento de povos, cosmologias e
modos de existéncia indigenas, do outro. Acreditamos ser possivel, ao estabelecer minimamente a
relacdo entre essas duas dimensdes de reducgdo das diversidades bio-ecoldgicas e cosmo-ontoldgicas,
aproximarmo-nos daquilo que o filosofo Félix Guattari identifica como um “movimento geral de
implosdo”, tdo caracteristico desse mundo em “intensas transformagdes técnico-cientificas” no qual a
“alteridade tende a perder toda a aspereza” (GUATTARI, 1993, p.7-8)." Essa coincidéncia de fatores
parece-nos algo que, assim como se interrogava Pierre Clastres, obriga “a que se pergunte se nio se
trata nesse caso de outra coisa que ndo um sistematico acidente” (CLASTRES, 1968, p.87).

Entretanto, buscamos abordar tais questdes tomando como pressuposto concepcdes que
recusem, de saida, o tratamento dessas modalidades de exterminios como circunscritas as séries
paradigmaticas da Natureza e da Cultura, sob a qual estariam dispostos cada conceito de maneira
sobrecodificada (LIMA, 1999). Ou seja, trata-se de evitar a alocagdo dos macro-conceitos e suas
respectivas violéncias sob o paradigma moderno da Grande Partilha, fazendo com que o ecocidio diga
respeito apenas a dimensdo do dano ecoldgico/natural, enquanto o genocidio e o etnocidio estariam
ligados, exclusivamente, ao dominio do humano/cultural. O caso Yanomami é exemplar em confluir
tais dimensdes, em embaralhar e co-implicar esses dominios, tornando-se um elemento central para o
tipo de debate que estamos propondo neste trabalho. Buscaremos demonstrar tal confluéncia no
movimento perpetrado por Davi Kopenawa, xama e lideranga etnopolitica Yanomami, ao se apropriar
de conceitos do mundo dos Brancos, reformulando-os e os reinterpretando segundo a mitologia e
cosmologia de seu povo. Essa capacidade de

Por fim, traremos para a andlise o caso emblematico do Massacre do Haximu,? ocorrido em
1993, na fronteira do Brasil com a Venezuela onde um grupo yanomami foi brutalmente assassinado
por garimpeiros, em uma sequéncia de ataques covardes e com requintes de crueldade que duraram

!“Q planeta Terra vive um periodo de intensas transformagdes técnico-cientificas, em contrapartida das quais engendram-se
fendmenos de desequilibrios ecoldgicos que, se ndo forem remediados, no limite, ameagam a implantagio da vida em superficie.
Paralelamente a tais perturbagdes, os modos de vida humanos individuais e coletivos evoluem no sentido de uma progressiva
deterioracao.

E a relagdo da subjetividade com sua exterioridade - seja ela social, animal, vegetal, cosmico - que se encontra assim comprometida
numa espécie de movimento geral de implosdo e infantilizagao regressiva” (GUATTARI, 1993).

2 Como esclarece o etnélogo Bruce Albert, o termo ““Haximu’ ¢ a versdo aportuguesada do topdnimo yanomami Hw axima u, ‘rio
do inhambuagu’. O grupo local da nascente do Orinoco, os ‘habitantes de Hw axima u’, era composto, antes do massacre, de 85
individuos, repartidos em duas casas coletivas” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.691).
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alguns dias. Este evento se torna emblematico ndo s6 pelo extremo teor da violéncia perpetrada contra
os indigenas que vivem na regido do alto Orinoco,” em um de seus pequenos afluentes, o Rio
Inhambuacgu, mas também por ter se constituido como o tnico caso de genocidio julgado pela justica
brasileira como tal. Outro aspecto que justifica a escolha de um estudo de caso de Haximu ¢é por
acreditarmos que nele podemos ver confluir, de maneira mais evidente, as dimensdes do exterminio
em suas multiplas acepgdes: genocida, etnocida e ecocida. Contudo, vale ressaltar que o intuito desta
escolha analistica ndo pretende circunscrever tais dimensdes de exterminio a um dado momento
historico, ocorrido em um passado superado da historia de nosso pais, mas aprofundar determinadas
formas estruturais com as quais os Brancos (napé) estabelecem os termos do contato com os povos
autoctones. Ou seja, a apresentagdo do caso Yanomami visa menos delimitar a agéncia de exterminio
a um determinado grupo especifico (os colonizadores ou os garimpeiros) e situa-la em um dado
momento histérico findado (seja o passado da Conquista, seja a data do Massacre), do que oferecer
elementos para uma reflexdo que visa compreender certas dindmicas presentes de forma mais
intrinseca na modalidade padréo da relagdo com esses povos.

Sobre o Massacre de Haximu, tanto para a apresentagdo do caso, quanto para a reflexdo sobre
os elementos presentes no mesmo, foi selecionada uma base bibliografica que se concentra em dois
tipos distintos de descri¢do do ocorrido. Um deles € aquele a que temos acesso através do etndlogo
Bruce Albert, referentes ao Anexo IV presente no livro 4 queda do céu: palavras de um xamd
yanomami (2015) e a um texto do mesmo autor presente na Enciclopédia dos Povos Indigenas, do
Instituto Socioambiental (ISA), publicada em 1996. O outro tipo descritivo provém de um texto de
Luciano Mariz Maia, um dos procuradores regionais envolvidos diretamente no julgamento do
massacre. Os textos que descrevem o Massacre do Haximu partem de premissas e enfoques distintos
cuja apresentagdo conjunta acreditamos ser relevante para a plena compreensdo da gravidade do
ocorrido. A abordagem de Albert, parceiro de algumas décadas de Davi Kopenawa em sua longa
trajetoria de trabalho e pesquisa junto aos yanomami, pretende elucidar alguns aspectos eminentemente
antropologicos do massacre, pensando a relagdo do mesmo com elementos internos a cosmologia
yanomami além de propor um dimensionamento etnoldgico dos acontecimento que comunique com
os entendimentos do grupo indigena sobre uma série de agdes transcorridas ao longo desse episodio.
Ja a abordagem do procurador Maia traz para o debate algumas perspectivas juridicas sobre o caso,
mostrando como o desenvolvimento do processo poderia levar a sentengas e entendimentos diversos
sobre o que havia ocorrido, assim como alterar o teor das penas aplicadas aos criminosos.

Outros textos também irdo se somar ao longo do debate, principalmente para compor uma
reflexdo mais ampla sobre os aspectos estruturais que orientam a forma pela qual os ndo-indigenas t€ém
se relacionado com 0s povos autdctones, assim como para apresentar um quadro mais geral no qual
estdo inseridos esses conflitos entre grupos yanomami e garimpeiros. Para isso, iremos nos deter em
algumas formulagdes de Davi Kopenawa acerca dos conceitos de natureza e ecologia, que passam a
emergir em seu discurso com certa centralidade a partir da invasdo das terras yanomami por

30 rio Orinoco é um dos principais rios da América do Sul, e tem a terceira maior bacia hidrogréafica neste continente, cobrindo
uma area de 880 000 km2. E o principal rio da Venezuela, abrangendo quatro quintos do territério do pais, que percorre
sinuosamente por 2 740 km. Além da Venezuela, a bacia do Orinoco abrange um quarto do territorio da Colémbia. A sua nascente
¢ na serra Parima, no sul da Venezuela, proximo da fronteira com o Brasil, a uma altitude de 1 047 m. Descendo os contrafortes da
serra com violéncia devido a uma forte inclinag@o na diregéo oeste-noroeste, chega a ter 500 m de largura com corredeiras
espetaculares. A partir de uma bifurcagio em seu leito, o curso do rio muda para a dire¢ao noroeste. Ainda no alto curso o rio tem
um brago chamado de canal Casiquiare, que interliga o Orinoco com as aguas do rio Negro, o principal tributario da margem

esquerda do rio Solimdes.
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garimpeiros ilegais e das subsequentes catastrofes associadas a esse evento. Desta forma, acreditamos
que certos elementos indispensaveis para a reflexdo dos danos gerados pelo garimpo podem se tornar
mais evidentes além de proporcionarem certo olhar diferenciado sobre o ocorrido a partir de uma

perspectiva yanomami de pensar os fatos e efeitos do contato.

O contexto do Massacre

A origem do conflito entre grupos yanomami e garimpeiros esta ligada, de forma inequivoca,
a situagdo de uma enorme invasdo por parte destes ultimos sobre as terras indigenas movida por uma
feroz “corrida do ouro na Amazdénia” (ALBERT, 1995, p.6). Como afirma Bruce Albert, “antes de
mais nada, € preciso tornar claro o contexto social e econdmico capaz de gerar tais violéncias” uma
vez que ¢ esse mesmo contexto que promove uma “situacdo cronica de conflito interétnico criada na
area yanomami pela presenca predatdria das atividades garimpeiras” (ALBERT, 1996, p.203). Nio
obstante, é sob este prisma que vai se desenrolar, ao longo das tltimas décadas, uma série de episddios
de confrontos entre os grupos yanomami e aquilo que denominam pelo termo de napé* - dos quais
Haximu ¢ talvez o exemplo mais dramatico. Vale destacar que anteriormente o termo napé estava
relacionado a categoria genérica de “inimigo” ou “forasteiro”, pertencendo ao esquema da alteridade
proprio da cosmologia do grupo, mas que acaba assumindo um sentido e referéncia exclusiva aos
Brancos (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.610). Esse deslocamento semantico da palavra napé,
dentre outros aspectos, nos oferece elementos minimos para pensar o grau de ameaga representado
pelo avango da fronteira nacional sobre os territorios indigenas, ponto que voltaremos a abordar ao
longo do trabalho.

Tendo inicio em 1979, devido a uma alta taxa da cotag@o do ouro na bolsa de Londres (London
Metal Exchange), a corrida do ouro chega aos estados de Roraima e Amazonas no final dos anos 1980.
Essas regides, onde esta localizada a maior parte da populagio indigena yanomami,’ experimentam
assim as consequéncias do que “passaria a ser o boom extrativista mais importante da regido desde o
auge da borracha” (ALBERT, 1995, p.6). Para termos uma dimensao desse fendmeno capaz conectar
a bolsa de Londres e um posto indigena da FUNAI (Paapiu, localizado no alto rio Mucajai), a
populagdo da capital de Roraima em 1980 era de 43 mil habitantes. Em apenas 9 anos, quando “a
fronteira do ouro acabou explodindo no coragdo do territério yanomami”, ja haviam se instalado na
regido “de trinta a quarenta mil garimpeiros explorando cerca de cento e cinquenta garimpos servidos
por oitenta e duas pistas de pouso clandestinas” (ibid., p.6). Ou seja, o estado de Roraima viu seu
contigente populacional dobrar em alguns anos, sendo metade dele referente a extragdo ilegal de
garimpo em terras yanomami, enquanto que do ponto de vista dos indigenas o “numero de garimpeiros

4 Nas palavras de Eduardo Viveiros de Castro, “[0] termo yanomami napé, originalmente utilizado para definir a condigdo
relacional e mutavel de ‘inimigo’, passou a ter como referente prototipica os ‘Brancos’, isto ¢, os membros (de qualquer cor)
daquelas sociedades nacionais que destruiram a autonomia politica e a suficiéncia econdmica do povo nativo de referéncia. O Outro
sem mais, o inimigo por exceléncia e por esséncia, ¢ o ‘Branco’” (VIVEIROS DE CASTRO, 2015, p.13).

* O etndlogo Bruce Albert, em um artigo que data de meados dos anos 1990’s, mostra que “[d]os quase dez mil Yanomami que
vivem no Brasil, mais de sete mil ocupam a parte ocidental do estado de Roraima” (ALBERT, 1995, p.6). No seu livro publicado
em coautoria com o xama Yanomami Davi Kopenawa, em 2010, o autor afirma que “[o]s cerca de 21 mil Yanomami que vivem no
Brasil ocupam os afluentes do curso superior do rio Branco, no oeste do estado de Roraima, e o curso superior dos afluentes da
margem esquerda do rio Negro, no norte do estado do Amazonas” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.560). Segundo os dados
oficiais de margo de 2023 do Governo Federal, que temos acesso através do Boletim Yanomami, “[a] Terra Indigena Yanomami
(TIY), segundo as informagdes do Distrito Sanitario Especial Indigena (DSEI), retine uma populagdo de 31.007 indigenas
residentes, divididas em cerca de 384 aldeias [...] e seu territorio esta distribuido pelos estados de Amazonas e Roraima, na

fronteira com a Venezuela” (SESAI 2023). Fonte: https://www.gov.br/secom/pt-br/arquivos/cartilha-sos-yanomami/.
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instalados em suas terras representava [...] aproximadamente cinco vezes o total de sua propria
populacao” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.562).

As consequéncias dessa invasdo massiva de garimpeiros sobre as terras yanomami foram
catastroficas tanto do ponto de vista sanitario, com a contaminagdo das populagdes indigenas por uma
série de doencgas infecto-contagiosas, quanto do ponto de vista ambiental, pela destrui¢do do meio
fisico no qual est@o localizados esses grupos. Esse movimento predatdrio sobre o territorio teve como
marco inicial um ato igualmente violento ¢ genocida quando, “[e]Jm agosto de 1987, os garimpeiros
assassinaram quatro lideres indigenas que lhes bloqueavam o acesso as jazidas de ouro da regido”
(ALBERT, 1995, p.6). A partir desse momento, os yanomami morrem “as centenas de malaria e
pneumonia ou vitimas da violéncia decorrente da invasdo de suas terras por hordas de garimpeiros
ilegais” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.558). Os impactos “ecologicos e epidemioldgicos de uma
invasdo tdo maci¢a” geram o ‘“alastramento epidémico da malaria e de infec¢des respiratorias”
ocasionando a morte de “13% da populacdo yanomami no Brasil” (ibid., p.562), além da “poluigdo da
rede hidrografica, caca e desmatamentos indiscriminados, que aniquilaram toda a atividade produtiva”
desses grupos (ALBERT, 1995, p.6). Esse fendmeno leva, em pouco tempo, a “devastagio do leito dos
formadores do curso superior dos principais rios da regido e sua polui¢do sistematica por residuos de
mercurio, de 6leo diesel e lixo” causando assim “danos consideraveis ao meio ambiente local” e,
consequentemente, “privando os indios da maior parte de seus meios de subsisténcia” (KOPENAWA;
ALBERT, 2015, p.562). Sua autonomia e possibilidade de permanecer no local onde vivem desde os
tempos imemoriais passam a ser diretamente afetadas por esse amplo movimento de invasdo,
comprometendo essencialmente a capacidade de manter seu modus vivendi tradicional e diferenciado
dentro do seio da sociedade nacional.

E durante esse mesmo periodo, ¢ mediante as consequéncias nefastas dessa enorme invaséo,
que se inicia uma forte mobilizacdo e luta do xama e lideranca etnopolitica yanomami, Davi
Kopenawa, para a demarcagdo do seu territorio. Esse movimento congregou distintos atores e “tomou
corpo durante a campanha langada pela Comissdo de Criagdo do Parque Yanomami (CCPY)”

3

(ALBERT, 1995, p.5). Marcado, dentre outros aspectos, por uma crescente “‘ecologizacdo’ do
discurso politico dos representantes indigenas que faz eco, por via das ONG’s, a ascensdo do
ambientalismo na sensibilidade politica dos paises industrializados” (Ibid., p.3). O processo de
etnificacdo dos grupos yanomami, ou seja, “a cristalizagdo de um etndnimo e a defini¢do juridica de
um territério” esta fortemente ligada, por sua vez, ndo s6 a notavel emergéncia dos “temas ‘ecologicos’
do discurso politico de Davi”, mas também a uma “verdadeira reviravolta na perspectiva yanomami
de pensar sobre o contato interétnico” (Ibid., p.5). Esse movimento pode ser caracterizado por um
“duplo enraizamento simbolico” representado, por um lado, “numa auto-objetivagdo através das
categorias brancas da etnificagdo (‘territorio’, ‘cultura’, ‘meio ambiente’)” e, por outro, em uma
“reelaboragdo cosmologica dos fatos e efeitos do contato” (ibid., p.4). Ou seja, “o discurso étnico se
legitima fazendo referéncias ao saber cosmoldgico, e este por sua vez reconstrdi a sua coeréncia a luz

daquele” (Ibid., p.4). Como explica o etndlogo Bruce Albert:

Nada nos autoriza a separar estes dois registros em nome de uma suposta
“autenticidade”, nem a toma-los por estanques ou antagdnicos. Trata-se, ao
contrario, de duas faces equivalentes e interdependentes de um mesmo processo
de construgdo simbolica da histéria imediata. [...] Se o discurso politico indigena
se limitar a mera reproducdo das categorias brancas, ele se reduzird a uma retorica
oca; se, por outro lado, ele permanecer no ambito exclusivo da cosmologia, ndo
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escapara do solipsismo cultural. Em um caso como no outro, a falta de articulagao
desses dois registros leva ao fracasso politico. [Ao] contrario, € a capacidade de
executar tal articulagdo que faz os grandes lideres interétnicos. Sao esses efeitos
de interagdo e retroag@o que ddo ao discurso politico indigena contemporaneo um
interesse etnografico especial. (ALBERT, 1995, p.4).

Uma maneira de evidenciar esse trabalho cosmologico operado pelo xama yanomami se da na
transformag@o do sentido usual dos termos ecologia ou natureza, quando o mesmo passa a ser traduzido
por urihi, em toda a extensdo de seu campo semantico.® A ecologia que o xama nos apresenta se refere
a esta concepgdo também metafisica de urihi, uma natureza como uma entidade viva, que “tém coragao
e respira”(KOPENAWA;ALBERT, 2015, p.468). Nas palavras de Davi Kopenawa, “[o] que eles [os
brancos] chamam de natureza €, na nossa lingua antiga, Urihi a, a terra-floresta, e também sua imagem,
visivel apenas para os xamas, que nomeamos Urihinari, o espirito da floresta” (Ibid., p.475). Uma
ecologia que remete, assim, a uma natureza fundada sobre os principios cosmoldgicos yanomami,
possuindo um duplo existencial metafisico composto de seres e entidades ndo-humanas. Em seu artigo,
Bruce Albert explicita este processo, chamando atengdo para o sentido originario do termo urihi na
cosmologia yanomami assim como demonstrando a extensao semantica do mesmo, uma vez que:

Urihi remete, primordialmente, ao conceito de urihiri, a ‘imagem essencial’ da
floresta. Trata-se, portanto, de uma entidade viva (levada a morte pelo
desmatamento) dotada de um ‘sopro vital’ e de um ‘principio de fertilidade’ de
origem mitica. Essa wurihi - ‘natureza’ ¢ habitada e animada pelos espiritos
xamanicos, seus guardides, criados por Omamé. Pertence, enfim, a um contexto
cosmolégico mais amplo onde estd associada ao poder do axis mundi metalico
(pooxiki,-) erigido pelo demiurgo, poder que, sob a forma de arma xamaénica, da
origem a um vento possante que afugenta as epidemias/polui¢cdes. Certas
expressdes em portugués no discurso de Davi, como ‘preservagdo da natureza’ ou
‘poder da natureza’, podem traduzir, assim, nogdes xamanicas complexas como
a natureza poo e xi, ‘o metal da natureza’, associada aos espiritos xamanicos da
floresta (Urihinari), do céu (Hutukarari) e do vento-tempestade (Yariporari).
Davi chega, as vezes, a identificar a idéia de ‘natureza’ com o proprio Omamé,
enquanto um tipo de esséncia fundadora (como ‘verdadeira natureza’, ‘verdadeiro
centro’). E uma identificacdo que se encontra, por exemplo, na formulagdo da
incompatibilidade entre Natureza-objeto e ‘natureza’ cosmologica [...].
(ALBERT, 1995, p.19,20).

Podemos observar como mesmo se relacionado com o conceito de ecologia, o termo
yanomami urihi a tem um sentido que escapa ao original, reelaborando assim o que se entende por ele
e por natureza. Essa dimensdo metafisica, que passa a ser introduzida pela operagdo de Davi
Kopenawa, expande a incidéncia dos temas ecologicos da fala do xama aos dominios da cosmologia
yanomami. Uma concepgdo de natureza que ¢ ela mesma uma natureza-outra, e uma ecologia fundada

sobre os principios cosmologicos de seu povo. Sendo assim, “[s]ua defesa da ‘ecologia’ conserva, pois,

¢ ¢[...] o campo semantico de urihi inclui uma série de denotagdes historico-politicas inclusivas e contextuais: regido natal ou de
residéncia do individuo (ipa urihi), regido de origem ou area de ocupacao de uma comunidade (kami yamaki,- urihipé), habitat dos
‘seres humanos’ (yanomae thépé urihipé) oposto ao dos ‘estrangeiros, inimigos brancos” (napé thépé urihipé). Esse campo
semantico tem também uma indissociavel conotagdo metafisica” (ALBERT, 1995, p.9).

Anais da 132 Semana de Ciéncias Sociais da PUC-Rio 331
70 anos das Ciéncias Sociais na PUC-Rio

Rio de Janeiro

20 a 22 de agosto de 2024



10.17771/PUCRi0.ASCS.71399

d

E quando o mundo é terra-floresta (Urihi a)? Notas sobre os Yanomami e o Antropoceno

uma configuracdo especificamente yanomami por sua referéncia primordial aos espiritos xamanicos
xapirip€.” (ALBERT, 1995, p.22). Essa reelaboracdo cosmoldgica do conceito de ecologia,
compreendida como uma “extensdo poliss€émica” (ALBERT, 1995, p.19) operada pelo termo urihi,
retoma assim os fundamentos ontoldgicos dessa “terra-floresta” criada por Omameé. Esta “natureza” é
uma indissociavel trama de seres, humanos e ndo humanos, que se relacionam de formas complexas -

mesmo que, ou ainda que, sociais e rituais. Segundo Albert:

[plara Davi, [...] ‘proteger a floresta’ ou ‘demarcar a terra’ ndo significa
unicamente garantir a perenidade de um espaco fisico imprescindivel para a
existéncia fisica dos Yanomami. E também preservar da destrui¢do uma trama de
coordenadas sociais e de intercimbios cosmologicos que constituem e asseguram
a sua existéncia cultural enquanto ‘seres humanos’ (yanomae thépé). (ALBERT,
1995, p.10).

No livro 4 queda do céu: palavras de um xamd yanomami, que Eduardo Viveiros de castro
reconhece como “um acontecimento cientifico incontestavel” (VIVEIROS DE CASTRO, 2015, p.15),
temos um trecho no qual se pode perceber a reconfiguracdo da categoria ecologia nos termos
yanomami, incluindo essa trama de seres e relagdes metafisicas com os espiritos da floresta. Nas

palavras do proprio Davi Kopenawa,

Omama tem sido, desde o primeiro tempo, o centro das palavras que os brancos
chamam de ecologia. [...] Eram, desde sempre, para os xamas, palavras vindas
dos espiritos, para defender a floresta. [...] Na floresta, a ecologia somos nés, os
humanos. Mas sdo também, tanto quanto nds, os xapiri, 0s animais, as arvores,
0s rios, 0s peixes, o céu, a chuva, o vento e o sol! E tudo o que veio a existéncia
na floresta, longe dos brancos; tudo o que ainda ndo tem cerca. As palavras da
ecologia sdo nossas antigas palavras, as que Omama deu a nossos ancestrais. Os
xapiri defendem a floresta desde que ela existe. Sempre estiveram ao lado de
nossos antepassados, que por isso nunca a devastaram. Ela continua bem viva,
ndo é? Os brancos, que antigamente ignoravam essas coisas, estdo agora
comegando a entender. E por isso que alguns deles inventaram novas palavras
para proteger a floresta. Agora dizem que sdo a gente da ecologia porque estdo
preocupados, porque sua terra esta ficando cada vez mais quente. [...] Somos
habitantes da floresta. Nascemos no centro da ecologia e 14 crescemos.
(KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.479-480).

A ecologia, neste caso, toma a natureza como uma entidade viva, possuindo uma “imagem-
essencial” (utupé), um “sopro vital” (wxa) e um “principio de fertilidade” (né rope). Essa concepgao
de entidade viva também ¢ reforgada pela existéncia de um macrocosmo de seres que habitam a
dimensdo metafisica dessa “terra-floresta” (urihi), os “espiritos auxiliares” dos xamas. Bruce Albert

explicita ainda que, nesta cosmovisdo yanomami apresentada por Davi Kopenawa,
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[tlodos os hospedes e constituintes dessa ‘terra-floresta’ sdo dotados de uma
‘imagem essencial’ (_tupé), que os xamas podem ‘fazer descer’’ (ith omai,-) sob
a forma de espiritos auxiliares (xapi,-rip€) responsaveis pela ordem cosmoldgica
dos fendmenos ecologicos e meteorologicos (migracdo da cacga, fertilidade de
plantas silvestres, controle da chuva, alternancia das estagdes...). (ALBERT,
1995, p.10).

Uma natureza como entidade viva, repleta de seres e entidades cosmicas que sdo essenciais
para o pleno funcionamento ecolégico e meteoroldgico do planeta. Entidades essas capazes de relagéo
e comunicacdo através do xamanismo, operando como a pedra de toque de uma ecologia cosmoldgica
yanomami. A esta ecologia cosmolégica dos yanomami, Davi Kopenawa contrapde, com veeméncia,
o conceito da sociedade envolvente de “meio ambiente”, tomando justamente a literalidade da palavra
“meio” como metade, residuo. “Se Davi tenta de se conformar ao uso da nogdo Natureza, a fim de
acomodar sua ecologia cosmoldgica a bitola estreita do ambientalismo politico, isso ndo acontece
quando se trata da categoria ‘meio ambiente’”’(ALBERT, 1995, p.20). Ao se negar a aceitar o
problematico conceito de “meio ambiente”, denuncia seu carater fragmentario e residual, ao falar em
“floresta-natureza dividida”, “floresta-natureza residual (urihi xee héai,-wi)” (Ibid., p.20). Em 4 queda

do céu, vemos esse ponto destacado pelo proprio xama:

Quando falam da floresta, os brancos muitas vezes usam uma outra palavra: meio
ambiente. Essa palavra também ndo ¢ uma das nossas e nos a desconheciamos até
pouco tempo atras. Para nos, o que os brancos chamam assim € o que resta da
terra e da floresta feridas por suas maquinas. E o que resta de tudo o que eles
destruiram até agora. Ndo gosto dessa palavra meio. A terra ndo deve ser
recortada pelo meio. Somos habitantes da floresta, e se a dividirmos assim,
sabemos que morreremos com ela. Prefiro que os brancos falem de natureza ou
de ecologia inteira. Se defendermos a floresta por inteiro, ela continuara viva. Se
a retalharmos para proteger pedacinhos que ndo passam da sobra do que foi
devastado, ndo vai dar em nada de bom. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.484).

A interpretacdo dada por Kopenawa ao termo “meio ambiente”, e sua aversdo ao mesmo,
remete aqui, de acordo com Bruce Albert, aos primeiros contatos que teve com o termo, quando o
mesmo vinha associado a discursos que defendiam a implementagdo de um antigo projeto de
desmembramento do territério yanomami em pequenos lotes de reservas, que figurou durante algum
tempo no cenario dos governos militares dos anos de 1980, em nome da preservagdo/conservagdo do
“meio ambiente”. Sobre este assunto, Bruce Albert destaca ainda que “a tentativa de desmembramento
das terras yanomami pelos militares na década de 1980 foi interpretada em nome da preservacao do
meio ambiente” (ALBERT, 1995, p.20). A este projeto se contrapunha ao da demarcagéo do territorio
indigena como existe hoje, fruto da Comissdo de Criacdo do Parque Yanomami (CCPY) e da luta
intensa de Davi Kopenawa junto a seu povo.

A luta pela demarcagdo se desenrolou desde 1978 até a data da homologagdo, em maio de
1992 por decreto do entdo presidente da republica Fernando Collor, oficializando o territério sob o

7 Em outros fragmentos de texto o mesmo autor fala em “fazer-descer”, “fazer-dangar”, fazendo referéncia as dangas de
apresentacdo dos espiritos xapiri nos rituais xamanicos. Essas dangas sdo também das dancas de abertura dos rituais rea/u, grandes
celebragdes intercomunitarias dos povos yanomami (KOPENAWA; ALBERT, 2015).
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nome de Terra Indigena Yanomami. A demarcagdo de um territorio para usufruto exclusivo dos grupos
yanomami parecia ser, na época, uma das Unicas alternativas vidveis para tentar impedir a presenca
garimpeira em suas terras (KOPENAWA; ALBERT, 2023).® Entretanto, o que sabemos hoje é que
essa ameacga nunca cessou definitivamente, tendo, inclusive, se somado a tantas outras praticas de
exploracdo de recursos naturais que vém acossando os yanomami de maneira quase ininterrupta,
configurando um verdadeiro “movimento de reinvasao endémica” (KOPENAWA; ALBERT, 2015,
p.562). Sdo alguns exemplos dessas praticas a “colonizacdo agricola, atividade agropecuaria,
exploragdo florestal ou extragdo de minérios” (Ibid., p.563). Albert comenta ainda que, mesmo apoés a
homologacdo do territorio, “quase 55% da Terra Indigena Yanomami ja € objeto de mais de seiscentos
pedidos ou concessdes de prospeccdo mineral registrados junto ao Ministério de Minas e Energia,
feitos por empresas publicas e privadas, nacionais ¢ multinacionais” (ibid., p.563). O contato e o
encontro com os Brancos nunca deixaram de se fazer presentes, assim como as violéncias que carregam
de maneira intrinseca nesse processo.

0 caso de Haximu

Por fim, analisaremos caso emblematico de Haximu, onde o massacre de 16 indigenas
yanomami levou a condenagdo um grupo de cinco garimpeiros pelo crime de genocidio.” Esse
acontecimento em nada nos autoriza a pensar que se trata de um fato superado, em todos os sentidos
que a palavra pode levar a entender. Pelo contrario, o que nos mostra com tamanho espanto este
massacre é que ele se inscreve em uma forma protocolar com a qual se ddo néo s6 os termos da relagio
entre grupos Yanomami e garimpeiros na Amazonia, mas também na forma mais basal da relagdo entre
os Brancos e os povos indigenas.

A situagdo que antecede o massacre pode ser descrita em dois momentos. No primeiro deles,
quando em pequeno grupo os garimpeiros acabam de se infiltrar nas terras yanomami e “[t]emendo
uma reacdo negativa dos indios” os mesmos tentam a todo custo “comprar a sua anuéncia com farta
distribui¢do de bens e comida” (ALBERT, 1996, p.203). Essa pratica de dar presentes, por sua vez,
passa a ser interpretada pelos grupos indigenas, que naquele momento “tém pouca ou nenhuma
experiéncia dos brancos”, como “demonstracdes de generosidade” que segundo sua cosmologia ¢
“esperada por parte de um grupo desconhecido” na tentativa de “estabelecer relagdes de alianga
(rimimuu)” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.572). Esse “mal-entendido cultural” (ALBERT, 1996,
p-203) esta na base de grande parte dos conflitos que se seguem entre os dois grupos e, de forma

¥ Segundo o etndélogo Bruce Albert, o cerne do “discurso de Davi, que reivindica o direito dos Yanomami a manter o uso exclusivo
do seu territodrio tradicional definido como ‘terra indigena’, apoia-se na expressao urihi noamdi, que significa tanto ‘recusar-se (a
entregar)’ como ‘proteger’ (nodmai) ‘a terra, a floresta’ (urihi). Em geral, ele traduz essa expressdo em portugués, dando-lhe ora
uma conotagao juridica (‘demarcar a nossa terra indigena’), ora uma ressonancia ambientalista (‘proteger a nossa floresta’)”
(ALBERT, 1995, p.9).

° Nas palavras de Luciano Mariz Maia, Procurador Regional envolvido no julgamento de Haximu: “Foram denunciados e
condenados Pedro Emiliano Garcia, também conhecido pela alcunha de Pedro Prancheta, garimpeiro; Eliézio Monteiro Neri,
também conhecido pelo nome de Eliézer; Juvenal Silva, também conhecido pela alcunha de Cururupu, garimpeiro; Francisco Alves
Rodrigues - o Chico Ceara, Jodo Pereira de Morais - o Jodo Neto. [...] Outros garimpeiros participantes da chacina de Haximu,
conhecidos apenas por seus apelidos ou codinomes, ou alguns nomes completos, mas ausente a identificagao foram Goiano Doido,
Goiano Cabeludo, Caporal, Carequinha, Parana Aloprado, Ceara Perdido, Goiano Boiadeiro, Silva, Japdo, Maranhao Uri¢ado,
Adriano, Barbacena, Sozinho, Luiz Rocha, Parazinho, Pedao, Boroca. Nao foram denunciados por falta de informagao sobre suas
identidades civis” (MAIA, 2000).
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irbnica, nos remete a um outro evento carregado dessas mesmas praticas, aquele presente como mito

fundador da sociedade brasileira, a Conquista das Américas por espanhdis e portugueses.

A famosa narrativa europeia que caracteriza os indios como doceis e ingénuos, operando
trocas de artigos valiosos na europa por objetos sem valor - da perspectiva dos colonizadores - foi alvo
de grandes reflexdes sobre os conflitos inerentes a visdes de mundo e dos Outros tdo dispares. Como
nos alerta Sheila Hue, na introducdo da edi¢dao de 2021 sobre a “Carta de achamento do Brasil”, de
Pero Vaz de Caminha,

[n]a carta de Caminha observarmos o confronto entre dois pontos de vista [...],
revelando-nos a dubiedade das intengdes dos viajantes, as diferentes perspectivas
em jogo naquele encontro e, principalmente, compondo uma pintura viva, falante,
dos povos que pela primeira vez contatava. [...] Os desentendimentos ou
equivocos derivam, sobretudo, das conflitantes visdes de mundo. Enquanto os
povos indigenas entregavam as recém-chegados portugueses, entendido talvez
como xamas ou seres de dimensdes espirituais, presentes que simbolizavam
amizade e perspectiva de alianga, os viajantes, empenhados em sua aventura
comercial, religiosa e politica de expansdo territorial, entendiam a troca de
cocares de plumas - valiosos na Europa - e artefatos bélicos por chapéus e
quinquilharias europeias como um escambo desigual e ingénuo por parte dos
anfitrides, que ndo sabiam avaliar o valor pecunidrio das coisas. A mentalidade
comercial do raiar da época moderna, marcado pelo capitalismo mercantil, era
inteiramente estranha a cultura tupi. Em lugar de alianca ou amizade, os futuros
colonizadores buscavam ali 0 mesmo que ja tinham achado na Africa Ocidental,
as margens do Atlantico, na chamada Mina, cujo ouro irrigava a Coroa portuguesa
e os ricos banqueiros italianos e de outras nagdes europeias envolvidos nas
empresas maritimas portuguesas e espanholas. (HUE, 2021, p.17).

O ouro, agora e sempre, moveu a empreitada dos Brancos sobre as terras indigenas, levando
consigo todo o aparato destrutivo ocasionando o exterminio de uma infinidade de etnias, ambientes e
seres vivos. A cobica por metais preciosos, por mais que separada em cinco séculos de distancia de
um evento ao outro, preservou determinados elementos que corroboram tal aproximagdo diacrénica
que mobilizamos neste ponto. Constando em muitos manuais de orientagdo para o contato com os
povos do “Novo Mundo”, as trocas de objetos em forma de presentes se tornaram uma modalidade
padrdo praticada por diversas nagdes europeias no momento da expansdo maritima-comercial
quinhentista. Contudo, as premissas distintas do que representava essa pratica geraram — €, cOmo
podemos observar, ainda gera — uma profunda incompatibilidade de sentido que poderiamos resumir

na oposicio de duas logicas diversas: a 16gica da dddiva e a logica da divida.'

Esse evento tem amplo significado no caso Yanomami, inclusive, por representar uma grande
parte das reflexdes de Davi Kopenawa acerca dos objetos metalicos e manufaturados deixados pelos
Brancos em seu territorio. Essas reflexdes estdo presentes em um artigo de 1992, intitulado “A fumaga
do metal: histdrias e representagdes do contato entre os Yanomami”. Nele Bruce Albert explora um
“conjunto de reflexdes acerca da natureza das epidemias, da identidade dos brancos e do status dos

objetos manufaturados, veiculados pela historia oral dos Yanomami” mostrando como os mesmos

1 Fago referéncia aqui a obra de Marcel Mauss, “O Ensaio sobre a Dadiva” (2013 [1924]) e ao debate de Karl Polanyi, presente em
seu livro “A grande transformagdo” (2000 [1944]).
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“tém interpretado os fatos e efeitos do contato através do crivo simbolico de sua teoria politica dos
poderes patogénicos, a qual subordinam a identificacdo dos brancos e dos objetos manufaturados”
propondo uma “concepgdo etiologica do contato” (ALBERT, 1992, p.153). A coincidéncia entre o
aparecimento dos brancos e seus objetos, por um lado, e o alastramento de epidemias-fumaca (xawara
wakixi), de outro, produzem uma “nova teoria epidemioldgica” oriunda do contato com os napé (Ibid.,
p.166). Essa mesma relacdo entre poderes patogénicos ligados aos “objetos metalicos e epidemias de

999

infec¢do respiratoria, sob a forma de ‘fumaga do metal (dos tercados)’” sofrem uma série de
transformagdes e “reaparece no discurso de Davi como ‘fumaga do ouro (oru waki,-xi), ‘fumaga do

minério/metal’ (minerio waki,-xi ou pooxiki,-waki,-xi)” (ALBERT, 1995, p.13).

No caso de Haximu ¢é inegavel reconhecer que esta incongruéncia de sentidos relativos aos
“presentes” levou a um escalonamento do conflito, estando na raiz das primeiras desavencgas entre os
grupos yanomami e garimpeiros. Com o aumento progressivo dos invasores em terras indigenas os
mesmos ndo sentem mais a necessidade, gerada primeiramente pelo medo de serem minoria
quantitativa dentro do territorio, de estabelecerem, ou melhor, de manterem as boas relacdes com os
indios. Até porque, enquanto se desenrola esse mal-entendido, os yanomami “ainda desconhecem o
impacto ecologico e sanitario das atividades de garimpo” e tendem a achar o trabalho executado pelos
garimpeiros apenas como algo “enigmatico e sem maiores consequéncias” (KOPENAWA; ALBERT,
2015, p.572). Para os garimpeiros os indigenas aparentam estar “‘pacificados’ pelos presentes com que
se acostumaram” e, deste modo, “ndo parecem mais representar uma ameaga” (ibid., p.572). Por outro
lado, os indigenas continuam a estabelecer, sob sua perspectiva, 0 modo relacional costumeiro com os
estrangeiros, com a solicitacdo rotineira de presentes dos garimpeiros.

Esse ¢ o segundo momento que antecede ao massacre. Quando “o numero de garimpeiros
aumenta substancialmente e ja ndo € preciso manter aquela generosidade inicial” (ALBERT, 1992,
p.203), é também o momento em que as “roupas, ferramentas, muni¢do ¢ comida pedidas aos
garimpeiros sdo cada vez mais consideradas uma compensagao indispensavel pelos prejuizos causados
por sua intrusdo” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.572). Nesse estagio os yanomami ja sentem “uma
rapida deterioragdo em sua saude e meios de subsisténcia” (ALBERT, 1992, p.203) pelos “efeitos da
intensificagdo das atividades de garimpo na floresta”, uma vez que "[0]s rios estdo poluidos, a caga
rareia, as doengas infecciosas se alastram” (KOPENAWA; ALBERT, p.572). Doengas como a
“malaria, agora endémica, e as pneumonias que acompanham as seguidas epidemias de gripe comegam
a dizimar a populag¢do das comunidades vizinhas dos locais do garimpo”(Ibid., p.572). O aumento e
constancia dos pedidos feitos por parte dos indigenas aos brancos, fundamentado no seu proprio saber
cosmoldgico sobre os modelos relacionais com a alteridade, passa a incomodar de maneira crescente
os garimpeiros que, “cada vez mais enervados com sua presenca, comegam entdo a enxota-los com
falsas promessas, gestos impacientes e até ameacas” (Ibid., p.572). Por sua vez, os indigenas
interpretam esses atos, que negam ou se recusam a manter a pratica dos presentes, como uma
verdadeira demonstragdo de “hostilidade explicita” (ALBERT, 1992, p.203).

Esta posta a “armadilha garimpeira” (ALBERT, 1992). O impasse gerado pelo conflito de
perspectivas sobre os termos do contato, somado a imensa destrui¢@o que representa a invasao garimpeira
nas terras yanomami, coloca a situagdo em um ponto irreversivel. Por um lado, os “Yanomami tornaram-
se dependentes da economia que gravita em torno dos garimpos”, do outro, “os garimpeiros ja ndo acham
necessario comprar a paz com os indio” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.572). Essa situacdo de
impasse “estd na origem da maior parte dos conflitos que ocorrem a partir da década de 1980 entre
Yanomami e garimpeiros” e “o menor incidente numa troca pode desandar em violéncia declarada”(Ibid.,
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p.572). Contudo, “[c]Jomo a disparidade de forgas entre garimpeiros e indios ¢ enorme, a balanca da
violéncia pende sempre contra os Yanomami” (ALBERT, 1992, p.203). Cercados em suas terras por
invasores, vendo seu territorio ser completamente destruido, os indigenas se veem sem a possibilidade

de manter sua autonomia e garantir a reproducao social e fisica do seu grupo.

O garimpo ilegal em suas multiplas frentes de exterminio, destroi todo um conjunto de seres
humanos e ndo-humanos, ecossistemas e modos de vida proprios, principalmente aqueles que ndo estao
alinhas com a mentalidade do capitalismo e dos Modernos. Os Yanomami experimentam de perto o poder
mortifero dos napé em sua cobiga pelo ouro, conhecendo, aos poucos, uma das caracteristicas mais
fundamentais desse forasteiros, qual seja, “a muito notavel intolerancia da civilizagdo ocidental diante de
civilizagdes diferentes, sua incapacidade de aceitar e reconhecer o Outro como tal, sua recusa em deixar
subsistir aquilo que ndo lhe ¢ idéntico” (CLASTRES, 1968, p.87). Como nos mostra Bruce Albert,

[a] atividade predatéria dos garimpeiros exclui, a longo prazo, qualquer
possibilidade de coexisténcia com as comunidades amerindias em cujo territorio
se instala, especialmente quando as comunidades atingidas tém pouca experiéncia
de contato. O garimpo amazonico moderno, altamente mecanizado e dispondo de
uma mao de obra tdo inesgotavel quanto motivada, ndo tém, em geral, nenhum
interesse na forga de trabalho dos indios. De modo que os garimpeiros consideram
os Yanomami, na melhor das hipdteses, um inconveniente e, na pior, uma ameaga.
Se os indios ndo morrerem de malaria ou pneumonia, se nio for possivel manté-
los a distdncia com presentes e promessas, resta apenas tentar intimida-los ou, se
ndo funcionar, extermina-los. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.573).

O caso de Haximu, como exposto anteriormente, se desenrola por alguns dias, tendo uma série
de episddios de ataques violentos e com requintes de crueldade por parte dos garimpeiros. De maneira
resumida, tudo se inicia apds esse contexto de impasse, com o aumento de visitas recorrentes de alguns
yanomami nos barracdes dos garimpeiros. Os garimpeiros, por sua vez, continuam a fazer promessas
e a descumpri-las, seu intuito ¢ simplesmente se livrar dos indigenas e seus pedidos quando estes
chegam ao local onde estdo instalados. Em uma dessas ocasides um “jovem chefe foi com seus dois
cunhados exigir o que considerava que lhe era devido, no barracdo em que ficava um dos dois chefes
do garimpo” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.573). Ao chegarem ao barracdo, os indigenas nao
encontram quem procuravam, apenas um dos empregados do chefe do garimpo e o mesmo tenta
expulsa-los do lugar. Depois de uma violenta discussdo os indios “o puseram para correr com um tiro
de espingarda para o alto e, furiosos, comecaram a rasgar a facadas as redes dos garimpeiros, jogaram
seus cobertores e o radio no mato e pegaram as panelas”, retornando para sua casa-aldeia (ibid., p.573).
Vale dizer que as espingardas foram dadas, inicialmente, pelos proprios garimpeiros, ainda quando
tentavam comprar a alianca dos indigenas. Esse evento aumenta a tensdo ja existente entre os dois
grupos ¢ leva os garimpeiros a decisdo de “matar, como exemplo, os que voltassem para incomoda-
los” (ibid., p.573).

Em julho de 1993, apos esse incidente, um grupo de seis jovens yanomami se aproxima de um
dos barracdes do garimpo para pedir provimentos e tentar recuperar algumas armas de fogo que haviam
sido tomadas deles. Ja impacientes com os pedidos os garimpeiros, “[a] contragosto, deram-lhes apenas
um pouco de farinha de mandioca e um pedaco de papel, com um recado para os garimpeiros de um
outro acampamento rio acima, prometendo que la receberiam o que queriam” (KOPENAWA;
ALBERT, 2015, p.574). O bilhete continha uma mensagem para os garimpeiros: “Faga bom proveito
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desses otarios” (ALBERT, 1992, p.204). Quando o grupo indigena chega ao local indicado pelos
garimpeiros do primeiro barracdo, aqueles que lhe deram o bilhete, sdo recebidos por uma cozinheira
que recebe o bilhete e apds ler sua mensagem em siléncio o joga no fogo. Ela entrega alguns
mantimentos aos indigenas e manda-os embora. Os indigenas pegam entdo o caminho de volta para
suas casas e, enquanto isso, a mulher avisa aos garimpeiros daquele barracdo sobre a mensagem no

bilhete. Estes se organizam para entdo matar o grupo de jovens em seu caminho de casa.

Os rapazes yanomami param em um dado momento para comer algumas das provisdes que
acabaram de receber e nesse momento sdo interceptados por seis garimpeiros armados com
espingardas que os convidam a cagar. Os indigenas estranham o convite e o recusam, mas os
garimpeiros ja estavam decididos e sua insisténcia acaba convencendo os jovens. Depois de andarem
algum tempo em meio a mata, dispostos em fila e intercalados entre os garimpeiros, um destes agarra
um dos jovens yanomami pelo brago e atira em seu abdémen a queima-roupa. A partir desse momento,
todos os garimpeiros comeg¢am a executar a sangue frio os jovens indigenas desarmados. Um dos
jovens “com as maos sobre o rosto, suplica: ‘Garimpeiro, amigo!’” ¢ em seguida ¢ assassinado com
um tiro na cabega. Outro jovem que estava na frente da fila é usado, por trés garimpeiros, como alvo
“num jogo de tiro ao alvo” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.575). No total quatro dos seis jovens
sdo assassinados, sendo que um deles desaparece e seu corpo ndo € encontrado. Os dois jovens que
sobrevivem se jogam no rio e correm para avisar os demais familiares e parentes do ocorrido. Um deles
observa o lugar onde os garimpeiros enterram os corpos dos jovens assassinados antes de fugir.

Um dos sobreviventes consegue chegar em casa e passa a noticia do ocorrido. Os indigenas se
preparam e logo partem novamente, com um grupo de parentes das vitimas, “em busca dos corpos dos
companheiros assassinados”, uma vez que “o enterro dos cadaveres” representa uma “profanagdo
inadmissivel para os Yanomami” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.575). Aqui vale destacar que,
mesmo correndo sério risco de vida, o grupo néo cogita a hipotese de deixar de executar os apropriados
ritos funerarios aos mortos e, chegando ao local do ataque, “desenterra os trés corpos e os leva para mais
adiante na floresta, para crema-los” sem, entretanto, conseguir achar o quarto corpo (ibid., p.575). E
inegavel o drama da morte e a violéncia com a qual se deu o assassinato dos jovens yanomami, contudo,
podemos inferir que talvez represente um trauma de igual ou maior peso para o grupo indigena a ndo
execucdo apropriada dos rituais finebres e o destinamento correto das cinzas que devem ser “postas em
esquecimento” (ibid., p.581). Sua avidez e coragem em, colocando a propria vida em risco, levar a cabo
os preceitos funerarios adequados revela a real importancia para os yanomami da execug@o adequada dos
preparativos para as cerimdnias funerarias e demonstram como as “cinzas funerarias sdo o bem mais
precioso dos Yanomami”(ibid., p.580)."" Esse ¢ um exemplo pontual de como genocidio e etnocidio se
co-implicam e que, mesmo apods o genocidio € possivel que ocorra etnocidio.

Depois desse tragico e violento episddio os yanomami, como de costume e seguindo os
preceitos relativos a sua cosmologia, um grupo de guerreiros se organiza e se pde em marcha para
vingar os parentes assassinados. Depois de alguns dias de marcha pela mata, o grupo avista um dos
barracdes de garimpeiros do alto Orinoco e se preparam para a vinganga ritual. Avistam dois
garimpeiros conversando ao lado do fogo e atacam. Um deles ¢é atingido por um tiro na cabeca e morre
instantaneamente, o outro é ferido nas costas e foge. “Os guerreiros se juntam no local onde jaz o corpo
do garimpeiro morto” e “[c]Jompletam sua vinganga crivando-o de flechas e abrindo-lhe o cranio com

' No relato de Albert, o autor comenta que a “cabaga funeraria de um dos quatro primeiros rapazes assassinados pelos garimpeiros
no alto Orinoco foi quebrada durante o ataque ao acampamento” e entéo sua “mae tenta recolher as cinzas espalhadas e embrulha-
las em folhas de bananeira” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.580).
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uma machadada” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.576). Essa vingan¢a yanomami pelo assassinato
de seus jovens deixa os garimpeiros absolutamente furiosos e revoltados. Como descreve Bruce Albert,

0s garimpeiros entao

comecam a planejar uma revanche que vai atingir um outro patamar de violéncia
e acabara desembocando no horror absoluto. Fazem duas reunides, com homens
de todos os garimpos da regido. Decidem pelo terror para por fim aos conflitos
com os indios e ali mencionam, pela primeira vez, a ideia de exterminar a
comunidade de Hw axima u. Na sequéncia, a expedicdo punitiva ¢é
meticulosamente preparada. Voluntarios sdo recrutados entre os presentes e junta-
se a munigdo - duzentos cartuchos de espingarda de caga e algumas caixas de

balas de revolver.

Toda a operagdo ¢ apoiada, se ndo encomendada, pelos quatro principais
empresarios do garimpo da regifio, todos bem conhecidos em Boa Vista. Os donos
dos garimpos deram folga a seus empregados e lhes forneceram armas e munigao.
Seus barracdes acolheram as reunides dos matadores e todos os preparativos da
expedicdo. Quinze garimpeiros, armados de espingardas de caca (calibres 12 e
20), de revolveres (calibre 38), ter¢ados e facas, saem para por em execucdo seu
projeto de exterminio. Varios deles terdo participagdo direta no massacre, entdo
iminente. Quatro pistoleiros, que trabalham como guarda-costas dos donos de
garimpo, conduzem a sinistra tropa. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.576)

Enquanto isso, da parte dos yanomami, estes se encontravam acampados no meio da mata,
distantes das duas casas coletivas do grupo, justamente por temerem algum tipo de represalia dos
garimpeiros apos a vinganga dos guerreiros yanomami. Os indigenas também aguardam os emissarios
de grupos vizinhos aliados que irdo participar dos grandes cerimoniais funerarios que estdo sendo
organizados pelos parentes das vitimas e demais pessoas do grupo. Os indigenas se organizam e
dividem para acompanhar os emissarios até a regido onde vivem os aliados e, como informa seus
preceitos de ética guerreira inerentes a sua cosmologia, os mesmo acreditam que os garimpeiros s6
poderiam buscar vinganga dos homens guerreiros da comunidade. Deixam assim mulheres, criangas e
idosos no acampamento e enviam os homens para acompanhar os emissarios até seu aldeamento. O
intuito era de acelerar o maximo possivel a caminhada até os aliados, uma vez que ndo poderiam
imaginar a covardia e a crueldade do que viria a acontecer. Na manha do dia seguinte, apds partirem e
deixarem o grupo mais vulneravel no acampamento na mata, os yanomami sdo brutalmente atacados
e assassinados pela horda de garimpeiros que buscam a todo custo exterminar os indigenas da regido.
Como descreve Albert,

os garimpeiros ja estdo entrando na antiga roga ¢ se pdem de tocaia, enfileirados
de um dos lados do acampamento. De repente, um deles abre fogo sobre os
ocupantes. Os quinze homens comecam entdo a atirar todos a0 mesmo tempo sem
interrupgdo, de espingarda e revolver, enquanto se aproximam de suas vitimas.

[.]
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Depois de longos minutos, os disparos cessam. Ai, os garimpeiros, sem piedade,
liquidam suas vitimas a golpes de tercado e facdo. Massacram os feridos que ndo
tinham conseguido fugir e varias criangas que ndo tinham sido atingidas.

Doze yanomami foram assim assassinados com selvageria: duas mulheres e um
velho, uma moga de Hoomoxi de cerca de vinte anos que tinha vindo fazer uma
visita, trés adolescentes, duas meninas (de um e trés anos) e trés meninos entre
seis e oito anos. Varias das criangas eram 6rfdos, cujos pais tinham morrido da
malaria trazida pelos garimpeiros. A moga de Hoomoxi foi primeiro atingida por
um tiro de espingarda de caga a uns dez metros de distancia, depois por um tiro
de revolver a menso de dois metros. Uma da velhas, cega, foi liquidada a
pontapés. Um bebé, deitado na rede, foi embrulhado num pedaco de pano e
atravessado por facadas.

Conscientes de que s6 tinham massacrado parte do grupo e bem decididos a
aterrorizar os sobreviventes, os garimpeiros mutilam ou esquartejam os corpos
das suas vitimas.

Dentre outros desdobramentos desse episodio, temos um grande movimento de éxodo dos
yanomami que dura varias semanas e que leva os membros do grupo a um movimento de deslocamento
for¢ado por conta do perigo iminente que correm os sobreviventes do massacre. Como nos mostra
Orlando Calheiros, etnélogo que integrou como coordenador o Grupo de Trabalho Araguaia na
Comissao da Verdade (CNV), “uma rapida analise dos deslocamentos for¢ados dos povos indigenas é
capaz de revelar como o processo compromete ndo apenas a reproducdo de seu modus vivendi
tradicional” e, desta forma, “incidindo sobre o seu ‘direito a diferenca’ [...], mas também na sua
reprodugdo, enquadrando-os na lei de genocidio” (CALHEIROS, 2015, p.8). O mesmo autor continua
seu raciocinio e afirma que “o deslocamento forgado implica em um crime cuja resolu¢do encontra-se
em aberto enquanto as vitimas estiverem submetidas as suas consequéncias”, ou seja, “a inica medida
reparativa para este tipo de ato € a recuperagdo das terras originarias destes povos, do contrario,
permanecerio na condi¢do de deslocados internos” (ibid., p.9).

O caso Yanomami ¢ sintomatico € um exemplo da triplice ameaca representada pelo avango
da fronteira nacional sobre territérios indigenas, seja ela genocida, etnocida ou ecocida. As ameagas
do garimpo em suas terras apresentam de forma imbricada todas essas dimensdes de exterminio,
operando simultaneamente e constantemente. O caso de Haximu, assim como tantos outros eventos de
violéncias contra os Yanomami ocorrem, justamente, porque sdo indigenas. Ou seja, € sua condigdo
étnica diferenciada, sua diferenca radical, que se apresenta como uma terrivel afronta ao mundo dos
Brancos, aos napé, que também sido denominados “povo da mercadoria”. Em outras palavras, “[d]a
perspectiva do estado os povos indigenas [s3o] opositores politicos per se, e sua mera existéncia, o seu
'conjunto comunitario', [representa] uma resisténcia ao projeto nacional” (ORLANDO, 2015, p.4). E
o0 projeto nacional, caso ndo fique claro, ¢ o do exterminio completo da sua condi¢do diferencial, seu
modos de vida e pensamento proprio. Primeiro pela assimilagdo completa e total dos indigenas a
categoria de cidaddos, submetidos a um Estado. Quando essa estratégia ndo funciona entdo sé resta
negar sua existéncia da forma mais violenta, pelo aniquilamento. O projeto Moderno, em suma, ¢ de
transformar primeiro o Yanomami em indigena, depois em indio assistido, depois em “falso indio” e
por ultimo em pobre. Atacar sua terra, seu corpo e seu espirito, em uma ofensiva ecocida, etnocida,
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genocida e...suicida, uma vez que hoje esses grupos representam o ultimo exemplo de um mundo

possivel em um planeta em catastrofe.
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