Luta
e pensamento

o o
anticolonial:
uma entrevista
com Geni NUnez

Luma Lessa
PPGRI / PUCRIo



Luta e pensamento anticolonial: uma entrevista com Geni Nunez
Resumo

O ativismo e insurgéncias sao caminhos construidos no didalogo entre a materialidade
e a potencialidade das existéncias. Dialogo inclusive conflituoso, uma vez que a luta
se da pela necessidade de combate das violéncias das estruturas hegemaonicas. Nes-
sa entrevista, enderecamos as violéncias dos discursos hegemaonicos colonial cristao
branco monogamico cisheteronormativo. Geni NUhez nos aponta como a categori-
zacao binaria da vida opera como um epistemicidio, etnocidio e genocidio de modos
de vida outros. No Brasil, essas categorias, intrinsecamente cristas, geraram o apaga-
mento fisico e simbdlico dos povos indigenas em sua multiplicidade de etnias, mo-
dos de vida e pensamento. Esse etnocidio esta intimamente conectado a perda dos
territdrios e a imposicao de um antropocentrismo. Para a ativista guarani, nao basta
descolonizarmos o pensamento e as relagcdes sociais e econémicas, tentando reparar
e ajustar essas estruturas. E preciso ir além dos binarismos violentos da colonialidade
e questionar a prépria materialidade dessas categorias que nos separam em homens/
mulheres, homo/hétero, branco/negro/pardo, humanidade/natureza. A luta, portanto,
deve ser anticolonial. Ao invés de buscarmos respostas reparadoras, recusar as pro-
prias perguntas como lugar de enunciagao. Romper com essas amarras da mono-
cultura do pensamento monogamico cristao colonial, nos permite reflorestar o nosso
imaginario, tragcando relagdes afetivas, sexuais e sociais que respeitem a autonomia
de todes.

Palavras-chave: ativismo; insurgéncias; pensamento anticolonial; entrevista; Geni
Nunez.

Lucha y pensamiento anticolonial: una entrevista con Geni Nuhez
Resumen:

El activismo y las insurgencias son caminos construidos en el dialogo entre la ma-
terialidad y la potencialidad de las existencias. Didlogo incluso conflictivo, una vez
que se necesita luchar para combatir la violencia de las estructuras hegemoanicas.
En esta entrevista, abordamos la violencia de los discursos coloniales cristianos he-
gemonicos monogamos blancos cisheteronormativos. Geni Nufez nos senala como
la categorizacion binaria de la vida opera como epistemicidio, etnocidio y genocidio
de otras formas de vida. En Brasil, estas categorias intrinsecamente cristianas han
generado el borrado fisico y simbdlico de los pueblos indigenas en su multiplicidad
de etnias, formas de vida y pensamiento. Este etnocidijo estd estrechamente relacio-
nado con la pérdida de territorios y la imposicion de un antropocentrismo. Para la
activista guarani, no basta con descolonizar el pensamiento y las relaciones sociales
y economicas, intentando reparar y ajustar estas estructuras. Es necesario ir mads alld
de los violentos binarismos de la colonialidad y cuestionar la propia materialidad
de estas categorias que nos separan en masculino/femenino, homo/hetero, blanco/
negro/mestizo, humanidad/naturaleza. La lucha, por tanto, debe ser anticolonial. En
lugar de buscar respuestas reparadoras, rechaza las propias preguntas como lugar
de enunciacion. Romper con estas cadenas de la monocultura del pensamiento mo-
nogdmico cristiano colonial nos permite reforestar nuestro imaginario, trazando re-
laciones afectivas, sexuales y sociales que respeten la autonomia de todos.

Palabras clave: activismo; insurgencias; pensamiento anticolonial; entrevista; Geni
Nunez.



Struggle and anticolonial thought: an interview with geni nuhez
Abstract

Activism and insurgencies are paths built on the dialogue between the materiality
and the potentiality of existences. A dialogue that can even be conflictive, since the
struggle takes place in the need to combat the violence of the hegemonic struc-
tures. In this interview, we address the violence of hegemonic white monogamous
cisheteronormative Christian colonial discourses. Geni Nunez points us to how the
binary categorization of life operates as an epistemicide, ethnocide, and genocide
of other ways of life. In Brazil, these intrinsically Christian categories have generated
the physical and symbolic erasure of the indigenous peoples in their multiplicity of
ethnicities, ways of life and thinking. This ethnocide is closely connected to the loss
of territories and the imposition of an anthropocentrism. For the Guarani activist,
it is not enough to decolonize the thinking and the social and economic relations,
trying to repair and adjust these structures. It is necessary to go beyond the violent
binarisms of coloniality and question the very materiality of these categories that
separate us into male/female, homo/straight, white/black/brown, humanity/nature.
The struggle, therefore, must be anticolonial. Instead of seeking reparative answers,
we must refuse the questions themselves as a place of enunciation. Breaking up with
these ties of the monoculture of colonial Christian monogamous thinking allows us
to reforge our imaginary, tracing affective, sexual, and social relationships that re-
spect everyone’s autonomy.

Keywords: activism; insurgencies; anticolonial thought; interview; Geni Nunez.



A entrevista foi realizada no inicio do segundo semestre de 2021, em meio a pandemia
de COVID-19. Por isso, foi realizada de modo virtual. Apesar da impossibilidade do contato pre-
sencial, buscou-se uma troca durante todo o processo, com idas e vindas até alcangcarmos um
terreno comum. O objetivo da entrevista foi uma reflexdao sobre os caminhos de ativismo e in-
surgéncia a partir de uma perspectiva anticolonial. Nesse sentido, buscou-se entender como a
luta anticolonial perpassa a recusa de um sistema de monoculturas e reflorestar o pensamento
a partir do reconhecimento de modos de vida outros, como dos diversos povos indigenas.

A entrevista foi conduzida por Luma Lessa, feminista, escritora, pesquisadora, interna-
cionalista e mestre em politica internacional pela Pontificia Universidade Catélica do Rio de
Janeiro (PUC-Rio) com o enfoque em estudos de género, sexualidade e a mobilizagdo politica
das mulheres indigenas no Brasil. Atualmente atua como assistente de protecdo para casos de
violéncia baseada em género no Fundo de Populagdo das Nagdes Unidas (UNFPA). E a pessoa
entrevistada foi Geni NUnez, ativista indigena guarani, psicéloga, mestre em Psicologia Social
(UFSC) e doutoranda no Programa de Pds-graduacao Interdisciplinar em Ciéncias Humanas
(UFSC). Geni é membro da Articulacdo Brasileira de Indigenas Psicélogos/as (ABIPSI) e co-assis-
tente da Comissao Guarani Yvurupa (CGY).
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Entrevistas

Primeiro queria agradecer por aceitar o convite e dizer que estou muito contente em fazer
parte desse didlogo. Vamos comecar falando um pouco sobre a sua trajetéria. Vocé se iden-
tifica como Guarani, ativista anticolonial, ndo mono, ndao bindria. Pode explicar um pouco
da diferenca entre o pensamento anticolonial e decolonial? A sua formacao académica se

inicia em psicologia social e depois se amplia para uma area de estudos interdisciplinar.
Como vocé vé e transita por essas fronteiras disciplinares?

Agradeco muito pelo espaco dessa entrevista, € uma honra poder participar. Eu tenho,
nos ultimos dez anos, focado em uma formagdo transdisciplinar, por entender que as disci-
plinas separadas em compartimentos por si so ja € um sintoma da fragmentagdo desse tipo
de saber académico, de inspiracdo colonial. Entdo, busco uma nutrigdo epistémica variada e
multipla. Em outras palavras, tenho brincado com o que chamo da importancia de uma certa
promiscuidade conceitual, sem fidelidades disciplinares.

O pensamento decolonial € um desses lugares com 0s quais muito ja aprendi e sigo
aprendendo, no entanto, ha nele certas limitagdes de enunciacao politica. Como lembra o pa-
rente Anastdacio Peralta, do povo guarani kaiowa, os nao-indigenas nao tém demonstrado, his-
toricamente, um interesse em ouvir o que nds indigenas temos a dizer sobre colonizagdo. Isso
vale também para os canones decoloniais. O processo de descolonizagdo nao é simétrico, ndo
€ porque falamos do sul global que estamos todes na mesma posi¢gdo, como se ndo houvesse
aqui em nosso territério internamente uma estrutura organizada pelo privilégio branco, pelo et-
nocidio, pelo racismo. Parentas como Aline Kaiapé e Daiara Tukano vém pontuando que noés, in-
digenas, nunca colonizamos povo nenhum, a nossa luta € anticolonial ou contra colonial, como
sugere Antonio Bispo, grande inspiragao quilombola. Isso nao significa dizer que os efeitos
desse processo nao nos atinjam, mas é importante que ndo haja uma simetria de enunciacao
nesse projeto, que em alguns casos, beira uma alusao ao mito da democracia racial. Tenho me
afirmado anticolonial como uma marcagao pela radicalidade do nosso pensamento e luta, no
sentido de que nado busco ressignificar a colonizagdo, achar o lado bom do estado, pautar uma
policia nao violenta, uma monogamia saudavel, uma positivagao do deus colonial e assim por
diante. O que aspiramos é que essas estruturas sejam destruidas, ndo repaginadas.

Como vocé articula a relagdo entre academia e ativismo, conhecimento teérico e pratico
entre as referéncias comumente associadas e autorizadas no espag¢o académico e o conhe-
cimento adquirido na sua vivéncia, por exemplo, nos didlogos com os movimentos feminis-
tas, LGBTQ+, as cosmologias guarani e de outros povos indigenas?

A academia vem sendo historicamente um espaco parasitario de saberes originarios. Te-
mos décadas, séculos de um montante de pesquisas com autoria nao-indigena “dando voz”
para nossos povos. No fim das contas, para além das “boas intengdes”, quem saia com a autoria,
curriculo, emprego e carreira era o/a pesquisador ndo-indigena. Nos Ultimos anos, apds muita
luta dos movimentos sociais, percebemos algumas mudangas nesse cenario: temos feito a re-
tomada de nossa autoria em primeira pessoa, ndo apenas noés indigenas, como também o povo
negro, a populagdo trans, enfim, diversos grupos que historicamente vinham sendo colocados
unicamente na posi¢cao de objeto ou problema de pesquisa. Essa € uma critica que aprendi no
fazer ativista e que trago e ecoo, em coletivo, para o espago académico. Apesar dos avancos,
0 espago académico ainda é bastante emblematico, muito me incomoda habitar um espaco
cujo ingresso seja mediado por um vestibular tdo meritocratico, em que ha pouquissimas vagas
para um grande contingente de candidatos. Um sistema de sele¢gao que exclui a maioria, que
impele nossas comunidades a uma expulsao indireta (eufemisticamente chamada de evasdo
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por alguns). Me lembra a narrativa do que chamo vestibular celeste, que como diz a Biblia sao
“muitos chamados, poucos escolhidos”. A meritocracia crista inspira profundamente a merito-
cracia capitalista. Eu nao acho, por exemplo, que por eu ser doutoranda merega ganhar mais
do que uma profissional que faga croché, que seja parteira, que seja artesa. Entao essa l6égica
do tempo em que quanto mais se estuda nas instituicdes formais tanto mais se mereceria ga-
nhar, eu vejo como violenta, racista. E nesse paradoxo que habito sendo uma pessoa ativista,
indigena e ao mesmo tempo académica. Parte do meu caminho é repartilhar coletivamente o
gue recebo, financeira, politica, simbolicamente. A generosidade é um valor do meu povo, uma
ética contraria a académica, que com toda sua competitividade, nos compele ao individualismo
a todo momento. Também por isso que me afirmo anticolonial, pois como aprendi com Fanon,
o colonialismo é o préprio estado das coisas, nesse sentido ndo basta uma descolonizagao a ni-
vel da mudanga das palavras, mas também de uma reparagao concreta, a nivel cotidiano. Nao
se descoloniza o pensamento com barriga vazia. Acredito que o espag¢o da academia ndo deva
ser o principal, nem o mais importante reduto do saber, mas pode se somar as lutas que se de-
senvolvem em outros espacos. E nesse enlacamento que me construo, que aprendo e que Vivo.

No seu percurso, um dos seus enfoques de pesquisa e ativismo é sobre a branquitude e as
relagées étnico-raciais no Brasil. Em suas falas, o racismo se organiza de muitas formas,
como o apagamento das etnias, com nomeacdes coloniais como “Amerindios” e “indio”,
bem como a discriminacdo motivada ndo apenas pela cor de pele/fenétipo, mas por apre-
sentar possibilidades outras de viver, como as perseguicdes a quilombos e aldeias. Vocé
pode falar sobre a branquitude, etnocidio e o racismo da perspectiva indigena e da mobili-
zacdo entre o movimento indigena e negro?

Sabe, cheguei a esse tema também pelo meu incémodo anterior, de nos ver sempre
como objetos de pesquisa de ndo indigenas. Eu quis de alguma forma colaborar para um giro
desses enfoques: se as violéncias sdo relacionais, por que expor apenas a dimensao subalter-
nizada dessas relagdes? Nisso me inspiro muito no que Ochy Curiel chama de antropologia
da dominagdo. A branquitude, a cisgeneridade, a heterossexualidade e outras posi¢cdes he-
gemobnicas tém, historicamente, o privilégio ontoldgico de expor e nao serem expostas. Pois
agora nosso convite é para que o espelho seja virado a prépria hegemonia. Nao o fazemos no
intuito de inverter a dominagao, pois este, como pontua Fanon, € um sonho branco. Nossas
pesguisas, em Ultima instancia, visam beneficiar inclusive pessoas brancas, pois a colonizagdo
as cindiu em um processo que também empobrece suas experiéncias no mundo. Em minha
tese venho pesquisando branquitude e etnocidio, pois 0 que observei nos Ultimos anos em
congressos, simpdsios e afins e na revisao bibliografica é que basicamente todos os trabalhos
sobre branquitude versam sobre sua relacdo com negritude e seus espectros, muitas vezes
reduzindo a cena racial brasileira ao dualismo branco-negro. Ndo seria um problema se hou-
vesse nessas pesquisas o reconhecimento de que a branquitude-negritude nao da conta de
nomear todo o racismo de nosso territdrio. Infelizmente, o que observamos é que a tematica
racial é presumida como um espago no qual nés indigenas ndo existimos. Na falta de um le-
tramento racial indigena, o que acaba acontecendo é que se tomam as categorias raciais
branco-negro para nos definir, o que inevitavelmente refor¢ca o etnocidio contra Nossos povos.
Nisso, € comum que as pessoas sigam a formula: indigenas de pele clara seriam brancos e
indigenas de pele escura, negros. Nessa conta desaparecemos. Isso vem de muito longe, essa
tentativa de nos ver como seres marcados pelo que era chamado, até antes da Constituicdo de
1988, de categoria social de transigao. Transicao que diria respeito a passagem de selvagem a
civilizado, em que deixariamos de ser indigenas e passariamos a integrar algum outro grupo
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racial. Como aprendi com os parentes Casé Tupinambd e Lais Maxacali, nés somos da cor da
terra e a terra tem todas as cores. Nossa luta é étnico-racial. Temos centenas de povos/etnias,
cada um com sua lingua, costumes, modos de vida. O que define nosso pertencimento ndo é
o tom da nossa pele. Com muita luta, conseguimos garantir o direito a autodeclaragao. Auto no
sentido coletivo, ou seja, é o préprio povo quem reconhece a si mesmo € ndo um profissional
nao indigena a nos definir. Ainda que legalmente tenhamos o direito a autodeclaragao, no ima-
ginario etnocida, permanece esse gesto colonizador do escrutinio de nossos tragos, costumes,
da nossa corporalidade. De acordo com o IBGE de 2010, nds indigenas seriamos cerca de 0,4%
da populacao brasileira. Esse resultado nao € um produto apenas do genocidio, que se da atra-
vés do exterminio direto de nossos povos, mas também do etnocidio. Ressalto que etnocidio é
um tipo de violéncia colonial assente no esforco de homogeneizacdo. Ele incide precisamente
sobre a multiplicidade e singularidade de cada povo, etnia, nagao nativa de determinado ter-
ritdério. Povos originarios de diversos continentes foram e continuam sendo alvos deste tipo de
politica de exterminio. Intelectuais como Oyerénké Oyewumi (2017) e Frantz Fanon (2006)
refletem em seus trabalhos sobre o modo através do qual o marco colonial criou a figura do
“negro genérico” e por meio dela se buscou apagar todo uma multiplicidade de etnias, povos,
costumes, linguas dos povos nativos africanos. Se antes as organizagdes sociais dos diferentes
povos se davam através de seus proprios critérios internos, na colonizagao os critérios de raga e
género passaram a cumprir uma fungcdo que, embora se propusesse descritiva, inventou reali-
dades homogeneizadas (OYEWUMI, 2017). Este marco colonialista que criou a ideia do “negro
genérico” também foi e € responsavel pela invencdo do “indio genérico”, necessariamente sem
roupas, na mata, sem povo, lingua, sem-terra, pertencimento. O projeto politico de etnocidio
do Estado e da sociedade brasileira é tao bem estruturado quanto o genocidio. Tal como este
ultimo, o objetivo do etnocidio também visa o exterminio da populagao indigena, mas, desta
vez, através do apagamento simbodlico. Como comentei, um dos éxitos da violéncia etnocida se
expressa nos dados oficiais do IBGE nos quais se afirma que a populagdo indigena brasileira é
de apenas 0,4%. Como fazer desaparecer a presenca indigena, originaria deste territdrio? Etno-
cidio visa impedir que pessoas indigenas sejamos o que somos, em nossas diferencas internas,
em nossos modos de vida e pensamento para sermos apenas “brasileiros”. Em abril de 2020
0 ex-ministro da Educagao Abraham Weintraub ilustrou a premissa etnocida da homogenei-
zacao ao afirmar: “odeio o termo ‘povos indigenas’, odeio esse termo. (..) Pode ser preto, pode
ser branco, pode ser japonés, pode ser descendente de indio, mas tem que ser brasileiro, pd! S6
tem um povo nesse pais”. Importante salientar que o ministro ndo usou o termo descendente
para designar nem pessoas negras, nem brancas, nem amarelas (a quem homogeneizou sob a
insignia “japonés”). Uma das estratégias do etnocidio é dizer que somos um “quase” de outras
racas: se de pele clara, brancos; se de pele escura, negros; ou mesmo amarelos. A classificagao
indigena pela cor da pele produz necessariamente o apagamento indigena, em que se tem
apenas a caracterizagao do “descendente”. Nao a toa, ao sujeito politico descendente nao se
possibilita a luta por terras indigenas, por demarcagdo. Para o Estado, quanto maior o ndmero
de “descendente de indio” em vez de “indio de verdade” tanto mais facilitado o processo de re-
tirada das terras origindrias. Importante pontuar que embora atualmente as categorias raciais
no Brasil, pelo Censo do IBGE, dividam-se em cinco: indigena, preto, branco, amarelo e pardo,
essa divisdo nem sempre foi assim. No primeiro recenseamento, realizado em 1872, constava
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a categoria “caboclo”, que pretensamente representaria “indios e descendentes de indios com
brancos”. Ou seja, um dos primeiros registros oficiais do termo “descendente” consta ja neste
primeiro levantamento. Importante pontuar o papel da compulsdria cristianizagao nesta “inte-
gracdo” violenta, ja que a evangelizacdo impulsionava/impulsiona um forte despertencimento

indigena aos costumes, espiritualidade e modo de vida originario. Apds a luta coletiva do mo-
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vimento indigena contra este tipo de generalizagdo e apagamento, tivemos um importante
marco que culminou na inclusdao de um capitulo especifico na Constituicao de 1988, em que
a perspectiva do
Neste capitulo, ha o reconhecimento ao direito dos povos indigenas a terem seu modo de vida,

“indio como categoria transitdria” foi, oficialmente, abandonada pelo Estado.
linguas, costumes respeitados, bem como o direito a habitacdo de seus territérios. Ainda que
presente na Lei, estes direitos constitucionais jamais foram realmente cumpridos pelo Estado.
Nas palavras de Casé Tupinamba (2020, p. 70), “mesmo a prépria Constituicdo de 1988, apesar
de avancar no sentido de ndo mais nos encarar como em extingdo, em seus artigos 231 e 232
deveria oferecer mais garantias definitivas a demarcacao de nossos Territérios € a nossa auto-
nomia”. Nas ultimas gestdes dos governos brasileiros, inclusive as de esquerda, ndo tivemos um
real engajamento para que o direito a demarcacao fosse de fato cumprido.

Parte deste processo histérico e burocratico, apenas em 1991 o termo indigena foi in-
cluido nos Censos oficiais, ou seja, por mais de um século ndo houve sequer a possibilidade de
marcacao de racialidade indigena. Caboclos, bugres, pardos, mesticos, morenos sdo alguns dos
termos que povoam também o imaginario social que apaga povos indigenas. Estes termos tém
contingéncias histdricas, geograficas, nem todos sdo utilizados nas diferentes regides do pais,
pois cada regido constréi suas prdprias formas etnocidas de designar a racialidade indigena.
Segundo Edson Silva (2004), caboclo foi um termo utilizado especialmente na regido nordeste
para se referir a supostos “remanescentes” de indigenas, mas vem sendo fortemente criticado'
por seu viés etnocida. Foi como pardos que Pero Vaz de Caminha descreveu em suas cartas
pessoas indigenas. Apesar desta associagcao entre pardo e indigena ja remontar hd muito tem-
po, o discurso etnocida cristalizou a nogao de que raga no Brasil deveria ser pensada apenasem
termos da relagao branco-negro. Sueli Carneiro (2005) lembra que foi a partir da década de 70,
com os estudos sobre desigualdades sociais, que se tornou oportuno o agrupamento de pretos
e pardos como negros, haja vista a similitude dos indicadores sociais entre esses grupos. Ainda
gue este agrupamento incorra em apagar populagdes indigenas ele continua valido em sua
afirmacao de que ha uma nitida hierarquia racial no Brasil entre brancos e ndo brancos. Apesar
de termos conquistado a entrada da categoria indigena no IBGE, ela ndo tem sido suficiente
para lutar contra a invisibilizagao estatistica. Isso se deve a diversos motivos: assim como a po-
pulacdo negra, gue em sua mMaioria se marca como parda e ndo como negra (CARNEIRO, 2005),
também a populagdo indigena se marca parda devido aos processos racistas que dificultam a
enunciagao. Mas, para além desta dimensdo, mesmo que a autoafirmagao como indigena nao
seja uma questao, indigenas sao heterodeclarados como pardos em seu principal documento
oficial, o RANI (Registro Administrativo de Nascimento de Indio). Em pesquisa que estou rea-
lizando em modelos de RANI's divulgados publicamente observei gue embora haja o campo
para afirmagao étnica, ha também o campo cor em que o preenchimento pardo continua cons-
tando. A associagao de pessoas indigenas a identidade parda €, portanto, documentada em seu
proprio registro de identidade. Se consideramos os estados onde o percentual de populagao
parda é maior, como o estado do Para, em que 76,7% da populacao se declara parda, é possivel
interseccionar com o fato de que a maior concentracao indigena no pais esta justamente nas
regides Norte e Nordeste (MAXACALLI, 2019). Ainda outro exemplo: na regido metropolitana de
Manaus, 5,2% da populagao se afirma indigena, 75% parda e 3,1% preta, se a soma acionada
for pardo+preto teriamos que 78,1% desta regidao seria negra, algo que nao se sustenta se lem-
brarmos que Amazonas é macigamente um territdério ocupado por indigenas. Dentre os muitos

1 Ha uma excegdo a esta critica, na regido do Rio Grande do Norte, local em que nao ha nenhuma terra demarcada
e onde a construgao de pertencimento indigena positivou caboclo como uma etnia especifica, como pontuou em
mesa redonda Judo Nyn, indigena potiguara. A mesa, intitulada (De)Colonialidades do Género e (Re)Existéncias
Indigenas, ocorreu no dia 07/10/2020, em evento da UFTM (Universidade Federal do Triangulo Mineiro).
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efeitos politicos do apagamento indigena na categoria pardo, um dos mais nefastos € a prdpria
negagdo de racismo como sendo uma violéncia que incide também sobre pessoas indigenas.
Estatisticamente, a populagao parda € a maioria no Brasil, mas agregada no termo negro, acaba
por apagar que os dados de violéncia relativos ao encarceramento, a violéncia policial, obstétri-
ca entre outras, nao refletem apenas a realidade da populagdo negra, como também ilustram o
genocidio indigena. Ainda que tardiamente visibilizado, o incbmodo quanto ao etnocidio vem
sendo cada vez mais ecoado.

Como diz Oyerénké Oyéwumi, o género é uma imposi¢cdo de uma categoria ocidental, ba-
seada na familiar nuclear e na desigualdade entre homens e mulheres, que é incomensu-
ravel com diversas outras formas de sociabilidade que organizam, por exemplo, as relagdes
sociais, politicas e econémicas de diversos povos. Ainda assim, é a partir da categoria de
género, em particular, mulher, que movimentos politicos como os feminismos se estrutu-
ram. Como vocé entende essa categoria e a mobilizagdo politica em torno dela? Sobre o
movimento de mulheres indigenas, é possivel falar em feminismo indigena?

Nao temos um consenso guanto a nos afirmarmos feministas indigenas. Ha parentas
gue veem poténcia nessa afirmacdo, outras que nao. Eu reconhego a materialidade, a concretu-
de das violéncias de género, de maneira direta sobre mim, inclusive. Mas reconhecer os efeitos
de uma violéncia nao significa que eu pactue com a mitologia sobre a qual ela se ancora. “Mas
e a realidade material?” — nos perguntam. Nés também somos materiais e concretos. De fato,
a mudanca da enunciagao ndao muda, imediatamente, as condi¢des de desigualdade, sabe-
mos. Mas manter vocabularios que ndo nos acolhem também ndo tem nos livrado de séculos
de opressdes. Nao devemos nada ao Estado, se chegamos até aqui foi apesar dele, ndo por sua
conta. Ndo é porque nos impuseram o género que teremos de nos filiar a seu partido.

Fico muito incomodade quando noto que o afastamento de muitas de nds ao femi-
nismo é interpretado como falta de consciéncia, como falta de compreensdo, com signo de
pouco estudo formal, como auséncia de inteligéncia. NGo admitem que é possivel uma dis-
cordd@ncia e uma recusa conscientes, pois, Assim como 0s crentes, pensam que se alguém
recusa o género € porque ainda entendeu bem sua Palavra, como se sua conversdo estivesse
incompleta. Quando ha recusa, ofertam uma releitura, uma ressignificagcdo: temos aqui um
Jesus pra vocg, ele na verdade era uma indigena Iésbica, € uma representagao sob medida. Até
compreendem que haja uma ressignificacao, desde que ndo se saia da seita, desde que nao
haja a desisténcia dela. Isso me lembra a discussao que Frangoise Vergés faz sobre o que chama
de “feminismo civilizatério” — termo através do qual compartilha o modo como a colonialidade
incide profundamente (também) sobre determinadas ideologias feministas. O que quer o/a
missionario/a? Salvar. Invade nossos territérios em nome do bem, e quando Ihe dissemos: “nés
ndo queremos sua salvacao, nao precisamos da sua tutela” ficam com muita, mas muita raiva.
Um grande trago da colonialidade é a universalizagao, buscam impor a todo o planeta o que pra
eles é bom, saudavel e o0 que nao é.

Nds temos nossas proprias formas de luta, com métodos que ndo necessariamente vao
precisar acionar as mesmas ferramentas formuladas por ndo indigenas. Obvio que ndo descar-
tamos a importancia das aliangas, das identidades estratégicas, mas cada vez mais desconfio
dessa narrativa de que as identidades sao mesmo apenas estratégias, 0 que vejo sao pessoas
gue realmente acreditam nelas como verdades ontoldgicas, que realmente concebem a exis-
téncia universal de mulheres, de homens, de heterossexuais, homossexuais. E aqui ndo estou
falando de ressignificagdo da ideia de mulher, de homem, ndo estou falando dos diferentes
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matizes e intersecgdes entre essas identidades, estou me referindo a recusa, a desisténcia de
acreditar em seus sistemas independente de quantas nuances possam ter.

Ainda pensando o género, em um post perto do Dia da Mulher, vocé afirma: “A despeito de
todas as ficgdes coloniais, com orgulho digo: ndo sou mulher (nem homem)”. Essa recusa da
identificagdo como mulher perpassa como o binarismo de género parte da cisdo entre na-
tureza e humanidade e da negacio de identificagcdes e relagdes sexo-afetivas dissidentes?

Tenho pensado no cristianismo como uma imposicdo global de pensamento, ele incide
sobre todes nds, mesmo aqueles que se afirmam ateus. Muitas vezes as pessoas estranham
qguando diglLugones (2008), quando os colonizadores chegaram aqui, apenas europeus alca-
vam a posi¢cdao de homens e mulheres, pessoas ndo brancas eram marcadas como macho e
fémea, ndo a toa, a maneira com a qual os demais bichos sdo nomeados. Isso significa que
tornar-se mulher ou homem implicava na transicdo, na passagem de selvagem/animal a civili-
zado/humano. E, portanto, uma organizacao especicista, racista, colonial. Esse incémodo ndo é
recente. Em minhas pesquisas em cartas jesuiticas, encontrei relatos do missionario Pero Cor-
reria (1551) em que ele comenta de indigenas que “cometem o pecado contra a natureza, de
maneira que ha muitas mulheres (sic) que usam armas e seguem todos os oficios como se nao
fossem fémeas. Mantém namoro com outras mulheres com quem se dizem casadas e a maior
injuria que se lhes pode fazer é chama-las de mulheres. De tal forma que quem |Ihes disser algo
podera correr o risco de que lhe atirem flechadas”.

Internamente, esse sistema de género continua orientando um lugar determinado para
as mulheres, um modus operandi para a familia (monogémica, heterossexual), um jeito de li-
dar com o tempo. Entao quando pergunto: qual a principal fonte dos discursos Igbtfébicos?
Em qual religido pessoas dissidentes do género merecem ser queimadas no inferno? Em qual
se postula a submissao das mulheres? Respondo com seguranca: na mitologia crista. E estou
falando do nosso territério, pois, como disse, quem universaliza é a colonialidade. Por vezes,
dizem que o responsavel por essas ideologias opressivas € o fundamentalismo religioso, mas
acho desonesto ndo explicitarmos que nao é qualquer religido, é a crista. O projeto de impor
seu deus como Unico verdadeiro, como Unico caminho a todes, como Unica forma para todo
o planeta ndo é um trago nosso. Nao fizemos exploragdes por diversos continentes tentando
salvar guem ndo acreditasse em Nhanderu, nossos povos mantém suas culturas sem o projeto
de conversao global. Voltando a sua pergunta, rs, digo isso tudo para dizer que para mim, nao
me afiliar ao género é um gesto de descatequizagao, de descristianizagdo, processo sem o qual
nao é possivel descolonizar, anticolonizar.

Portanto, para além da disputa de outros significados para masculino e para feminino,
para homem e para mulher, temos o direito a considerar a desisténcia desses modelos como
um caminho também valido, importante e potente.

“Vocé nao pode ter tudo: escolha apenas um género para si, escolha um para se atrair,
e desse, apenas uma pessoa para amar, desejar e com ela escolher um estilo, um desejo e um
destino”, nos dizem. A isso respondo: todas as escolhas bindrias s@o falsos dilemas, pois a vida
€ uma proliferagdo de concomiténcias.

Que tenhamos orgulho e coragem de nao responder perguntas que partam de uma
base ética com a qual discordamos. Desorientades sejamis das orientagdes sexuais, pois Nndo
existe resposta certa quando a pergunta estd errada.
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Retomando um ponto que comentei anteriormente, me soa sintomatico o fato de que,
para muitas vezes, a luta com o Estado seja a Unica possivel ou mais relevante.

E importante questionarmos a naturalidade desse pressuposto de que a dependéncia
do Estado € um dado imutavel, a-histérico. Ndo deveria ser ok ndo vislumbramos uma vida em
que nao figuemos sempre reféns das migalhas que o Estado nos da. Tanta luta e tanto esforgo
coletivo que, ndo a toa, podem ser perdidos a qualquer momento. A fragilidade desses avancos
e conquistas nao é acidental, faz parte do projeto colonial de nos manter em eterna dependén-
cia. Mais de 500 anos dessa relagdo e muitos acham gque «ainda « ndo € o momento de lutar
com radicalidade.

“Sé gente privilegiada pode abrir mao desses rétulos™ essa € uma inversao, pois o fato de
negarmos essas identidades em la pessoa ndo significa que ndo sejamos compulsoriamente
rotulados a todo tempo, que ndao soframos as violéncias que deles decorrem. Privilegiado é
guem vé o Estado como amigo e nao como a estrutura violenta e abusiva cujas politicas pu-
blicas sdo ao mesmo tempo genocidas e de minima reparagao de danos. A luta pelo direito ao
territério, a luta dos movimentos indigenas esta a frente na luta anticolonial porque busca a
autonomia. Buscamos o direito a viver na terra e da terra, com dignidade e alegria. Para além
de demandar alguém que use bem o poder sobre nds, ndo queremos que ninguém o tenha.
Repito, por uma luta em que a palavra (em identidades ou ndo) ndo nos seja camisa de forga,
destino ou prisdo e sim porosidades vivas como o movimento das dguas.

Sobre a questdo das orientagdes sexuais, compartilho agui algumas prosas-poemas que
escrevi sobre isso esses tempos:

a) Nao sou lésbica, nem muito menos hétero, também nao me afirmo pan ou bi. Tenho
me afastado dessas categorias porque muitas vezes elas convocam uma resposta de um tempo
gue ndo tenho, o amanha que ainda nao vivi.

Mais do que submeter 7 bilndes de pessoas a 5 categorias (antes doenca, ainda hoje pe-
cado), cabe nos fazermos uma pergunta anterior: qual a validade dessa necessidade de haver
uma identidade para nomear nossos lagos afetivo-sexuais?

Precisamos de um nome para definir guem gosta de pacoca e lua? De um nome para
guem ama sol ou suco de maga?

Serd que dar esses nomes ao desejo Ndo serviu e serve a criagcao de um contraste de
quem é saudavel, quem é normal e quem é patoldgico?

As identidades fixas muitas vezes conduzem as pessoas a se sentirem fraudes, a cumpri-
rem um roteiro do que é uma “Iésbica/bi de verdade”, a se sentirem insuficientes, a se sentirem
compelidas a se justificarem, a convencerem, a fazerem sentido a quem lhes oprime.

Muitos passamos a vida tentando convencer a quem nos oprime de que realmente nao
pecamos, que realmente merecemos perdao e reconhecimento.

Mas esquecemos que quem nos oferece a salvagdo e a redengao precisou inventar o pe-
cado pelo qual nos desculpamos.

Precisam que demandemos a salvagdo, senao nao tém mais nada a nos oferecer ou exi-
gir. Se o veto e a chantagem da aceitagdo ja nao nos imobilizam, podemos viver com mais ale-
gria nossos dias, nossa vida.

Se quando digo “eu sou” me cobrardo um roteiro daquilo de como devo ser, entdo que
Nnao paguemos o resgate, sé assim a chantagem se desmantela.
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Muitas vezes em nome das estratégias de luta nos perdemos e passamos a usar as identida-
des nao como meio de luta, mas como doutrinas e passamos a ser crentes em sua mitologia colonial.

Para alguns a ressignificagao € um caminho, mas é igualmente legitima a nao demanda
de reconhecimento. Nao cobro meu ingresso de meia entrada no show das mulheridades, ndo
desejo mais uma vaga em nomes que sequer deveriam existir.

Se s6 tem género quem € humano, prefiro continuar bicho.
Que a palavra em vez de camisa de forga, nos seja rede, apoio e abrago.
b) A colonialidade precisa da gente reféns de seu reconhecimento e tutela.

Querem que lutemos por uma branquitude boa, por uma heterossexualidade ndo vio-
lenta, por uma cisgeneridade saudavel. Que lutemos por sua reforma e manutencao. E preciso
compreender que o fim da heterossexualidade sera também o fim das homossexualidades,
bissexualidades. Que o fim da branquitude serd o fim da negritude e da indianidade genérica.
Que o fim do especismo serd o fim do humano.

Em nenhum desses casos estou me referindo a uma morte concreta, necessariamente,
mas ao fim de uma ficcao que hierarquiza vidas e por isso normaliza suas mortes. Esse fim sé
sera possivel com reparagao historica.

As identidades coloniais sdo parasitarias, ou seja, so se positivam negativando outras. Ho-
mossexualidade ndo vai deixar de ser pecado enquanto heterossexualidade nao deixar de ser o
modelo do saudavel. Nao da pra querer o fim do inferno, sem querer o fim do céu.

“Mas a sociedade |é de tal forma". Quase 90% da populacao brasileira se afirma crista,
nem por isso me intimidarei com sua predominancia cultuando-a apenas porque a maioria o
faz. E possivel reconhecer os efeitos dessas ficcdes, combater suas violéncias sem fechar um
pacto intimo com elas.

Liberdade nao é escolher entre as opg¢des que a colonialidade nos d&, mas ter a coragem
e ousadia de poder questionar sua propria oferta.

Méaximo respeito a quem busca ressignificar o que/quem € masculino e feminino, ho-
mem x mulher, mas que seja respeitado também o direito a nao acreditar nesses pares, inde-
pendente do tanto de matizes que tenham, da pluralidade com que se apresentem. A ndo con-
versdo a essas |6gicas ndo é falta de consciéncia/respeito, mas ndo exijam culto aos seus deuses.

c) Poema Corpo potavel:
Minha inteligéncia nao é feminina (nem masculina)
Minhas orelhas ndo sdo femininas (nem masculinas)

Nenhum dérgao do meu corpo tem género, nem meu figado, rins, nem meu coragao,
minha bunda ou vagina.

O vento cuida de nds, os rios matam nossa sede, a terra nos abraga e nos cuida: nem por
isso o cuidado é feminino (nem masculino).

Os rios também tém curvas (nem por isso sdo mulheres).
O sol que agquece as plantas nao € homem (nem mulher).
A terra florescendo, a chuva caindo, ndo sdo mulheres (nem homens).

Da mesma forma que um raio nao € homem, nem uma borboleta é mulher, o binario de
género nos descreve muito mal.
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Quando dizem que sé humano pode ser homem e mulher, querem dizer que ou se é
humano ou se é bicho.

S6 elogiam o humano/humanizado porgue veem bicho como ofensa.
“Parece animal” quem nao é civilizado.
Da hierarquia do humano (entre si e com os demais seres) que decorrem todas as violéncias.

Se o mundo colonial nos vé e classifica desde seus critérios, nao sera por isso que tomarei
como saudaveis suas regras. O folclore de género ndo faz sentido para mim, nem sua mitologia
de que a cor rosa do céu é cor de mulher e o azul do mar, cor de homem.

Cuidado, afeto, sensibilidade, forga, inteligéncia ..tudo isso existe no mundo e ndo é coisa
de mulher (nem de homem).

Ndo sermos crentes do género nos auxilia a descentralizar o humano do sentido das coisas <3

Ser humano nao significa ser mais um dentre muitos bichos, mas o principal, o mais im-
portante, o melhor.

Isso & precisamente o que Ndo sou, 0 que N0 SOMoSs.

A despeito de todas as ficgdes coloniais, com orgulho digo: ndo sou mulher (hem homem).
Se a cor do caqui € brilhosa, ela deixa de brilhar se eu disser brilhoso?

Se o calor do sol me esquenta, deixaria de me aquecer se eu dissesse no feminino?

Se a nuvem esta cheia, ficaria vazia se eu dissesse cheio?

Se 0 som dos passarinhos € lindo, seria menos belo se eu dissesse linda?

Se me digo amoroso, me torno alguém menos afetuoso por usar essa ou aquela letra?
Se me digo sortude, tenho menos sorte?

Os crentes do género tomam as letras a, o, U e atribuem a elas um valor hierarquico, es-
sencial e moralista. Em vez de janelas abertas para a vida, as letras se tornam cadeados.

“Usar rosa ndo me faz menos homem®/ “levantar menos peso ndo me faz menos mulher”,
apressam-se a dizer. E se fizer? Qual o problema em ser menos homem? Em ser menos mu-
Iher? Por que tanto medo em viver para além dessa mitologia? Homem e mulher ndo existem
sendo como uma ficgao, assim como um pardal ndo € um homem, nem uma nuvem € mulher,
repito, o binarismo do cis-género nos descreve muito mal. E olha que ndo tenho problema com
ficgcdes e invengdes, penso que podem ser formas muito lindas de se relacionar com a vida. No
entanto, as ficgdes binaristas sao problematicas na medida em que resumem o mundo em dois
(quando muito, trés).

Reconhecer o que em nods é incapturavel é parte da serenidade do abraco aos fluxos de
nossas existéncias.

A defesa da monogamia é feita em grande parte pautada na possibilidade de escolha e
na ideia de que s6 assim ha uma responsabilidade afetiva ética. Por sua vez, a visdo critica
compreende a monogamia como uma estrutura de poder que promove desigualdades nas
relacées afetivas, colocando estas como prioridade em detrimento de uma rede de rela-
¢oes e encontros possiveis, ndo apenas afetivos, mas de amizade, de trabalho, de luta e de
nés mesmes. O que é a nao-monogamia enquanto um nao-modelo relacional e uma prati-
ca eminentemente politica? Para vocé, como funciona a ética efetiva na pratica relacional
nao-monogamica?
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Tenho chamado de sistemas de monoculturas a Iégica da colonialidade. Nela,oum é im-
posto como unico caminho possivel. O deus cristdo nao € apenas monoteista, mas monogami-
CO: para provar que 0 ama, a pessoa precisa, necessariamente, Ndo amar outros deuses, senao
comete adultério. E nessa linha que a monogamia é um sacramento cristdo, ela € um casamen-
to com Jesus. A imposicdo da monogamia, segundo a historiadora Vania Moreira, foi crucial
para a implementagao do projeto colonial. Ela comenta que o combate dos missionarios a ndo
monogamia indigena se tornou uma grande obsessao na época porque ela impedia o batismo
e sem este, ndo seria possivel levar adiante a catequizagao. Nas cartas jesuiticas, temos relatos
dos padres em que afirmavam que o Unico casamento verdadeiro era o cristdo e, portanto, o
monogamico. A qualidade exclusiva desse matrimonio estaria especialmente posta no seu atri-
buto temporal, ou seja, s6 seria verdadeiro o vinculo que ndo se acabasse e/ou se transformasse.
Os jesuitas ficavam horrorizados em observar que Nnossos ancestrais guarani interrompiam o
vinculo quando queriam e como desejavam, sem que houvesse puni¢ao ou constrangimento
algum em relacao a isso. Nisso, vemos que monogamia Ndo era e nao é sobre quantidade de
pessoas com que se relaciona, mas sobretudo sobre o modo em que essa relagao acontece. Se
lembrarmos que a conquista do direito ao divdrcio sé foi plenamente assegurada na Constitui-
¢do de 1988, percebemos como até pouquissimo tempo, as pessoas nao tinham o direito legal
de interromper suas relagdes. O Estado colonial em que vivemos € fundamentalmente cristao,
inclusive ha poucos anos atras ele criminalizava pessoas pelo crime de “adultério”, que em ver-
dade nao passa de um pecado cristdo. No mesmo sentido, a bigamia segue sendo qualificada
como um crime no Cédigo Penal, o que me leva a perguntar: que escolha é essa que quando
dissemos nao podemos ir para a cadeia? Que elogio nostalgico é esse das antigas relagdes que
duravam a vida toda, quando ndo havia outra possibilidade que ndo sua manuteng¢ao?

Ndo monogamia anticolonial, para mim, é sobre a possibilidade de termos autonomia
em nossas decisdes sobre nossa préopria afetividade, sexualidade. Assim como monogamia nao
é sobre quantidade, apenas, ndao monogamia também nao. Assim como uma pessoa bissexual
tem a potencialidade de se atrair por mais de um “género”, mas isso nao significa que ela ne-
cessariamente ird se atrair por todos, uma pessoa Nnao monogamica tem a potencialidade de se
relacionar com mais de uma pessoa ao mesmo tempo, embora isso ndo signifigue que neces-
sariamente ira fazé-lo.

Acredito que ninguém ficaria muito confortavel em afirmar: optei por um sistema de
controle, punicdo e impus exclusividade emocional/sexual a quem amo. No, a narrativa em
defesa da monogamia aciona a positivagdo e a nogao de escolha para ficar confortavel consi-
go. E ai o que tenho sugerido alguns questionamentos: se a pessoa ndo tem desejo de ficar
com outras além daquela com a qual namora, ndo seria ai mesmo maior a obsolescéncia da
monogamia? Se é mesmo uma escolha livre, por que a necessidade de um contrato punitivo?
Nem tudo que é combinado, é ético e a meu ver, autonomia sobre si mesmo é algo que ndo
se terceiriza.

Assim como o heterossexismo ndo é sobre a heterossexualidade como uma das sexua-
lidades possiveis, mas como a uUnica, a monogamia nao é sobre se relacionar com uma pes-
soa e sim com apenas uma e com essa, de determinada forma, num determinado tempo. A
colonialidade ndo admite concomitancias. A demanda nao € de também ser amado, mas de
ser unicamente amado. No monoteismo cristao, se houvesse o reconhecimento de que a espiri-
tualidade crista era apenas uma dentre muitas, nao teriamos a motivagao do projeto colonial de
catequizacgdo. Entdo, para mim, nGo monogamia é sobre nos descentralizarmos: nGo somos
o centro do planeta, nGo somos o centro da vida de outra pessoa, nem o génesis, apocalipse,
régua ou bussola da vida alheia. Muitas pessoas acreditam gque nao monogamia € um modelo
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especifico, antagdnico ao modelo monogamico. Nessa linha, haveria apenas duas opg¢des rela-
cionais. Este € um equivoco em muitos sentidos: vejam, monogamia é um sistema compulsdrio
gue se pretende como o Unico possivel para bilhdes de pessoas. Como que “daria certo” um
Unico jeito de se relacionar para pessoas tdo diversas, com histérias de vida tdo distintas, com
tantas diferencas de classe, raga, etnia, deficiéncia etc.? A pergunta correta deveria ser essa,
mas a colonialidade inverte as perguntas. Toda hegemonia sé se constréi nesse lugar através da
violéncia, do apagamento, do epistemicidio.

A partir do que tenho chamado de artesania dos afetos, nao tem como existir apenas
UMA ndao monogamia, mas sim a construg¢ao singular de cada relagdo, pois cada encontro é
Unico. Tecer fios de sentido que de alguma forma acolham nossa existéncia é uma tarefa traba-
Ihosa, mas a0 mesmo tempo muito potente e produtora de salde mental-fisico-social. Muitas
vezes sem uma referéncia pronta a gente se sente perdido, confuso e comm medo, mas honrar
nosso tempo de vida envolve termos a coragem de construir Nosso préprio caminho, Nnosso
préprio sentido, sempre provisério. Se as receitas prontas, de glutamato emocional, diminuem
nossa capacidade de sentir os diferentes gostos dos alimentos, como podemos fazer para re-
cuperar nossa capacidade de realmente conhecer nosso préprio paladar? Um gosto e uma
alegria que nado seja aquela do desespero que a dependéncia dd, com toda sua urgéncia, pressa
e pasteurizacao.

Lembro aqui de um trecho da musica Transbordar que amo muito da grande artista @
dandaramanoela: “visto a roupa que vocé deixou pra mim, nao me cai tao bem, mas eu visto
mesmo assim, que é pra nao te chatear, ndo quero te ver chorar, mas déi, déi em mim”. Como
seria sua roupa se vocé fosse sua proépria estilista? Que cor, tamanho e formato teria?

E nesse sentido que penso na artesania nos afetos.

As pautas de género e sexualidade encontram espaco de didlogo ou sao polémicas dentro
do movimento indigena?

Falando pela experiéncia que tenho como guarani, temos encontros regionais e nacio-
nais das Kunhangue, em que discutimos diversas pautas. Ndo é porque nao falamos disso da
mesma forma que determinados grupos o fazem que ndo fazemos. Sempre me senti muito
acolhida entre meus parentes, embora, por sermos seres contemporaneos, os discursos cristaos
e 0 pensamento monocultural inegavelmente também nos atingiu.

Outro tépico bastante abordado pelas suas falas até aqui é o papel das religides de matriz
cristds e a colonialidade. H4A uma relagao histérica de genocidio e epistemicidio entre a
religido crista e os povos indigenas. Atualizando como se da essa relacdo de poder ainda
no contexto atual, vocé critica a separagcdo entre bons e maus e cristdos, afirmando nao
ser possivel realizar uma descolonizagdo sem uma descatequizagdo, pode falar mais sobre
esse assunto?

Como disse, a colonialidade ndo admite concomitancias, por isso o avango do cristianis-
mo implica no direto desaparecimento de linguas e costumes originarios. Foi preciso muito
sangue para que hoje cerca de 90% desse pais se afirme cristdo (IBGE, 2010). Toda essa inven-
¢ao de Brasil, cuja bandeira homenageia as casas portuguesas coloniais, cuja lingua oficial é o
portugués, cuja religido oficial é o cristianismo. A imposi¢cao dessa pretensa homogeneizagao
da identidade nacional tem como principais adversarios nossa diversidade étnica, que a todo
momento contradiz essas narrativas, lembrando que aqui nessa terra ndo hé o portugués como
Unica lingua, nem o cristianismo como Unica espiritualidade, nem uma Unica nagao. Nés somos
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perseguidos ndo somente pela racializagdao da nossa pele, mas pelos nossos modos de vida,
radicalmente contrarios a légica da exploracao, do desenvolvimento (ordem e progresso!), da
matancga de bichos de toda ordem (humanos ou nao). Nés buscamos um envolvimento de qua-
lidade entre o tecido da vida do qual fazemos parte, nao vendo aos demais seres como objeto
ou propriedade e sim como Nossos parentes, Nossos irmaos. Quando digo que o debate ndo é
sobre o “verdadeiro cristdo”, sobre os cristdos bons ou maus, o que quero pontuar é que a légica
do bem compde a légica da moralidade, ndo existe moral cristda sem bem e mal. E o que pauto
€ uma vida em que 0 acesso a saude, educacao, moradia ndo seja mediado por esse tipo de
raciocinio, entende? Nao da para querermos o fim do inferno sem o fim do paraiso. O professor
parente Gersem Baniwa nos ensina que a nogao de “sobrenatural” da matriz filoséfica europeia
cristd ndo contempla nossas perspectivas indigenas. Isso porque a ideia de algo sobre/super-
natural coloca a natureza como apartado, inferior, distante. Os deuses coloniais costumam ser
0s seres nomeados como sobrenaturais - eles e os demais seres que excedem de alguma for-

|n

ma a ordem “natural” das coisas. Para nds, os espiritos, os seres encantados e os humanos nao
estdo acima do mundo, acima da natureza, pois ela € tudo que ha, € o que somos. A nogao de
super-hnomem dos filmes estadunidenses € um dos sintomas do desejo de ser mais e maior do
que se é. Parece que ser uma pessoa comum é pouca coisa, seria hecessario ser/ter algo muito
maior que a banalidade da vida. Nisso, o imaginario branco recorre ao desejo por nao ter limites:
ser hiper alongado, ter teias imensas, correr mais rapido que o comum, voar, ficar gigante ou
minusculo, etc. Na minha visdo, o limite de cada ser em sua espécie € uma falsa proposicao, por-
gue Nosso corpo Ndo termina na pele, como diz Haraway. Somos uma multidao de seres, intima
e profundamente conectados com o ar, com todos uma multiddo de seres, intima e profunda-
mente conectados com o ar, com todos os poros da nossa pele, desde antes de nascermos até
depois de nossa morte. A diferenga humano x animal € uma ficgao. As aranhas nao sao monoé-
tonas por ndo serem do tamanho de um prédio, o alongamento da lesma é perfeito mesmo
gue sua elasticidade ndo salve os EUA, haha. Cada vida é como tinha de ser, ndo Ihes falta nem
sobra nada. Muitas das psicopatologias sao reflexo da distor¢cao do tempo: excesso de futuro,
de passado. Acolher nosso tamanho, nem maior nem menor do que deve é também se recon-
ciliar com a vida, é parar de tentar se vingar do tempo. Sem super humano e sem sobrenatural
conseguiremos parar de ferir (nossa) natureza. A luta contra si € sempre uma batalha perdida.

Queria retomar a questao do tempo e da colonialidade, pois estamos em um momento
muito crucial de decisdo sobre o marco temporal, na PL490. Dentre as praticas mais conde-
naveis pelos jesuitas estavam o “xamanismo, nudez, ndo monogamia e nomadismo” (Cartas
jesuiticas, Manoel da Noébrega, 1517-1570). O “nomadismo” era condenado pelos missionarios
porque dificultava a conversao, controle e punicao colonial. A circulagao indigena entre diferen-
tes territdrios era uma forma de fortalecimento cosmogonico e politico, portanto uma grande
inimiga da catequizagao. O “direito de ir e vir" nunca foi coletivo de fato. Pessoas colocadas na
posicdo de propriedade alheia, por exemplo, jamais puderam exercé-lo (ex: escravizacado). Até
1962 mulheres casadas precisavam de autorizagao escrita do marido para viajar, um exemplo
de como as opressdes estao muito relacionadas ao controle, ao cerceamento da liberdade. O
marco temporal também é um marco espacial, ideolégico, cristdo. E possivel ser dono de algo
gue muda, que se transforma? Nao, a légica da propriedade precisa da fixidez do tempo e do
espaco. Se “nomadismo” era considerado um pecado 1d em 1500, hoje continua sendo punido
pelo Estado brasileiro que permanece a cada dia mais cristdo, estabelecendo fronteiras racistas,
etnocidas e misdginas de quem pode ir e vir, onde e com quem. Nébrega dizia que “sem sujei-
¢ao ndo ha conversao”. O impedimento do “nomadismo” facilitava muito a imposicdo da mono-
gamia, ja que controlar e cercear estando no mesmo lugar, na mesma casa e sem ter para onde
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ir eram (e continuam sendo) as condi¢cdes ideais de controle e dependéncia. S6 ha progresso
da ordem colonial se for possivel controlar o tempo e o espaco. Querem gue Nos mantenhamos
no mesmo lugar “até que a morte nos separe”, com a mesma pessoa, No mesmo trabalho, na
mesma cidade, com a mesma sexualidade. “A civilizagdo transforma o tempo do diabo, que é o
tempo desordenado do 6cio, em tempo de graga, cronometrado para oragao e trabalho” - diz
Noébrega. Por isso sou contra todos os marcos coloniais do tempo.

Por fim, gostaria de agradecer e pedir que vocé falasse um pouco sobre formas de didlogo
e solidariedade. Nas suas redes sociais, vocé posta sobre o seu posicionamento politico,
discussoées sobre os temas que falamos até aqui e muito mais, mas também promove a¢des
e cursos para arrecadar doagdes para as causas que vocé faz parte. Vocé vé as redes sociais
como uma plataforma capaz de promover uma troca de fato? Qual recado vocé daria para
quem esta querendo se engajar e apoiar a luta dos povos indigenas?

Eu me sinto muito presenteado por fazer parte das lutas junto com meu povo, a alegria
do coletivo, da redistribuicao é Unica. Para tornarmos possiveis nossas idas a Brasilia, em atos,
manifestagdes, para termos alimento, moradia e afins, precisamos, infelizmente, de recurso fi-
nanceiro. Entdo, eu sou uma gotinha no oceano das nossas lutas e uma das minhas frentes é
essa, articular para somar na concretizagao de nossos projetos e enfrentamentos. Tenho cha-
mado de reflorestamento do imaginario esse processo de cura das feridas coloniais, esse pro-
cesso da retomada nao sé da terra, mas também da nossa alegria. As redes sociais sao uma das
nossas flechas contemporaneas e como me ensinou meu querido parente Daniel Yberé, nos
afiamos nossas palavras e cacamos nossos colonizadores também dessa forma. Mas nao para-
mos por ai. No meu trabalho mesmo, meu objetivo nao esta em convencer ou converter, haha,
é sempre um convite mesmo, abre as portas e janelas de si quem/quando quer. Muito mais
gue buscar convencer guem nos oprime a deixar de fazé-lo, rs, o que busco é fortalecer minhas
comunidades e com isso retirar o poder de quem nos oprime do acesso a opressao. A0S NOSSOS
apoiadores, a chamada que deixo é de que se lembrem gque esse engajamento antirracista nao
€ um presente ou signo de benevolente caridade, mas um gesto de reparacao histérica. No fim
das contas, a luta pela terra, a luta pela autonomia beneficiard a todes.
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