dos marginalizados um estatuto de
discurso historico. A dificuldade na
elaboracio deste discurso, a partir
da propria historia, e principalmen-
te a partir da historia dos oprimi-
dos, é o problema de se colocar a
escuta do argumento-testemunho
pois, este encontrando sua origem
no grito dos oprimidos estd bem
situado para confirmar ou desau-
torizar o discurso. O que faz desta
experiéncia de escuta a pedra an-
gular do pensamento teologico
Pois esta escuta revigora a expe-
riéncia proposta por Jodo nas pri-
meiras linhas do seu evangelho:
“no principio era o verbo (...) e o
verbo se fez carne” (Jo 1, 1-14).
Esta tentativa de teorizagdo pode-
ria ser descrita em termos mais

praticos como comumnicagio em
vista da comunhio com o outro.

Ou entdo, a partir de uma formu- .

lacdo mais mistica poderia se di-
zer que se trata do exercicio da
contemplagdo-ativa da acfo-con-
templativa. Este exercicio que en-
conira sua realizagdo somente na
escatologia, feito de maneira per-
severante ¢ metddica pode animar
a escuta, a compreensao € o servi-
¢0 ao grito dos oprimidos.
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PASTORAL INDIGENISTA NOS ANOS 80

RESGATE HISTORICO-SISTEMATICC DE DESAFIOS, RESPOSTAS E
PROPOSTAS

A Pastoral indigenista ¢ a pasto-
ral junto aos povos indigenas admi-
nistrada por ndo-indios. A meta ¢,
no dizer de Jodo Paulo II, “em de-
finitivo, de conseguir que os catdli-
cos indigenas se convertam em pro-
tagonistas da sua propria promogio
e evangeliza¢do™'. Por circunstinci-
as historico-culturats, sé em alguns
paises latino-americanos, como na
Bolivia e no Equador, as conferén-
cias episcopais ja estdo sendo dire-
tamente assessoradas por indigenas,
configurando assim a transicdo de
uma pastoral indigenista para uma
pastoral indigena.

O propodsito deste texto & de re-
construir 2 memoria institucional da
pastoral indigenista da “década dos
anos’80", enquanto articulada pelo
Conselho Indigenista Missionario/
CIMI?. Esta memoria esta documen-
tada nas Conclusdes das Assembléi-
as Gerais do CIMI; nos pronuncia-
mentos dos seus presidentes nas

Pe. Paulo Suess

Assembléias Gerais da CNBB, em
Itaici/SP, em relatérios e cartas cir-
culares; estd registrada também no
jornal PORANTIM que desde 1978
atua em nome do CIMI “em defesa
dos povos indigenas”, ¢ estd nos
textos das respectivas “Semanas dos
Povos Indigenas”.

1. REALIDADE INDIGENA

Em 1957, um extenso relatorio
de Darcy Ribeiro mostrava que
desde 1900, através do contato
com a sociedade brasileira, mais
de 80 povos indigenas foram des-
trui-dos por doencas e violéncia
fisica. “Nesse periodo, a popula-
¢do indigena do Brasil caiu de
cerca de | milhfo para menos de
200 mil™. Hoje habitam o solo
brasileiro cerca de 250 mil indige-
nas configurando 200 povos, pro-
fundamente diferentes entre si em
sua cosmovisdo e pratica histori-

1. JOAQ PAULO II, Mensagem aos indigenas (13.10.1992), Anexo I 4s Conclusdes
da IV Conferéncia do Episcopado Latino-Americano, Santo Domingo 1992,

2. Incluo neste texto alguns fatos dos anos *70, j4 que a pastoral indigenista nao foi
tratada ‘em: Instituto Nacinal de Pastoral (org), Pastoral da Igrefa no Brasil nos

anos 70, Petropolis, Vozes, 1994,

3. _Sﬁeljton H. Davis, Vitimas do milagre. O desenvolvimento e os indios do Brasil,
Rio de! Janeiro, Zahar, 1978, p. 27. Cf. Darcy Ribeiro, Culturas e linguas indigenas
do Brasil, in: Educagdo e Ciéncia, Rio de Janeiro (1957) 1-102.
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ca. O século 20, no seu conjunto,
ndo interrompe a tradigdo secular
de genocidios contra os povos in-
digenas. Shelton Davis descreve
bem documentado o impacto
desenvolvimentista sobre 0s povos
indigenas no Brasil;

“Os Kaingang de Sao Paulo, por
exemplo, foram reduzidos de 1200
pessoas, na época da pacificagio,
em 1912, para apenas 87 indivi-
duos esfarrapados ¢ famintos, em
1957. Os Xokleng de Santa Cata-
rina cajram de mais de 800 para
menos de 190. Os Nambikuara de
Mato Grosso passaram de um ni-
mero estimado em 10.000 para
menos de 1.000. Os outrora orgu-
lhosos e prosperos Kayapé, viven-
do na regido de Conceicio do
Araguala, no Sul do Pard, cairam
de 2.500, na época do primeiro con-
tato, em 1902, para menos de 10 em
1957. Ao longo das fronteiras entre
os Estados do Para e do Maranhido,
no vale do Gurupi, as tribos Tembé
e Timbira, cuja populacio foi calcu-
lada entre 6 a 7 mil num censo rea-
lizado em 1872, estavam reduzidas
em 1957 a trés aldeias com menos
de 20 pessoas cada™.

Mas ndo s6 a “iniciativa priva-
da”, também o préprio 6rgido go-
vernamental em defesa dos povos
indigenas, o Servi¢o de Protegfio
aos Indios (SPI), em 1910 funda-
do pelo Marechal Rondon, partici-

pou da destrui¢do genocida dos
indios no Brasil. Em 1967, o Mi-
nistro do Interior, General Albu-
querque Lima, pediu ao Procura-
dor-Geral da Rephblica, Jader
Figueiredo, investigar as acusagdes
de corrupgdo contra funciondrios
do SPI. Em marco de 1968, o
General Albuquerque Lima deu
uma entrevista no Rio de Janeiro
com base nos resultados do con-
tundente Relatério Figueiredo. Dis-
se 0 general que se “descobriu pro-
vas de ampla corripgdo e sadismo,
indo desde o massacre de tribos in-
teiras a dinamite, metralhadoras e
agucar misturado com arsénico”.
Dos 700 empregados do SPI, mais
da metade foram formalmente acu-
sados por corrupgio ou frauduléncia.

Em conseqgiiéncia do Relatorio
Figueiredo, ainda em 1967, o SPI
foi extinto e substituido por um
novo orgdo do Governo, a Funda-
¢do Nacional do Indio (FUNATI),
Mas também o general Albuquer-
que Lima desapareceu do cenério
politico; foi substituido pelo coro-
nel José¢ Costa Cavalcanti, no Go-
verno do General Garrastazu
Medici {1969-1974), que iniciou
seu mandato com o anuncio de
investir 500 milhdes de dblares na
construcdo da Transamazdnica. A
Transamazdnica ¢ suas vicinais
projetaram, através de “atragdes”
e transferéncias apressadas ¢ geno-

" 4. 8. H. Davis, Vitimas, l.c., p. 28. Para o seguinte cf. p. 25-41,
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cidas, suas sombras sobre 29 po-

. vos indigenas. A politica indige-

nista do Estado recebeu, em fun-
¢io do “modelo” de desenvolvi-
mento, a incumbéncia de tornar o
indio “inofensivo”, de pacifica-lo
e neutralizd-lo. A integragdo, na
chamada comunidade nacional,
tornou-se a nova modalidade do
etnocidio.

O povo Nambikuara foi vitima
exemplar dessa politica. A FUNAI,
com seu presidente general Ban-
deira de Melo, retirou os indios de
seu territorio que agora seria atra-
vessado pela BR-364. Retirados 0s
indios, a FUNAI emitiu certiddes
negativas — atestados que na re-
gido do Vale do Guaporé néo ha-
via mais indios -, e a Superin-
tendéncia para o Desenvolvimen-
to da Amazénia (SUDAM) chama-
va, através de incentivos fiscais,
as firmas colonizadoras. Mas os
Nambi-kuara voltaram para seu
habitat. Entre 1968 ¢ 1979, o Vale
do Guaporé foi distribuido enire
22 firmas agropecuarias. No Natal
de 1971, equipes ‘da FAB ¢ da
FUNAI tiveram de resgatar de
helicdptero os indios dispersos
pelo Vale. Os que escaparam da
fome, tiveram sarampo. Na epide-
mia, morreu toda a populagio
Nambikuara menor de 15 anos. O
noticia da “Biafra brasileira” cor-

e

reu pelas manchetes dos jornais’.
Em 1982, com o dinheiro do Ban-
co Mundial, o Governo brasileiro
comegou a construgio de um novo
tragado da BR-364, que despeda-
¢ou o resto das terras nambikuara.

Cada um dos povos indigenas
tem uma historia traumatica sobre o
contato com a “comunidade nacio-
nal’a contar. A partir de 1987, mi-
Thares de garimpeiros — entre 40 ¢
50 mil — invadiram as terras dos
Yanomami, desorganizaram a eco-
nomia indigena, desarticularam sua
cultura e-depredaram o meio am-
biente. Polufram os rios com mer-
curio ¢ espalharam doengas e mor-
te. Em dois anos, mais de 1500
Yanomami morreram. Aldeias intei-
ras desapareceram. Em 1988, dia-
riamente pousavam mais de 100
pequenos avides em pistas clandes-
tinas no territério dos dez mil
Yanomami. Desde o governo Mé-
dici, a constru¢do da Rodovia
Perimetral Norte (BR 210) corta seu
territdrio e ameaca sua vida. Até abril
de 1986, haviam sido concedidos
537 alvaras de pesquisa em terras
indigenas na Amazdnia e outros
1732 requerimentos aguardavam
deferimento. Em [986, a imprensa
brasileira descobriu detalhes sobre
o Projeto Calha Norte, elaborado
pelo Conselho de Seguranc¢a Naci-
onal. “Sob o pretexto de defender

5. CF. Vincent Carelli/Milton Severiano, Mdo branca contra o povo cinza. Vamos
matar este indio? Sdo Paulo, Centro de Trabalho Indigenista, 1980, p. 12.
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as fronteiras brasileiras, os autores
do projeto desenvolvem a fanta-
siosa teoria da ‘criacdo’ de um
‘estado Yanomami’ na fronteira
Brasil/Venezuela (...). De acordo
com documento da Conferéncia Na-
cional dos Bispos do Brasil (CNBB),
o Calha Norte ‘cria seguranca para
investimentos do grande capital na
fronteira amazdnica’, integrando-a
economicamente ao resto do pais”™
e ao capitalismo internacional.

Em agosto de 1987, o governo
Sarney expulsou os missionarios
da missdo Catrimani e as equipes
médicas da Comissdo pela Cria-
¢do do Parque Yanomarni (CCPY).
Eram as testemunhas que podiam
denunciar o genocidio em anda-
mento. Apos 15 meses, 0s missio-
Narics ¢onseguiran, gragas a uma
liminar judicial, retornar a 4rea.
Depois de muito sofrimento do
povo Yanomami, ¢ por muita pres-
sa0 nacional e internacional, o go-
verno Collor demarcou, em 1992,
a area yanomami. Desde sua de-
marcagdo, as tetras yanomami fo-
ram novamente invadidas por ga-
rimpeiros nas nascentes dos rios
Catrimani, Couto de Magalhaes,
Maturacd e na Serra da Neblina,

Muitas liderangas indigenas no
Brasil foram e continuam sendo
assassinadas. Em 15 de julho de
1976, Simdo Bororo caiu ao lado

de Rodolfo Lunkenbein, missiona-
rio salesiano, no patio da aldeia de
Meruri. Em 26 de dezembro de
1979, Angelo Pereira Xavier, ca-
cique Pankararé de Brejo do
Burgo, no norte da Bahia, foi as-
sassinado. Em 29 de janeiro de
1980, Angelo Kretd, lider
Kaingang de Manguei- 11nha, PR,
sofreu emboscada, depois de ter
recebido ameacas de morte. O 61-
gdo tutor assumiu a explicacio
oficial do seu assassinato como
“acidente automobilistico”. Em 10
de julho de 1983, o indio
Maxakali, Alcides, foi assassinado
a golpe de facio, por José Rolinha,
vaqueiro do fazendeiro Laurindo,
quando regressava para sua aldeia,
no nordeste de Minas. No dia 25
de noveinbro de 1983, foi assassi-
nado o lider indigena Guarani,
Margal Tupa-i, na farmacia da al-
dela de Campestre (MS), onde tra-
balhava. Vinte dias antes, Marcal
tinha recusado uma oferta de cin-
co milhdes de cruzeiros, que lhe
ofereceram para tentar convencer
um grupo Kayova (subgrupo
Guarani) da Aldeia Piracua, em
Bela Vista, a abandonar a drea
onde vivia. Margal discursou, em
nome dos indios, diante do papa
Jodo Paulo II, na noite de 10 de
julho de 1980, em Manaus, ¢ co-
moveu a Nagdo quando disse:

6. Dermi Azevedo, A vida dos Yanomami ameacada de exterminio, in: Genocidio
do Yanomami: Morte do Brasil. Sao Paulo, Comissdo pela Criagio do Pargue

Yanomami, 1989, p. 18.
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“Pesamos a Vossa Santidade a
nossa miséria, a nossa tristeza pela
morte dos nossos lideres assassi-
nados friamente por aqueles que
tomam o nosso chdo, aquilo que
para nds representa a nossa pro-
pria vida e a nossa sobrevivéncia
nesse grande Brasil, chamado um
pais cristdo... Somos uma nagio
subjugada pelos potentes, uma
nacdo espoliada, uma nagdo que
estd morrendo aos poucos sem
encontrar o caminho, porque aque-
les que nos tomaram este chio ndo
tém dado condigles para a nossa
sobrevivéncia™’.

2. RESPOSTA INSTITUCIONAL
2.1. A fundagdo do CIMI

Em abril de 1972, a CNBB
convocou alguns missionarios ¢
bispos para o Terceiro Encontro de
Estudos sobre Pastoral Indi-
genista, em Brasilia. Particular-
mente, D. Ivo Lorscheiter, entdo
secretario-geral da CNBB, estava
preocupado com a tramitagio do
projeto de Léi no 2.328, desde
1970 na Camara dos Deputados
que dispunha sobre o Estatuto do
Indio. Na CNBB, pensou-se, com
0 encontro, criar uma assessoria
ligada as bases missiondrias. Ha-

via ainda outras preocupacdes: as
denuncias feitas na Declaragio de
Barbados I (1971) sobre a conti-
nuidade do colonialismo missiona-
rio, a insatisfacdo dos missionarios
com a pastoral ndo-especifica jun-
to aos povos indigenas e as de-
nincias sobre matangas de indios®,
Desde 1969, apareceram no exte-
rior noticias sobre o genocidio dos
indios no Brasil, inclusive com fo-
tos de indios torturados. Em 1970,
veio 2o Pais uma comissio da Cruz
Vermelha para investigar os casos
mencionados. Em maio de 1970,
durante a XI Assembléia Geral da
CNBB, em Brasilia, 32 prelados
da Amazonia declararam as dentin-
cias que atingiram sua propria pre-
senga junto aos povos indigenas,
“exageradas”, manifestando inici-
almente uma certa inseguranga
frente a politica indigenista do
Governo Médici (1969-1974). A
Igreja do Brasil tinha que dar uma
resposta conjunta.

Nesse Terceiro Encontro de
Estudos sobre Pastoral Indigenista,
de abril de 1972, concretfizou-se a
proposta de uma coordenagdo e
assessoria nacional da atividade
missiondria junto aos indios, na
forma de um Conselho Indigenista
Missionario, integrado por missi-

7. Porantim 3/21 (agosto 1980) 13. Cf. Porantim 6/58 (dez. 1983) 6.

8. O texto da Declaracdo do “Simpésio sobre a fricgio interétnica na América do
Sul” (Barbados I, in: P. Suess {org.), Em defesa dos povos indigenas. Documentos
e legislagio, Sdo Paulo, Loyola, 1980, p. 19-26.
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onarios ¢ bispos. Este Conselho
estaria ofictosamente ligado a
CNBB, “com o fiin de ser o cen-
tro coordenador das atividades dos
missionarios que labutam entre os
indios no territdrio nacional. Serd
finalidade deste Conselho:

- promover a pastoral missio-
naria,

- dar assisténcia juridica aos
missiondrios,

- promover sua formagdo teo-
logica e antropoldgica,

- criar o espirito missiondrio na
populagdo brasileira,

- cuidar de certos aspectos fi-
nanceiros das Prelazias no campo
indigena,

- promover, neste mesmo cam-
po, seu relacionamento com a
CNBB, com o0s érgins governa-
mentais, mormente com a Funda-
¢ao Nacinal do Indio (Funai), e dos
missionarios entre si...”

_Assim rezava a primeira ata, es-
crita a 23 de abril de 1972, por D.
Geraldo de Proenga Sigaud, entdo
bispo de Diamantina (MG), e as-
sinada por outros 25 participantes,
entre eles os bispos Ivo Lorscheiter
(secretario-geral da CNBB), Henri-
que Froehlich (Diamantino/MT),
Luis Gomes de Arruda (Guajara-
Mrrim/RO), Eurico Kriutler (Alta-
mira/PA), Pedro Casaldaliga (Sio
Felix/MT), Tomas Balduino

(Goi1as/GO), Estévao Cardoso de
Avelar (Maraba/PA). Foi o nasci-
mento do Cimi, dez anos depois
do inicio do concilio Vaticano 11 e
trés anos antes da Exortagdo Apos-
tolica Evangelii Nuntiandi, de Pau-
lo VI. Os participantes do primei-
ro encontro ainda elegeram sete
membros, todos religiosos/as,
como “primeiros componentes” do
Cimi. Os padres Angelo Jaime
Venturelli, salesiano, ¢ José Vicen-
te César, do Verbo Divino, foram
respectivamente eleitos presidente
e secretario do Cimi. Nos anos de
‘80, a entidade elegeu, em 1979,
D. José Gomes, bispo de Chapeco/
SC, presidente, D. Tomds Bal-
duino, OP, bispo de Goids, vice-
presidente e padre Paulo Suess
secretirin-geral Fm 1987 sucede-
ram nos respectivos cargos DD,
Erwin Kréutler, bispo prelado de
Xingu, padre Carlos Ubialli e
Antbnio Brand. Esta equipe —
com excegao do vice-presidente,
que for substituido por Fabio
Villas, -— dirigiu o CIMI até 1991

2.2. Atuagdo junto ao Estado

O Cimi nasceu tarde para influ-
enciar decisivamente o texto do
Estatuto do Indio, desde maio de
1970 j4 em mdos do entdo Minis-
tro do Interior, general José Costa
Calvacanti®. A Emenda n. 30, de

9. Cf. Genese’do Estatuto do Indio, in: Paulo SUESS, Cdlice ¢ cuia; cronicas de
pastoral ¢ politica ;nd{genista. Petropolis, Vozes, 1985, p. 42-49. O texto da Lei
6.001 (Estatuto.do Indio) in: P. Suess (org.), Em defesa dos povos indigenas. Do-
cumentos e legislagio, Sdo Paulo, Loyola, 1980, p. 129-145,

REVISTADE
CULTURA TEOLOGICA

autoria do senador Franco Mon-
toro, deu ao pardgrafo unico do art.
20, que facultava as entidades re-
ligiosas e cientificas o direito de
prestar servigos assistencials aos
indios, a redagdo final, aprovada
pelo Congresso Nacional:

“As missoes religiosas, filantro-
picas ¢ cientificas poderdo prestar
ao indio e as populagdes indige-
nas servicos de diversa natureza,
respeitadas a legislagdo em vigor
¢ a orientagdo do Orgdo federal
competente’ .

Sobre este artigo e também
sobre o paragrafo 2o do art. 18 e
ainda o art. 64 e seu paragrafo
Umico, recaiu, em 19 de dezembro
de 1973, o veto do presidente
Meédici, baseando-se na Constitui-
(Ao de 1969, que lhe permitia ve-
tar qualquer projeto do Poder Le-
gislativo. Declarava o Presidente,
na Mensagem n. 530/73, justi-
ficadora dos vetos, que os “objeti-
vos cardeais do Estatuto” consisti-
am precisamente na “rapida e sa-
lutar integracao do indio na civili-
zaclo”. Por isso ¢ negado as enti-
dades religiosas ou cientificas o
“direito a prestar servigos de natu-
reza assistencial, pois a Unido n&o
pode sofrer limitagdes no cumpri-
mento de seus deveres’ .

Posteriormente, em 4 de abril
de 1974, a Camara dos Deputados
confirmou os vetos presidenciais
com aimaioria de 184 deputados
da Arena confra 73 do MDB. Ao
lado de Franco Montoro, o deputa-

I
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do Lysaneas Maciel, do MDB, foi
um dos poucos que rebateram co-
rajosamente, naquela sessdo do dia
4 de abril, a filosofia dos vetos pre-
stdenciais, declarando que “a pro-
tecdo aos silvicolas ndo deve ser
dirigida contra entidades religio-
sas ou assistenciais deste Palis.
Deve dirigir-se principalmente
contra as poderosas companhias,
loteando terras e arrancando os
silvicolas do seu habitat nataral”.
Com a prerrogativa da competén-
cia exclusiva do Estado para pres-
tar servigos assistenciais ao indio,
langavam-se as sementes para pos-
teriores conflitos entre Estado e sua
agéncia indigenista, a Funai, de um
lado, e Igreja e sociedade civil do
Quiro.

Os anos 70 representam o “‘es-
tado-maximo” da ditadura militar.
Os anos 80 representam nao so-
mente a transi¢do democrética,
mas também a transformacio
gradual do estado em “estado-mi-
nimo” de corte neoliberal, onde a
responsabilidade social pela “coi-
sa publica” ¢ terceirizada e entre-
gue 4 parcerias com fins lucrati-
vas. Ambos os modelos represen-
tam um desequilibrio da “coisa
plblica” e um perigo para os ter-
ritorios indigenas. A Assembléia
Geral do Cimi, de 1985, definiu
como prioridades a Constituinte e
a Reforma Agraria. O CIMI parti-
cipou das articulagdes que visavam
fortalecer o estatuto dos povos in-
digenas na carta magna, promul-
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gada em 5 de outubro de 1988. O
trabalho nos bastidores do Con-
gresso Nacional fez sentir que o
alvo principal dos interesses poli-
tico-econdmicos na causa indige-
na ¢ hoje a questio da terra e, so-
bretudo, a questio do subsolo.
Em 12 de agosto de 1987, 0 CIMI
junto com a Associagio Nacional
de Apoio ao Indio-RS (Anai), o
Movimento de Justica e Direitos
Humanos e a Operacdo Anchietg
(Opan) entregaram 4 Assembléia
Nacional Constituinte uma “emen-
da popular” com 44.171 assinatu-
ras'’. Em sua proposta, apresentada
em audiéncia publica no dia 29 de
abril & Subcomisséiio dos Negros, Po-
pulacbes Indigenas, Pessoas Defici-
entes € Minorias, o CIMT chamoun a
alencdo para a diferenca entre o
conceito de Nagio e o de Estado,
defendendo, portanto, a plurina-
cionalidade do Brasil; “Os membros
das Nagbes Indigenas possuem na-
cionalidades préprias, distintas en-
tre si e da nacionalidade brasileira,
semm prejuizo de sua cidadania bra-
sileira”. A “emenda popular” do
CIMI, em seu artigo 7°, previa como
“bens das Nagdes Tndigenas as ter-
ras por clas ocupadas, as riquezas
naturais do solo, do subsolo, dos cur-
sos fluviais (...)".

Quatro dias antes de entregar
sua “emenda popular” i Assem-
bléia Nacional Constituinte, a par-
tir do dia 9 de agosto de 1987, o
CIMI foi alvo de uma campanha
difamatéria do jornal O Estado de
Sdo Paulo. Entre os dias 9 ¢ 14 de
agosto, o jornal “denunciou”, na
base de documentos inexistentes,
cartas falsificadas e dialogos fan-
tasioso, um suposto compld entre
o Conselho Mundial de Igrejas
Cristds, que na realidade ndo exis-
te, o CIMI e mineradoras de
Malasia. Este compld visaria inte-
resses materiais dos missionarios
¢ uma “soberania restrita” do Es-
tado brasileiro sobre os territdrios
indigenas. Nos dias 10, 14 e 20 de
agosto, o presidente da CNBB.
Dom Luciano Mendes de Almeida,
repudiou em entrevistas coletivas
a imprensa ¢ num debate promo-
vido pela Fundagio “Pedroso Hor-
ta”, no auditério da Comissio de
Finangas do Senado, as afirmacdes
de “O Estado” — repercutidas pelo
“latifundio da comunicacio” —
“absolutamente falsas” visando
unicamente prejudicar os direitos
indigenas na futura Constituigio.
No dia 22 de outubro, o presi-
dente da CPI, o deputado Roberto
Cardoso Alves (PMDB-SP), impe-
diu a votagdo do relatério do se-

.10. lTa_mibém a ABA/Conage/SBPC, com apoio da UNI/CEDVIECLB e mais 12
Instituigdes, se empenhararn numa Emenda Popular pré-indio que conseguiu 43.057

assinaturas.
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nador Ronan Tito (PMDB-MG)
que desmontava as deniincias de
“O Estado” ¢ afirmou: “O relator
apresenta, diante da inexisténcia de
base documental idénea, seu pare-
cer conclusivo, sustentando ndo
terem fundamento as denincias
que objetivaram a cria¢do desta
CPI”Y. Mas, até esta data a cam-
panha do didrio paulista j& conse-
guiu parte dos scus objetivos,
Contrariando os avancgos obtidos
nas primeiras fases de discussdo
em torno da questdo indigena na
Assembléia Nacional Constituinte,
0 “Substitutivo” do relator da Co-
missdo de Sistematizagdo, deputa-
do Bernardo Cabral (PMDB-AM),
apresentado dia 19 de setembro de
1987, permite a mineragdo em ter-
ras indigenas por empresas priva-
das, caca os direitos politicos es-
pecificos dos indios e restringe as
terras por eles ocupadas. No pro-
cesso postertor da confeccdo da
Constituinte sctores pro-indios e,
sobretudo, as proprias liderangas
indigenas presentes no decorrer das
votagdes decisivas, conseguiram
reintroduzir alguns itens bdsicos
descartados no 2° Substitutivo
Cabral'®. Entré perdas e ganhos, a
Constituicdo Federal do Brasil de
1988 representa avangos significa-
tivos do estatuto do indio no inte-
rior da sociedade brasileira.

2.3. Atuag¢do junto aos povos
indigenas

O envolvimento da Igreja mis-
sionaria com o Estatuto do Indio,
o veto presidencial e as de-nfincias
nos jornais revelaram, da parte da
Igreja Catdlica no Brasil, um cer-
to desconhecimento da realidade
indigena. Por 1sso, o Cimi iniciou
seu trabalho incentivando suas
bases em todo territorio nacional a
fazer um levantamento da realida-
de indigena. Em seguida, o CIMI
colaborou na organizagio dos po-
vos indigenas, em nivel regional e
nacional. Assim aconteceram as
Assembléias Indigenas, mictalmen-
te convocadas pelo CIMI. A Mis-
sdo Anchieta foi o palco da pri-
meira destas assembléia de lideres
indigenas, em Diamantino MT, de
17 a 19 de abril de 1974. Partici-
param do encontro 16 chefes indi-
genas, representando os povos
Apiakd, Kayabi, Tapirapé,
Rikbaktsa, Irantxe, Paresi, Nambi-
kuara, Xavante e Bororo.

A Segunda Assembléia Indige-
na, de 13 a 16 de maio de 1975,
convocada pelos préprios indios
para a sede da Missdo Franciscana
do Cururu, no Alto Tapajds, ja
reuniu 33 lideres, representando 13
diferentes nag¢bes indigenas®™. Em
1977 aconteceram assembléias

11. O téxto integral do relatério da CPI in; Porantim 10/103 (nov. 1987) &s.

12. Of.!Encarte de Tempo e Presenca 223 (set. 1987) 8.

13. Cf.\Boletim do CIMI 20 (abril/maio 1975) 5-7. Cf. a cronologia das primeiras
15 assembléias in: P. Suess (org.), Fm defesa, p. 156.
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indigenas na Missdo Surumu (RR),
nas Ruinas de S3o Miguel (RS),
no Seringal Santa Rosa no rio
Purus (AM) e na Aldeia Tapirapé,
no municipio de Luciara (MT), A
assembléia da Missdo Surumu, que
reuniu 145 liderancas foi, a pedi-
do da Funai, dissolvida pela poli-
cia. Foi a partir também desta as-
sernbléia, aparentemente fracassa-
da, que a diocese de Roraima “fez
sua historica op¢io preferencial
pelos indiog™'*.

Através destas assembléias, os
povos indigenas fizeram ouvir a
sua voz diante da sociedade na-
cional. A sociedade brasileira ou-
viu esta voz na reconquista da ter-
ra dos Guarani e Kaingang de Rio
das Cobras (PR). e Nonoai (RS},
no inicio de 1978. J4 a Assembiéia
Indigena de Goias Velho, em de-
zembro de 1978, foi uma manifes-
tacdo nacional dos indios contra o
projeto de “emancipagio” do go-
verno Geisel. A [uta contra este
projeto de “emancipacio” fez sur-
gir e uniu vérias entidades em de-
fesa da causa indigena, entre elas,
a Associacdo de Apoio ao Indio
(Anai), Grupos de Estudo, Comis-
soes Pro-Indio e o Centro de Tra-
balho Indigenista.

Durante a Semana do Indio, de
1980, em Campo Grande (MS), no
lo Seminario de Estudos
Indigenis-tas, promovido pela uni-
versidade e pelo Estado de Mato
Grosso do Sul, com a presenca de
mais de 60 indios de oito povos
diferentes, surgiu a idéia-de se cri-
ar uma “Irmandade Indigena”. Esta
veio a constituir-se, a 7 de junho
do mesmo ano, também em Cam-
po Grande, sob a denominacio
Unido das Nagbes Indigenas
(UNI). As dificuldades para orga-
nizar e representa‘r 0s 250 mil in-
dios que falam 170 linguas dife-
rentes, sdo imensas'®, Desde o ini-
cio, a politica indigenista oficial
procurou proibir a organizacdo dos
povos indigenas. Fstes. por causa
da colonizagio desenvolvimentista
sem zonas de refligio, passaram
progressivamente de uma defesa
espontinea a uma defesa cada vez
mais organizada.

A década de 80 foi marcada
pelo surgimento de intimeras or-
ganizagdes indigenas. Quando a
UNI procurava, através de sua co-
ordenacdio em Brasilia, represen-
tar os povos indigenas em nivel
nacional, ocorreu a desarticulacio
no interior do movimento indige-
na. Surgiram as questdes da

C1]?4. Instir.uto Missdes Consolata/Regifio de Roraima, Pastoral indigenista da dioce&e
¢ Roraima. Informe apresentado no encontro continental sobre inculturagio da

mensagem, Bucaramanga (Coldmbia), 3 a 12 de outubro de 1995, p. 3, :

15. Cf. Aryon Dall’igna Rodrigues, Linguas brasileiras, Loyola, Sao Paulo, 1986, p. 18,
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representativi-dade, da legitimida-
de, do distanciamento das bases,
da desvincula-¢do das proprias rai-
zes culturais, das estruturas pesa-
das, de grandes projetos e do
estrelismo de liderancgas.

Em 1986 realizou-se em Itacoa-
tiara (AM) o primeiro curso para
liderangas, promovido pela UNI,
CIMI e CUT. Os participantes do
curso iniciaram as primeiras dis-
cussdes sobre uma organizagio
indigena na Amazdnia que fosse
uma instincia articuladora em toda
a regifio. Entre 1985 e 1988 surgi-
ram véarias organizagdes locais. Os
povos indigenas consegutram, atra-
vés de suas organizagdes ¢ com ©
apoio de sctores pro-indio da soci-
edade civil, avangos significatives
na Constitui¢io Federal do Brasil
de 19886,

2.4. Atuacdo junto a
sociedade ndo-indigena

Custos ¢ beneficios da presen-
ca missionaria junto aos povos in-
digenas devem ser avaliados pelos
impulsos que souberam dar ou ndo
para o reqonhccimento € 0 prota-
gonismo dos respectivos povos.
“Reconhecimento” e “protagonis-
mo” sdo como duas hastas de um
trolebus que lhe fornecem a ener-

gla para sua locomogdo. O “re-
conhecimento” representa a ener-
gia que vem da sociedade envol-
vente, 0 “protagonismo’ represen-
ta a energia propria dos respecti-
vos povos. O nao-reconhecimen-
to, no minimo, obstaculiza o prota-
gonismo dos Outros. A ndo-iden-
tidade e sujeicdo estrutural dos
QOutros impede seu protagonismo.
Na época do AL-5 (13-12-1968),
da censura e da repressdo, o Cimi
foi, muitas vezes, a voz dos sem-
voz, por meto das suas denancias
sobre arbitrariedades e violéncias
contra os povos indigenas. A ques-
tdo dos indios representava, em
parte, o sonho de uma libertagio
mais ampla. Era o lugar onde se-
tores condenados ao siléncio poli-
tico podiam exprimir 0 seu desa-
cordo com a ditadura militar. Ja com
a abertura politica, a partir dos go-
vernos Geisel e Figueiredo, cada
categoria social procurava articular
suas proprias reivindicagdes. A
simpatia para com a questdo indi-
gena niio era mais “patural”; pre-
cisava ser cultivada sistematica-
mente. A “Semana do Indio”, em
torno do Dia do Indio, 19 de abril,
para o CIMI, ¢ até hoje uma destas
oportunidades de divulgar sua vi-
sdo “simpdtica” e proposta alter-
nativa da causa indigena.

16. Cfl'" Julio Gaiger, Direitos indigenas na Constituigdo Brasileira de 1988, 2* ed.,
Brasilia, CIMI, 1989. Tb. Assessoria Juridica/CIMI (org.). Legislagio indigenista
brasi!gez’ra. Coletinea, Sio Paule, Loyola, 1989, p. 15-18.
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Em 1982, a “Semana do Indio”
— hoje denominada pelo Cimi
“Semana dos Povos Indigenas” —
foi, ndo sem discussdes internas,
oficalmente assumida pela propria

CNBB. Na consulta as bases para-

a Campanha da Fraternidade de
1982, e na propria Assembléia
Geral dos Bispos do Brasil, em
Itai-c1, surgiram dois temas com
igual destaque: “os indios” e a
“educagdo”. A Assembléia delegou
a definigdo do tema da CF 82 para
a proxima reuniio da Comissio
Episcopal de Pastoral (CEP), em
Brasilia. Dom Celso Queiroz, bis-
po-auxiliar de Sdo Paulo e entio
membro da CEP, disse naquela dis-
cussdo: “Eu ndo saberia fazer em
Sao Paulo uma Campanha da Fra-
ternidade em torno dos indios”™.
Ganhou entdo “Educagio e Fra-
ternidade”, com o slogan “A ver-
dade vos hbertaré”. “E os indios,

como ficam?”, foi a pergunta que
se fez naqueld reunido, Dom Lu-
ciano de Almeida Mendes, entdo
secretdrio-geral da CNBB, propés
que 2 CNBB asuimisse uma “Se-
mana do Indio”, cuja execucdo
seria a cargo do CIMI. A CEP
aceitou esta proposta. Desde en-
tdo, o CIMI escolhe os temas de
acordo com a conjuntura indige-
na/indigenista do pais e prepara os
materiais de conscientizagdo para
a sociedade ndo-indigena (escolas,

universidades, grupos de debate).
Os temas, ds vezes, em sintonia
com a respectiva CF, foram os
seguintes:
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1982 Paz e terra para os povos
indigenas;

1983 Terra sim - violéncia nio;
1984 Terra ¢é vida;

1985 Queremos viver;

1986 Terra dos indios, direito sa-
grado;

1987 Na constituicdo, os direitos
dos -povos indigenas;

1988 Indios e negros irmaos na
mesma historia;

1989 Garantir os direitos conquis-
tados;

1990 Destruir a terra ¢ destruir os
filhos da terra;

1991 500 anos de opressdo e luta;
1992 Cinco séculos de resisténcia;
1993 Ano internacional dos povos
indigenas - Ano da demarcacio
das terras indigenas:

1994 Autonomia dos povos indi-
genas;

1995 América dos indios;

1996 Terra e justica.

As lutas juridicas em defesa dos
povos indigenas precisam ser
acompanhada por mudancas do
imaginario vigente que norteia a
visdo que a sociedade brasileira
tem dos povos indigenas. Sem a
mudanga do imaginario — “indio
selvagem”, “crianca”, “bom selva-
gem”, “comida de indio”, terra
indigena como “latifiindio selva-
gem” — & impossivel pensar em
mudangas persistentes da realida-
de sdcio-politica. Portanto, os ob-
jetivos da atuagio do CIMI junto
a sociedade nio-indigena podein
ser definidos como

- luta pelo reconhecimento e
respeito da alteridade,

- articulacio de solidariedade,

- mudanga do imaginario vigen-
te que norteia a sociedade brasi-
leira e latino-americana frente aos
descendentes dos habitantes pri-
mordiais deste continenete.

3. PROPOSTA PASTORAL

Quem estuda os documentos
que a Igreja Catdlica da Ameérica
Latina produziu na primeira meta-
de deste século, encontra uma Igre-
ja despreocupada com a questdo
indigena, Essa despreocupagéo re-
fletem as Cartas Pastorais, como
aquela que o Episcopado Brasilei-
/o escreveu por ocasian do Cenfe-
nario da Independéncia’’; a mes-
ma despreocupacio indigenista nos
489 canones do Primeiro Concilio
Plenario Brasileiro, celebrado em
1939 no Rio de Janeiro'. Mesmo
na Carta Pastoral “A lgreja ante
os problemas atuais”, de 1951,
assinada por, 111 bispos, na qual
os prelados ja lembram questdes
como a liberdade e autonomia dos
sindicatos, o éxodo rural, a Refor-
ma Agraria e a participagdo nos
lucros das empresas, os povos indi-

genas € seu exterminio ndo sdo
contemplados. Somente na esteira
do Concilio Vaticano II (1962-
1965), de Medellin (1968) ¢ Puebla
(1979), num contexto histérico de
didlogo, descolonizacio e liberta-
¢do, surgiram uma séric de ques-
tionamentos cm torno da pratica
missionaria junto aos povos indi-
genas. Ndo seriam também os po-
vos autoctones deste Continente os
parceiros privilegiados de um did-
logo religioso? Nio interessa tam-
bém a eles a liberdade religiosa, a
libertacdo de todas as formas de
colonialismo, o respeito a sua cul-
tura e, afinal, a sua autodetermi-
nacdo no campo politico ¢ religi-
0s0? Estas perguntas e, sobretudo
as respostas, causaram polémicas
no interior das Igrejas locais. Por
causa da questdo da terra, a causa
indigena “mexe” com a estrutura
fundiaria do sistema ccondmico;
por causa do respeito a alteridade
¢ ao protagonismo dos proprios in-
dios, a pastoral indige-nista ques-
tiona também a pratica de uma pas-
toral civilizadora e paternalista. Até
hoje a pastoral indigenista — es-
pecifica, integral e global — per-
manece um “sinal de contradi¢do”.

17. Carta Pastoral do ‘espiscopado brasileire ao clero ¢ aos fiéis de suas dioceses
por ocasmo do Cerztenano da Independéncia (1922). Rio de Janeiro, Pap e Typ.

Marques Aragjo & C,

18. Concilium Plenanum Brasz‘liense, in urbe S. Sebastiani Fluminis Januarii Anno
Domini MDCCCCXXXIX celebratum, Petrépolis, Vozes, 1939,

.
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3.1. Terra

No nterior de uma pastoral in-
tegral, a defesa da terra dos povos
indigenas ¢ parte integrante de sua
evangelizagio. Num contexto de
espoliagdo ¢ opressio, conter o
opressor jd ¢ Boa Noticia. Na Pri-
meira Assembléia Geral do Cimi
(1975), os missionarios se compro-
meteram a “apoiar decidida ¢ efi-
cazmente, em todos os niveis, o
direito que tm os povos indige-
nas de recuperar e garantir o do-
minio de sua terra”". J4 a Assem-
biéia de 1977 trata a defesa da terra
s0b o prisma da autodeterminaco,
quando promete “apoiar, com to-
dos 0s meios ao nosso alcance, os
povos indigenas que estio lutando
pela demarcagio, recuperagio e ga-
rantia de suas terras. Defender tam-
bém o direito que tém os indios de
serem ouvidos nas demarcacdes,
fazendo valer os seus critérios no
tragado de limites”. Na V Assem-
bi¢ia Nacinal do Cimi, de 25 a 29
de setembro de 1983, os proprios
indios presentes exigem: “O que
nds queremos com mais urgéncia
¢ a demarcagio das terras”, E os
missionarios respondem ao apelo

dos indios no seu Comunicado Fi-
nal: “Denunciamos a subordinacio
ilegal das terras indigenas 4 tutela
da Seguranga Nacional” e reafir-
mamos como objetivo priori-tario
da causa indigena a demarcagio e
garantia de todos os territorios in-
digenas™?, '

Em sua VI Assembléia Nacio-
nal, de 1985, realizada sob o en-
foque central de “Politica indige-
nista e agfio pastoral na Nova Re-
ptblica”, o Cimi se comprometeu
mais uma vez a “apoiar decidida-
mente, em alian¢a com outros se-
tores da sociedade nacional, a luta
indigena pela garantia e/ou recu-
peragio de seus territorios, bem
come do usufruto exclusivo das
riquezas, lanto do solo como do
subsolo™'. A respeito da Reforma
Agréria, o Cimi reivindicou, na
mesma Assembléia de 1985, que
“as terras indigenas sejam rigoro-
samente respeitadas” e se compro-
meteu a “lutar para que os traba-
thadores rurais, ocupantes de 4re-
as indigenas, tenham prioridade
nos processos de reassentamento
desenvolvido pelo Plano Nacional
de Reforma Agraria”.

19. Os f:locumentos finais da I a [l Assembléia Geral do Cimi, in; P. Suess {org.),
Em defesa, p. 61-65, 83-88, 89-95; aqui 61. '
20. Comunicado Final (distinguir das Conclusdes nio publicadas) da V Assembléia

Nacional. Porantim 6 /55: {set. 1983) 9.

21. Conclusdes da VI Assembléia Nacional, Porantim, 8/79: (set. 1985} 8s.. Th.
ESTUDOS DA CNBB (43), Os povos indigenas e a Nova Repiiblica. Sio Paulo,

Pauylinas, 1986, p. 107-116.
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3.2, Autodeterminacdo

A questio da terra esta ligada a
questdo da autodeterminacdo. Des-
de a sua Primeira Assembléia Na-
cional, de 1975, o CIMI se com-
prometeu a “procurar, por todos os
meios, devolver aos povos indige-
nas o direito de serem sujeitos,
autores e destinatarios de seu cres-
cimento. Reconhecer que, como
pessoa e como povo, sdo e devem
ser acetfos como adultos, com voz
¢ responsabilidade, sem tutela nem
paternalismo, capazes de construir
sua propria historia”. Por isso, é
importante, declaram os missiona-
rios, “apotiar, incentivar e possibi-
litar encontros de chefes e grupos
fribais, ¢ também a participa¢do
etetiva dos indios em nossos en-
contros de Pastoral Indigenista”.

Na V Assembléia Nacional
(1983), foram os indigenas que
alertaram os participantes “para a
situacdo de todo o povo brasileiro,
também impossibilitado de se
autodeterminar na conducio de sua
vida, e que 0 problema do indio
ndo serd resolvido sem ser resol-
vido o problema da sociedade
toda”2. A VI Assembléia, de 1985,
agita, como as anteriores, a ban-
deira da autodeterminacfo e afir-
ma “que ¢ direito fundamental dos

22. Porantim 6 /55: (set. 1983) 9.
23. Porantim 8/79: (set. 1985) 9.

povos indigenas serem eles mes-
mos 0s protagonistas de sua pro-
pria histdra. Por isso continuamos
a servico deles, defendendo o seu
direito de organizacdo e participa-
c¢do politica, objetivando a sua au-
todeterminagio”™®,

Ja os participantes da VII As-
sembléia, de 1987, declaram seu
apoio “as organizagdes auténomas
dos povos indigenas” e a “uma
eficiente mobilizagdo ¢ organiza-
¢io das nagdes indigenas, como su-
jeitos, autores e destinatarios de
seu processo de libertagdo a partir
de suas bases ¢ de sua sifuagdo
concreta ', As conclusdes desta
Assembléia refletem, pela primei-
ra vez, detalhadamente, medidas
bastante concretas de apoto a or-
ganizacio ¢ 4 autodeterminagio in-
digena. Estas medidas prevéem “a
informacgdo das comunidades”
como instrumento de luta, um
“adequado mstrumental de anélise
da realidade”, a “transformacio
crescente da escola”, uma “asses-
soria nos planos politico, juridico,
sanitario, educacional e de tecno-
logias alternativas, apoiando a de-
fesa do grupo, sua autonomia eco-
ndémica ¢ sua afirmacio cultural e
politica”. A questio vital da luta
indigena, a relagdo entre autono-

24. As Conclusdes da VII Assembléia Geral do Cimi ainda néo foram integralmente
publicadas. Cf. Porantim, 10/100 (julho/agosto 1987) 14,

;
1
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mia e alianca, entre identidade e
solidartedade, entre estado nacio-
nal e nacionalidade indigena é tam-
bém uma questdo estratégica ¢ ide-
ologicamente vital para o Cimi, que
ndo s6 vive do arroz com feijio da
Realpolitik, mas sobretudo das re-
servas utdpicas do Reino.

3.3. Cultura, encarnacdo e
inculturacdo

O Documento Final da Segun-
da Assembléia Geral do Cimi, de
novembro de 1977, resume bem a
ligagdo centre cultura e encarnacio,
quando diz: “O respeito efetivo a
cultura s6 existe quando a Misséo
esta numa linha de encarnag¢io. A
linha tradicionalista ou linha desen-
volvimentista impiicain a descarac-
terizagdo e repressdo cultural”. Qs
delegados missionarios desta As-
sembléia entendem que “devem-
s€ encorajar as bases missionarias
a uma encarnacao mais concreta e
decidida, sem perder de vista a si-
tuagdo geral envolvente, bem como
a cammnhada global, tanto dos po-
vos indigenas, como da Igreja
Missionaria™, Ao vincular a “en-
camagdo” 4 “caminhada global”,
a pastoral do Cimi assume uma
linha “encarnacionista-libertado-
ra”, que conforme o Primeiro Fp-

contro Pan-Amazonico de Pasto-
ral Indigenista (junho 1977/
Manaus), aimnda coexiste no interi-
or das Igrejas com uma linha “tra-
dicional doutrinadora e sacramen-
tal” ¢ outra mais de cunho “desen-
volvimentista-paternalista’’,

A encarnacio ¢ a opefio pelos
povos indigenas crucificados na
histéria. Estes s3o, como reza o
Documento Final da Assembléia
de 1979: “Esta encarnagio de Je-
sus de Nazaré exige de ndés uma
nova qualidade de¢ presenca e cs-
cuta como alimento da nossa fé no
Senhor ressuscitado, que precede os
seus missiondrios em todos os luga-
res — até os confins do mun-do”, A
pedagogia da encarnagfio é “condi-
¢do material” da nova presenca niis-
stonaria junto aos povos indigenas.
“Reconhecendo que ha formulas
gradativas de encarnagio, aprovei-
tem-se as brechas que as diversas
circunstincias — locais, estruturais
¢ culturais — oferecem”, declara a
Assembléia de 1977.

Por virias ocasides, o magisté-
rio da Igreja confirma essa “Linha
de Ag¢ao” encarnacionista, estabe-
lecendo uma vinculagio analdgica
entre encamacio ¢ inculturacgéo.
Jodo Paulo II, pa Carta Enciclica
Slavorum Apostoli (n. 21), de
1985, por exemplo, escreve que a

25 In: P. Suess (org.), Em defesa, p. 86 e 84,
26. Documento final do Primeiro Encontro Pan-Amazdnico de Pastoral Indigenista
{20-25 de junho de 1977, Manaus), in- op. cit. nota 5, p. 67-72; aqui 68,

- . -.:51.:321;léﬁ?{fﬁ?’r}ziaomcsm
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“inculturagio” é “a encarnacio do
Evangelho nas culturas autoctones
e, a0 mesmo tempo, a introducio
destas culturas na vida da Igreja”.
A inculturagdo do Evangelho s6
pode ser fruto de uma agio mis-
sionaria inculturada. O primeiro
passo desta encarnacio/incultura-
¢do do missionario ¢, segundo a
Evangelii Nuntiandi (n. 21), o “tes-
temunho de solidariedade” e a
“proclamagio silenciosa”.

Na V Assembléia Nacional, de
1983, os indigenas presentes pedi-
ram aos missiondrios “que aceitem
a acolhida que os indios lhes ofe-
recem, € que participem dos con-
flitos, das festas e dos rituais™, A
partir de 1986, quase a margem
das grandes preocupagfes conjun-
turais dos trahatihos por uma nova
Carta Magna surge no Cimi um
“setor de pastoral sacramental jun-
to aos indios”, hoje denominado
“Arficulagdo Nacional de Didlogo
Religioso ¢ Inculturagdo”/ANDRI.
O novo setor, coordenado pelo
padre Nello Ruffaldi, reltne inici-
almente missionarios que regular-
mente sdo chamados, pelos propri-
os indios, para administrar os sa-
cramentos ou para a celebragio de
uma Missa. Hoje a ANDRI se
entende “como espago de retlexdo
que sistematiza as diferentes ex-
periéncias missiondrias, incentiva
pesquisa, analises ¢ mudangas das

H
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27. R!orantim 6 /55: (set. 1983) 9.
28. Em defesa, loc. cit., p.63.
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praticas no intuito de contribuir ao
fortalecimento integral do projeto
histérico de cada povo". Por isso

-incentiva “o protagonismo dos

povos indigenas ¢ de suas lideran-
cas no interior de um cristianismo
pos-colonial e de uma igreja ‘plu-
ricultural em suas celebracdes,
ministerios e estruturas’ (da Men-
sagem Final do COMLA 5)”.

3.4. Pastoral de conjunto,
macroecuménica e continental

Desde sua Primeira Assembléia,
de 1975, o Cimi exorta os missio-
narios para que “procurem fomen-
tar e dinamizar por todos os meios
possiveis a verdadeira colegialida-
de e solidariedade dentro de sua
congregacdo e prelazia, a fim de
que a pastorai indigenista faga
parte integrante da preocupacio
pastoral da Igreja local ¢ seja ga-
rantida sua continuidade”. Na
mesma Assembléia.os missiondri-
08 se comprometem a “conduzir a
Pastoral Indigenista em nosso Pais
dentro da missdo que a Igreja lati-
no-americana se sente chamada a
cumprir no mundo. de hoje; de
exprimir: ¢ encarnat o dpelo-dos
oprimidos ¢ marginalizados; supe-
rando nossos individualismos ‘de
Igreja e Congregagdes; ¢ buscan-
do conjuntamente a unido e coor-
denagdo de todos os.esforgos por
uma ac¢do global libertadora™,

éULTURA TR;fglisc”Egi : 1 33




Ja os delegados da Segunda
Assembléia, de 1977, constatam
que “é uma so6 a causa dos grupos
oprimidos, e por isso nos compro-
metemos a promover um maior
entrosamento entre a Pastoral
Indigenista, a Pastoral da Terra e a
Pastoral Operaria”. O Documen-
to Final da Assembléia de 1979
reza assim: “Dado o crescimento
de consciénia de globalidade lati-
no-americana, ¢ também a dimen-
sdo ecuménica da evangelizacio,
torna-se necessdrio que os povos
indigenas e o trabalho missionario
se unam no dmbito de América La-
tina”™. E as Conclusdes (n. 5} da
VII Assembléia Geral, de 1987, re-
petem mais wma vez: “A vitoria
da causa dos povos indigenas no
Brasil ¢ na Amerindia estd intima-
mente ligada a vitoria da causa dos
oprimidos. Dai a necessidade ur-
gente da elaboragiio, a partir dos
movimentos populares e indigenas,
de um projeto politico popular e
da consolidagdo das aliangas para
0 crescimento da organizacio po-
litica dos oprimidos™!.

O Cimi nasceu — dentro da
tradicdo historica da pastoral mis-
siondria junto aos “povos pagios”
— intimamente identificado com
a “missdo da Igreja”, portanto li-
gado a “Linha 2 - Dimensfio Mis-

29. Ibidem, p. 84.
30. Ibidem, p. 90.

siondria” da CNBB. Ao tratar a
questdo indigena, na Igreja Catoli-
ca, ninguém pensava, antigamen-
te, numa “Dimensio Ecumé-nica
¢ de Didlogo Religioso”, que
corresponderia hoje 4 Linha 5 da
CNBB. O Concilio Vaticano 11,
porém, abriu uma perspectiva de
didlogo com a religido do Qutro, e
isso vale tanto para os credos cris-
tdos como para as diferentes reli-
gides ndo-cristis.

A partir da Segunda Assem-
bléia, de 1977, aparece nos docu-
mentos do Cimi a referéncia ex-
plicita a0 ecumenismo: “Reafirma-
MOS 1n0ssa opgao por uma busca
de comunhdo com as Missdes In-
digenas de outras Igrejas cristds e
com suas liderancas, em vista de
eurquecermos nossa experiéncia
no comum servigo aos indios”. Ja
os participantes da Terceira As-
sembléia fazem uma referéncia a
pratica do ecumenismo na pasto-
ral do Cimi: “Embora desde o
inicio o Cimi tenha desejado um
enfrosamento com as Missdes de
outras Igrejas, esta Assembléia,
enriquecida com a participacio
fraterna de representantes da I-
greja Evangélica de Confissio
Luterana no Brasil (IECLB), re-
comenda que 0 Cimi dé uma aten-
¢d0 maior ao contato e 4 colabora-

31. CL. Porantim, 10/100 (julho/agosto 1987) 14,
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¢do com as missdes de outras [gre-
jas. Esta colaboracdo, que ja ocor-
re em varios lugares, deve se am-
pliar através de projetos e encon-
tros comuns no servigo & causa do
indio™. O Grupo de Trabalho de
Missionarios Evangélicos (GTME),
que coordena o trabalho de irmaos
luteranos, metodistas e episcopais
junto a indigenas e lavradores,
tornou-se um aliado e uma presen-
ca importante na defesa dos povos
indigenas. _
Nos anos 80, o CIMI organi-
zou encontros importantes com
missiondrios de paises vizinhos. O
primeiro Encontro Ecuménico dos
Paises do Cone Sul realizou-se em
fevereiro de 1980, em Sdo Paulo.
(s participantes deciararam como
“linha de agfio” a criagdo de “‘con-
di¢des para uma lgreja Indigena,
reconhecendo e promovendo sua
lideranga religiosa prdpria, sem
uma imposicio de praticas, ritos,
liturgia e esquemas alheios a sua
cultura”™. O Encontro Ecuménico
Panamazonjco de Pastoral Indige-
nista, organizado junto com a
Comissdo Evangélica Latino-Ame-
ricana .de FEducagido Cristd
(CELADEC), em novembro de
1980, em Manaus, deu continui-
dade ao Encontro Panamazonico,

32. Eﬁm defesa, loc. cit., p. 84 e 90.

convocado pelo CELAM e a Li-
nha 2 da CNBB, em junho de
1977, também em Manaus.

Em 1983, o Cimi criou uma
assessoria latino-americana, que
marca presenga e presta servigos,
em nivel continenfal. Em varios
paises latino-americanos o CIMI
colaborou na criagdo de uma pas-
toral indigena e/ou indigenista es-
pecifica. Nesta linha de articula-
¢do de aliangas ecuménicas, étni-
cas e sociais, nacionais e continen-
tais, um encontro importante foi a
Primeira Consulta Ecuménica so-
bre Pastoral Indigenista na Améri-
ca Latina (10 a 14-5-1983), reali-
zada em Brasila, com 31 partici-
pantes de 14 paises®. Participaram
desta Consulia, além de indios
Zapoteco, Aymara, Mapuche,
Quiché e Paresi, também o presi-
dente do Conselho Mundial dos
Povos Indigenas e o secretdrio-
geral da Associagdo dos Tedlogos
do Terceiro Mundo. £ um fato
recente, que os tedlogos latino-
americanos — depois de aprofun-
dar a questido de classe — procu-
rem assumir a questdo étnica to
ligada as raizes ¢ ao destino deste
continente. Esta Consulta marcou
o Inicio de uma intensa articula-
¢do latino-americana do CIMIL.

33, Documento final do Primeiro Encontro Ecuménico de Pastoral Indigenista do
Cone Sul da América Latina, in: Em defesa, loc. cit,, p. 97-99.
34. Cf. Organizar a esperanga. Porantim, 6/52-53 (junho/julho 1983) 9-12.

:
!

cutruratrorécica 135




Uma Segunda Consulta Ecuméni-
ca “Contribui¢cdo dos Povos Indi-
genas da América Latina a Teolo-
gia Cristd” — convocada pelo
Conselho Latino-Americano de
Igrejas (CLAI), pela Associacdo
Ecuménica de Tedlogos do Tercei-
ro Mundo (ASETT) ¢ o CIMI —
foi celebrada em Quito/Equador,
entre os dias 30 de junho e 6 de
julho de 1986*. Agentes de pasto-
ral, bispos e teélogos procuraram
ouvir as dentincias e os projetos
de representantes de 30 povos in-
digenas. Numa “Carta de Quito”,
os tedlogos reconthecem a sua cum-
plicidade histérica na destruicio
das religides indigenas. Os lideres
indigenas, por sua vez, reclamam
a “pratica de uma auténtica evan-
gelizagdo, de acumpanhamento,
dialogo e respeito, frente a nossas
lutas, crengas e praticas relj giosas”.
Uma Terceira Consulta Ecuméni-
ca Latino-Americana reuniu, em
1990, liderangas indigenas e agen-
tes de pastoral indi-genista num
debate sobre a avaliacdo dos 500
anos de cristianismo nas Améri-
cas. O trabalho das Consultas foi
aprofundado através de cursos la-
tino-americanos, realizados em Sdo

_—

Paulo (1985) e Cayambe/Equador
(1986), e de cursos regionais que
foram, no decorrer de 1987, orga-
nizados no México, Peru e Argen-
tma*. No curso de Cayambe, os

agentes indigenas de pastoral jun-

to aos seus proprios povos questi-
onaram o seu papel evangelizador:

“Estamos vestidos com tantos
trapos — trazidos de fora — que
Hem somos esles ti"apos, nem sa-
bemos o gue ficou por baixo.(...)
Conflitam em nés duas personali-
dades: a indigena eia imposta pela
Jormacdo religiosa. Somos seres
esquizofrénicos: ds vezes niio sq-
bemos sequer se temos Jé.(..} Per-
guniamos.: por que feve de ser
assim? Por que tivemos de deixar
de ser o que éramns pary sernios
cristdos, para sermos consagrados
OU para viver nossa fé cristi? (...)
Acreditamos que podemos ajudar
neste processo de purificacdo da
Igireja.(.. ) Néo haverd didlogo se
hao esitvermos seguros de nossa
identidade ™.

Diante da crise de identidade de
agentes indigenas de pastoral, o
CIMI precisa sempre de novo
aprofundar os indicativos j4 esta-
belecidos no Documento Final da

35. Cf. Porantim 8/90-9] (agosto/set. 1986) 2 e 14s. Ver os documentos desta

consulta in: Aporte de los pueblos indigenas de América Latina g la teologia -

cristiana, Quito, Bd. Abya Yala, 1986.

36. Cf. Porantim 876 (un. 1985)7-10. Porantim 9/94 (dez. 1986) 13.

37. In: P. Suess (org.), Queimada e semeadura, Segunda semana de estudos teold-
gicos - CIMI/CNBB, Petropolis, Vozes, 1988, p. 257-259, '

3 +REVISTADE
v CULTURATEOLOGICA

Quarta Assembléia, de 1981:
“BEvangelizar, no meio dos povos
indigenas, exige de nds uma pos-
tura ecuménica, tanto em relagdo
as outras Igrejas e convicgoes,
quanto em relacdo as proprias re-
ligiGes indigenas™®.

3.5. Evangelizacdo explicita

Nas “Linhas de A¢do” do CIMI,
setores da Igreja viram, as vezes,
apenas uma “pastoral social”, Fal-
tava-thes a “evangelizacdo expli-
cita”, querendo distinguir entre
condicdes formais de evangeliza-
cdo (encarnagdo/inculturagio) e
contetidos socio-politicos (defesa
da terra, autodeterminacdo) ¢ men-
sagem religiosa (Jesus Cristo, sa-
cramentos, “moral cristd ). Uma
pastoral integralmene libertadora,
porém, nio pode separar escolas-
ticamente o “formal” do “materi-
al” (conteudo). O meio e a peda-
gogia ja fazem parte da mensagem.
A encamacio/inculturacio em si
j& ¢ Boa Noticia. A inculturagio
no meio dos, indios ndao & apenas
expressdo de solidariedade; é so-
bretudo expressdo de fé no futuro
destes povos a partir e em estreita
vinculacdo com a sua realidade
historica e soécio-cultural, Na vi-
sao integral dos povos indigenas a
terra ¢ um dado religioso. Como
scparar a sua defesa do aniincio
da Boa Nova?

38, Pbrarztim 4/31 (agosto. 1981) 11,

!

E claro que isso vale também
para os que querem defender a
terra indigena sem vinculacdo com

‘0 1magmario religioso dos povos

indigenas. Somente com dados
sdclo-econdmicos ndo conseguirio
mobilizar, prolongadamente, nem
0s povos indigenas, nem as clas-
ses populares latino-americanos, A
Assembléia Nacional do CIMI, de
1983, se pronunciava assim:
“Evan-gelizar € uma acdo global e
permanente; ¢ anunciar o projeto
de Deus Pai, em Jesus Cristo, re-
alizador supremo do Reino, ¢, ao
mesmo tempo, ¢ denunciar profe-
ticamente o que se opde a este Rei-
no.(...) Por outro lado, evan-gelizar
ndo ¢ impor uma cultura diferen-
te, ndo significa “transcul-furar’ um
povo e jamais implica obrigar os
mdigenas a aceitarem a chamada
‘civilizacdo ocidental’ como con-
di¢do para tornarem-se destinati-
rios da Palavra de Deus”.

A pastoral indigenista enfrenta
as situagdes pastorais mais diver-
sas. Povos indigenas recém-
contatados requerem outra presen-
¢a e evangelizagdo que povos que
J4 secularmente tém contato com
o cristianismo e a sociedade envol-
vente. Nenhuma experiéncia —
tampouco nenhuma omissio —
pode ser generalizada, O CIMI
como um todo nunca abriu mao
de uma “evangelizacio explicita”;
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coloca-a, porém, num contexto de
inculturagdo e solidariedade do
missiondrio, de autodeterminacio
dos povos indigenas e do didlogo
religioso e cultural entre religides
e culturas diferentes. A monocul-
tura eclesial contradiz muitas de-
claragdes sobre a eqiiidistancia da
Igreja diante das diferentes cultu-
ras. Uma Igreja realmente incul-
turada entre os indigenas —
mculturada nos seus ministérios,
sacramentos e teologias — mos-
traria de fato que “o Evangelho, ¢
conseqiientemente a evangeliza-
¢80, ndo se identificam por certo
com a cultura, ¢ sdo independen-
tes em relacdo a todas as cultu-
ras”, mas que se servem dos ca-
nais culturais disponiveis, como a
Evangelil Nunijuni (n.20) afirma.
A “evangelizagio explicita” tem o
seu lugar onde o missiondrio co-
nhece os codigos culturais do
respectivo povo, onde ele nio sub-
mete os indios a circuncisio da
civilizagdo ocidental e onde o res-
pectivo povo indigena deseja a
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atuagéo missio-ndria no campo re-
ligioso. A presenca evangelizado-
ra sempre tem em seu horizonte a
transformacdo do mundo pelo antn-
cio do Reino como Boa Nova de
Jesus Cristo. Esta transformacio sig-
nifica colaborar na construcdo de
mundos diferentes, com identidade
propria, num mundo sem fronteiras.
Somos cidaddos do mundo, sem
deixar de ser cidadfios de nossa al-
deia e de nosso povo. Ao “transbor-
dar” nos renovamos e enriquecemos
os outros. Evangelizar junto aos
povos indigenas pode significar
ajuda-los de ampliar o espago de sua
tenda, sem perder suas raizes. “Alar-
ga o espago da tua tenda (...), pois
has de transbordar!”({s 54,28}

—
Pe. Paulo Suess ¢ Doutor em Teologia ¢
Coordenador da Area de Missiologia no
Pos-graduagio na Faculdade de Teologia
N. 8. da Assuncio,

End.: Cx. Postal 46023
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DISSERTACOES E TESES DEFENDIDAS

NUEVOS CRITERIOS HISTORIOGRAFICOS PARA LEER A EZEQUIEL,
A PARTIR DE AMERICA LATINA

Dissertagdo de Mestrado em Dogmdtica com concentracio em
Estudos Biblicos

José Luis Calvillo Esparza

O autor defende que o livro de Ezequiel tem sido pouco estudac@o.
Os poucos estudos feitos ndo permitem visualizar a historicidade exis-

“tencial de seu contexto, nem o0s possiveis cruzamentos com as exigén-

cias e reclamagdes de quem 1€ a Biblia do ponto de vista da
contextualidade de sofrimento e esperanca perceptivel no préprio coti-
diano, . i _

I preciso revisar os critérios e os marcos tedricos que tém orientado
o estudo da historiografia biblica em geral e de Ezequiel em particular.
Culturas excluidas pela sua alteridade peculiar, como as 1ndigen'a§, ne-
gras, femininas poderiam contribuir na busca de uma hertfneneutxca
incdita. Nesta dissertagio, o judeu-alemao Waiter Benjamin é aprescn-
tado como interlocutor verbalizado sistematico desses possiveis instru-
mentos biblicos que preparam o caminho para um estudo diferente de

Ezequiel.

A PARTICIPACAO NA LITURGIA E A SUBJETIVIDADE MODERNA

Dissertagdo de Mestrado em Teologia Dogmdtica com
/ concentracdo em Liturgia

Luiz Antonio Vieira da Cunha

Esta " dissertacdo estd dividida em duas partes, a primeira contém
uma breve histéria da participagfo na liturgia. Ja a segunda trata (ja
subjetividade humana. Segundo o autor, “somente através da relaggq
entre ambas as partes se poderd descobrir os ‘fundament?,s’ da relagqp
entre participagdo na liturgia e a subjetivid'ade.moderna . As COI|1C1}}'—
soes tiradas pelo autor sdo: que desde os primeiros séculos dQ crzst;an
nismo “a participagdo na liturgia, especialmente na Eucaristia, é o ‘cen-
tro’ e o ‘cume’ da vida cristd”; que no contato com outras cuitu;a_s, 0
senfido de participa¢do pdde ser enriquecido; que a “crise na participa-
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