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Resumo: Este estudo objetiva investigar a influéncia e a participacao das Irmazi-
nhas de Jesus junto ao povo indigena Apyawa. A pesquisa, de carater qualitativo,
fundamenta-se em um levantamento historico e entrevistas realizadas com 27 indi-
genas Apyawa. A presenca continua dessas religiosas na aldeia, a partir de 1952, con-
tribuiu decisivamente a sobrevivéncia dos indigenas, bem como a revitalizacao do
povo e a preservacao de seu modo de vida tradicional. As Irmazinhas desempenha-
ram um papel decisivo no cuidado com a satide, na escolarizacdo (especialmente no
ensino da lingua portuguesa) e na luta pelos direitos socioterritoriais. Os resultados
desta pesquisa demonstram que a presenca da Fraternidade das Irmazinhas de Je-
sus, ao longo de 65 anos, foi de grande relevancia, uma vez que suas a¢oes contribu-
iram para o crescimento populacional, a vitalidade étnica e a demarcacao definitiva
das Terras Indigenas Apyawa.
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A significant presence in the
process of population, sociocultural, and

territorial revitalization:
the Irmazinhas de Jesus alongside the Apyawa people

Abstract: This study aims to investigate the influence and participation of the Little
Sisters of Jesus among the Apyawa Indigenous people. This qualitative research is
based on a historical survey and interviews with 27 Apyawa individuals. The contin-
uous presence of these religious women in the village, starting in 1952, contributed
decisively to the survival of the Apyawa, as well as to the revitalization of the people
and the preservation of their traditional way of life. The Little Sisters played a crucial
role in healthcare, education (particularly in teaching Portuguese), and the fight for
socioterritorial rights. The findings of this research demonstrate that the presence
of the Fraternity of the Little Sisters of Jesus over 65 years was of great relevance, as
their actions contributed to population growth, ethnic vitality, and the definitive de-
marcation of the Apyawa Indigenous Lands.

Key-words: Irmazinhas de Jesus; Apyawa; Amazonia; territory.

Una presencia notable en el
proceso de revitalizacion poblacional,

sociocultural y territorial:
las Hermanitas de Jesus con el pueblo Apyawa

Resumen: Este trabajo tiene como objetivo investigar la influencia y participaciéon
de las Hermanitas de Jests en el pueblo indigena Apyawa. La investigacion, de ca-
racter cualitativo, se fundamenta en un estudio histérico y entrevistas realizadas con
27 indigenas Apyadwa. La presencia continua de estas religiosas en la aldea, a partir
de 1952, contribuy6 decisivamente a la supervivencia de los indigenas, asi como a la
revitalizacion del pueblo y la preservacion de su modo de vida tradicional. Las Her-
manitas desempefiaron un papel crucial en el cuidado de la salud, en la escolariza-
cion (especialmente en la ensefianza de la lengua portuguesa) y en la lucha por los
derechos socioterritoriales. Los resultados de esta investigacién demuestran que la
presencia de la Fraternidad de las Hermanitas de Jesus, a lo largo de 65 afios, fue de
gran relevancia, ya que sus acciones contribuyeron al crecimiento poblacional, a la
vitalidad étnica y a la demarcacion definitiva de las Tierras Indigenas Apyawa.

Palabras clave: Hermanitas de Jesas; Apydawa; Amazonia; territorio.
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numeros indigenas, de diferentes grupos étnicos, habitavam o Brasil antes da

chegada dos europeus. O contato com nao indigenas resultou na reducao e no

exterminio de muitos povos, sendo um dos motivos as doencas trazidas do
Velho Mundo, as quais os povos originarios nao tinham imunidade. Nao se sabe
quantos indigenas existiam na terra que viria a ser o Brasil. “Os calculos oscilam
entre nimeros tao variados como 2 milhoes para todo o territorio e cerca de 5
milhGes s6 para a Amazonia brasileira” (FAUSTO, 2006: 38). Atualmente, de
acordo com dados do Censo do IBGE 2022, existem 1.693.535 indigenas e 51,2%
dessa populacao localiza-se na Amazonia Legal.

Entre esses indigenas, encontra-se o povo Tapirapé (que se autodenomina
Apydwa) residente na Terra Indigena (TT) Urubu Branco, localizada na regiao
nordeste do estado de Mato Grosso. Assim como outros povos habitantes do in-
terior do Brasil, o povo Apyawa deslocou-se da costa brasileira ao interior em
busca de protecao até chegar a Capitania de Mato Grosso por volta do século
XVIII.

Em 1900 constituiam uma populacio entre 1.000 e 1.500 pessoas; no en-
tanto, por volta dos anos 1950, quase foram extintos. Baldus (1970), Wagley
(1988), Irmazinhas de Jesus (2002) e Ribeiro (1956) apontam duas causas para
esse quase aniquilamento. A primeira esta relacionada as disputas territoriais
com outros povos indigenas, especialmente com os Kayap6. A segunda quanto a
expansao da fronteira nacional, por intermédio da qual tiveram seus primeiros
contatos com representantes nao indigenas da sociedade nacional. Essa aproxi-
macao trouxe inimeras doencas as quais nao tinham nenhum tipo de imunidade,
como catapora, sarampo, variola, gripes, simples resfriados. Registros desses au-
tores indicam que houve uma acelerada depopulacao e que, em 1947, o grupo de
Apyawa era constituido por menos de 50 pessoas. Nesse mesmo ano, ap6s um
ataque dos Kayapd, fugiram/abandonaram a aldeia Tapi'itawa; os sobreviventes
se dispersaram para locais proximos da aldeia.

Em 1950, o responsavel pelo Servico de Protecdo ao Indio (SPI), juntamente
com o auxilio dos padres dominicanos, reuniu as familias originarias de Tapi'i-
tawa, e uma nova aldeia foi constituida (Orokotawa), perto do posto do SPI, mas
era distante da antiga e muito préoxima da dos Karaja. No ano de 1952, trés irmas
da Fraternidade das Irmazinhas de Jesus, vindas da Franca, foram morar junto a
eles. Quando chegaram, registraram apenas 47 pessoas, em precaria condicao de
vida. A fraternidade religiosa esteve presente em meio aos Apyawa por 65 anos e,
durante esse periodo, sempre apoiou de distintas formas os indigenas.

Varios autores, como Casaldaliga (1971), Remy (2018), Tapirapé (1998), Bal-
dus (1970) e Wagley (1988) descrevem a presenca delas em meio aos Tapirapé:
como e onde viviam, suas atividades diarias, sua fé crista, a forma como pratica-
vam o Evangelho, suas aprendizagens, seus ensinamentos, as relacoes interpes-
soais, os cuidados que tinham com os Apyawa; enfim, as diferentes acoes que re-
alizaram enquanto conviviam com eles.
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Na literatura, hd um hiato quando se apresenta a seguinte pergunta: de que
forma a presenca das irmas da Fraternidade das Irmazinhas de Jesus influen-
ciou o modo de vida tradicional do povo Apyawa, sua resisténcia e crescimento
populacional? O questionamento adquire um carater de ineditismo e de origina-
lidade do estudo, pois busca evidéncias de um encontro cultural fecundo entre
uma cultura europeia de influéncia judaico-crista e uma indigena aut6ctone ame-
rindia. A construcao desses lacos interculturais tao distintos adquire enorme re-
levancia, em especial pelo resultado.

Pautada em um percurso metodolégico que compreende pesquisa bibliogra-
fica e historica, entrevistas com indigenas Apyawa, e ancorada na noc¢ao de hibri-
dismo cultural de Canclini (1998), Burke (2003) e Cardoso (2008), a pesquisa foi
dirigida com a finalidade de compreender como a vivéncia das Irmazinhas de Je-
sus em meio aos Apyawa, influenciou o modo de vida tradicional desse povo.

A relevancia deste estudo pode ser demonstrada por buscar compreender em
profundidade como um processo sociocultural interativo entre uma cultura crista
europeia e uma comunidade originaria constituem um processo de confluéncia
que se mostra significativo a revitalizacao sociocultural indigena e reapropriacao
socioterritorial.

O surgimento da congregacao, sua atuacao, a chegada ao
Brasil e o encontro com os apyawa

A Fraternidade das Irmazinhas de Jesus, fundada na Argélia em 1939, por
Magdeleine Hutin, tinha como finalidade atender comunidades isoladas e vulne-
raveis. Seguiu os principios do missionario francés Charles De Foucauld, que vi-
veu junto aos nomades do deserto do Saara com total respeito pela alteridade
(IRMAZINHAS DE JESUS, 2002; REMY, 2018)

Vindas da Franca, as religiosas Genoveva (Geneviéve Héléne Boyé), Denise e
Clara, chegaram ao Rio de Janeiro em junho de 1952, e de 1a foram para Concei-
cao do Araguaia (PA), em julho de 1952. Foram acolhidas no colégio das irmas
dominicanas, onde aprenderam portugués e sobre diferentes tipos de plantacoes
e seus cuidados. Clara estudou as plantas medicinais; Genoveva e Denise, a fiar
algodao, a socar arroz, andar a cavalo. Ao mesmo tempo, fabricavam sabao para
lavar vestimentas e utensilios, organizavam o inventario de provisoes, tecidos e
medicamentos que iriam levar, mandaram confeccionar suas sandalias, partici-
param de pescaria, organizaram materiais necessarios para montar a capela. Frei
Gil, um padre dominicano da Prelazia de Conceicao do Araguaia, as acompanhou,
trouxe muitas caixas e pacotes para instalacao delas em meio aos Tapirapé.

No dia 20 de setembro de 1952, partiram de Conceicao do Araguaia a aldeia
dos Tapirapé. Durante a viagem, passaram com dificuldade por diversas cachoei-
ras, viveram momentos de angustia e de tensdo. Experimentaram um mundo
novo, pois, apesar da presenca de oncas, de possiveis jacarés e de cobras, dor-
miam em pequenas praias, substituindo camas por redes. O calor era intenso e a
presenca de mosquitos, constante. Conforme prosseguia a viagem, iam encon-
trando: “muitas casas pobres, algumas sem paredes, ao lado de outras de alve-
naria. E grande a miséria, hd muitas pessoas doentes e deficientes, e a higiene é
precaria” (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 46). Os missionarios dominicanos ja
estavam na regiao do Araguaia em meio as aldeias dos Tapirapé desde o inicio do
século XX. Devido a presenca constante desses religiosos, até a chegada das ir-
mazinhas todos os Apyawa haviam sido batizados (IRMAZINHAS DE JESUS,
2002).
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No dia 5 de outubro de 1952, Genovevas3, Denise e Clara chegam a aldeia Ta-
pirapé, com Madalena Hutin (fundadora da congregacao), para darem inicio a
uma nova fraternidade — a primeira a ser criada na América Latina (IRMAZI-
NHAS DE JESUS, 2002; REMY, 2018). Quando elas se estabeleceram em meio
aos Tapirapé, somavam menos de 50 individuos, localizados na Aldeia Nova.
Eram os remanescentes do ultimo ataque dos Kayapo realizado na aldeia
Tapi’itawa em 1947.

Um povo isolado e debilitado acolheu as Irmazinhas de
Jesus: aprendizado, convivéncia e partilha de vida

A fundadora da fraternidade, irmazinha Madalena, tinha um pensamento
simples: “elas se farao Tapirapé para, daqui, irem aos outros e ama-los... Mas
serdo sempre Tapirapé” IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 13). Com esse propo-
sito, as religiosas construiram sua casa conforme as da aldeia, aprenderam com
os membros da comunidade (criancas, jovens, adultos e idosos, homens e mulhe-
res) o idioma Tapirapé. Entre as duas culturas, havia um grande abismo e, em
varias situacoes, as diferencas eram antagoOnicas. Buscavam agua no rio da
mesma maneira que as mulheres Apyawa — com latas na cabeca. A comunidade
ajudou na construcao de sua casa. Conforme faziam os indigenas, as irmazinhas
limpavam e cultivavam suas proprias rocas — com auxilio ocasional de alguns in-
digenas —, pois, de acordo com o ideario da congregacdo, esperavam exercer o
partilhamento pelo exemplo vivido (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002; WAGLEY,
1988).

Durante o periodo inicial, amizade e partilha representavam mais do que fa-
zer, aprenderam muito, mas encontraram diversas dificuldades. Novas atividades
passaram a fazer parte da rotina diaria das irmas (Quadro 1).

O respeito, a troca, o convivio quotidiano tornou-as integrantes da familia
Tapirapé e, com o passar dos dias, faziam parte da aldeia. Os indigenas sentiam-
se responsaveis por elas, confirmando o que a fundadora Irmazinha Madalena
havia dito: elas se tornaram Tapirapé e, assim, cada vez mais, a partilha e as tro-
cas diluiam as fronteiras culturais.

Material e métodos

Ao se propor descrever sobre a fun¢ao, importancia e forca da presenca das
Irmazinhas de Jesus em meio aos Apyawa, o estudo fez uso da pesquisa qualita-
tiva com uma abordagem descritiva, realizada em dois momentos.

Primeiramente, foi feita uma analise da obra intitulada O renascer do povo
Tapirapé: diario das Irmazinhas de Jesus, de Charles de Foucauld, publicado
pela editora Salesiana no ano de 2002, constituida a partir de relatos das irmas.
Esse livro compila excertos dos diarios, entre os dias 02 de julho de 1952 a 31 de
dezembro de 1954. Uma leitura minuciosa possibilitou encontrar aspectos rele-
vantes no modo de vida dos Apyawa, a partir da presenca das irmas, bem como
sua importancia para esse povo.

3 Genoveva e Denise, recém-saidas do noviciado (periodo de aprendizado e da formacao religiosa que se submetem os que
desejam professar uma fé), e Clara ainda postulante (tempo de preparo religioso que antecede o noviciado). Clara era
enfermeira e, durante sua estada em Conceicao do Araguaia, aprendeu no posto de satide das irmas dominicanas sobre o
uso de plantas medicinais.
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Quadro 1 — Alteracgoes no modo de vida das Irmazinhas da Fraternidade de Jesus. Fonte: Elaborados pelos autores a
partir da obra O renascer do povo Tapirapé: diario das irmazinhas de Jesus, (2023)

Aprenderam

Atividades que fizeram parte do seu dia a dia

Pescar com e como eles, fazer jirau de lenha e bambu a
fim de cozinhar e defumar carnes e peixes, jirau para suas
hortalicas, fazer kaw*, farinha, confeccionar peyrad, es-
teira, farinha, brocar a roga, cortar 0 mato rasteiro para
preparar o terreno para o plantio (é um trabalho pesado), a
cozinhar como eles, andar de canoa, cortar lenha, a fazer
sua roca (desmatar, coivarar, plantar, cultivar), a comer
como os Apyawa, fazer farinha de peixe, pilotar e consertar
seu barco, pilotar uba®, participar das dangas, Clara apren-
deu fazer peneiras.

Ir & roca, cuidar da casa, preparar seus alimentos, costurar
para os Apyawa. Acompanhar os Apydwa nos acampamentos
de pescaria e rogas. Assim como as mulheres Apyéwa, elas
também fazem os alimentos para os rituais. Tratam com vaci-
nas e medicamentos os Apydwa, os Karaja e os sertanejos das
redondezas de enfermidades como: dor de barriga, maléaria, co-
queluche, sarampo, gripe, tosse, febre, hérnia umbilical, dor de
dente, ferimentos, picada de arraia e de cobra, fazem curativos.
Na vida religiosa fazem rezas, vigilias de adoragao, cantos das
missas, rezam o tergo fazem retiros, matinas’.

Partilha e cuidados dos Apyawa

Dificuldades

Eles cagam, pescam e buscam mel para elas. Com fre-
quéncia, os Apyawa Ihes davam produtos alimentares de
suas rogas, diversos tipos de peixe e carne de caga como:
porco selvagem, tatu, anta, macaco, jacaré, tartaruga, ve-
ado, jaboti, jaburu, mutum, tamandua, onga, anta, passari-
nho. Ao sairem da aldeia, deixam seus tesouros (materiais
de valor) na Fraternidade. N&o as deixam ir sozinhas a
roga, em viagens e na maioria dos passeios. Eles se sen-
tem responsaveis por elas

N&o comungar, pois s6 havia missas quando algum padre as
visitava. Dedos feridos de ralar a mandioca para fazer a fari-
nha, bolhas nas maos de trabalhar, muito calor e mosquitos,
queimaduras do sol, sentem cansaco diante do conjunto das
atividades. Sentiram medo de animais selvagens, de dormir na
praia durante viagens, de se perder na mata. Tomar chuva em
suas atividades diarias, privagdes alimentares, isolamento e
auséncia de noticias do “mundo”, distancia de suas rogas, de
pilotar o barco, lavar roupa no rio.

Para o segundo momento, foi realizada uma coleta de dados, junto com os
Apyawa, residentes na TI Urubu Branco, que se localiza a nordeste do estado de
Mato Grosso, a aproximadamente 1.100 km da capital Cuiaba. De acordo com
dados do site Terras Indigenas no Brasil (2023), a TI Urubu Branco localiza-se
na Amazonia Legal, sua cobertura é composta pelos biomas Amazonia (56,27%)
e Cerrado (43,73%) e pertence a bacia hidrografica do Araguaia. Possui uma area
de 168 mil hectares, disposta entre os municipios de Confresa, Porto Alegre do
Norte e Santa Terezinha.

O numero de aldeias dos Apydawa variou no decorrer dos tempos. No mo-
mento da coleta de dados, foi possivel verificar que a TI é constituida por oito
aldeias: Tapiitawa (Urubu Branco), Akara’ytawa (Santa Laura), Tapipa-
ranytawa (Coérrego da Onca), Towajaatawa (Sapeva), Myryxitawa (Buriti),
Wiriaotawa I (Codebra I), Wiriaotawa 11 (Codebra II) e Inataotawa (Santa Lu-
zia). De acordo com informacoes do cacique geral, em dezembro de 2023, a po-
pulacao dos Apyawa residentes na TT somava 1.0048 pessoas.

A coleta de dados ocorreu por meio de 27 entrevistas com liderancas indige-
nas, entre os meses de novembro de 2023 a janeiro de 2024. Participaram da
entrevista representantes das oito aldeias. A escolha dos entrevistados foi reali-
zada apos conversa com o cacique geral que explicou o conceito de lideranca? in-
digena. A partir dessa definicao, indicou nomes de diferentes tipos de liderancas
que poderiam ser convidadas a participar do estudo. Dessa forma, procuramos

4 Kawi ou cauim é uma bebida preparada a partir de arroz, mandioca, milho, amendoim, batata-doce.

5 Cesto feito com folhas de palmeiras, amarrados por uma embira (fibra vegetal que serve de liame).

6 Canoa de uma s6 pega, escavada no tronco de uma arvore

7 Oragoes longas de salmos e leituras biblicas realizadas durante a madrugada.

8 A populacio distribui-se nas oito aldeias da seguinte forma: 542 na Urubu Branco, 70 na Santa Laura, 87 na Buriti, 21
na Santa Luzia, 151 no Cérrego da Onca, 51 na Sapeva, 277 Codebra I e 55 na Codebra II.

9 Sdo muitas as liderancas indigenas, por isso citaremos apenas algumas: o cacique geral e os caciques de cada aldeia, os
ancioes, os indigenas que trabalham com satide e educacio; aqueles a frente de associacdes, os que coordenam algum
projeto, os (as) pajés, chefes de cerimonia e mais tantas outros que representem a cultura indigena.
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abranger o maior namero possivel de liderancas, para que a amostra fosse sufici-
ente para atingir um universo qualitativo e heterogéneo de atores sociais.

As entrevistas foram realizadas nas aldeias, com uso de gravador e, posteri-
ormente, transcritas. Compostas por questoes semiestruturadas, os assuntos das
questoes foram agrupados por categorias, para uma posterior analise de conte-
udo, que se deu de forma qualitativa. Para garantir o anonimato dos participantes
indigenas, seus nomes nao foram divulgados, mas designados pela letra EI de
“Entrevistado Indigena”, acompanhado do niimero 1 (um) a 27 (vinte e sete), que
é o total de entrevistados (EI1, EI2, EI20). As falas dos entrevistados foram escri-
tas sem correcoes, ou adequacoes para a lingua portuguesa culta, ou seja, mantida
a forma pela qual eles se pronunciaram.

Este trabalho respeitou as diretrizes e normas de pesquisa com seres huma-
nos, foi aprovado pelo Comité de Etica em Pesquisa da Universidade do Estado
de Mato Grosso, sob o Parecer 6.309.248 e enviado ao CEP/CONEP, que a deferiu
por meio do Parecer 6.581.595

Discussao de dados

Como o estudo ocorreu em dois momentos, também a discussao de dados
dar-se-4 em duas secoOes distintas. A primeira é intitulada Convivéncia diaria:
hibridismo cultural, quando é realizada uma analise da obra O renascer do povo
Tapirapé: diario das Irmazinhas de Jesus, de Charles de Foucauld (2002), le-
vando em consideracdo a convivéncia das irmazinhas com os Apyawa. Na se-
gunda secdo, denominada Percepc¢oes dos Apyawa em relacdo as Irmazinhas, é
apresentado o que pensam os 27 indigenas entrevistados em relacdo a presenca
das religiosas em seu meio.

Convivéncia diaria: hibridismo cultural

Em seu diario, as irmazinhas relatam que, ao chegarem a aldeia, Dom Luiz
Palha, bispo da Prelazia de Conceicao do Araguaia e os Apyawa esperavam-nas a
beira do rio. Haviam preparado uma “avenida”, cortado as arvores e mato, em
uma largura de seis metros, para que elas pudessem caminhar sem obstaculos.
Além disso, prepararam uma roca com plantio de mandioca e banana (IRMAZI-
NHAS DE JESUS, 2002: 51).

Fazer uma “avenida” para que pudessem chegar a aldeia, realizar o plantio de
uma roca era algo novo para o povo Apydawa, pois era a primeira vez que estavam
recebendo pessoas nao indigenas que iriam residir constantemente com eles. Es-
sas acoes remetem ao hibridismo cultural, pois, para Cardoso (2008: 79), o “hi-
bridismo cultural € um fenémeno histérico-social que existe desde os primeiros
deslocamentos humanos, quando resultam em contatos permanentes entre gru-
pos distintos”. Diferentes formas de agir ocorreram entre os Apyawa e as irmas
desde o primeiro contato.

Ao receber as irmas na aldeia, varios elementos inerentes a sociedade euro-
peia foram introduzidos a cultura Apyawa. Muitas foram as alteragoes observadas
na cultura tradicional. Descrevem ainda que Taywi emprestou sua casa e todos os
moradores da casa dele se mudaram para a casa de seu irmao. Outro exemplo de
hibridismo cultural ocorreu durante a construcao da casa das irmas, quando os
Apyawa encontraram dificuldades para construir portas e armarios, pois nao co-
nheciam ou nao utilizavam. Disseram as Irmazinhas (2002: 72): “Nossa casa lhes
deu varias ideias: uns fazem portas, outros, prateleiras, ou paredes s6 envara-
das. Cada um parece ter vontade de ter uma casa com varios comodos e paredes
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interiores. E Taywi faz uma porta igual a nossa em sua casa” (IRMAZINHAS
DE JESUS, 2002: 88).

As casas comunais eram o padrao, abrigando familias extensas, sem portas e
sem reparticoes; o uso de portas nas moradias, a reparticao da casa em comodos
era um elemento da cultura europeia, trazido pelas irmazinhas. Implica dizer que
as culturas sao dinamicas e inserem elementos novos a medida que seus membros
os experimentam e aderem a eles. Varios exemplos de alteracao nas relacoes entre
o modelo tradicional e a modernidade podem ser observados no Diario da Irma-
zinhas.

No Quadro 2 sdao apresentados alguns excertos da obra das Irmazinhas de
Jesus (2002), quanto as questoes culturais.

Quadro 2 — Excerto indicativo de alterac¢ao. Fonte: Elaborados pelos autores a partir da obra O renascer do povo
Tapirapé: diario das irmazinhas de Jesus, de Charles de Foucauld (2002)

Excerto indicativo de alteragao Pég.

Quinta-feira, 22 — Varios Tapirapé nos dizem que foram os Karaja que causaram a morte de Warinimytygi, jogando 83
feitico nele. Ja estdvamos suspeitando que eles acreditavam nisso, pois estéo se recusando a trocar roupas € outros
objetos com os Karaja. Tentamos explicar que isso ndo deve ser verdade, mas ndo 0s convencemos.

Entdo, vamos sozinhas a roga fazer nossas plantagdes, e uma familia se surpreende ao nos ver passar. As mulheres 87
Tapirapé ndo ousam andar assim.

[Genoveva, Denise e quatro casais com seus filhos fazem uma viagem a Santa Terezinha e Grisota] Xario também 145
estava s6, porque a mulher dele foi conosco. Pela primeira vez uma mulher Tapirapé saiu da aldeia sem o marido...
Parece que esse fato inédito s6 foi possivel porque ele confiou na nossa companhia.

Xario e Patxua vém a Fraternidade, e ela se propde a dormir aqui todas as noites durante a auséncia de Genoveva 23
Inés. Nao tinhamos pensado em pedir isso a nenhuma mulher da aldeia, pois sabemos que néo costumam dormir
fora de casa.

Segunda-feira, 27 — Clara vai ao lago buscar agua e volta com uma lata de 20 litros na cabega e outra de 10 na m&o! 126
Encontra Arapaxygi que Ihe diz: “Deixe uma que eu levo para vocé”. E a primeira vez que isso acontece. Carregar
agua é trabalho das mulheres, mas ele ficou com pena quando a viu levando um peso excessivo”.

Ao “estar” no meio dos Apyawa, as irmas modificaram dinamicas sociais, in-
troduzindo, de certa forma, elementos de modernizacao social, pois foram alte-
rando a sociedade Apyawa. Quando foram sozinhas a sua roga, novas rotinas fo-
ram vistas pelos indigenas, pois, em sua cultura, talvez esse fato nao pudesse ser
até mesmo imaginavel. De igual forma, foram alterados alguns costumes quando,
pela primeira vez, uma indigena saiu da aldeia, sem a presenca do marido, ou
quando se propds a dormir fora de casa.

Houve uma mudanca em relacao a cultura tradicional e ao novo modo de vi-
véncia, causado pela presenca das irmas, que comecou a fazer parte da cultura
dos Apyawa. Porém, de acordo com Canclini (2011: 22), “hoje existe uma visao
mais complexa sobre as relacoes entre tradicao e modernidade. O culto tradicio-
nal ndo é apagado pela industrializacao dos bens simbélicos”. Para o autor, cul-
turas étnicas e novas tecnologias coexistem, assim como novas e velhas formas
relacionais.

Quando elas tentaram explicar que feitico nao existe, fica evidente a questao
das diferencas culturais, e da tentativa de ver o mundo de outro modo, a partir de
uma visao influenciada pela ciéncia ocidental. Para os Tapirapé, a crenca em fei-
ticos faz parte de sua mitologia, que, por meio de um sistema de narrativa de
crencas, busca explicar determinadas situacoes. Essa forma de interferéncia é
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vista por Canclini (2011) como diferente abordagem do que é visto como tradici-
onal (pensamento indigena) e do que € moderno (pensamento das irmas). No en-
tanto, a partir do momento em que elas se propdem a conviver com eles e, ao
conhecerem melhor sua cultura, passaram a valorizar suas caracteristicas étnicas
e culturais. Assim, as relacoes entre moderno e tradicional foram mescladas e se
entrelacaram quando, por exemplo, um indigena do sexo masculino se propos a
realizar uma tarefa que sempre foi realizada pelas mulheres.

Quanto a cultura alimentar, varios momentos sao descritos, conforme excer-
tos a seguir: Mariapawygi, a mulher de Xako’iapari, “esta esperando crianca e
teve que desmamar o filho de pouco mais de um ano. Mas Ampora ndo esta se
dando bem com o novo regime alimentar. Entdo, vamos diariamente ao SPI
buscar leite para ele” (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 23).

Como agora ha leite no SPI, vamos todos os dias buscar um litro ou dois para as crian-
¢as. S6 os meninos tomam, as meninas ndo podem por causa das prescri¢oes alimen-
tares. Misturamos um pouco de farinha com o leite, e eles acabam gostando. (idem,
2002: 129)

Essas situacoes sao tipicas da cultura europeia, justificada pela grande preo-
cupacao das irmas em relacao ao estado de satide das criangas. Na Europa, o leite
de vaca ja era essencial para o desenvolvimento dos pequenos.

Outros exemplos de coexisténcia de culturas étnicas e novas praticas em re-
lacao a satde estao presentes nos seguintes excertos do diario das irmazinhas:
[Durante a realizacdo de um parto]: “Os remédios, variados, vao do feijao para
esfregar na barriga da mae até uma injecao dada por Clara” (2002: 130). Taywi
foi buscar Irawyo, “um dos mais velhos e tinico pajé que resta. Alias, a medicina
tradicional tapirapé nao exclui a outra, a dos tori” (2002: 153).

Em relacao a satude, a presenca das irmas na aldeia, foi responsavel pela cura
de muitos indigenas (Apyawa e Karaja) e sertanejos, especialmente pelo fato da
irma Clara ser enfermeira, e com a vinda (tempos depois) de Genoveva Inés, que
também era enfermeira. Tratavam com vacinas e medicamentos casos de dor de
dente, coqueluche, malaria, sarampo, gripes, resfriados, picadas de arraia e co-
bra, ferimentos, diarreia, entre outras enfermidades. Varios sao os relatos em seu
diario, que remetem a novas formas de cura, nunca vistas ou oferecidas anterior-
mente. “Comecamos os tratamentos, dando vitaminas aos doentes. E preciso
providenciar para alguns” (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 182), os Apyawa
estavam enfrentando uma epidemia de sarampo. Relatam que, para melhor
cuida-los, construiram um ambulatério na varanda de sua casa.

Durante a anélise da obra, diversos elementos de insercao religiosa foram en-
contrados. Na casa das irmas, foi construida uma capela com altar, cruz, um sa-
crario com o Santissimo Sacramento. Ainda em relacao a questoes religiosas,
Naimi, (2011) descreve que, quando as irmas chegaram, tinham uma postura ca-
tequizadora, e praticas cristas foram apresentadas aos Apyawa de forma osten-
siva. Durante duas décadas, elas tentaram “contar” sua fé aos Tapirapé (REMY,
2018). A rotina religiosa, bem como a introducao de elementos religiosos nao co-
nhecidos pelos indigenas, esta presente em diversos momentos no diario. Des-
crevem que, toda vez que algum padre chega a aldeia, missas sao celebradas, na
capela das irmas e contam com a presenca dos Apyawa, criancas repetem cantos;
durante um sepultamento leram oracoes; batizados© foram realizados na capela
da Fraternidade com a presenca de Apyawa e de Karaja; tercos eram rezados na
capela e reuniam os indigenas; nos acampamentos, havia momentos de oracao.

1o Momento em que indigenas recebem nome cristao.
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No dia 19 de outubro de 1953, consta em seu diario, pagina 160: “A noite,
conversamos sobre nossa vida aqui. Falamos sobre nosso grande desejo de ver
um dia os Tapirapé professarem a fé cristdo e conhecer realmente Nosso Senhor
Jesus”. Naquela época, a conversao dos povos indigenas era uma meta da pratica
missionaria, mas, a partir do Concilio Vaticano I, passou-se a aceitar e respeitar
a religiao tradicional dos povos indigenas.

Escrevem no diario que, no dia 1° de novembro de 1953 (Dia de Todos os
Santos), entraram em todas as casas e acenderam velas e rezaram, diante dos ti-
mulos!2, e que alguns Apyawa as seguiram. Essa forma mais ostensiva de demons-
trar suas praticas religiosas fez parte de uma fase quando predominava uma pos-
tura catequizadora, que “com o tempo, e sobretudo apoés a criacdo do CIMI, op-
tou-se pela ndo interferéncia da religido tradicional e pelo dialogo inter-religi-
0so” (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 227).

No entanto, mesmo com essa forma mais ostensiva de evangelizacao, durante
0s primeiros anos que estavam entre os Apyawa, desde que chegaram a aldeia,
elas se propuseram a um modo novo de evangelizacdao, que contava com o res-
peito aos costumes e a religido dos indigenas, contrastando com as experiéncias
missionarias colonialistas conhecidas por eles no passado. Em muitas situacoes
o “novo modo de evangelizacao” ja estava presente, desde a chegada delas na al-
deia, pois havia a interacao de diferentes mundos culturais, haja vista quando, ao
mesmo tempo, as irmazinhas e os pajés, cuidavam da satide dos Apyawa. Existia
uma relacao de reciprocidade em relacao as crencas e aos ritos de cura do mundo
dos pajés.

Em sua missao, o ser e estar entre os Apyawa descreve muito mais do que
fazer. Junto a eles aprenderam e ensinaram um modo novo de ser, de viver
com/como eles. A afirmativa nos remete ao conceito de hibridismo de Cardoso
(2008: 79):

Todo sujeito migrante é um sujeito hibrido, porque, quando deixa sua terra, torna-se
diferente, pois os outros homens que encontra na terra estrangeira tém outros costu-
mes e outras crencgas; houve outro tipo de musica e danca em outro ritmo. O ritmo que
trouxe une ao que encontra e inicia o processo de hibridismo cultural.

Da mesma forma que elas influenciaram os indigenas, também foram influ-
enciadas por eles, pois ocorreram diferentes formas de fusdo cultural. Pelo fato
delas terem ido morar com eles, é possivel descrever o processo intercultural,
como um processo de cruzamento de fronteiras. A identidade de ambos foi trans-
formada, pois os sistemas culturais que os rodeavam, de alguma forma, passaram
por modificagoes, devido a convivéncia entre pessoas de diferentes culturas e na-
cionalidades. Burke (2003) descreve que, no processo de hibridizacao cultural,
ideias, objetos e praticas de fora sdo absorvidas/ordenadas por outra cultura.

Percepcoes dos Apyawa em relacao as Irmazinhas

A partir da entrevista realizada com os 27 participantes do estudo, foi possivel
levantar o perfil dos respondentes. Constata-se que 51,85% sao do sexo masculino
e 48,15% do sexo feminino. A idade dos(as) entrevistados(as) varia entre 18 a 75
anos, apenas quatro pessoas sao solteiros(as). A maioria (66,66%) reside na al-
deia Tapi'itawa, visto que é a maior de todas.

1 Foram realizadas quatro sessoes, entre outubro de 1962 a dezembro de 1965.
12 Apyawa sdo enterrados em suas casas.
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Quanto ao grau de instrucao (liderancas indigenas), h4 uma variacao, visto
que os ancides, no passado, nao tiveram a oportunidade de escolarizacao, pois
nao havia escolas para os Apyawa. Assim, dentre os participantes temos: uma
pessoa com doutorado em andamento, trés mestres, dois com especializacao lato
sensu, cinco com nivel superior, uma cursando nivel superior, cinco com ensino
médio, uma cursando o ensino médio, uma com ensino fundamental, duas com
ensino fundamental incompleto, seis pessoas que nao tiveram oportunidade de
estudar.

As questoes semiestruturadas da entrevista versam sobre o convivio dos en-
trevistados e do povo Apyawa com as irmas, o cotidiano delas, a forma delas se
relacionarem com os indigenas e dos ensinamentos que tiveram com elas. Os 27
entrevistados demonstraram grande gratidao, quando questionados sobre a pre-
senca das irmazinhas em meio ao povo Apyawa. Durante a longa estada entre
eles, muitas lembrancas vieram a tona no momento da conversa e varios aspectos
da vivéncia entre eles foram revelados. E unanime a questio de que elas real-
mente se tornaram Tapirapé, pois, as “irmazinhas viveram com nos, junto, igual
nos, ela trabalha, fazia roca” (EI1). A afirmacao corrobora o pensamento inicial
da irmazinha Madalena Hutin, fundadora da Fraternidade, que em 1952 dizia que
“elas se fardo Tapirapé” (IRMAZINHAS DE JESUS, 2002: 13).

Quando chegaram, os Apydwa moravam na aldeia Orokotawa; eram apenas
47, pois estavam em vias de extin¢ao. O EI2 relembrou que, quando foram reuni-
dos nessa aldeia, tiveram uma grande proximidade com nao indigenas, propici-
ando que varias doencas se propagassem, dentre as quais, sarampo, catapora, co-
queluche. De acordo com El9, a “doenca foi um dos fatores que mais levou a
extin¢do, porque naquela época, a gente tava um sé familia, né? e com a vinda
das irmazinhas, tudo mudou, pois elas cuidavam dos Apyawa”. El1 explica que
“Elas foi importante porque elas ajudava nés, cuidava assim de dar remédio,
quando pegava doenca. E ela ajudaram muito nos, e ela orientava nés também”.

Baldus (1970) e Wagley (1988) escrevem que, em virtude de diferentes con-
tatos interculturais (interétnico e com nao indigenas), houve muitas mortes, pro-
vocadas por doencas como sarampo, gripe, catapora, resfriado e variola. “Entdo
tava morrendo muita gente por causa da gripe, né catapora, e ai eles [irmazi-
nhas] tinha medicamento, eles tinha pratica de saiide, né?” (E16). EI10 cita que
elas “acompanhava com as pessoas que teve passando com a epidemia também,
ela acompanhava’.

Quando o entrevistado se refere que elas tinha a prdtica de satide, certa-
mente refere-se as habilidades da irma Clara e Elizabeth que eram enfermeiras.
Logo que chegaram a aldeia, era uma pratica comum das irmas medicarem as
pessoas (“pacientes”). Em seu diario, ha varios relatos sobre epidemias que afe-
taram a sociedade Apyawa, e sobre os cuidados de satide que realizavam tanto
com os Apyawa, quanto com os Karaja e com os sertanejos da vizinhanca.

Percebe-se a importancia da presenca das irmas, pois, naquela época, os
Apyawa nao tinham acesso a um sistema de saiide que pudesse garantir meios
adequados diante dos riscos das epidemias. A situacao era tao precaria que, antes
da chegada das irmas, nao tinham sequer acesso a medicamentos. Durante a en-
trevista, o EI23, muito emocionado, relembrou que “sarampo quase acabou com
o Tapirapé, né? Ai veio de la um irmazinha, la de francesa, né? Ele veio cuidar,
ele que trabalhava muito 14, cuidava pessoal, né? Irmazinha de Jesus cuidava
muito. Ele ja me cuidou também, né? Quase morri também, la na Orokotawa”.

Os casos de doencas, aliados a descaracterizacao cultural, foram fatores que
explicam a progressiva reducao populacional que praticamente levou os Apyawa
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a extincao. De acordo Darcy Ribeiro (1956), cada povo indigena que entrou em
contato com a sociedade brasileira foi incluido em um circulo de contagios com
um alto indice de mortalidade, pois doencas corriqueiras a nao indigenas, apre-
sentam efeitos letais sobre populacoes indigenas, que a experimentam pela pri-
meira vez.

Ribeiro (1956) acrescenta que os grupos indigenas em convivio com os “civi-
lizados” adotavam novos habitos alimentares, abandonando antigas fontes de su-
primento que lhes garantiam o vigor fisico, causando desequilibrio dietético, de-
vido a deficiéncias alimentares. Dentre os problemas que essa descaracterizacao
cultural implica, o autor cita que surgem distirbios motores, lesdes oculares,
queda geral da robustez, dentes cariados e malformados, entre outros.

Em relacao aos Apyawa, Ribeiro (1956: 37) afirmou que o impacto da civili-
zacao explica o decrescimento desse povo, que se encontra em vias de extincao;
porém, a chegada das irmazinhas na aldeia mudou essa realidade.

Mas so6 que depois que chegaram as irmazinhas, af eles cuidavam dos paciente, né?
Porqueja tava quase acabando nosso povo (...), elas vieram, cuidaram do nosso povo,
medicaram naquela época. As irmdzinhas pra nos é a mae, né? Que a gente fala. Por-
que eles eram pessoas muito importantes, especial para nos, porque eles ajudou, aju-
dam muito, né? E através dela que nés estamos crescendo da populacgao. (EI9)

Nessa mesma linha de pensamento, o EI10 disse que as irmazinhas realiza-
ram um trabalho, muito para aumentar a populacao do povo, foi um trabalho
muito dificil, mas ela conseguiram essa populacao, chegar hoje, com aproxima-
damente mil pessoas, entdo é uma conquista muito grande que ela fez. Assim
como EI9 e EI10, todos os participantes do estudo tém a percepc¢ao de que o tra-
balho realizado por elas implicou diretamente em um aumento populacional.

Em entrevista ao Jornal Alvorada da Prelazia de Sao Félix do Araguaia
(2007), Genoveva de Jesus (Veva) disse que: “desde o comeco tinha claro que
nossa presenca era para ajuda-los a serem eles mesmos, terem confianga em si
mesmos, essa era nossa missao(...). Hoje eles nos chamam maes de criacao”
(REMY, 2018: 84), pois, de um jeito simples, assumiram a vida do povo Apyawa,
trataram-nos com amor, dedicacdo, cuidados e medicamentos. Evangelizaram
com o testemunho de vida, com préaticas simples e, por meio de seus exemplos,
os Apyawa sobreviveram ao exterminio, e em sinal de gratidao sao chamadas por
eles de “maes de criacao”.

Muito reduzidos, morando em uma aldeia nova, e diante de um mundo novo,
cheios de ameacas, sentiam a necessidade de aprender a lingua portuguesa, para
que pudessem lutar por seus direitos. Seis entrevistados afirmaram que a lingua
portuguesa lhes foi ensinada pelas irmazinhas. Coube a elas fomentar uma visao
politica, que era ensinar também, ensinar com a lingua portuguesa, né? Falar na
lingua portuguesa e tentar ver como o povo Apyawa vai estar se organizando com
a politica, proprio da sua aldeia (EI10). O EI12 expressa um sentimento de grati-
dao, pois o povo Apyawa, também agradece muito a irmazinha devido esse ensi-
namento de falar portugués.

O dominio da escrita e leitura da lingua portuguesa era uma dificuldade en-
frentada pelos Apyawa. EI8 lembra que, quando era crianga, ndo existia escola,
mas, com o passar dos anos, era necessaria, pois precisavam ter o dominio da
leitura e da escrita para conhecer e garantir seus direitos. Da mesma maneira,
EI2 lembrou-se do periodo em que era crianca, e que expuseram para as irmazi-
nhas a necessidade de aprender a lingua portuguesa e de estudar:
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A irmazinha também chegou em 52. E ai ficou com nos até que nés crescemos, né? E
ai nés pensamos de estudar né? Falamos de escola, e as irmazinha nao quiseram fa-
zer escola, porque é muito diferente, vai atrapalhar, vai mudar a ideia, o costume [...]
nos vamo ensinar mal, quando nés vamos trazer escola para eles. A escola vai contar
muita coisa, vai mudar costume deles, vai mudar muita coisa, ela fala ndo. Nao qui-
seram trazer escola para nos, né? So6 por isso. (...). Mas ela explicava que escola vai
mudar muita coisa, coisa dos homem de vocés. As vezes vocés vdo mudar o comer, o
falar.

No entanto, o povo Apyawa sentia necessidade de uma escola, e que nela pu-
dessem se expressar, se comunicar, pois, como diz o EI2, “nds ndo sabia falar
com pessoas, nos nao sabia lutar”. Quando ElI2 afirma que nés nao sabia lutar,
estava se referindo ao processo de demarcacao da TI. Naquela época, estavam na
aldeia Orokotawa, e havia uma forte pressao por parte de grandes fazendas como,
por exemplo, a Fazenda Tapiraguaia, que expandia suas areas, e os Apyawa sen-
tiam-se fortemente ameacados, pois o territério que ocupavam anteriormente aos
poucos ia sendo engolido pelos fazendeiros. Diante dessa situagao, por longos
anos os indigenas lutaram pela demarcacao da TI Tapirapé/Karaja.

A partir de muitas lutas contra os fazendeiros para a demarcagao do territorio indigena
Tapirapé/Karaja, um novo desafio foi pensado pela comunidade, a criacao de uma es-
cola na Aldeia, onde nosso povo poderia aprender a ler e escrever. Essa decisdo tomada
pela comunidade foi motivada pela dificuldade que as liderancas sentiam de dialogar
com governantes. Ou seja, para as liderangas contradizerem os interesses dos gover-
nantes sobre a questao fundiaria. (SILVA, 2019: 57)

Pensada a partir de uma necessidade de uma questao fundiéria, o inicio da
educacdo escolar indigena ocorreu em 1968, quando a professora Wanda (nao
indigena), chegou a aldeia Orokotawa. Outros docentes passaram pela comuni-
dade, porém nao se acostumaram, especialmente pelo fato de terem que morar
na aldeia. Dessa forma, Silva (2019: 55), escreve que:

Na década de 70 do século passado, os Apyawa queriam uma escola para poder apren-
der a lingua portuguesa com o objetivo de entender o que estava escrito nos documen-
tos e poder lutar pelos seus direitos com mais seguranca. E solicitaram, entao, as Ir-
mazinhas de Jesus, que levaram esse pedido a Dom Pedro Casaldaliga, Bispo de Sdo
Félix do Araguaia na época.

A Escola Tapirapé foi instalada em 1973, e veio o casal de professores Luiz e
Eunice. Inicialmente “foram alfabetizados os jovens e adultos Apyawa que ti-
nham um pouco de conhecimento da lingua portuguesa”; as aulas na escola da
aldeia eram/sao consideradas como uma ferramenta complementar, visto que ja
possuiam/possuem seu proprio sistema educativo (SILVA, 2019: 57). Na sequén-
cia, o casal de professores, juntamente com a irmazinha Mayie e a linguista Yonne
Leite, elaboraram uma escrita para a lingua Apyawa, com a finalidade de alfabe-
tizar as criancas na lingua materna.

De acordo com EI18, a escola é um local de extensao da educacao familiar,
pois nela os estudos dizem respeito a manutencao das tradicoes. Percebe-se a im-
portancia que a escola tem, pois, a0 mesmo tempo em que é considerada um
campo de lutas politicas, também é um espaco de manutencao tanto da cultura
como da lingua.

As irmas ja haviam dito que a escola iria mudar a vida dos Apyawa. “A gente
ndao acreditava, mas mudou mesmo, escola que mudou, é la que comecou, e eu
sempre lembro, é na escola que ai mudou as coisas, muita coisa” (EI2). Na se-
quéncia, o entrevistado cita que, atualmente, os mais jovens nao participam de
algumas dancas, afirmam ter vergonha e as mulheres ndo tomam mais parte dos
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cantos. (EI1) afirma que a escola toma muito tempo dos estudantes, pois, em épo-
cas de festas e rituais, quando todos deveriam comparecer, nao conseguem se de-
dicar como era feito no passado, e assim a escola atrapalha. As mudancas a que
os entrevistados se referem também foram encontradas nos estudos de Neto
(2014). A autora indica uma avaliacao e uma reconstrucao continua da escola, a
fim de atender as necessidades da comunidade, bem como para minimizar a pre-
ocupacao em relacao ao impacto que a escola pode trazer.

Esses dois depoimentos sao de uma ala mais tradicional da sociedade Tapi-
rapé; no entanto, a maioria dos entrevistados, nao comunga desse pensamento.
EI3 reconhece que o mundo esta cercado de novos conhecimentos, porém é ne-
cessario que se mantenham os costumes e saberes tradicionais, pois, atualmente
os Apyawa que residem na TI Urubu Branco e TI Tapirapé/ Karaji sao tnicos,
nao existem Apyawa em outros lugares. EI23 reforca a necessidade do povo ad-
quirir conhecimentos por meio do estudo, e, ao conclui-los, retornarem as aldeias
a fim de dar sua contribuiciao ao povo Apyawa.

Nessa linha de pensamento, os entrevistados EI3, EI27 e EI22 afirmam que
a formacao dos Apyawa deve perpassar por diferentes areas de formacao. Os trés
citaram a importancia da area da saude, educacao e agricultura, formando uma
visao politica, pois, a partir do momento em que os conhecimentos abarcam di-
ferentes areas, os problemas internos da TI terao maior probabilidade de solucao.

O grande incentivo a educagdo tem produzido resultados importantes, pois é
grande o numero de Apyawa que possui escolaridade superior, bem como espe-
cializacgOes lato e stricto sensu, mas a comunidade nao soube apresentar os dados
quantitativos. Em 2023, havia duas pessoas fazendo doutorado, seis ja haviam
concluido o mestrado e oito estavam fazendo mestrado (EI4). De acordo com a
obra Historia da educacdo escolar Apyawa (2018), 30 indigenas tinham conclu-
ido ensino superior na UNEMAT, 10 estavam matriculados e 11 tinham concluido
curso de especializacdo. Na UFG, 52 haviam concluido ensino superior e 25 o
curso de especializacao lato sensu.

Essa situacdo demonstra que os Apyawa tém a compreensao de que no
mundo atual, além dos conhecimentos tradicionais e das leis do povo, faz-se ne-
cessaria a aquisicao de conhecimentos teoricos, técnicos, cientificos e juridicos. A
tendéncia € as novas geracoes buscarem niveis de instrucao elevados, principal-
mente o universitario, o que é visto como uma “ferramenta fundamental para
compreender e interpretar as politicas publicas, os codigos, as leis, as resolucoes
nacionais e internacionais da sociedade nao-indigena” (ALMEIDA, 2014: 20).

Atualmente, nés estamos inseridos no mundo global, entdao n6s temos de estudar e nos
preparar para obter o conhecimento universal, para que n6s possamos discutir e dia-
logar com as autoridades sobre os assuntos referentes aos nossos direitos a educacio,
saude, terra e para a elaboracdo de documentos. (SILVA, 2019: 148)

Durante a vivéncia das religiosas com os Apyawa, merece relevo o cuidado
que tiveram em preservar a cultura e o modo de viver desse povo, demonstrado
pelas falas dos indigenas. Elas motivaram “o povo Apyawa para manter a cul-
tura. Nunca se interferiu para o povo entrar na igreja entao, ela fez uma politica
para manter o povo Apyawa, a sua cultura, sua identidade e sua caracteristica”
(EI12). “As Irmazinhas de Jesus foi aceito porque ela nunca proibiu de a gente
ta falando nossa lingua, nunca proibiu de comer nossos alimentos, nossas cul-
turas, ela s6 acompanhou” (El14).

O povo Apyawa, também agradece muito a irmdzinha devido esse ensinamento de
falar portugués, mas antes disso, o povo Apyawa aprenderam a falar francés junto
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com ela, ela ensinou a falar francés. S6 que o francés ndo tinha adiantado muito,
porque nos sempre enfrentamos portugués, entdo tinha que aprender o portugués,
principalmente para reivindicar o territério, para enfrentar os grandes fazendeiros.
(El12)

Leonardo Boff, (2013) escreve que, gracas a mediacao delas, a autoestima dos
Apyawa voltou. Sentiam-se confiantes e fortalecidos. Organizaram-se social e po-
liticamente, para a retomada de seu territério ancestral no ano de 1993. Fica evi-
dente que as acoes fomentadas por elas desenvolveram diversas capacidades,
dentre elas a de lutar e de defender seu territorio, sua cultura e sua vida. Por isso
que nos hoje sao assim, sempre lutando, sempre defendendo (EI14).

Ao atuarem na instalacdo de uma escola indigena, que era uma reivindicacao
dos Apyawa, indiretamente viram que o povo tem cada dia mais consciéncia de
seus direitos sobre a terra e da necessidade de intensificar a luta para garantirem
seu territorio (REMY, 2018: 52). Ainda de acordo com Remy (2018: 57), “a escola
lhes permitiu assumir (...) a luta pela recuperacao de suas terras, ela ainda propi-
ciou a formacao de professores Tapirapé, de agentes de satde, que assimilavam
nossos métodos de cuidado”.

O povo Apyawa assumiu a luta pela posse da terra e, como citou o EI2, por
diversas vezes foram a Brasilia em busca do territério tradicional que era seu por
direito. Nao obtendo solugdes por parte dos 6rgaos governamentais, em 23 de
setembro de 1993, retomaram a area indigena Urubu Branco, que se encontrava
em posse de alguns latifundiarios. Ap6s inimeras ameacas de morte e muitos
conflitos com os fazendeiros e posseiros, a TI Urubu Branco foi delimitada no ano
de 1994, declarada em 1996 e homologada no ano de 1998.

Com seu jeito simples de conviver em meio a eles, participaram do cotidiano,
dos problemas, dos conflitos, ou seja, as lutas do povo Apyawa eram as suas. O
respeito e a confianca eram mutuos, elas os auxiliavam em tudo o que estava ao
seu alcance. AcOes que aparentemente parecem ser muito simples, como cuidar
da sadde, ensinar a lingua portuguesa, alertar sobre o comércio desigual com os
mascateiros, buscar solugdes para implantar a escola, auxiliar na leitura e confec-
¢ao de documentos, contribuiram para o protagonismo do povo Apyawa.

Consideracoes finais

No decorrer de 65 anos, muitas irmas fizeram parte da Fraternidade, porém
cabe destacar Genoveva, que chegou com o primeiro grupo, com 29 anos de idade,
e permaneceu entre eles até o dia de sua morte (24/09/2013), quando ja tinha
completado 90 anos. Odila foi a altima religiosa a permanecer mais tempo com
os Tapirapé e retornou a Paris em janeiro de 2018, encerrando um ciclo de 65
anos na comunidade; porém, a presenca dessas religiosas permanece viva na me-
moria cultural do povo Apyawa.

O encontro das irmas com os Apyawa foi um marco na vida da Igreja Catolica,
em meio aos povos indigenas. A partir da intencionalidade das irmas em promo-
ver o “encontro com um outro”, trilharam um caminho, com uma postura de ob-
servacao e escuta; aprenderam o que havia de novo, em uma cultura totalmente
diferente. Com uma postura dialégica e amorosa, entraram na vida dos Apyawa
e viveram como eles. Com sua maneira particular de viver o Evangelho, tornaram-
se Tapirapé. A partir do “encontro” entre elas e os indigenas, varias foram as mo-
dificacoes na vida do povo Apyawa e na vida das religiosas.

No passado, quando elas chegaram, eram apenas 47 indigenas, desampara-
dos, desassistidos... E elas? Vieram com o coracao desejoso de os amar e serem
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suas irmas. Com os pés descalcos, pisavam no chao sagrado e por eles foram aco-
lhidas. Por meio do exemplo, da vivéncia, do respeito e do amor, conquistaram o
direito de entrar na intimidade desse povo. Para que pudessem sobreviver na-
quele espaco, onde a cultura predominante era a dos Apyawa, precisaram ceder
em pontos basicos (moradia, alimentacao, vida social), oportunizaram um encon-
tro, no qual diferentes estilos culturais conviveram em aberto e igualitario di-
logo. Como ponto de convergéncia, ocorreu a manifestacao de novos elementos
socioculturais que, por sua vez, resguardaram elementos considerados essenciais
na cultura original Apyawa.

Por se tratar de um povo que estava em vias de extincao, as culturas (dos
Apyawa e das religiosas francesas), em momento algum, tiveram por finalidade o
sobrepujamento de uma em detrimento de outra. Ao contrario, distintas forcas
culturais, de modo intencional, foram utilizadas com o propésito de firmar o mo-
delo autéctone de manifestacao cultural dos indigenas. Houve o que por muitos
€ denominado de hibridismo cultural, que ocorreu da forma mais rica possivel,
pois, quanto mais extrema for a desigualdade cultural, mais rico torna-se o hibri-
dismo. E, nessa situacao, as irmas eram imigrantes, que deixaram seus paises de
origem, deslocaram-se ao Brasil e foram conviver em meio aos Apyawa. Nesse
caso, o hibridismo é um episodio histoérico e social, pois se encontraram com “um
outro” e com eles mantiveram contato continuo por muitas décadas.

Contrapondo a ideia, de muitos autores, de que as irmazinhas nao influenci-
aram ou nao alteram a vida do povo Apyawa, este estudo demonstra que, a partir
de sua vivéncia em meio a esse povo, houve muitas alteracées em seu modo de
vida. De acordo com os participantes do estudo, houve a insercao de novos ele-
mentos culturais e sociais. Alteracoes foram realizadas até mesmo antes de sua
chegada, quando, por exemplo, foi construida uma “avenida” para espera-las. Du-
rante o momento da construcao da casa delas (da Fraternidade), novos elementos
como porta, armarios, reparticdo de comodos comecaram a fazer parte da vida
Apyawa.

No entanto, respeitaram e valorizaram o modo de ser dos indigenas. Tinham
a clareza de que estavam 14 para fortalecé-los como povo, e para isso, introduzi-
ram novos elementos alimentares, a exemplo do uso do leite para as criancas pe-
quenas. Na area da saude passaram a cuida-los e promover o uso de medicamen-
tos alopaticos. Em sua organizacao social, faziam tarefas diferentes, que nao eram
vistas antes de sua chegada, como, por exemplo, o cultivo de roca por mulheres.

As irmazinhas tiveram papel fundamental na organizacao e na luta pelos di-
reitos da sociedade Apyawa. Quando chegaram, encontraram um povo abando-
nado e espoliado, dissidentes da grande nacao tupi, vivendo em um novo territ6-
rio. Inicialmente, a maior preocupacao se dava em relacao a saude, ou seja, com
a sobrevivéncia do povo Apyawa. Elas foram responsaveis pelo ensino da lingua
portuguesa, pelo processo de alfabetizacao que lhes permitiu maior autonomia
em contatos com a sociedade nao indigena. A escola que foi organizada por eles,
a fim de atender suas especificidades, permitiu sair de um processo de desorga-
nizacao, pois, a medida em que os problemas com a saide eram minimizados pela
presenca da Irmazinhas de Jesus, a escola lhes proporcionava conhecimentos e
informacoes que lhes esclarecia como lutar para recuperar seu territorio, sendo
um apoio na luta pela terra! A presenca delas lhes proporcionou confianca! Certos
de que o territério que ocupavam era insuficiente para sua sobrevivéncia, e impe-
didos de entrar em seu territério ancestral, decidiram (re)ocupéa-lo, pois acredi-
tavam ter o direito ancestral sobre ele.
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Durante o periodo de mais de seis décadas, as religiosas conviveram com eles,
presenciaram a retomada de seu territorio tradicional, hoje homologado, e deno-
minado de Terra Indigena Urubu Branco, no qual estao dispostas oito aldeias,
com um numero expressivo de pessoas que saltou de 47 para mais de 1.000 indi-
genas.

Nos relatos dos entrevistados transborda um sentimento de profunda grati-
dao e a importancia das Irmazinhas de Jesus para o povo Apyawa, pois contribu-
iram para a atual formacao social e territorial do povo Apyawa. Em suma, com
um coracao afetuoso elas os amaram, cuidaram, ensinaram e os viram frutificar,
atingindo a missao do fundador da fraternidade Charles de Foucauld: Converter-
se ao evangelho e grita-lo, ndo com palavras, mas com a vida. Nada mais (IR-
MAZINHAS DE JESUS, 2002: 20).

Recebido em 27 de fevereiro de 2024.
Aprovado em 2 de outubro de 2024.
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