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As familias dos mortos e desaparecidos politicos

que ainda hoje lutam por justica, memdoria e reparagao.

Para Paula Palamartchuk, com saudades.



Me chamardo subversivo.

E lhes direi: eu o sou.

Por meu Povo em luta, vivo.
Com meu Povo em marcha, vou.
Tenho fé de guerrilheiro

e amor de revolugdo.

E entre Evangelho e cangdo
sofro e digo o que quero.

Pedro Casaldaliga,

Colhendo arroz em Santa Terezinha
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A SUPERA(;AS) DA CATEQUESE:
IGREJA, MISSOES E INDIGENISMO
CATOLICO NO BRASIL

Dicgo Omar da Silveira



As transformagGes religiosas dos anos 1960 e seus impactos politicos e
sociais no Brasil tém sido amplamente estudadas. Sob as mais diversas
abordagens, geragdes de pesquisadores tém revelado, nas mindcias,
quadros regionais e locais nem sempre convergentes aos posiciona-
mentos da Igreja nacional, bem como distintos processos de adeséo e
dissen¢do de certos setores do catolicismo a Ditadura. Este texto abor-
da uma relag@o as vezes mencionada, mas ainda pouco destrinchada
na historiografia, entre as missGes e o indigenismo. Busco, para tanto,
apontar para elementos de longo prazo, que se inscrevem na tradi¢do
cristd de converter, catequisar e supostamente civilizar. Mas, também,
para como essas ideias e praticas, até entdo hegemdnicas, comecam a
ser paulatinamente questionadas e, depois, substituidas, ao longo da
segunda metade do século XX. Por fim, indico como transformaram a
pastoral e impulsionaram na hierarquia novos posicionamentos sobre
a realidade social dessas populagdes (indigenas) até entdo invisibiliza-
das. Uma histdria que passa pela Ditadura e desdgua no presente, in-
clusive nas politicas de memdria que sustentam os 6rgdos e entidades
de indigenismo religioso existentes ainda hoje, que continuam a lutar

por outros futuros possiveis.

AS MISSOES DA IGREJAS E OS POVOS INDIGENAS

Como destaca Paula Montero (1996, p. 80), “a histéria das missdes é
vasta, regionalmente diferenciada em fungdo das culturas indigenas e
das ordens religiosas que dela se ocuparam, e bastante bem documen-
tada”. Entre cartas e relatdrios, programas e memorias, os proprios
missiondrios, e diferentes érgéos da Igreja, produziram uma vasta lite-
ratura que foi se misturando, muitas vezes, com as estratégias da insti-

tuigdo para atrair vocagdes e animar os missiondrios, angariar fundos



e promover uma imagem positiva desses “intrépidos guerreiros da fé”
frente a sociedade civil (Gasbarro, 2006). Dai, que a maioria das abor-
dagens “peca, no mais das vezes, pela ingenuidade, pelo triunfalismo
ou pelo excessivo romantismo” (Montero, 1996, p. 81) e preserva das
criticas seculares os fundamentos da missdo tradicional, incorporada
no préprio imagindrio como parte indispensavel da identidade nacio-
nal (Hoornaert, 2008)

Assim, ndo raro, jesuitas e franciscanos foram considerados,
para os séculos XVI e XVII, defensores dos indios contra a sanha de
riqueza dos colonos, ciosos por escravizar “os negros da terra”. E, suas
intera¢Ges com o projeto expansionista portugués, mesmo sendo pega
fundamental do avanco e fixa¢do das fronteiras, puderam ser lidas
como formas de “resisténcia’, reiterando para as reducdes o “mito de
um ‘cristianismo feliz” (Montero, 1996, p. 81). Ademais, na autorre-
presentacdo da Igreja, as redugdes — principalmente no Paraguai e na
Amazdnia - foram tidas como relativamente independentes dos inte-
resses temporais dos impérios, nos quais o trabalho livre se instalou,
acompanhado de uma dura recriminagéo teoldgica a servidao indige-
na e no qual os sucessivos esforcos de conversdo se deram, sempre que
possivel, preservando a lingua e varios tragos culturais dos nativos, em
um grande esforco bem-sucedido de tradugio (Idem) que fez flores-
cer uma sociedade digna de nota por sua avangada organizagéo social
(Quevedo, 1993); em alguns casos equiparada ao modelo das republi-
cas ou mesmo de comunidades comunistas primitivas (Lugon, 1977).

Mutatis mutandis, argumentos muito parecidos foram usados
também para legitimar a agdo dos missiondrios de vérias outras or-
dens a partir de entfo. Nessa versdo, ela (a missdo) ndo é dada pelos
homens, mas pela “agdo salvifica do Pai”. Logo, ndo provém “nem das
determinacdes da Santa Sé nem do ‘carisma’ dos fundadores de con-

gregacdes religiosas, nem nas constituicdes dessas mesmas congrega-



¢des (...) ela vem pelo Espirito e ultrapassa qualquer projeto humano”
(Hoornaert, 2008, p. 104). Por isso, os seus agentes podem ser vistos
como “proclamadores da justica de Deus” que, em sucessivas levas,
duelam com a dura realidades dos projetos humanos e, mais ainda,
dos projetos do Estado. Para Hugo Fragoso (1992), as instru¢des que
derrogavam o governo temporal dos missiondrios sobre os indios as-
sinalavam, pois, o fim de uma época para Mercedarios, Carmelitas e
Capuchinhos, esses dltimos incorporados, ao longo do século XIX, ao
novo modelo implantado pelo Segundo Reinado, com o Regulamento
das Missées de Catequese e Civilizacdo dos Indios (1845)%, que lhes reser-
vava a tarefa da “catequese e civilizagdo dos indios”, a quem deviam
pregar a Religido de Jesus Cristo e as vantagens da vida social” (Beo-
270, 1983, p. 170). Conforme Henrique (2018), nesse novo cendrio,
tratava-se mais do que nunca de associar a presenca dos religiosos ao
interesse de colonizacdo, de tal modo que os aldeamentos estivessem
alinhados a ocupagdo militar do territério e que “a caridade cristd’, que
implicava em retirar os indios da floresta, onde eram considerados
intteis para a sociedade e para sim mesmos”, desse como fruto “trans-
forma-los em cristdos participes da comunhdo civil e religiosa (...), o
que implicava a utiliza¢do desses povos como mao de obra” (Henrique,
2018, p. 79).

Nessa mesma perspectiva, se inserem os Salesianos, que “che-
garam ao Brasil em 1883, com o beneplécito do imperador dom Pedro
II” (Montero, 2012, p. 87). Sob 0 impulso da europeizagio do catolicis-
mo brasileiro promovida pela Propaganda Fide, “os filhos de Dom Bos-
co” vém “atravessando a imensidade dos mares, em longa viagem, para
evangelizar e civilizar os nossos indios” que, em seus muitos escritos,

surgem como “tribos selvagens” perdidas nas florestas e “de tal modo

47 O documento na integra esta transcrito em Beozzo (1983, p. 169-178).



8 ou, ainda

indomaveis e ferozes que ndo se deixam sequer contar™
como “filhos deserdados da familia brasileira, [que] gemem ainda na
mais completa abje¢io e barbarie” e a quem urge levantar das “profun-
dezas das suas misérias” para a “dignidade de homens e cristéos, incor-
porados ao resto na nagio” (Azzi, 1983a, p. 335). Os esforcos da Ordem
de Dom Bosco sdo fartamente documentados e amplamente divulga-
dos, inclusive para assinar o sucesso de seus empreendimentos*’.

Eles se orgulham de sua agdo educadora junto aos Bororo, na
Coldnia dos Tachos, no Mato Grosso, onde afirmam ter conseguido
suprimir “alguns costumes indigenas: [como] o infanticidio do recém-
-nascido, a falta de higiene, a ociosidade, o bacururu, entre outros”, pre-
gando sem cessar “os principios sdos e civilizadores do cristianismo oci-
dental”, inculcados através do ensino regular da moral cristd, de licdes
civicas e da introdugdo do trabalho remunerado (Castilho, 2000, p. 60).
De forma semelhante, registram a “paciéncia” necessaria para “vencer
e modificar” os costumes enraizados nos povos, junto aos quais atuam
na Prelazia Apostélica do Rio Negro (Salesianos, 1936)°°. Os mesmos
argumentos embalam, o Monsenhor Pedro Massa, que situa como de-
safios principais da missdo, fixar os indios, alfabetizd-los e oferecer-lhes
ensino agricola e trabalho remunerado. Ao lado de cuidados “higiénicos
e terapéuticos” e li¢des propriamente religiosas. Esse seria o tnico ca-
minho para tirar os indios da “morbidez total” em que se encontravam
- um quadro narrado como de abandono, “indoléncia e aspecto de pro-

funda decadéncia orgéinica que ddo a impressdo exata de um aniquila-

mento lento e progressivo da vida humana” (Massa, 1933, p. 44).

48 Do Bollettino Salesiano, 1983 apud Azzi, 1983, p. 332.
49 Ver Costa (2009).

50 O texto menciona, entre outras, as seguintes etnias: Tucanos, Piratapuios, Arapacos,
Tarianos, Deganos, Uananos, Caparanas e Macus.



Logo, as igrejas e capelas, escolas e conventos, hospitais e asi-
los, junto das demais obras sociais por eles implantadas na regido sdo
celebradas com jubilo por diferentes autoridades, no cinquentendrio
da presenca salesiana na Amazdnia. Um trecho retomado da obra
de Arthur Cézar Ferreira Reis (1942) chega a compara-los aos “cava-
leiros de uma cruzada de grande tomo e de tantos perigos como os
empreendimentos da idade média contra os infiéis do Oriente” (apud
Salesianos, 1965, p. 112). Eles estariam a servigo do progresso, dando
aos nativos o direito de participar “do banquete da nossa Civiliza¢do”.
Nas palavras do padre Alcionilio Bruzzi: “ao tendencioso slogan ‘o in-
dio tem o direito de ser indio’, opomos como homens, como cristéos e
como brasileiros o nosso brado: ‘o indio tem direito de ser civilizado!”
(Silva, 1979, p. 50).

Do que se pode deduzir que os fundamentos da missdo tradi-
cional foram, assim, preservados desde os primeiros séculos de coloni-
zagdo, até pelo menos os anos do Concilio. Com pequenas adaptagdes,
a forma do aldeamento/das redugdes foi uma constante ndo apenas
na organizagao espacial, mas como estratégia de impor no tempo/es-
pago as referéncias europeias, que tinham no horizonte a Civitas Dei,
mas também a finalidade de tornar os indigenas vassalos, por meio
da “alfabetizacio em portugués, [e do] desenvolvimento de atividades
produtivas e comerciais” (Montero, 2012, p. 116). Aos grupos ndmades
era preciso sedentariza-los e aos que ja praticavam a agricultura, cabia
dar uma formatacdo produtiva mais comercial, do tipo das pequenas
coldnias agricolas. Mesmo que nio estivessem submetidos a trabalhos
forcados ou a nenhum tipo de serviddo, os indigenas acabavam, fre-
quentemente, se transformando em operarios e ajudantes da misséo
e, consequentemente, dos padres.

Os agrupamentos indigenas originais eram quase sempre

desmobilizados, dando lugar a um novo centro, com prédios que tém



como referéncia a cultura europeia, onde as principais atividades se
realizam e para onde todos convergem (Montero, 2012, p. 175). Mesmo
quando alguns formatos e técnicas construtivas tradicionais perma-
necem nas aldeias do entorno, as “alteragdes materiais e simbdlicas”
tendem a impactar nas praticas. Um movimento facilmente observa-
do nos rituais.

Nesse quadro, os sentidos também passam a ser disputados, as
festas e celebragBes vdo sendo derrocadas e, as vezes, proibidas. Fre-
quentemente, os missionarios descrevem as cosmologias e as praticas
delas decorrentes (inclusive as pajelan¢as) como ridiculas e, no limite,
demonfacas®; e elas passam a ocupar o lugar das supersti¢des — ja que,
na maioria dos casos, ndo se reconhece nos indigenas nenhuma espi-
ritualidade. Por longo tempo, o objetivo permaneceu sendo, portanto,
substitui-las pelas “missas e sacramentos” como forma de internalizar
as nogdes de pecado e, com ela, os valores e dogmas da “verdadeira
religidao” (Kern, 1982, p. 104). Mudancas nas vestes e em outros habitos
cotidianos também fazem parte desse roteiro. Quando o dominio da
lingua néo se torna pleno, intérpretes sdo escolhidos entre os nativos
para operar os paralelismos necessarios a prega¢do da mensagem bi-
blica, em um tipo de tradugdo cultural que garanta a eficicia e a dura-
bilidade do contato®.

Embora com a Republica — a separacdo oficial entre Igreja e
Estado — e a proeminéncia do pensamento positivista, nas primeiras
décadas do novecentos, tenham brotado muitas criticas a esses mode-
los, ele sobreviveu com certo prestigio até meados do século XX, atra-
vés do apoio da classe politica e do apelo reiterado da elite eclesidstica

por “benemeréncia publica”, ou seja, verbas dos governos (provinciais

51 Cf. Salesianos (1936).
52 Ver Almeida (2004).



e central) para o revigoramento dos internatos e de suas frentes de
trabalho. Prezia (2003), em seu esfor¢o analitico, classificou esse pe-
riodo, que vai até 1965, como “tradicionalista”, uma vez que ele conti-
nuava marcado pelo descompasso dos programas de modernizacdo do
campo e das dreas de fronteira propostos desde Getulio Vargas e pela
insisténcia da Igreja em atuar como principal agente da “integracdo”
dos nativos, nesse novo pais que estava sendo projetado. Por caminhos
bastante tortuosos e ndo muito ficeis de mapear, surgiram por essa
época os primeiros diagndsticos internos do fracasso da missdo tra-
dicional. Em contraste com a propaganda e com as celebragGes do seu
carater “civilizatdrio”, parte do clero e depois também dos leigos co-
meg¢a a se dar conta e a traduzir em dados — com a ajuda dos etndlogos
— o tamanho dos problemas que elas tinham levado consigo aos povos
indigenas (Prezia, 2003, p. 29).

Essa mensuragdo se tornou possivel na medida em que o tema
passou a ser paulatinamente mais aventado nos meios eclesiais. Dois
bons indicadores sdo o XXXVI Congresso Eucaristico Internacional, rea-
lizado em 1955, no Rio de Janeiro, e 0 2° Congresso Nacional dos Religiosos
do Brasil (1956), onde foram abordadas questdes mais especificas como
“a preparacdo do missiondrio, a contribui¢do da etnologia e sociolo-
gia para o desenvolvimento religioso da missdo, a integra¢do do indi-
gena na civilizagdo cristd e a colaboragdo entre varias missdes” (apud
Prezia, 2003, p. 31). %estionando antigos consensos, surgiam, nessas
ocasides, narrativas sobre milhares de mortos, contaminados por gri-
pe, sarampo e outras doengas em areas de missdo, o que quase levou
algumas etnias ao desaparecimento em certas regides, como no caso
dos Tupari ou dos Kayapd. Acrescia-se, a isso, o problema do etnoci-
dio, uma vez que estabelecido o contato, muitos indigenas passavam
a compor através de relagSes interétnicas uma parcela da populacio

sertaneja — que transitava entre a aldeia e o arraial — perdendo suas



identidades, conforme Darcy Ribeiro apontou na agio dos dominica-
nos em Concei¢do do Araguaia (apud Prezia, 2003).

Outro documento importante, nesse sentido, é um relatdrio
elaborado pelo padre Antonio Iasi Jr., que apontava problemas de
todo o tipo nas muitas prelazias por ele visitadas. Eles iam desde o
isolamento, com cada missio sobrevivendo “como uma ilha” (Tasi Ju-
nior, 1970-1971, p. 8) até praticas anacrénicas implementadas por uma
parcela do clero estrangeiro que ainda reproduzia costumes dos seus
lugares de origem. Mas, passavam também pela leniéncia com que
varios superiores olhavam para as populagGes, sem sequer reconhecer
nelas os tragos indigenas — “j4 misturados com os caboclos” (p. 7) — e
pela catédstrofe causada quando a missdo abria o caminho do sertio
para “a extragdo da borracha e outros produtos, inclusive, infelizmente,
o garimpo que serd causa de desavengas e desastres morais’ (Iasi Junior,
1970-1971, p. 3; grifos no original). Conforme seus apontamentos, “as
missGes estiveram mais a servico dos exploradores que dos indios, e,
hoje, continuam a se ocupar quase que somente daqueles, deixando as
ovelhas negras do rebanho de Cristo — os indios — no mais completo
abandono”. Pela mesma época, um encontro realizado com a presen-
¢a e missiondrios e antropélogos em Assungdo anotou no documento
final a conivéncia histérica da Igreja com praticas colonialistas e racis-
tas, com a alienagdo de terras indigenas e com “praticas paternalistas
e até cominatdrias, que dao origem a exploragdo, a dependéncia e ao
medo indigena” (Suess, 1980, p. 27)>>.

O diagnéstico externo desse mesmo fracasso era bastante mais
estridente. O documento elaborado por 15 antropdlogos durante o
Simpdsio sobre a Friccdo Interétnica na América do Sul (1971), realizado

em Barbados, no Caribe, apontava as responsabilidades do Estado, das

53 “Documento de Assungio (07 a 10 de margo de 1972)”.



Missdes Religiosas e da propria Antropologia pelo estado em que os in-
digenas se encontravam no continente — “sujeitos a uma relagdo colo-
nial de dominio que teve sua origem por ocasifo da conquista e que ndo
se rompeu no seio das sociedades nacionais™*. A Igreja era atribuida,
entdo, uma mentalidade etnocéntrica, que encobria sob “um manto
religioso a explora¢io econdmica e humana das populagdes aborige-

» . “« »
nes”. Nesse mesmo €scopo estavam ainda outros pecados , COMOo:

1. Seu cariter essencialmente discriminatério originado em
uma relacdo hostil com as culturas indigenas, que classifica
como pagds ou heréticas. 2. Sua natureza vicarial, que con-
duz & coisificagdo do indigena e sua submisséo em troca de
futuras compensagGes sobrenaturais. 3. Seu cariter espu-
rio, em virtude do fato de os missiondrios buscarem nesta
atividade uma realiza¢do pessoal, seja esta de ordem ma-
terial ou de ordem espiritual. 4. O fato de que as missGes
converteram-se em uma grande empresa de recolonizagio
e dominagdo, em conivéncia com os interesses imperialistas

dominantes (p. 22).

Como reacéo, o documento sugeria “acabar com toda ativida-
de missiondria” e, em caso disso ser invidvel, submeté-la, pelo menos,
a alguns pré-requisitos, que passavam, entre outros, por deixar de lado

« P . » . 3 * o~ .
o seu “cardter alienante” para assumir uma “posi¢ao de verdadeiro res-
peito as culturas indigenas”, ndo tratar nem os indigenas nem as suas
terras e seus trabalhos como propriedades dos religiosos, “extinguir o
estilo faradnico das missdes”, deixar de lado o modelo dos orfanatos e

colégios — responsdveis por “préticas seculares de ruptura da familia

54 “Declaragio do Simpésio sobre a Fricgdo Interétnica na América do Sul (Barbados, 25 a
30 de janeiro de 1971)”.



indigena” através do apartamento das criangas e de seus pais — e sus-
pender os aldeamentos, como forma de reverter o “aumento de mor-
bidade, da mortalidade e da decomposi¢do familiar das comunidades
indigenas” (p. 23-24) (Suess, 1980, p. 19).

Um ponto de maior equilibrio estd nos relatos das experién-
cias surgidas da junc¢@o ou sobreposi¢éo entre a recepgdo do Vaticano
IT (motivada por um clima de renovagio) e a inser¢éo de novas ordens
religiosas e de leigos em dreas de expansdo da fronteira agricola. Do
Rio Grande do Sul ao Mato Grosso, as experiéncias de jovens jesuitas e
de congregados marianos, dispostos a investigar a situag¢do pouco co-
nhecida dos indigenas naquele territdrio, pde em evidéncia o estado de
miséria em que se encontravam os Kaingang — dando origem inclusive
a CPI que levou a extingdo do SPI (Prezia, 2003). A despeito de todo o
trabalho feito junto aos Rikbaktsa, as criticas ao modelo do internato
acabaram por levar também ao fim as atividades do internato de Ui-
tiariti, na Prelazia de Diamantino®. E quase simultaneamente, a ex-
periéncia das Irmézinhas de Jesus de Charles de Foucauld colocava em
destaque um novo projeto de inser¢do que, segundo Prezia, teria um
“impacto revolucionario” sobre a missao. Elas haviam chegado a aldeia
dos Tapirapé em 1952, onde encontraram um grupo com apenas 47
pessoas, prestes a ser extinto. E, seguindo a intuigdo de seu fundador,
“que vivera entre os tuaregues no deserto do Saara” (Prezia, 2003, p. 41-
42), ali permaneceram com o propdsito de viver com e como os indios,
em um modelo de missdo “totalmente inserida, que tinha como pro-
pdsito “escutar, compreender, amar e testemunhar, através da vida”,

sem estabelecer relagdes hierarquicas com os nativos nem buscar dis-

55 Um relato bastante vibrante, inclusive das contradigGes, desse processo pode ser encon-
trado no texto redigido por Egydio Schwade e intitulado “Carta aos companheiros e com-
panheiras da OPAN”. (Busatto (et al.), 2021. pp. 39-54). Para mais detalhes sobre a impor-
tancia de Uitiariti naquele momento, ver Pacini, 2019.



suadi-los de sua cultura. Anos mais tarde, elas préprias tiveram que
defender os Tapirapé do assédio e da violéncia de fazendeiros®®.

Como se pode notar nesse percurso, do ponto de vista intelec-
tual, mas também material, passa a existir uma nova atmosfera, mais
favordvel a dar um novo tratamento a questdo, o que também desa-
gua em uma reinterpretagéo, tanto do trabalho missiondrio recente,
quanto em sua prdpria historicidade. Paula Montero (1996), observa
que esse mesmo contexto corresponde a uma crise das cadeiras tra-
dicionais de missiologia nas universidades europeias — muitas delas
comegavam a ser fechadas — exatamente quando surgiam, de outra
parte, ideias mais claras e experiéncias mais vivas de “missdo encar-
nada”. O Documento de Assung¢do retomava a biblia para legitimar
essa nova postura — “fazer-nos judeus com os judeus, sem lei com os
sem lei’ (A Biblia [...], 1Cor 9, 20-21, p. 2159), e portanto, indigenas
com os indigenas” — e acrescentava que, em situagGes marcadas pela
exclusdo e pela violéncia, essa consciéncia podia levar a “ter que dar
testemunho silencioso de Cristo™’ (Suess, 1980, p. 27), em favor da
libertagdo dos mais pobres e injusticados. Da teoria para a agéo, as ex-
periéncias ampliavam também a visibilidades dessas novas pautas na
Igreja brasileira, deslocando os sentidos pastorais da a¢éo entre indi-
genas, tomados, alids, como ja estava proposto em Barbados, cada vez
mais “protagonistas dos seus préprios destinos™® (Suess, 1980, p. 25).
Nos anos que se seguiram, novas perspectivas de trabalho foram trazi-
das a cena publica e, respondendo a essa demanda, novas entidades e

espagos de discussdo foram criados.

56 Ver a matéria publicada no jornal Estado de Sdo Paulo e reproduzida, na integra, em Pre-
zia, 2003, P. 331-332, sob o titulo “Antropédlogos se solidarizam com as Irm3zinhas de Jesus”.

57 “Documento de Assungio (07 a 10 de margo de 1972)”.

58 “Declaracdo do Simpdsio sobre a Fricgdo Interétnica na Ameérica do Sul (Barbados, 25 a
30 de janeiro de 1971)”.



A PASTORAL INDIGENISTA

O desenho de uma pastoral indigenista pode ser lido como um en-
saio para o desembarque catdlico da missdo tradicional e o primei-
ro passo para organizar a critica ao passado e os projetos do presente
futuro (Rufino, 2002). A expressdo sé aparece com mais intensidade
no Comunicado Mensal da CNBB, no final dos anos 1960°° quando as
consultas aos prelados ou os convites para encontros e capacitagdes se
tornam recorrentes. Na realidade, eles estdo ligados a criagdo do Se-
cretariado Nacional de Atividades Missionaria (SNAM), que deveria
organizar dados e féruns de discussdo frente & demanda crescente por
informagGes e orientacdes.

Assim, em meados de 1968, foi realizado, em S3o Paulo, o
Primeiro Encontro sobre a Presenca da Igreja nas PopulagSes Indi-
genas®®, em cujo relatério estava posta a necessidade de uma miss3o
“aculturada” — um “testemunho pessoal da vida cristd, sendo mister
tornar-se como membro da prépria tribo, valendo-se dos recursos da
cultura india a ser evangelizada™. Segundo Prezia (2003, p. 48), um
dos resultados desse evento foi “uma carta redigida por dom Tomads
Balduino, bispo de Goids, e enderegada ao presidente da Reptblica,

marechal Arthur da Costa e Silva, solicitando que um missiondrio fi-

59 A CNBB havia sido criada em 1952.

60 Em minha consulta ao Arquivo da CNBB, encontrei o documento final desse encontro
em uma brochura que contém um indice indicando seis partes relativamente independen-
tes, mas que parecem ter nascido ou entéo subsidiado os debates. Sdo elas: — Definicéo de
“indio”; — Conclusdes do Encontro de S&o Paulo; — Prolegdmenos de uma Politica Missio-
néria; — As Irmazinhas de Foucauld; — Situagdo atual dos Indios da Missdo de Conceigéo do

Araguaia; — Por que o indio tem de morrer?

61 ConclusGes do Encontro de S&o Paulo. Arquivo da CNBB.



zesse parte do conselho diretor da FUNAI” - o que, de fato, acabou
acontecendo por um curto periodo®?.

No ano seguinte, respondendo a realizagio do 1° Simpésio In-
digenista entre Funai e MissGes Religiosas, é publicado um balango
provisério da “situac@o dos indios” nas vdrias regides do pais. Os da-
dos haviam sido enviados pelos religiosos apds uma consulta oficial e
traziam descri¢Ges mais ou menos detalhadas de varias circunscri¢des
eclesidsticas. Ao final, registravam-se algumas preocupagGes — “sinais
vermelhos” — como as dificuldades em contatar os povos isolados, o
trato dificil com as virias linguas, as longas distancias a serem percor-
ridas, a falta de preparo e equipamentos e a crescente realidade de es-
bulho das terras indigenas; sobretudo, em trechos onde estavam sendo
construfdas estradas®>.

No Segundo Encontro, os assuntos permaneceram basicamen-
te os mesmos e os debates foram marcados pela preocupagio com uma
perspectiva assimilacionista dos bispos — “de preparar os indigenas
para uma integra¢do harmoniosa na sociedade nacional” conforme a
politica oficial do Governo — e pela assessoria dos renomados etndlo-
gos, Egon Schaden e Herbert Baldus. “O jornal conservador Estado de
Sdo Paulo noticiava o evento como ‘um sincero encontro entre a fé e
a ciéncia a servi¢o do indio™ (Prezia, 2003, p. 50), 0 que condizia, por
sua vez, com a perspectiva do Instituto Anthropos, dos Missionarios do
Verbo Divino (também chamados de Verbitas, SVD) — que abrigou a
reunido. Sob inspira¢do do congénere alem3o, essa institui¢do nasceu

no inicio da década de 1960, embalada na ideia de prestar apoio cien-

62 O indicado foi o Padre Antonio Iasi Jr. Sua colaboragio se encerrou com a demissdo de
José Queiroz Campos e a nomeagio do general Bandeira de Melo para a presidéncia da Funai.

63 “Os nossos indios”. In: Comunicado Mensal. Brasilia: CNBB, n. 203-204, ago.-set. de 1969,
p- 65.



tifico as agdes da Igreja e de abrigar os principais debates sobre aten-
dimento pastoral, mas também de satide e educagio aos povos indi-
genas, em consondncia com o que vai estar previsto, alguns anos mais
tarde, no Estatuto do Indio®*. Na medida em que as acGes se politizam
e crescem as discordancias internas, o Anthropos perde o protagonis-
mo. Mas, foi nele que o ocorreu também o Terceiro Encontro sobre a
Presencga da Igreja nas PopulagGes Indigenas, no qual foi deliberada a
criagdo do CIMI®,

Antes, porém, encontros regionais e internacionais se inten-
sificam®®. Os primeiros vdo no sentido de aprofundar o diagnéstico
e as solugdes em dreas especificas, com destaque para a Amazdnia,
aos poucos pensada e referida como Pan-Amazénia. Os segundos vio
na direcdo de trocar experiéncias e estabelecer pardmetros de atua-
¢d3o comum para a América Latina — pelo menos nesse periodo em
convergéncia com o Conselho Episcopal Latino-Americano (CELAM)
—, onde a presen¢a indigena em um quadro de relagGes interétnicas
passava a ser lida, na perspectiva do Instituo Interamericano de In-
digenismo (IIT), como um “problema constante”. E esse o sentimento
manifestado pelas liderangas e agentes de pastoral que participaram

dos encontros de Melgar (Coldmbia, 1968), San Antonio de los Altos

64 Para uma anélise da trajetdria do Instituto Anthropos ver Pissolato; Souza, 2008. Sobre
a concordancia com as politicas de Estado e com os modelos desenhados no Estatuto do
Indio, de 1973, ver os textos de José Vicente César, 1975.

65 O mesmo padre José Vicente César narra esse processo em um artigo bilingue publicado
no Caderno Germano Brasileiros, em 1978. No texto ele considera os rumos do CIMI equi-
vocados, por que inspirados nos “métodos da mais diabdlica dialética marxista” (p. 259).
Ver César (1978).

66 Prezia (2003) mapeia dezenas de encontros e compila a integra de varios documentos
que deles resultam. Ver a tabela disponivel entre as paginas 335 e 337 ¢ o Anexo A, com
Documentos de Pastoral Indigenista (1971), a partir da p. 97.



(Venezuela, 1969), Xipotec (México, 1970) e Iquitos (Peru, 1971)’. De
algum modo, todos afirmam a riqueza da cultura amazdnica e propu-
nham que a diversidade nio fosse mais pensada como obsticulo, mas
como potencialidade pelas suas respectivas nagSes. Nas palavras de
um bispo peruano, caminhava-se no duplo sentido do “conhecimento
do homem amazénico na dimenséo dos seus préprios valores, acei-
tando-o sem destruir e nem mutilar sua cultura” e da “comprovagéo
de nossos erros pastorais e uma tomada de atitudes audaciosas que
sejam modos novos de nossa a¢do pastoral missionaria” (apud Prezia,
2003, p. 56).

Esse movimento pressupunha uma tentativa de reelabora-
¢do do mal-estar proveniente de um passado incdmodo — lido cava
vez mais como “um espectro, repositério de equivocos, soberba e in-
sensibilidade as virtudes espirituais indigenas” (Rufino, 2022, p. 125).
Por outro lado, surgia também como amadurecimento ou como uma
redescoberta de possibilidades hd muito abandonadas pela Igreja,
como a de suscitar o crescimento do clero autdctone, com suas pré-
prias perspectivas, acerca do que significava o cristianismo®®. O des-
locamento da produc@o missiondria de um lugar abstrato (marcado
pela racionalidade ocidental) para o chio da aldeia, reforcava ainda
a expectativa lan¢ada por Medellin, de uma organizagdo eclesidstica

vinda “das bases” e assumia, com bons olhos, a fermentaco de expe-

67 A lista completa estd em Prezia, 2003, p. 335-337.

68 Esse é um tema complexo e ainda pouco estudado, o que resulta na falta de dados pre-
cisos sobre o clero indigena, nio apenas no Brasil, mas em diferentes lugares do mundo. O
assunto é apenas tangencialmente referido por Keneth Serbin (2008), que destaca a bai-
xissima presenca de padres indigenas — sem que nunca algum fosse al¢ado ao episcopado.
Uma estrutura racista trazida para o debate apenas muito recentemente e que afetou ainda
mais os afrodescendentes. Segundo o mesmo autor, “a Igreja ainda ndo assumiu a causa
dos negros como se empenhou para ajudar os indios” (p. 209). Para uma abordagem mais
ampla, ver Bruls (1976) e Hobsbawn (2014).



riéncias pastorais, que brotavam nas periferias. Ademais, os indigenas
pareciam ajustar-se perfeitamente as categorias de marginalizados e
excluidos, entdo em voga (Ortolan, 1997). E, sua condi¢do pedia agGes
de “promogdo humana” e “desenvolvimento integral”, muito afinadas
ao imagindario e ao vocabuldrio que emergiam nos documentos oficiais
do episcopado da época.

Dois pontos altos desse processo sdo os ja referidos surgimen-
tos da Operagdo Anchieta (OPAN), em 1969, e do Conselho Indige-
nista Missiondrio, em 1972. De modo um tanto intuitivo, os jovens
indigenistas da OPAN comecavam a subverter um repertdrio consa-
grado de praticas missiondrias, pois ja ndo mais se tratavam de agentes
institucionais treinados para catequisar, mas de leigos engajados em
um “trabalho voluntério”, construido “lado a lado com alguns povos
indigenas”, com “énfase na convivéncia despojada, como forma de va-
lorizar o modo de ser préprio do povo” e de encaminhar para “supera-
¢do de uma postura paternalista das missdes que tolhiam a iniciativa
dos indios” (Schroeder, 2009, p. 20). Conforme consta no Boletim Ma-
caxeira (érgio impresso da OPAN), as linhas de a¢do previstas em um
dos primeiros cursos de formagdo orientavam para “um engajamen-
to total na comunidade”, com a qual cada um deve “procurar crescer”
através “de um testemunho de vida, de uma encarnagdo na realida-
de local, de uma atitude de disponibilidade e didlogo, como quem vai
mais para aprender do que para ensinar” (Schroeder, 2009, p. 21). Pos-
sufam, portanto, “uma razodvel flexibilidade e estavam baseadas em
uma proposta de estreita e despojada convivéncia no dia a dia, ndo se
tornando o voluntdrio um profissional, mas um companheiro de lutas”

(OPAN, 1987, p. 87-88). Ou como consta em outro documento:

o opanista ‘vai & populagdo marginalizada como um com-

panheiro de trabalho e ndo como chefe e orientador... Ndo



vai para resolver os problemas, mas ajudar as pessoas a to-
marem consciéncia de sua realidade e acharem saida e solu-
¢Oes para seus problemas e alienagGes. Vai aprender a rique-
za humana e valores que existem naquela gente’. E adiante
(-..): ‘terd [por isso] junto do indio uma atitude de respeito

profundo pela sua cultura (costumes, crengas, arte, organi-

zagdo social), incentivando-o a cultiva-1a’®°.

Por mais que esses pardmetros comecem a ser revistos apds
os primeiros anos de atuagdo — passando a incorporar a formatagio
de projetos, o estreitamento de lacos com as Igrejas locais e cursos de
formag@o para os recrutados — alguns principios permaneceram ca-
racteristicos da OPAN, como a busca por aliangas “ndo sé no interior
da Igreja, mas com pessoas e entidades solidarias a causa indigena”
(OPAN, 1987, p. 88) e o cuidado de manter baixissima intervencdo nos
modos de vida dos povos (cf. Basini, 2007), mesmo quando desenvol-
vendo ag¢les orientadas para a saide e a educagdo, sustentabilidade e
territério. De algum modo, as referéncias ao método ver, julgar e agir,
da A¢do Catdlica (cf. Brighenti, 2022), as ferramentas fornecidas pela
pedagogia de Paulo Freire e o desejo de avaliar permanentemente, e
no coletivo, as atividades propostas e seus resultados (prdxis) também
orientaram as varias geracdes que se seguiram’®.

Ja o CIMI, por sua vez, surgiu a partir de formas mais sistema-
tizadas desse debate. A multiplicagdo das experiéncias, a riqueza de
elaboragBes pastorais e, também, a inser¢do de militantes catdlicos em
dreas de conflito, levavam a uma preocupagéo crescente da hierarquia

com a “coesdo e unidade” da Igreja nesse terreno (Prezia, 2003, p. 60).

69 Dal Poz, Jodo. “De voluntérios a indigenistas”. In: Busatto et al., 2021, p. 18. Grifos no
original.

70 Ver também a retrospectiva construida por Rebollar, Lola Campos; Leite, Arlindo; Pi-
nheiro, Thelia. “Por uma formagdo indigenista”. In: Busatto et al., (2021, p. 65-84).



Ocorre, porém, que continuavam existindo dissen¢des internas sobre
o tema e um 4rgdo oficial poderia aumentar tanto os ruidos intrae-
clesiais, quanto os estranhamentos com a Funai e os militares — que
ja vinham ocorrendo hé alguns anos. Por isso, a entidade surgiu como
drgéo oficioso da CNBB, “com o fim de ser o centro coordenador das
atividades dos missiondrios que labutam entre os indios no territério

nacional”. Segundo Paulo Suess (1989), os objetivos declarados eram:

— promover a pastoral missiondaria; — dar assisténcia juridi-
ca aos missiondrios; — promover sua formacgo teoldgica e
antropoldgica; — criar o espirito missionario na populagio
brasileira; — cuidar de certos aspectos financeiros das Prela-
zias no campo indigena; — promover, neste mesmo campo,
seu relacionamento com a CNBB, com 6érgdos governamen-
tais, mormente com a Funda¢do Nacional do Indio, e dos

missiondrios entre si (p. 18).

Como solugéo apaziguadora, garantiu-se a formagdo de uma
diretoria bastante heterogénea, que conduziu as primeiras reunides
e passou a editar o Boletim do CIMI - uma publicacdo mensal volta-
da, incialmente, para “informar as atividades do Conselho Indigenista
Missionério e ser um elo de unido entre este e os missionarios”, rece-
bendo de todos os lugares e pessoas as comunicagdes que os diferentes
agentes envolvidos na pastoral indigenista achassem pertinentes”.

Feitos alguns rearranjos internos, o CIMI tornou-se em pouco
anos, mesmo antes de sua primeira assembleia geral, em 1975, um dos
principais expoentes do catolicismo progressista brasileiro, atraindo

hostilidades néo apenas dos religiosos conservadores, mas também de

71 Boletim do CIMI. Campo Grande: CIMI, n. o1, set. de 1972. p. o1. Esse nimero também
registra a composicio da primeira diretoria, linhas de a¢3o e relatos das primeiras reuniGes.



setores ligados a Ditadura. As a¢Ges e os documentos divulgados tra-
ziam esse drgdo para o centro do debate sobre o indigenismo brasilei-
ro, e, na medida em que o trabalho foi se regionalizando, acabou por
transpor as referéncias a um “Iindio” genérico (Ribeiro, 1996) para dar
lugar a diagndsticos — bastante mais precisos e sombrios — do estado
real de diversos povos e etnias contatados. Esse estilo ja estd na Carta
Pastoral escrita por Dom Pedro Casaldéliga, em 197172, e se desdobra,
na sequéncia, em relatérios muito detalhados e etnografias de relativo
folego escritas pelos indigenistas do CIMI™.

Os documentos que resultam das primeiras assembleias gerais
do CIMI também dio conta de sua caminhada interna, na década de
1970. As linhas de a¢do foram se delimitando melhor — encampando
varias demandas trazidas do campo — e do mesmo modo os didlogos
com o episcopado e a sociedade haviam se aprofundado. No que diz
respeito aos aspectos mais religiosos, vale destacar o surgimento de
uma mentalidade ecuménica, acalentada por uma pastoral global, que
propunha buscar “unifo e coordenacio de todos os esfor¢os por uma
acdo global libertadora™. Por outro lado, naquilo que toca as priticas,

a luta pela terra, pelo direito a cultura e pela autodeterminagdo” pas-

72 Casaldaliga, Pedro. Carta Pastoral: Uma Igreja da Amazdnia e conflito com o latifiindio e a
marginalizagdo social, 1971 (documento datilografado). Arquivo da CNBB.

73 Ainda n3o hé trabalhos que compilem e discutam, comparativamente, essas etnografias.
Mas um trabalho nesse sentido certamente poderia contrapor o modelo das etnografias sa-
lesianas, descrito por Montero (2012) e um trabalho bastante mais politizado, como indica
Schroeder, 1995.

74 “1 Assembleia Geral: Documento Final. Goinia, 24 a 27 de junho de 1975”. In: Prezia
(2003, p. 230).

75 As linhas de a¢fo que constam no documento da I Assembleia sdo: — Terra; — Cultura; —
Autodeterminagdo; — Encarnacgéo; — Conscientizagio; e — Pastoral Global. Mas a questio
da terra passa a ocupar um espaco cada vez maior. Cf. Suess (1989), os encaminhamentos,
em 1975, sdo para “apoiar, decidida e eficazmente, em todos os niveis, o direito que tém os
povos indigenas de recuperar e garantir o dominio de sua terra”. J4 em 1977, o documento



sam a dar uma nova tdnica ao érgéo, que deixa de ser um anexo, para
estar oficialmente ligado 2 CNBB.

O apoio dos bispos vai ser importante, em especial na me-
dida em que protege os agentes, em varios niveis, das investidas dos
drgdos de repressdo. Mesmo suscetiveis a prises e outras arbitrarie-
dades, pelo longo histérico de colaboragdo entre a Igreja o Estado, a
hierarquia tendia a ser preservada’®. Ademais, suas posi¢Ses tinham
cariter representativo e eram socialmente muito apreciadas, tendiam
a ser respeitadas pelo clero e por grande parte do laicato e sinaliza-
vam rumos cada vez mais dissonantes com os antigos compromissos
institucionais catdlicos com as elites agrarias e a classe média urbana,
como bem destacou Thomas Bruneau (1974) em suas pesquisas. Com
a Ditadura progressivamente mais escancarada, o mote, tantas vezes
repetido, do “Ide, evangelizai””’, ganha um carater politico mais expli-

cito: “Ide, denunciai!””® (Suess, 1985, p. 156).
P

final “trata da terra sob o prisma da autodeterminac¢do quando promete 1apoiar com todos os
meios ao nosso alcance, os povos indigenas que estdo lutando pela demarcagéo, recuperagéo
e garantia de suas terras. Defender também o direito que tém os indios de serem ouvidos nas
demarcacBes, fazendo valer os seus critérios no tragado de limites’. Os participantes desta
Segunda Assembleia Geral do CIMI acham seu dever ‘mobilizar a opinido publica no sentido
de cobrar o prazo de cinco anos dado pelo Estatuto do Indio (art. 65), em 1973, para a demar-
cagio de todas as terras indigenas™. As articulagGes em torno desse tema tém tamanha reper-
cussio que desaguam, em 1975, na criagdo da Pastoral da Terra; mesmo ano em que se realiza
o primeiro encontro Intereclesial, das Comunidades Eclesiais de Base (CEBs), demonstrando
certo alinhamento dos vérios grupos do Cristianismo da Liberta¢do. Dom Pedro Casaldéliga

%

destaca que a criagdo da CPT projetou esse tema para os Planos Pastorais de Conjunto e le-
vou a edigio do documento Igreja e Problemas da Terra (1980) e a formatagdo da Campanha
da Fraternidade de 1986, com o tema Terra de Deus, Terra de Irmdos. Para uma leitura mais
detalhada, ver os textos e documentos reunidos em CPT (1997) e Poletto e Canuto (2002).

76 Ver Gomes (2014).

77 Trata-se na realidade de um trecho do Evangelho de Marcos, 16,15, fartamente retoma-
do nos ambientes missionarios e que corresponde ao que a Igreja vé como o mandato de
Jesus para evangelizar a todas as criaturas, nos mais diferentes lugares.

78 Esse lema aparece em uma crénica de Paulo Suess, publicada no Porantim.



VOZES DO EPISCOPADO CATOLICO
E AS CAMPANHAS DA IGREJA

A tomada de posicio em defesa dos povos indigenas pela ctipula da
Igreja nacional foi certamente mais lenta do que o movimento das ba-
ses, mas foi indispensavel. Segundo Serbin (2001, p. 132), na medida
em que ocorreu, foi capaz de ampliar sobremaneira os horizontes da
“Igreja Popular” ou “Igrejas dos Pobres” — mais alinhada a Teologia
da Libertagdo — e de delimitar, no alto escaldo, um conjunto mais ou
menos coeso de bispos em defesa da democracia e contra as arbitrarie-
dades e violagGes de direitos humanos na Ditadura. O CIMI acabou
por aglutinar varios desses prelados, que ndo raro eram também os que
estavam nas regiGes mais afetadas pelos projetos de desenvolvimento
levados adiante pelos governos militares. Assim, de acordo com Sco-
tt Mainwaring (2004, p. 106), “a mais notavel transformacdo de uma
Igreja regional entre 1964 e 1973 ocorreu na Amazdnia”, onde bispos
antes “razoavelmente tradicionais” e voltados “para a celebracio dos
sacramentos, a expansio da instituicdo e o fornecimento de servigos
(escolas, postos de saide, hospitais) em uma regido carente” reava-
liaram de modo drastico seu trabalho pastoral. A rdpida expansdo da
agroinddstria e o assédio e a expulsdo de camponeses e indigenas de
suas terras impunham respostas.

Dos encontros e articulagdes, que passaram a incluir também
o episcopado, comegaram a brotar dentincias que, uma vez saidas da
hierarquia da Igreja, chegavam a opinido pablica com maior celerida-
de. Em finais de 1970, “trés sacerdotes e dom Estévio Cardoso, bispo
de uma regido especialmente violenta no sul do Para, emitiram um
documento denunciando a politica do governo, a violéncia privada

empregada pelos empresarios, as terriveis condi¢des de vida dos cam-



poneses”, além de “praticas que endividavam os trabalhadores com os
empreiteiros locais” (p. 108). Dias depois, o Regional Norte II divul-
gou um novo texto, aprofundando as dentincias, com criticas ainda
mais severas as concepgdes desenvolvimentistas que deixavam de lado
as “populagSes pobres dos nossos campos e matas (...) nosso sertdo”
(idem). Em 1972, o chamado Documento de Santarém, nascido em uma
reunido de prelados realizada nessa cidade da divisa do Amazonas com
o Pard, reforcava que as linhas prioritdrias de agdo na Amazdnia de-
viam se centrar no “combate a antigas e novas opressdes”, em transpor
“estruturas inadequadas, importadas ou opressivas”, em criticar o “de-
senvolvimento econdmico feito sem ou contra o préprio homem”, em
denunciar a “violagdo de direitos basicos, como a posse da terra” e da
“injusta distribuicdo dos recursos materiais e dos incentivos ptblicos”
e em admoestar a sociedade civil sobre a “divulga¢do publicitaria que,
as vezes, altera o enfoque da situacio real””® (CNBB, 2014, p. 13-14).
As mesmas questdes voltam a aparecer, seguidas vezes, tam-
bém entre os bispos do Centro-Oeste. Em 1971, eles denunciavam pri-
sBes, torturas e ameacas de vérios tipos aos camponeses. Um desses es-
critos resumia: “o terror cresce” (Mainwaring, 2004, p. 109). Também
mencionavam “a invasdo e gradativo esbulho das terras dos indios (...),
o que os leva a morte” (Idem)®®. O mesmo tom que vai ser empregado,
de forma ainda mais assertiva e contundente, no Y-Juca Pirama — O

indio: aquele que deve morrer. Trata-se, como seus autores o descrevem,

79 “Linhas Prioritdrias da Pastoral da Amazdnia. IV Encontro de Pastoral da Amazdnia.
Santarém, 24 a 30 de maio de 1972”. O volume também retine uma sequéncia de outros tex-
tos em que os diagndsticos e propostas reforcam ou aprofundam as linhas descritas acima.

80 Scott Mainwaring retira trechos de diferentes documentos, todos eles publicados pelo
SEDOC, um Servi¢o de Documentac¢do, mantido pela CNBB e que publicava periodica-
mente Boletins com esse material. Como néo consultei os documentos, optei aqui por refe-
renciar o autor e nao os originais.



de um “documento de urgéncia”, assinado por seis bispos e seis mis-
siondrios, redigido e impresso na surdina, para fugir da repressdo e que
gerou grandes controvérsias® (CIMI, 2012). O texto, divido em quatro
partes e dois adendos, apresentava, nas primeiras, as muitas dentincias
de violéncias contra indigenas, compondo um quadro dramdtico para
muitas etnias, que corriam risco de serem exterminadas com o apoio
da Funai. Na famosa “divisdo do bolo” resultante do milagre brasileiro,
a parcela que caberia ao indio era a morte. E acrescenta: “sertanistas,
funciondarios [do governo] e missionarios que atraem novos grupos de
indios, sentem-se angustiados pela consciéncia de que seu trabalho
foi apenas atrasar (ou acelerar?) em alguns anos a extingdo”. Na parte
final, a constatagdo de que & Igreja caberia abrir caminhos de esperan-
¢a, “mesmo que todos os fatos incitem ao desdnimo ou ao desespero”,
anunciando que “aquele que deveria morrer, é [na realidade] aquele
que deve viver"®2,

Pela época da publicacgdo desse documento, a “questdo indige-
na” ainda dividia opinies. Prezia (2003) menciona, por exemplo, um
manifesto assinado por 32 dos 41 prelados da Amazdnia, “defendendo

a politica do general Médici para a regido” no inicio dos anos 1970

81 Parte da celeuma causada pelo documento esta registrada em Prezia (2003, p. 61-64).
Em 2012, na comemoragio dos 40 anos, o CIMI publicou um volume que reunia, além do
texto original, também algumas memdrias da elaboragio desse documento. Nele, valem
destaque as memdrias de dom Tomads Balduino e de Egydio Schwade, além da publicacéo
em novo formato do documento na integra.

82 Y-Juca Pirama — O indio: aquele que deve morrer. Documento de Urgéncia de Bispos e
Missionarios. S/1: s/ed., 1974. Segundo os autores, ndo houve editora catélica que quisesse
publicar o documento, com medo da censura, de confiscos e perseguigdes. Por isso, ele foi
impresso em uma pequena grafica de Goinia e distribuido através de uma rede de agentes
de pastoral e das viagens de Egydio Schwade pelo interior do Brasil. A lista de lugares dos
quais o ex-jesuita se recorda ndo deixa de ser intrigante, pela quantidade de cidades e pelas
vastas distdncias percorridas. Ver CIMI (2012). Traduzido para varios outros idiomas, o
documento néo teve novas edi¢es no Brasil ao longo dos 40 anos que transcorreram entre
sua publicagio e a edicdo comemorativa do CIMI (2012).



e certa resisténcia dos salesianos e dos franciscanos em renunciar a
colaboragdo histdrica entre as missGes e o Estado. Mais para o final da
década, porém, essa leitura havia amadurecido e as posi¢des da hie-
rarquia frente ao Estado pareciam melhor definidas, o que potencia-
lizava intervencSes mais claramente politizadas®®. As declaragdes que
resultam do Primeiro Encontro Pan-Amazénico de Pastoral Indige-
nista falam abertamente de canalizar esforcos para a linha da “missdo
encarnacionista-libertadora”, cujas opg¢des sdo “pelas minorias étni-
cas, pela encarna¢io no mundo indigena com sua cultura, estruturas
e valores” e “pela comunidade cristd autdctone e pelas formas minis-
teriais que lhes sejam préprias” (Prezia, 2003, p. 64). E, a “prioridade
imediata” registrada no documento era de “apoiar decidida e eficaz-
mente os direitos que tém os grupos indigenas a assegurar ou recu-
perar a propriedade de seus territdrios, de forma que possam viver e
crescer, fisica e culturalmente, conservando seu equilibrio ecolégico®*
(Suess, 1980, p. 69-70).

O mesmo tom ¢é assumido nas intervencdes das liderancas
do CIMI junto as assembleias da CNBB e, ao mesmo tempo, junto
a sociedade civil®. Com o inicio do processo de distens3o e depois de
redemocratizagéo, os prelados ligados ao CIMI e as demais pastorais
sociais podiam se sentir mais a vontade para falar a novas audiéncias,

muito embora permanecessem as pressdes locais, as vezes convertidas

83 Uma coletdnea que ajuda a compreender como essas questdes foram aparecendo em
documentos oficiais da Igreja ao longo dos anos 1970 é um boletim especial da Extra: rea-
lidade brasileira (3). Os documentos da CNBB - Igreja e Governo. Sdo Paulo: Ed. Simbolo,
fev. de 1977. 84p.

84 “Documento final do Primeiro Encontro Pan-Amazdnico de Pastoral Indigenista. Ma-
naus, 20 a 25 de junho de 1977.

85 Duas outras compilagdes bastante interessantes dessas manifestagdes publicas, mas,
dessa vez, na década de 1980, s3o CIMI (1986) e Krautler (1991).



em ameagas e violéncias de vérios tipos®®. De fato, figuras como as
de Dom Pedro Casaldéliga, Dom Tomas Balduino e do Dom Erwin
Krautler® haviam sido fundamentais para denunciar o jogo espurio
entre os érgdos do governo e os interesses do capital. Também ha-
viam assumido linguagens politicas muito préprias — a da profecia e
do martirio®® - para significar suas dentincias a respeitos das expul-
sOes de padres e de agentes pastorais da regido e sucessivos atentados

e mortes de clérigos e liderancas indigenas, o que implicou em muitos

problemas com a policia e com os latifundidrios®.

86 Dom Pedro Casaldéliga, Dom Tomas Balduino e do Dom Erwin Krautler t¢ém um longo
histdrico de ameagas que ultrapassam e muito o periodo da Ditatura. Esses episédios e suas
reiteradas dentincias ocupam lugar em suas biografias e em textos nos quais eles mesmos
expdem esses momentos de maior tensdo em suas trajetdrias pessoais. Ver, por exemplo,
Krautler (2014).

87 Obviamente que, nem a trajetéria do CIMI, nem a luta pela causa indigena se resume
a esses nomes. Mas, eles podem ser tomados como os mais significativos e sobre os quais
houve inclusive maior interesse biografico, como se pode ver em Casaldéliga (2007); Tava-
res (2020); Poletto (2012); Canuto et al. (2014) e Suess (2009).

88 Essa transformagdo estd inscrita nessa espécie de giro religioso que ocorre do “Ide,
anunciai” ao “Ide, denunciai”. Demarca um ingresso na versdo profética, mais préxima
do Evangelho de Jo3o e do Apocalipse, atualizando, de forma mais remota, o estilo dos
profetas, como Isafas e Amés. O martirio, por sua vez, dialoga com a tradi¢io dos padres
da igreja, nos primeiros séculos do Cristianismo, anteriores ao imperador Constantino. O
uso dessas linguagens serve para criar para o indigenismo religioso uma narrativa heroi-
ca, que ndo é, claro, translicida e livre de intengSes ideoldgicas; nem estd baseada apenas
em acontecimentos histéricos. Ao contrdrio, ele atualiza narrativas, tradi¢Ges e mitologias
politicas dentro do amplo repertdrio da Igreja Romana, respondendo aos desafios de uma
nova conjuntura histdrica.

89 Esses bispos — e o Clero a eles ligado — costumavam aparecer nos relatérios dos Servigo
Nacional de Inteligéncia (SNI), associados as agita¢des no campo e em éreas de fronteira.
Segundo Paulo César Gomes (2014) para os investigadores, “os camponeses e os indios,
sempre considerados ineptos, estariam sendo incitados a questionar a ordem estabelecida
e estimulados a insubordinag@o”. J4 as liderangas catdlicas estariam se aproveitando de “te-
mas biblicos” para encorajar revoltas, o que podia ser demonstrado através de recortes de
jornais locais e das muitas apari¢des publicas desses bispos ao lado de liderangas sindicais
ou de membros de organizacGes de esquerda — o que refor¢ava a imagem de “adversarios
do regime”.



Préximo da virada para os anos 1980, essas vozes resguarda-
vam uma espécie de autoridade moral, capaz de conduzir a novos
tempos da Republica, ja que haviam chegado, como poucas, a impren-
sa e se projetavam inclusive internacionalmente, para denunciar as
viola¢des dos direitos humanos e sociais que continuavam a ocorrer.
Thomaz Lisboa, entdo vice-presidente do CIMI, participou do Segun-
do Simpédsio sobre Fricgdo Interétnica (Barbados II) e vérios dos seus
membros estiveram ligados a construgdo das dentincias apresentadas
no IV Tribunal Russel (1980), quando estavam em pauta os casos de
etnocidio e genocidio dos povos Aruak, Yanomami, Nambiquara e
Waimiri-Atroari. Mesmo sem poder legal de impor san¢des ao Esta-
do ou de punir os envolvidos, o Tribunal funcionava como um “apelo
a consciéncia e a razdo da humanidade” para os crimes secularmen-
te praticados contra os indigenas e como veiculo para sensibilizar a
sociedade sobre “a difundida, porém falsa, imagem do indio, sempre
impregnada de racismo e hostilidade” e, para chamar a atengdo para
a “violenta perseguicdo de que os indios seguem sendo vitimas e para
as mdltiplas violagdes de seus direitos™°. Nas palavras de Schwade
(1992), a mobilizacdo e a tomada de consciéncia acerca das violéncias
cometida no caso dos Waimiri suscitaram uma guinada na prépria
“consciéncia da Igreja” (p. 358).

Nesse periodo — situado entre as discussdes sobre o Decreto de
Emancipagio do Indio (1978) e a Constituinte — o CIMI vai, inclusive,

alterando suas linguagens, como forma de ampliar sua interlocugéo

90 Informe del Cuarto Tribunal Russell sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas de las Amé-
ricas. Conclusiones. Rotterdam, 1980 (datilografado). p. 47. Arquivo da Casa da Cultura do
Urubui.

90 Sdo exemplos, o trabalho de Daniel Cabixi (1984) e as compilagio organizadas por José
Ribamar Bessa Freire e Mdrcio Souza (1981) e por Elizabeth Aracy Rondon Amarante e
Ver6nica Nizzoli (1981). Esta tltima tem o prefécio assinado pelo destacado tedlogo e an-
tropélogo jesuita Bartolomeu Melid.



com a sociedade civil. Para Ortolan (1997), o vocabulério politico desse
indigenismo engajado passa a assumir, por um lado, novas categorias
provenientes do contato mais estreito com as liderangas do movimen-
to pan-indigena, e, por outro, associa sua luta a das novas organiza-
¢des que vinham surgindo, como a Associa¢do Nacional de Apoio ao
Indio (ANAI) e a Comissio Pré-Indio (CPI), entre outras. De modo
geral, parece haver também uma preocupagio crescente em manejar
a sua “autoridade indigenista”, para formar uma opinido publica mais
favoravel aos povos indigenas, trazendo novos elementos para o deba-
te e rompendo com as leituras excessivamente simplificadoras, com a
de que existiria “muita terra pra pouco indio” (Oliveira, 2004), de que
eles seriam nossos antepassados distantes ou exemplares exdticos que
vivem nas selvas (Oliveira, 2016) ou, ainda, aquelas atreladas aos estig-
mas da indoléncia e da indisciplina no trabalho (Baniwa, 2018). Con-
forme observou Marcio Santilli (2000) em seu estudo sobre “como os
brasileiros veem os indios”, uma visdo majoritariamente favordvel aos
povos indigenas foi se constituindo apenas muito lentamente, com o
amadurecimento da democracia. Nas décadas seguintes, ela consoli-
dou em uma parcela da populagio a confianga em politicas compensa-
tdrias e expectativas igualmente positivas sobre as intera¢des dos mais
diferentes grupos/etnias com a constru¢io de um pais mais plural.
Aquela altura, porém — estamos falando de meados dos anos
1980 —, esse caminho ainda estava apenas comeg¢ando a ser trilhado.
A organizagio de materiais diversos em que as vozes indigenas fos-
sem contempladas mobilizou parte bastante importante dos esforgos
editoriais, que deram origem a uma leva de publica¢Ges realizadas por
editoras catdlicas ou parceiras, nas quais os indios efetivamente “fala-
vam” e nas quais as transcri¢des ndo anulavam os tragos orais da lin-

guagem, como que ampliando para novos setores o lugar de fala das



liderancas®. Nessa polifonia entravam também vozes do povo, cana-
lizadas pelas autoridades eclesidsticas em um conjunto de estratégias
bastante interessantes, que misturavam os indios aos demais “pobres”,
em uma espécie de “grito” trazido para dento da Igreja, as vezes mes-

mo para o altar da igreja, através de canticos e oragdes que reclamavam
nova vida a ortodoxia®2.

A “Missa da Terra Sem Males” pode ser tomada como paradig-
matica, embora ndo seja a inica expressdo desse processo, que ao longo
do tempo aglutinou diferentes manifestacdes artisticas, com destaque
para a poesia e a musica, mas também com varias experimentagGes vi-
suais®®. Das tradicionais cartas pastorais — uma modalidade de escrita

longamente cultivada - os prelados haviam se convertido, em meio

as lutas por suas novas causas, em cronistas, poetas e compositores®*.

91 Sdo exemplos, o trabalho de Daniel Cabixi (1984) e as compilagio organizadas por José
Ribamar Bessa Freire e Mdrcio Souza (1981) e por Elizabeth Aracy Rondon Amarante e
Ver6nica Nizzoli (1981). Esta tltima tem o prefécio assinado pelo destacado tedlogo e an-
tropdlogo jesuita Bartolomeu Melid.

92 Virios deles estdo reunidos em um livro de cinticos publicado pelo CIMI (2015) por
ocasido da XV Assembleia Geral do CIMI, realizada em Goidnia, no ano de 2015. Vale notar
como temas das lutas populares foram sendo incorporados a liturgia, em diferentes mo-
mentos da missa e da animagio das celebrages.

93 Entre os artistas plasticos ligados a Teologia da Libertagdo merece destaque o escultor,
pintor e arquiteto argentino, Adolfo Pérez Ezquivel, cujos painéis tornaram-se icdnicos,
varios deles ocupando lugar de destaque em agéncias catdlicas europeias, como a Misereor
e Adveniat. No Brasil, os trabalhos da religiosa salesiana, Adélia de Carvalho, e do frade
franciscano, Domingos Sdvio — ambos atuantes em Pernambuco — marcaram toda uma
geracdo. Frei Mingo, como era chamado, chegou a criar o Movimento de Artistas da Cami-
nhada (MARCA), que propunha colocar a arte a servi¢o de varias organizacdes populares
e ONGs comprometidas coma transformacdo da sociedade brasileira (CEHILA-Br, 1995;
Carneiro, 2014).

94 Dom Helder Cimara j4 havia se aventurado por esses géneros. Mas, foi certamente
com os prelados mais ligados a Teologia da Libertagdo que essa vertente ganha expres-
sividade. O relato de Erwin Krautler, em Sangue nas Pedras (1979) é impactante. Depois,
Pedro Casaldéliga publica crénicas e poesias, as vezes misturados, em livros nos quais a
aridez da vida real, narrada pelo prelado, é contornada pelo tom poético que se acrescenta
4 experiéncia. £ assim que o bispo narra suas andangas pelo Xingu, em Creio na justica e na



“Canto sacrificial”, diria Casaldaliga, feito para saudar os martires dei-
xados pela destruicdo das missGes guaranis, mas que em tempo passou
a celebrar também martires os contemporineos, “porque os mortos
eram muitos mais. Devia-se também celebrar pela morte dos milhares
de indios, sacrificados pelos impérios cristdos” e depois pelo Estado e
pela agenda capitalista®. Um olhar pretérito de “meméria peniten-

cial” e uma mirada futurista, de “compromisso final”; ou nas palavras

do bispo de Xingu: “Memdria, Remorso, Compromisso™®.

esperanga (1978) e que traga, alguns anos mais tarde, um panorama das lutas populares na
América Latina, em Nicardgua: combate e profecia (1986) e Salmos Latino-Americanos (1987),
que retine poemas seus e de outros religiosos engajados. Além dos bispos, também alguns
clérigos, missiondrios e tedlogos do CIMI seguem na mesma esteira, como Paulo Suess. Do
grito a cangdo: poemas de resisténcia (1983).

95 A Missa da Terra sem Males foi composta no final da década de 1970 por dom Pedro
Casaldéliga e Pedro Tierra, um tocantinense, ex-preso politico e tornado poeta na priséo,
de onde enviava os versos escondidos em canetas para interlocutores que passaram a publi-
cé-los em virios paises da Europa. Foi musicada pelo argentino Martin Coplas e celebrada
pela primeira vez em 22 de abril de 1979, na Catedral de Sdo Paulo, com a presenca de quase
quarenta bispos. Sobre as acusag¢es de que a missa desvirtuava os cdnones, dom Pedro se
defendeu: ela “respeita o esquema littirgico. Ndo é um oratdrio apenas. Menos ainda, em
‘show’. £ um texto musical e recitado, que ambienta e traduz indigenisticamente a Cele-
bracdo Eucaristica real” (Casalddliga; Tierra, 1980). Anos mais tarde, da mesma parceria
surgiu a Missa dos Quilombos, gravada por Milton Nascimento, e o livro Amerindia: morte
e vida (2000). A edi¢do de Tempo e Presenca da Missa (1980), além de trazer as partituras
originais, foi ilustrada com fotos de Claudia Andujar.

96 Casaldaliga; Tierra, 1980, p. 17. O “Ofertério” é especialmente carregado de significados:
“Erguemos em nossas mios/ a memoria dos séculos,/ reunimos na carne do pao/ a histéria
do Tempo/ de Libertagdo./ Aqui vos entregamos,/ a vida banha de chuva,/ o milho planta-
do na terra,/ o amor em péo repartido./ Aqui vos entregamos/ a esperanga da Terra-sem-
-males,/ a caga-alimento na boca de todos,/ o culto da danga de todas as noite./ Aqui vos
entregamos/ a paz da abundéncia/ a liberdade dos Homens,/ a vida de Homens iguais./
Na heranga do milho,/ na massa do pdo,/ a Pdscoa do Cristo/ e a nossa unido./ Na sorte
do vinho,/ na luta e na morte,/ a Piscoa do Cristo/ e a Liberta¢3o./ Erguemos em nossas
mios/ a memdria dos séculos,/ recolhemos no sangue do vinho/ a histéria de um tempo/
de escraviddo./ Em nossas méos vos entregamos/ a cinza das aldeias saqueadas,/ o sangue
das cidades destruidas,/ a vencida legifo dos oprimidos./ Em nossas maos vos entregamos/
os seios exaustos das minas,/ a 4gua profanada dos rios,/ as madeiras-em-cruz deste mar-
tirio. Em nossas m@os vos entregamos/ as veias abertas da América, / a pedra calada dos
templos, / o pranto da memdria india” (p. 55-57).



No Pai Nosso dos Mdrtires’”, nas muitas cartilhas que convi-
davam a uma leitura operdria, lavradora e sem-terra da Biblia e nos
livretos dos encontros das Comunidades Eclesiais de Base (CEBs), da
Comissdo Pastoral da Terra (CPT) e do préprio CIMI, essas imagens
foram se refazendo, fornecendo novos vinculos entre fé e politica, ou,
mais pragmaticamente entre as lutas que estavam sendo travadas e as
crengas do povo. Em um texto publicado no livro Utopia cativa (1986),
o frade carmelita holandés, Carlos Mesters, ressuscitava, por exemplo,
os elos entre terra e catequese no Antigo Testamento, para justificar
0 espago que essa questdo — econdmica e social — havia ganhado no
pensamento e na a¢do da Igreja. “A procura da terra, a sua posse e
demarcagio foram fundamentais para a caminhada do povo hebreu
para Cristo. E o sdo, igualmente, hoje em dia, para a caminhada dos
indios” (Mesters, 1986, p. 44). O mesmo acento das romarias da terra,
que punham em marcha os “pequenos” e “deserdados do reino”, de pés
descal¢os, em marcha, na busca de um lugar para bem-viver (Barros;

Peregrino, 1996)°.

97 “Pai nosso, dos pobres marginalizados/ Pai nosso, dos mdrtires, dos torturados/ Teu
nome ¢é santificado naqueles que morrem defendendo a vida/ Teu nome ¢é glorificado,
quando a justica é nossa medida/ Teu reino é de liberdade, de fraternidade, paz e comu-
nhdo/ Maldita toda a violéncia que devora a vida pela repressdo/ O, o, 0, 0, 0, 0, 0, 0o/ Que-
remos fazer tua vontade, és o verdadeiro Deus libertador/ Nio vamos seguir as doutrinas
corrompidas pelo poder opressor/ Pedimos-te o pdo da vida, o pdo da seguranga, o péo das
multiddes/ O pdo que traz humanidade, que constréi a gente em vez de canhes/ O, 0, 0, o,
0, 0, 0, 0/ Perdoa-nos quando por medo ficamos calados diante da morte/ Perdoa e destréi
os reinos em que a corrupcdo € alei mais forte/ Protege-nos da crueldade, do esquadréo da
morte, dos prevalecidos/ Pai nosso revoluciondrio, parceiro dos pobres, Deus dos oprimi-
dos/ Pai nosso, revoluciondrio, parceiro dos pobres, Deus dos oprimidos/ O, 0, 0, 0, 0, 0, 0,
0”. A composigio é do missiondrio verbita Cireneu Kuhn.

98 Em um dos cartazes, da Romaria da Terra de 1990, Cristo é representado com rosto
indigena, preso na cruz, entre cravos e os arames farpados de uma cerca, com varas de
cana-de-agtcar compondo o fundo, em forma de auréola (Barros; Peregrino, 1996, p. 22).



Mais didaticamente, a Igreja também colocou em circulagdo
subsidios®® e outros materiais variados em apoio a esse movimento
de conscientizagdo das massas catdlicas. Em volume, talvez o exem-
plo mais bem-sucedido seja o das Semanas do Indio (depois chamadas
de Semana dos Povos Indigenas), realizadas desde 1982. Elas consistiam
em uma tentativa de suplantar a celebragio episédica e folclérica do
“indio” nos espagos educacionais e nos ambientes paroquiais de cate-
quese, derivada da incorporacio do Dia do Indio no calendario escolar
brasileiro’®®. Para tanto, a cada ano era escolhido um tema (e, as vezes,
também um lema)'! e eram distribuidos cadernos ou panfletos de ati-
vidades, com textos de subsidio, propostas de atividades disciplinares
e transdisciplinares para o “primeiro” e o “segundo graus” e sugestdes

de liturgia e animag3o para grupos de jovens ou outros movimentos
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religiosos/paroquiais™~~. Mais do que celebrar um dia, como efeméride

99 A CNBB e o CIMI chegaram a publicar uma série de pequenos cadernos, com cerca de
50 paginas cada, intitulados Subsidios diddticos sobre a questdo indigena. Alguns deles, dispo-
niveis no arquivo do CIMI Norte I, em Manaus, estdo divididos em duas partes: “Somos as-
sim” dedicada as mitologias e cosmologias de vérias etnias e “Estamos assim”, voltada para
um diagnéstico da realidade de povos e/ou aldeias espalhados pelo Brasil. Ao final, sempre
ha indicag3o de bibliografia para o aprofundamento das pesquisas, bem como a indicagio
de entidades de defesa dos direitos indigenas.

» 2

100 O Decreto presidencial que criou o “Dia do Indio” é de 1943 e foi assinado, portanto,
por Getilio Vargas durante o Estado Novo. Tratava-se, entdo, de uma recomendaggo do
Congresso Indigenista Interamericano, ocorrido em Péatzcuaro, no México (1940), como
forma de colocar em evidéncia tanto a histéria dos povos quanto as necessdrias e urgentes
politicas indigenistas que comecavam a ser revisitadas pelos Estado nacionais. Para mais
detalhes sobre a comemoragdo e seus significados no Brasil. Ver Silva (2022).

101 Na primeira Semana, de 1982, o tema era: “Paz e Terra para os Povos Indigenas” e o
lema: “O indio, aquele que deve viver”.

102 No acervo digital e fisico da FUNAI hd uma série bastante ampla de cadernos da Sema-
na do Indio, com diferentes materiais publicados inclusive por regionais do CIMI em al-
guns anos. Eles permitem mapear o elenco de temas e indicagfo dos materiais disponiveis,
que vai mudando conforme o ano. Note-se que os anos mais préximos da Constituinte hd
um crescimento significativo do niimero de publicag3es, o que reflete tanto uma organiza-
¢30 mais sélida do movimento indigena quanto um interesse crescente de dialogar com a
sociedade nacional sobre os direitos indigenas em discussdo no Congresso.



ou até mesmo de modo caricatural (como se costumava fazer no ensino
infantil), tratava-se agora de suscitar uma reflexdo sobre a situagéo dos
indigenas frente a sociedade brasileira e latino-americana, por meio de
atividades que se adequavam as idades e grupos de criancas e jovens.

Assim, esse material recorria a tabelas, gréficos e imagens de
varios tipos — mapas, fotografias, charges e ilustragGes — para demons-
trar a diversidade e vitalidade desses povos em diferentes regiGes do
pais, mas também as situacdes de miséria e extin¢do nas quais muitos
se encontravam — mazelas que “os préprios brancos impuseram a esses
povos que chamamos de irmdos” (CIMI, 1982, p. 54).

Na mesma perspectiva, mas com abrangéncia e capilaridade
bem maiores, foi realizada, em 2002, uma Campanha da Fraternida-
de'® que tinha como foco os povos indigenas. Ela correspondia, de cer-
ta forma, a um ponto de chegada, uma vez que a dificuldade de gerar
consensos, em especial entre as elites que sempre mantiveram vinculos
mais ou menos estreitos com as Igrejas locais, tinha impedido que o
tema fosse tratado antes com essa abrangéncia. Em 1986, por exemplo,
quando a discussdo da Campanha da Fraternidade gravitou em torno

dos problemas da “Terra™®*, as terras indigenas — e os interesses e con-

103 A Campanha da Fraternidade consiste em uma grande mobilizagéo realizada pela Igreja
brasileira, todos os anos, na quaresma. Surgiu no inicio dos anos 1960 por inciativa da Cdri-
tas no Brasil, com o objetivo de agregar a peniténcia — caracteristica desse periodo do calen-
dario catdlico — certo nivel de reflexdo sobre temas importantes para a sociedade, além da
coleta de donativos aos mais necessitados. Desde 1965, a Campanha passou a estar vinculada
diretamente ao Secretariado Nacional da CNBB e, a partir dos anos 1970, se notabilizou por
trazer & tona temas de grande relevancia social. Um histérico da CF e dos temas esta dis-
ponivel em CNBB. Por uma terra sem males. Campanha da Fraternidade de 2002 (manual).
Brasilia: CNBB, 2002. Consulta realizada no Arquivo do Centro Pastoral Vergueiro.

104 O tema, em 1986, era Terra e Fraternidade e o lema: Terra de Deus, Terra de Irmdos.
Muito afeito as lutas da CPT, a discuss3o mobilizava, nesse caso, um forte apelo das bases,
dialogando de perto com vérios movimentos do campo, da luta por reforma agréria. Havia
nas abordagens um cariter ecuménico, que também perpassava vérias articulagdes popula-
res. Assim, um caderno de Estudos Biblicos do CEI ja vinculava em 1977 as demandas atuais



flitos agregados'® — apareceram com destaque na discusséo, mas, ain-
da assim, em meio a varias outras questSes. O que também aconteceu
em anos anteriores, em temas como a fome, a violéncia, a educagéo e a
saide'®®. Todos tangenciavam, de alguma forma, a “questdo indigena”,
sem que, no entanto, ela assumisse centralidade na discussdo — perma-

necendo um assunto para especialistas, militantes ou para os clérigos e

leigos das prelazias, onde havia, de fato, popula¢des indigenas'®”.

Foi necessério passar pelas “comemoracdes” dos 500 anos e pe-
los debates sobre preservacio ambiental e defesa da Amazdnia (tdo

fortes nos anos 1990) para que os indigenas fossem, enfim, trazidos

pelo direito a terra aquelas experiéncias biblicas de éxodo e exploragdo do povo, em busca
da terra prometida, tratada em nosso contexto (para os povos indigenas como a terra sem
males). Leitura que também se repete em muitas publicagdes do Centro de Estudos Bibli-
cos (CEBI), que ainda hoje fomenta uma leitura popular das escrituras. Cf. CEL Centro de
Estudos Biblicos. Estudos Biblicos. Suplemento, 19. Rio de Janeiro: Tempo e Presenca, 1977.
Consulta realizada no Arquivo do Centro Pastoral Vergueiro. Ver também as publicagdes
disponiveis em https://cebi.org.br/.

105 CNBB. “Terra em dreas indigenas”. In: Terra de Deus, Terra de Irmdos. Campanha da
Fraternidade de 1986. Brasilia: CNBB, 1986. pp. 06-11 [livreto]. Consulta realizada no Ar-
quivo do Centro Pastoral Vergueiro. Embora em poucas piginas o material esboca uma
leitura ampla da questdo, subsidiada em dados, mas também no que descreve como “uma
corajosa revisio da pratica missiondria daIgreja”, o que pressupde um “trabalho baseado na
defesa das terras indigenas, no respeito as suas culturas, no apoio & sua autodeterminagio
como povos, na conscientiza¢do da sociedade civil sobre o assunto, na inculturagio e no
compromisso dos missiondrios” (1986, p. 6-7).

106 Temas da CF nos anos de 1985, 83, 82 e 1981, respectivamente. (CNBB, 2002, p. 22-23).
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107 O préprio CIMI vinculava como seus membros, de acordo com o Estatuto: “~ todos
os bispos e prelados catdlicos do Brasil em cujas dioceses ou prelazias haja comunidades
indigenas (atualmente sio cerca de 70 bispos e prelados); — os superiores locais e regionais
dos missiondrios que trabalham nas comunidades indigenas; — aqueles que trabalham de
modo estavel, ativa e diretamente, na pastoral indigenista (atualmente 270, na maioria
leigos); — e membros da Comissdo Episcopal de Pastoral (CEP), responsavel pela linha mis-
siondria da CNBB” apud CNBB; CIMI. A verdadeira conspiracdo contra os povos indigenas, a
Igreja e 0 Brasil. CNBB; CIMI: Brasilia, 1987. p. 14-15 [caderno com 52 p.]. Consulta realizada
no Arquivo do Centro Pastoral Vergueiro.



para o centro do debate. Dez anos depois da ECO 92'°% e da Confe-
réncia Episcopal realizada em Santo Domingo, o tema assumido pela
CNBB para a ja tradicional mobiliza¢do quaresmal foi Por uma Ter-
ra Sem Males e o lema correspondente: Fraternidade e Povos Indigenas.
O texto-base e os materiais produzidos nessa proposta sdo bastante

maduros'®®

. Mobilizam, por um lado, dados estatisticos (dos Censos
demogréficos e de levantamentos produzidos pelas Igrejas) e refletem
as imbricagBes — ja ndo tdo novas — entre os organismos religiosos e as
lutas organizadas pelos préprios indigenas. Critica-se, abertamente, a
ideia de “descobrimento”, fala-se nos erros da coloniza¢do e da viséo
assimilacionista dela derivada — para a qual “a catequese e escolariza-
¢do tiveram papel fundamental” e, aponta-se para as parcerias possi-
veis em uma Igreja mais “solidaria e inculturada”, pronta para “ouvir e
aprender”, disposta a “avaliar e reorientar a sua acdo” (CNBB, 2022, p.
62-63). Um livro paradidético coevo que pode ser tomado como apoio,
baseia-se, inclusive, na nog¢do de divida histdrica, popularizada mais
tarde em funcdo das agSes afirmativas e dos trabalhos da CNV™©,

H3 neles, portanto, certo otimismo com relagdo ao futuro,
uma vez que o pais havia atravessado um processo dificil de transi¢do
democritica, nos quais os direitos indigenas estiveram, mais uma vez,
na berlinda. As parcerias pareciam mais sélidas, tanto na cipula quan-

to nas bases, mas o impeto mais politico da luta, pelo menos nos am-

108 Como ficou conhecida a Conferéncia das Nagoes Unidas para o Meio Ambiente e Desen-
volvimento. Para uma leitura mais detalhada e contextual desse evento, ver Botelho (2012).

109 O CIMI estava, a essa altura, as vésperas de completar seus 30 anos. Uma anilise bas-
tante bem documentada dessa trajetdria estd em Prezia, 2003.

110 Cruz, Therezinha M. L. A Terra Sem Males de todos nds. Campanha da Fraternidade de
2022. Livro do Professor. So Paulo: FTD, 2001. O livro traz muitos relatos de indigenas, em
narrativas que denunciam o roubo de suas terras, a violéncia histérica empregada contra
os que n3o cederam aos interesses dos brancos e os preconceitos que continuam a sofrer da
sociedade nacional. Consulta realizada no Arquivo do Centro Pastoral Vergueiro.



bientes internos da Igreja parecia, em contraposicdo, arrefecido. Nas
comemoracdes dos 50 anos da Conferéncia Nacional dos Bispos do
Brasil, havia por parte da instituicdo muitos esfor¢os de acomodacéo
aos novos tempos; de jubilo pelo caminho percorrido, mas com varios
incdmodos com relagdo ao novo centralismo impingido por Roma™.
Nas palavras de Suess (1988, p. 18), tempos de exercer o “potencial
convocatdrio” que as Igrejas “devem a esses povos, como servi¢o’; mas
também tempos de “alianca” para garantir o que ja foi conquistado.
De fato, a impressdo que se tinha, entdo, era de que os mo-
mentos mais dificeis — como os da Ditadura — ja estavam superados.
Mas, o préprio processo de redemocratizagdo fornecia algumas chaves
para se entender criticamente o peso de um passado que continuava a
se manifestar sobre as institui¢des — sendo a Igreja apenas uma delas
(CIMI, 1986). Além disso, a faria dos grupos mais conservadores, des-
pertada nos debates sobre os decretos de “emancipagdo do indio”, em
finais da década de 1970, foi reavivada nos anos da Constituinte e nas
décadas seguintes, quando o CIMI foi identificado como um dos prin-
cipais obstaculos aos interesses de investidores sulistas na mineragao,
na extra¢do de madeira e na agricultura e pecudria extensiva em terras
indigenas. Em ambos os momentos, a grande midia atuou como vei-
culo dos interesses hegemdnicos, questionando a pertinéncia e os reais
motivos da interferéncia religiosa em temas de “interesse nacional” -
ja que também entravam, no bolo, as obras dos governos na Amazdnia
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e a defesa das fronteiras™“. O jornal Estado de Sido Paulo, conhecido por

111 Duas excelentes andlises desse processo de “restaurac¢do” estdo em Beozzo (1990) e Della
Cava (1992). O primeiro estd inserido, alids, em um nimero especial das Comunicagbes do
ISER, intitulada “Estagdo de Seca na Igreja”.

112 Alguns dos principais documentos da Igreja desse periodo, bem como sua repercussio
na imprensa, em especial sobre os povos indigenas e a Amazdnia estdo reunidos na coleta-
nea Extra: realidade brasileira (3). Os documentos da CNBB - Igreja e Governo. S3o Paulo:
Ed. Simbolo, fev. de 1977.



suas posi¢des conservadoras, teve protagonismo nesse processo. Lan-
cou, em 1987, uma larga campanha que trouxe, por sucessivos dias,
matérias de capa com manchetes como “Nem s6 de indios vive o Cimi”
ou “Cimi propée a divisdo do Brasil™™®.

As acusagdes — que se diziam embasadas em provas documen-
tais que nunca apareceram — eram de que o érgéo indigenista catdlico
“atuava subordinado a um Conselho Mundial de Igrejas Cristas”, que,
por sua vez, coordenava uma conspira¢io internacional que objetiva-
va impor ao Brasil um tal ‘conceito de soberania restrita’ sobre as ter-
ras indigenas para, assim, langar as bases para a internacionalizac¢do
da Amazoénia” (CNBB, 1987 p. 7) e que visava, no limite, “restringir
a participacéo brasileira no mercado de minérios”. Nada foi provado,
mas os conteddos produzidos pelo Estaddo foram veiculados na im-
prensa de todo o pais e causaram enorme celeuma, em especial entre
o episcopado e os setores politicos incumbidos de elaborar a nova car-
ta constitucional. Uma CPI chegou a ser instalada, a0 mesmo tempo
em que os deputados iniciaram manobras para minar os dispositivos
pré-constitucionais que vedavam a mineragdo e tentavam evitar o es-
bulho de terras indigenas, como formas de assegurar a “sobrevivéncia
fisica, étnica e cultural de varios povos” (Idem, p. 9). Estratégias muito
parecidas ja tinham sido utilizadas em outros paises da América Lati-
na, valendo-se, inclusive do mesmo repertdrio, aos poucos consolida-

do e ainda hoje mobilizado nos circulos de extrema-direita™™.

113 CNBB; CIMI. 4 verdadeira conspiragdo contra os povos indigenas, a Igreja e o Brasil. CNBB;
CIMLI: Brasilia, 1987. p. 7 [caderno com 52 p.]. Consulta realizada no Arquivo do Centro
Pastoral Vergueiro.

114 Na época, um dossié produzido pela CNBB e CIMI em sua defesa, detalhava como o
jornal venezuelano EI Universo, de Caracas, valeu-se do mesmo expediente para atacar o
bispo de Puerto Ayacucho, entre os anos de 1983 e 1984. Mais contemporaneamente, varias
publica¢Ges do Movimento de Solidariedade Ibero-Americana (MSIA) manejam os mes-
mos conceitos e formulam, basicamente, as mesmas dentincias, estendidas agora também
as organizagdes como o ISA, Greenpeace e World Wide Fund for Nature (WWF).



Alguns anos antes, por exemplo, no fluxo das denincias, gru-
pos reaciondrios, como a Sociedade Brasileira de Defesa da Tradic3o,
Familia e Propriedade (mais conhecida como TFP), também deram
luz as suas préprias campanhas contra o que denominavam de “triba-
lismo indigena” ou “ideal comuno-missiondrio para o Brasil do século
XXI”. Na visdo de Plinio Correa de Oliveira (1979) e de seus asseclas,
o conceito religioso de missdo estava sendo desvirtuado por uma per-
cep¢do mundana, engendrada por um “neocomunismo primitivista”,
que tinha na vanguarda bispos e missionarios — “demolidores utopis-
tas” da civilizagdo crista.

Esse movimento incriminava os herdis da patria — como José
de Anchieta e os bandeirantes — e criava divisGes entre os indigenas e
a sociedade nacional, além de p6r em colapso as ideias ja cristalizadas
de moral, sexualidade, familia, e, claro, propriedade, tomando “nossos
pobres irméos silvicolas como modelos para a nossa sociedade” (p. 48).
Pior ainda, daria ao branco, colonizador, o “lugar de ladrdo” de “terra
de indio” (p. 108), criando agitagdo nas regides de fronteira agricola,
como forma de motivar uma reforma agréria radical.

Essas mesmas ideias voltaram a tona nas dltimas décadas. In-
ternamente, para contestar a aposta do papa Francisco nos projetos de
“ecologia integral” — levado a cabo na enciclica Laudato si (2015) — e

5

de didlogo com os povos da Amazdnia'®; mas, também repercutindo,

115 O argentino Jorge Mario Bergoglio é o sucessor de dois pontifices conservadores — Karol
Wojtyla (Jodo Paulo II) e Joseph Ratzinger (Bento XVI) e, para grande parte dos analistas,
tem buscado recuperar uma dimens&o mais aberta e plural do catolicismo, em didlogo com
a contemporaneidade. Sob sua lideranca foi criada a Rede Eclesial Pan-Amaz6nica (RE-
PAM) e organizado o Sinodo da Amazdnia (2019), do qual resultou, além do documento
final, a Exortagio Apostdlica Querida Amazénia (2020). O destaque dado pelo Vaticano a
questdo ambiental tem impactado a Igreja nacional, o que pode ser observado nos temas
das Campanhas da Fraternidade dos dltimos anos, a saber: 2011 — Tema: Fraternidade e a
Vida no Planeta; Lema: A criagdo geme em dores de parto; 2016 — Tema: Casa Comum,
Nossa Responsabilidade; Lema: Quero ver o direito brotar como fonte e correr a justica



externamente, nas ligacdes de parte significativa do agronegécio bra-
sileiro com partidos e politicos fascistas, em franca artilharia contra a
democracia. Essa ambivaléncia entre argumentos religiosos e politicos
estd presente nas publica¢des de um grupo liderado por Lorenzo Car-
rasco, para o qual a Igreja insiste em fazer eco as “teses infundadas do
movimento ambientalista internacional contra a sociedade urbana e
industrial” (Carrasco; Palacios; Lino, 2011, p. 11), mais uma vez na con-
tram3o do capitalismo e da possibilidade de estender a todos os “niveis
de vida desfrutados pelas sociedades desenvolvidas” (p. 10). Para eles,
a doutrina cristd condena a idolatria da natureza e se choca, portanto,
com o “radicalismo verde”, ndo havendo motivos para a teologia se
preocupar com as “mudangas climaticas” ou com o “aquecimento glo-
bal” — ambos tratados como faldcias.

Carrasco chegou a ser ouvido na nova CPI do CIMI, capita-
neada em 2015 — desta vez no Estado do Mato Grosso do Sul - pela
bancada ruralista que, naquele momento, havia se tornado uma das
bases mais sélidas do que viria a ser o governo Bolsonaro. Na ocasido,
reforcou o que tem expressado em seus escritos: que a politica indi-
genista vitima os préprios indigenas, impedindo-os de se incorpora-
rem ao convivio nacional e a politica econdmica brasileira (i.e. de serem
produtivos), que ela cria divisdes étnico-raciais inconcilidveis e que vai de
encontro a soberania nacional, uma vez que estaria ligada a interesses neo-
colonialistas ambientais, dos quais as ONGs seriam as maiores representan-

tes (Carrasco, 2016)™°. Em termos mais religiosos, acusa o CIMI e seus

qual riacho que nfo seca; 2017 — Tema: Fraternidade: Biomas brasileiros e defesa da vida —
Lema: Cultivar e guardar a cria¢do. Para mais detalhes, ver Francisco (2015; 2020); Sinodo
da Amazdnia (20193; 2019b) e Suess (2021).

116 A CPI foi instalada na Assembleia Legislativa do MS para investigar as suspeitas de
atuacdo do Conselho Indigenista Missionario (CIMI) em “atos de incita¢do e financiamen-
to de invaséo de propriedades particulares por indigenas” naquele estado. Mediante a falta



agentes de traicdo ao Cristianismo e apostasia — substituindo a missao
por militdncia (Carrasco, 2016) e o Evangelho pelo relativismo cultu-
ral — tépicos bastante repisados, tanto por novos missiondrios evan-
gélicos, que avangam até mesmo sobre a Funai (Rufino, 2023) e que
apontam a heterodoxia nos desdobramentos teoldgicos e pastorais do

indigenismo religioso™”.

CONSIDERACOES FINAIS

Ainda pouco utilizada, tanto nos estudos da Religido como no cam-
po da Histdria ou da Antropologia, a categoria indigenismo religioso
me serviu, aqui, como guia para pensar um conjunto de experiéncias
importantes para a Igreja Catdlica no Brasil ao longo das dltimas dé-
cadas, em especial na revisdo dos empreendimentos missiondrios e no
contato com os povos indigenas. Ela sugere a prépria superagao de lin-
guagens e culturas politicas anteriores, nas quais a ideia de catequese e
de civiliza¢do ocupavam maior centralidade, sem que a defesa das cul-
turas e dos direitos dos povos nativos estivesse no horizonte. Também
permite compreender os muitos didlogos e choques que decorreram,

desde entdo, entre esses religiosos e o indigenismo oficial (do Estado),

de provas e respondendo a uma Acdo Civil Pablica impetrada pelo CIMI na Defensoria
Publica da Unido (DPU), no final de 2015, quando as investigacBes ainda estavam em curso,
a CPI foi anulada e o relatdrio foi arquivado, tanto por parte do Ministério Piblico Estadual
(MPE) do Mato Grosso do Sul como do Ministério Piblico Federal (MPF). Esta decisdo —
pela anulagio - foi confirmada em fevereiro de 2023 pelo Tribunal Regional Federal da 3*
Regifo (TRF3). O relatério estd acessivel em https://link.dev/JmHCQ, Acesso em 10 de
julho de 2023.

117 Vide, especialmente, as polémicas em torno da, j4 mencionada, nomeagéo de Ricardo
Lopes Dias para a Coordenacio de Indios Isolados da Funai durante o Governo Bolsonaro,
em cuja gestdo teria sido lancado um curso de especializa¢do em Antropologia com a pre-
senga de custos e configuragSes controvertidas.



também com a antropologia profissional e outras agéncias indigenis-
tas laicas, presentes na sociedade civil. Para além dos embates nos anos
de Ditadura, esse indigenismo continua vivo e ativo, fazendo do pas-
sado, memdria, e projetando no futuro um compromisso renovado de
geracdo em gera¢do. Um legado que se renova na caminhada (Silveira,

2023; 2024).
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