Quilombos e Povos Tradicionais
Aderval Costa Filhb

Os quilombos, tenham sido constituidos antes os apbolicdo formal da escravatura,
ou ha algumas décadas, conformam espacos de lileerderritorios que néo se
coadunam com relagdes de subordinacdo. O seu exorEnto ndo esta relacionado
com uma datacdo histérica especifica, e ndo serialete@ mais pelo isolamento

geografico nem pela homogeneidade bioldgica dos lsahitantes.

O Decreto 4887, de 20 de novembro de 2003, qudamguta o procedimento para
identificacdo, reconhecimento, delimitagdo, dengioeae titulagcdo das terras ocupadas
por remanescentes das comunidades dos quilombqgeed&ata o art. 68 do Ato das

Disposicdes Constitucionais Transitofiaam seu art. 2°, estabelece:

Consideram-se remanescentes das comunidades doslups o0s

grupos étnico-raciais, segundo critérios de aufimigéo, com

trajetéria histérica propria, dotados de relac@estoriais especificas,
com presuncgdo de ancestralidade negra relaciomada aesisténcia
a opressao histérica sofrida.

As “comunidades remanescentes de quilombos” sadaro, grupos sociais cuja
identidade étnica os distingue do restante da dadesbrasileira; sua identidade é base
para sua organizacao, sua relacdo com os demaissgelsua agao politica. O Grupo de
Trabalho da ABA sobre Terra de Quilombo (apud O’Dwyer, 2002) afirmue
contemporaneamente, o termo quilombo vem sendemesdizado para designar a

situacdo presente de véarias comunidades negrafferentes regides do Brasil

O termo néo se refere mais a residuos ou resquEmoeologicos de

! Departamento de Sociologia e Antropologia, Uniiderde Federal de Minas Gerais.

2 Art. 68 do ADCT: “Aos Remanescentes Aos remandssedas comunidades dos quilombos que
estejam ocupando suas terras € reconhecida agumagéd definitiva, devendo o Estado emitir-lhes os
titulos respectivos”.

® Associacao Brasileira de Antropologia.

‘A definicdo proposta pela ABA representou um avaeg@uico e pratico para os estudos que permeiam
essa tematica, indicando um esfor¢o no sentiddbdedmnar o conceito de quilombo definido em 1740

pelo Conselho Ultramarino, o qual definia como guibo “toda habitacéo de negros fugidos, que passem
de cinco, em parte despovoada, ainda que ndo terdrazhos levantados e nem se achem pil6es nele”
(Almeida, 2002).



ocupacdo temporal ou de comprovacao bioloégica. €amhao se
trata de grupos isolados ou de uma populacdo aesditte
homogénea. Da mesma forma, nem sempre foram cilustra partir
de movimentos insurrecionais ou rebelados, mas,retmo,
consistem em grupos que desenvolveram praticasliamdis de
resisténcia na manutencdo e reproducdo de seusshumovida
caracteristicos e na consolida¢do de um terrigmdprio... (: 18).

Em termos empirico-operacionais, segundo ArrutD6}0a definicdo de Quilombo
generaliza suas caracteristicas, definindo desmmignte seu carater normativo:
ruralidade, forma camponesa, terra de uso comuogsamento secular, adequacéo a
critérios ecoldgicos de preservacao de recurse@sepca de conflitos e antagonismos
vividos pelo grupo e, finalmente, mas ndo exclusate, uma mobilizacdo politica
definida em termos de auto-identificacdo quilombdla 96). As comunidades
remanescentes de quilomP@stéo inseridas no contexto das “comunidades waspo

tradicionais®.

A categoria “povos ou comunidades tradicionaisglativamente nova, tanto na esfera
governamental, quanto na esfera académica ou sécipressao “comunidades ou
populacdes tradicionais” surgiu no seio da probteraaambiental, no contexto da
criacdo das unidades de conservacao (UCs) [aretegjatas pelo Instituto Brasileiro do
Meio Ambiente e dos Recursos Naturais Renovavéiama], para dar conta da questéo
das comunidades tradicionalmente residentes neatass: Povos Indigenas,

Comunidades Remanescentes de Quilombos, ExtrasyBescadores, dentre oufras.

Na medida em que estes grupos comecaram a se Zzzng&galmente, emergindo da

invisibilidade em que se encontravam, surgiu a s@dade de balizar a intervencao

®> A Federacdo das Comunidades Quilombolas do Estaddinas Gerais — N'Golo contabiliza mais de
450 quilombos em Minas Gerais, e iniumeros conflftos terra, agua e outros fatores, decorrentes
sobretudo do modelo agréario-agricola em desenvelimnos Ultimos anos e pelo avangco da matriz
energética e mineralégica sobre territorios tradiais (www.cedefes.org.br/index.php?p=ngolo).

® Estdo contabilizados entre povos e comunidadedicivaais em Minas Gerais os indigenas,
quilombolas, povos de terreiro, povos ciganos, igeir@s, caatingueiros, vazanteiros, congadeiros,
catadores de olicuri, catadores de pequi, catadtmeempre viva, dentre outros povos e comunidades
tradicionais.

" Em 1992 foi criado no ambito do IBAMA o Conselh@dibnal de Populagbes Tradicionais, Cf.
Portaria/IBAMA N.22-N, de 10 de fevereiro de 1999ye também cria o Centro Nacional de
Desenvolvimento Sustentado das Populacdes TradisionCNPT, bem como aprova seu Regimento
Interno. A Lei n.9.985, de 18 de julho de 2000e gegulamenta o Art. 225 da Constituicdo Federal e
institui o Sistema Nacional de Unidades de Congéivada Natureza, menciona explicitamente as
denominadas “populacdes tradicionais” (Art.17) qopulacbes extrativistas tradicionais” (Art.18) e
focaliza a relacdo entre elas e as unidades dem@gsio (area de protecdo ambiental, florestaonaki
reserva extrativista, reserva de desenvolvimerdteatavel). A despeito disso, o documento naotunsti
diretamente uma definicdo sobre populacdes tratheo



governamental junto aos mesmos. Neste sentido,ezembro de 2004 foi instituida,
no dmbito do Governo Federal, a Comissdo Naciomddesenvolvimento Sustentavel
das Comunidades Tradicionais, presidida pelo Ministdo Desenvolvimento Social e
Combate a Fome e secretariada pelo Ministério d Menbiente, posteriormente

reeditada e reconformada (julho de 2606)

O objetivo desta comissao era estabelecer umadadiicional especifica para esses
segmentos, apoiando, propondo, avaliando e harenwhdzos principios e diretrizes das
politicas publicas relacionadas ao desenvolvimesustentdvel das comunidades
tradicionais nas esferas federal, estadual e npaiioh Politica Nacional foi construida
com ampla participacdo da sociedade civil, e farelada aos 7 de fevereiro de 2007
(Decreto 6.040).

Também foi construido e implementado, entre os at®2008 e 2010, o Plano
Prioritario de Desenvolvimento Sustentavel dos BogsoComunidades Tradicionais,
com pactuacao entre entes federativos, bem coréio est negociacdo com as diversas
pastas governamentais envolvidas, a¢cdes e progm@gueagisam equacionar um pouco
da disparidade existente entre “povos e comunidadédgionais” e demais cidadaos

brasileiros.

Uma vez reconhecida ou criada pelo poder publica categoria de diferenciagdo para
abarcar identidades coletivas tradicionais, ndoesdenos grupos sociais relacionados
passaram a ser incluidos politica e socialmentapdambém se estabeleceu um pacto
entre o poder publico e esses segmentos, que biatigacdevis a vis estimulando a
interlocucéo entre sociedade civil e governo eobggonismo social.

Sabemos que boa parte dessas comunidades enanaiada na invisibilidade,

silenciada por pressées econ6micas, fundidriagepsos discriminatérios e excluidas
politica e socialmente. Sabemos também que boa dad conflitos socioambientais
em Minas Gerais resulta da invasao de seus tevsténadicionais e do impacto direto

ou indireto sobre tais comunidades.

& Conf. Decreto h 10.408 de 27 de dezembro de 2004; O Decreto ddelfpilho de 2006 altera a
denominacdo, competéncia e composicdo da Comiss@mnisl de Desenvolvimento Sustentavel das
Comunidades Tradicionais, agora denominada Conli¢éaéional de Desenvolvimento Sustentavel dos Pevos
Comunidades Tradicionais, passando a ser paritéegrando 15 representacdes da sociedade gaihizada,
em sua maioria, redes sociais, e quinze repreéestgovernamentais.



Do ponto de vista conceitual, o Decreto 6.040, de Tevereiro de 2007, estabelece um
conceito operacional, onde “povos e comunidadehciomais” podem ser entendidos

como

grupos culturalmente diferenciados e que se recemhecomo tais,
gue possuem formas préprias de organizacdo sagial,ocupam e
usam territérios e recursos naturais como condip@aca sua
reproducdo cultural, social, religiosa, ancestrat econdmica,
utilizando conhecimentos, inovacdes e praticasdgsra transmitidos
pela tradicao.

Para Diegues (1996: 87),

comunidades tradicionais estdo relacionadas com tiym de
organizacao econdmica e social com reduzida acgawmlde capital,
ndo usando forca de trabalho assalariado. Nelaglufnes
independentes estdo envolvidos em atividades edoasmie pequena
escala, como agricultura e pesca, coleta e art®sana
Economicamente, portanto, essas comunidades sarbase uso dos
recursos naturais renovaveis (...). Seus padroesodsumo, baixa
densidade populacional e limitado desenvolvimenéonadldgico
fazem com que sua interferéncia no meio ambiefjaepsguena...

Little (2002) ressalta fatores como “a existénaarelgimes de propriedade comum, o
sentido de pertencimento a um lugar, a procura wtenamia cultural e praticas
adaptativas sustentaveis que os variados grupomissognalisados mostram na
atualidade” (:23). Quanto a etnogénese do conagt@ovos tradicionaise seus
subsequentes usos politicos e sociais, o refetittr afirma que o conceito surge para
englobar grupos sociais distintos que defendem teertigdrios frente & usurpacdo de
outros grupos sociais ou mesmo do Estado-nacéo.

Almeidd’ (2006: 22-23) menciona a incorporacdo das expeessfpopulacdes
tradicionais”, “comunidades tradicionais” na legg@o competente e sua adoc¢ao pelo
governo na definicdo dos seus aparatos burocratioonistrativos. Cita inclusive a
Comissdo Nacional de Desenvolvimento Sustentavel Hovos e Comunidades

Tradicionais e sua composicao paritaria, integrarefmesentacdes de seringueiros,

°0 autor coordena o projeto “Nova Cartografia Sod@d Povos e Comunidades Tradicionais no Brasil”,

financiado pela Fundacdo Ford e outros parceines,al¢m de instrumento de visibilizacdo de povos e
comunidades tradicionais, representa uma etnogdafaconflitos em bases cartograficas, sejam eles
decorrentes da construcdo de barragens, camposimgmento militar, base de langcamento de foguetes,
areas reservadas a mineracdo, criacdo de unidademriervacdo de protecdo integral, rodovias,

ferrovias, gasodutos, oleodutos, linhas de trarssinigle energia, portos e aeroportos, dentre outros.



ribeirinhos, pescadores artesanais, quebradeiras coeo babacu, indigenas,
guilombolas, ciganos, pomeranos, geraizeiros, cadades de terreiro, comunidades de

fundo de pasto, faxinais, pantaneiros, dentre sigegmentos sociais tradicionais.

Para Almeida, o “tradicional” ndo se reduz a hiatanem tampouco a lagos primordiais
gue incorporam identidades coletivas, mas envotlentidades que se redefinem
situacionalmente numa mobilizacdo continuada. “@ero politico-organizativo se

sobressai, combinado com uma ‘politica de idengdadia qual lancam mao os agentes
sociais objetivados em movimento, para fazer freas seus antagonistas e aos

aparatos de estado” (Idem, Ib: 25-26).

A titulo de introdugcdo, cabe ressaltar que a caiegtpovos e comunidades
tradicionais” tem sido considerada ambivalente giguns autores. A0 mesmo tempo
em que denota um comprometimento maior do Estadssamir a diversidade no trato
com a realidade social brasileira, pode ser ass@@aadémica, politica e tecnicamente
a outras leituras homogeneizadoras como “pequenaslufores”, “sitiantes”,
“posseiros”, “agregados” e, mais recentemente Cagjares familiares”, resultando na
invisibilizacdo de identidades ou atributos “étsitdEsta perspectiva de obliteracdo de
diferencas permanece latente na categoria atuab$pe comunidades tradicionais],
ainda que afirme um processo semelhante para tuxlgsupos sociais historicamente
excluidos e considerados como tais e resulte eesagparativas por parte do Estado,
como evidenciado em Diegues e Arruda (2001) oueBaf¥ilho (2001).

Fica claro, no entanto, que o reconhecimento destas diferenciados decorrentes da
protecdo estatal explicitada no texto constitudiqiatigo 215, § 1°)'°, a propria
instituicdo ou legitimacédo de identidades coletitraslicionais resulta da interrelacéo
entre Estado e grupos étnicos, como bem ress&la @005: 252) acerca dos povos
indigenas. Assim, 0 conceito gevos e comunidades tradicionasveste-se de uma
conotagdo processual e contém implicito, indisseti@ente, tanto uma dimenséo
empirica quanto uma dimenséo politica (Mendes, 2009

10 «art, 215. O Estado garantira a todos o pleno eér dos direitos culturais e acesso as fontes da
cultura nacional, e apoiara e incentivara a difud®manifestacdes culturais.

§ 1° - O Estado protegera as manifestacdes dagasilpopulares, indigenas e afro-brasileiras, eldas
outros grupos participantes do processo civilizatdacional...”.
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Esse entendimento é oportuno e adequado em rambeetigdo, do processo de
expropriacdo dos territorios tradicionais e dasadutpela sua recuperagao,
consubstanciados no debate solpwcessos de territorializacdoque envolve
normalmente contextos em que houve expropriacderdes e corresponde a uma certa
ambivaléncia tedrico-conceitual - territorializacd/ desterritorializacdo /
reterritorializacao, ligada, a principio, a uma éitedo espacial concreta territorio -,

mas também ao conjunto de relacdes sociais e ezpaedes sobre 0 espaco em que se

dao essas relacoes.

Segundo Oliveira (1998), os “processos de terab@acdo” estdo relacionados com
contextos intersocietarios de conflito. Nesses eodnos, a conduta territorial surge
quando as terras de um grupo estdo sendo invadidag dindmica em que,
internamente, a defesa do territério torna-se uemehto unificador do grupo e,
externamente, as pressdes exercidas por outroegaup pelo governo da sociedade

dominante moldam e as vezes impdem outras forméstiais.

A partir das contribui¢cdes de Oliveira, Almeida @B identifica a territorialidade como
categoria mais proxima do discurso geogréfico,ap@e outro significado a partir de
nocao pratica designada como “territorialidade e$ipa”, para nomear as delimitacées
fisicas de determinadas unidades sociais que compmiEe meandros de territérios

etnicamente configurados (: 24).

No meu entendimento, processo de territorializacd@omo categoria analitica na
antropologia social € subsididrio da nocéo tdeas tradicionalmente ocupadas
expressado utilizada na Constituicdo Federal de 11288 conferir direitos aos povos
indigena$’. Segundo Almeida (2006), tais formas de uso cordesignam situacdes
nas quais o controle dos recursos basicos ndo gidxeindividualmente por
determinado grupo domeéstico ou por um dos seus nosiifIal controle se da atraves
de normas especificas, nos meandros das relacOrsssestabelecidas entre varios
grupos familiares, que compdem uma unidade sogiah).

» Conforme disposto no artigo 231 da ConstituicAsed@: “Sao reconhecidos aos indios sua
organizacdo social, costumes, linguas, crencaadicdes, e os direitos originarios sobre as teyes
tradicionalmente ocupam, competindo a Unido derdacaproteger e fazer respeitar todos os seus
bens”.



Da promulgacéo da Constituicdo Federal de 1988satBas atuais o conceito tiras
tradicionalmente ocupadasem ampliado seu significado, coadunando-se com o0s
aspectos situacionais que caracterizam hoje o twvd® identidades coletivas, e
tornou-se um preceito juridico marcante para atitegcdo de territorialidades
especificas e etnicamente construidas, conjugamsdonadireitos civis e direitos

consuetudinarios.

O autor enumera varios dispositivos constituciordrgraconstitucionais que enunciam
tais direitos: os que se referem aos babaguaistadedo Maranh&o, as areas de fundo
de pasto na Bahia, as populacdes ribeirinhas p@ass da floresta do Amazonas, aos
faxinais do Parana, as “Leis do Babacu Livre” naavthdo, Para e Tocantins, as “Leis
do Licuri*? Livre”, entre outros (Almeida, 2006: 28- 30).

Nessas formas de reconhecimento das denominexas tradicionalmente ocupadas
o uso comum de florestas, recursos hidricos, carapusstagens aparece combinado,
tanto com a propriedade quanto com a posse, dein@aperene ou temporaria,
envolvendo diferentes atividades produtivas exercigpor unidades familiares de

trabalho, como o extrativismo, a agricultura, acpes artesanato, a pecuaria.

Além da diversidade fundiaria identificada por Aldee(1989) que inclui as chamadas
“terras de preto”, “terras de santde as “terras de indio”, o autor apresenta em outro
trabalho, as formas de reconhecimento das diversmialidades de apropriacdo das
denominadas “terras tradicionalmente ocupadas”resgmtando diversas figuras
juridico-formais, contemplando a propriedade ce#elicorrespondendo, por exemplo,
aos quilombolas), a posse permanente (correspoodga exemplo, aos povos
indigenas), o uso comum temporario, mas repetideaa safra (correspondendo, por

exemplo, as quebradeiras de coco babacu), o “ukdivad (correspondendo, por

2.0 licuri, ouricuri, aricuri ou nicuri € um coco @wossui améndoa rica em nutrientes e serve de
complemento alimentar para pequenos agricultordsade familiar, além de fazer parte das oleaginosas
para inclusdo na producédo de biodiesel.

13 castilho (1999), busca analisar como duas comde&laurais negras - Parateca e Pau d'Arco -,
situadas a margem direita do rio Sao Franciscogeste baiano, reagem frente a territorialidademéalh
expressa nas crescentes pressdes econdmicas is dosidazendeiros sobre seu espaco tradicional. De
acordo com a autora, Pau d’Arco e Parateca poderasacterizadas conterras de pretce terras de
santa As terras consideradas como de Nossa Senhorand@n@ situam-se no povoado de Parateca, onde
se encontram os vestigios da igreja erigida durantgéculo XVIIl. Em depoimento dos antigos
moradores, a légua em quadro que pertencia a Samadroeira de Parateca, no inicio dos anos 70, fo
cercada por fazendeiros. A terra foi originalmatdada a Santa pelo padre Luiz Bastos, entédo cagalao
igreja (: 44-45).



exemplo, aos faxinalenses), o uso comum e abersorelcursos hidricos e outras
concessdes de uso, como o comodato (correspondemdexemplo, as reivindicacdes
ciganad’), e as sobreposicdes de territérios tradicionaim cnidades de preservacdo

ambiental (pomeranos, quilombolas, indigenas esutAlmeida, 2006: 60-61).

Vérias dessas distintas formas fundiarias ja hawigm identificadas anteriormente por
Diegues e Arruda (2001), mantidas pelas comunidatesacorianos, babacueiros,
caboclos, caicaras, caipiras, campeiros, jangasjgiamtaneiros, pescadores artesanais,

praieiros, sertanejos e varjeiros.

Segundo Little (2002), do ponto de vista fundiada territorial, no regime de
propriedade comum, o sentido de pertencimento &ugar especifico e a profundidade
histérica da ocupacdo guardada na memoéria sodil, fatores que conformam

similaridades entre todos os povos tradicionaiaufor assim define a territorialidade:

Esforgo coletivo de um grupo social para ocupaar,usontrolar e se
identificar com uma parcela especifica de seu amwibiofisico,

convertendo-a assim em seu ‘territorio’ ou homel@idSack, 1986:
19). Casimir (1992) mostra que a territorialidadenda forca latente
em qualquer grupo, cuja manifestacdo explicita wmidpe de

contingéncias histdricas. O fato de que um teidtéurge diretamente
das condutas de territorialidade de um grupo sacmglica que

qualquer territério € um produto histérico de pemms sociais e
politicos (Little, 2002: 3).

Outro aspecto fundamental apontado por Little € quéerritorialidade tem uma
multiplicidade de expressdes, 0 que resulta em equel consideravel de territorios,
cada um com suas especificidades culturais. Asairabordagem antropologica da
territorialidade prescinde de bases etnograficagjue o autor apresenta o conceito de
“‘cosmografia”’, definido como “os saberes ambientakeologias e identidades —
coletivamente criados e historicamente situadosie- ym grupo social utiliza para
estabelecer e manter seu territorio”. Segundo ar aatcosmografia de um grupo inclui

“seu regime de propriedade, os vinculos afetivos qmantém com seu territorio

4 Embora os povos ciganos tenham operado no Basilimente fora das instituicdes juridico-formais,

e o0 “‘comodato” seja uma instituicdo desta naturewa,povos ciganos, paticularmente ldalon
(majoritariamente ndbmades) tém acionado esta cade@aidica para assegurar 0 acesso a espacgos
territoriais “tradicionais”. O tradicional aqui sefere & sua ocupagéo sazonal nas cercanias daesid
em rotas migratorias ancestrais.



especifico, a histéria da sua ocupacdo guardadaenaoria coletiva, o uso social que
d& ao territorio e as formas de defesa dele.” (2002

Na abordagem do territorio, ha também uma visaativainente fechada, onde a

quantidade de forca, de riqueza e de terra [teiojttho caso] é constante desde a
criacdo do mundo, refletindo-se na perspectiva haergue o homem deve saber usar o
gue Deus deixou na terra, sem abusar da natunezayez que € a partir desta que se da

a intermediacdo na relacdo Deus-homem (Woortmanihes).

Ha que se enfatizar também o senso comunal desteéneia, a partir da categoria
‘encompassante’ que, para Dumont (1992) seria udividuo moral que, como

representante do grupo, o contém em si. O sensmm@nidade é explicitado pelo
carater holistico da realidade, com énfase nosrii@s ou elementos mais
representativos do universo social. Diferentemdstaosso modelo individualizante de
pessoas, coisas e saberes, aqui o local é engioldantodos os dominios, nhuma
perspectiva totalizante (Dumont, 1985; Durkheinf@)9

Além da territorialidade, e também relacionado exoitbrio, um aspecto fundamental
dos povos e comunidades tradicionais € a reprodutfiocsuas formas sociais.
Compartilho de um entendimento de reproducdo squeldemanda um aparato tedrico
conceitual que ultrapassa a concepcao de realal#deontida, fechada em seus limites

geopoliticos e simbdlicos, bem como a concepcaorderealidade homogénea.

Bourdieu (1994) relaciona reproducdo sdtia um “sistema de hereditariedade”,
propriamente social, que tende a assegurar, medentransmissdo consciente ou
inconsciente do capital acumulado, a perpetuac@stauturas sociais ou das relacdes
que formam a “ordem social’. Para o autor, estaoiao pressupde mudancas

Incessantes e renovagdo permanente. A vida social

nao € outra coisa sendo o conjunto das acOesreald@®s tendentes a
conservar ou transformar a estrutura, ou seja,strilmiicdo dos
poderes que a cada momento determina as forcasestraségias
utilizadas na luta pela transformacdo ou conseovaed em

> A nocdo de “reproducdo social” deve ser corrobmrpdla filosofia da acdo de Pierre Bourdieu.
Segundo o autor, sua filosofia da acaaimposicionalesta condensada em pequeno nimero de conceitos
fundamentais habitus,campo, capital - e tem como ponto central a relagéimao dupla entre estruturas
objetivas (dos campos sociais) e estruturas incadas (ddabitug (Boudieu, 1996: 10).



consequéncia, as possibilidades que essas lutadet&ransformar ou
de perpetuar a estrutura (:40).

Simmel analisa a constituicdo e manutencdo de ‘dermociais”, reconhecendo
“sociedade” ndo apenas no conjunto complexo dasidwbs e grupos unidos numa
mesma comunidade politica, mas em toda parte oadeomens se encontram em
“reciprocidade de a¢do”. A cada instante, forcatupgadoras, externas ou néo, opdéem-
se ao agrupamento, tendendo a dissolvé-lo. “Todaviassas causas de destruicdo
opdem-se forcas conservadoras que mantém unides ekmmentos, asseguram sua

coesdo e, atraves disso, garantem a unidade do.t¢i683: 48).

Para o referido autor, a continuidade dos seresticot pode estar estreitamente
relacionada @ermanéncia do solem que vivem. Mas a permanéncia no lugar nao
produz, por si s6, a permanéncia da unidade sdpiaique, quando a populacdo é
expulsa ou subjugada por um povo conquistadorpdizeque o Estado mudou, ainda
que o territorio permaneca o0 mesmo. A unidade de sgutrata aqui é inteiramente
psiquica, e é essa unidade psiquica que verdadgitarmonstitui a unidade territorial, e

nao o contrario” (1983: 48).

A propria nocao deerritorializacdo de Jodo Pacheco de Oliveira, ja explicita essas
mudancas. Como vimos, ao analisar os processasritertalizacdo indigenas, o autor
propde que as representacdes sobre o territérigen&stringem ao dominio do sagrado
(onde entram em relagdo com os mortos, as divisdades poderes personalizados da
natureza), mas também as classificacfes sobrecmamsiiente e suas diferentes formas
de uso e apropriacdo, ou ainda as concepcoes aotomedade, poder politico, relacdo

com outros povos e a presenca do “branco” (Oliya®89: 289).

Uma outra dimensédo ligada intimamente a reprodus@cial nas comunidades
tradicionais € a do parentesco. Simmel considéigagao fisioldgica das geracdesu
seja, a cadeia formada entre os individuos pelagdes de parentesco em geral, um
fator mais eficaz para a manutengcdo de unidadescsitarais do que o proprio
territdrio; naturalmente, em se considerando asuo@hades ou povos tradicionais,
estamos considerando territorio de parentelas.Masresta divida que a comunidade
de sangue nem sempre € suficiente para garantihgstante tempo, a unidade da vida

coletiva; é preciso, mais amiude, que ela seja tmmmgntada pela comunidade do
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territério. “Em toda parte onde faltam os outroaculos, o vinculo fisiolégico € o
ultimum refugiunda continuidade social” (Simmel 1983: 51).

Max Gluckman também problematiza a reproducdo kamia termos temporais,
afirmando que os eventos ocorridos em tempos resa@m as sociedades africanas
nao tém afetado substancialmente a vida social, maemmanutencdo da ordem
mitologicamente valida (1968: 269-70). Segundo dorautanto nas sociedades
tradicionais como nas sociedades modernas, haemdéricia de encapsular o passado
no presente, observavel, sobretudo, em rituaigimariais comemorativos. O sistema
de linhagens, como sistema de relagcbes sociaisliaegkas, consolida a extensédo do

tempo, da origem do homem aos seus descendentdmadate hoje.

Gluckman cita Pritchard (os Nuer) e Fortes (os ehall), afirmando que nessas
sociedades, as obrigacfes politicas e sociais depenla menor ou maior distancia
genealdgica e também da menor ou maior distanaitotel. Por isso, 0 ajustamento
da genealogia € essencial para satisfazer as iwvdlexdemandas pela distribuicéo
territorial (: 272). Direitos e deveres entre oseNg&o ostensivamente dados pelas
relacdes genealdgicas. No entendimento de Gluckmaans-Pritchard formulou o
conceito ddempo estruturapara cobrir a distancia politica entre grupos ereglogia

e no territorio. A extensédo dos homens ligados a dimensao territorial ele chama de

espaco estrutural, e o tempo estrutural esté diegtee ligado ao espaco estrutural.

Mas Gluckman também analisa como o desenvolvimatas relacdes sociais,
rivalidades e disputas emergem dos costumes edassr assim como 0s interesses que
estruturam essas relacdes (- 279); e como a ordstunga ser mantida, a despeito da
luta pelo poder e das disputas. O autor enfatizefeigos dos conflitos de lealdade e
alianca, que evitam o faccionalismo dentro da slacie, ressaltando a for¢a unificadora

dos rituais.

Nesse caso, o0 conflito esta situado entre os pioxie organizacao social. Gluckman
identifica como marca caracteristica das sociedaddgionais infortinios imputaveis

a feiticaria, a ma conduta de seus membros, aacdler espiritos afrontados pela
negligéncia para com eles ou para com as obrigatgesdem do parentesco, infracdes
de tabus ou omissdes rituais, dentre outros. Diggeiaforma, sejam ligados aos riscos

da subsisténcia econémica ou da vida cerimonialaagsbes estdo sempre associadas as
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relacbes morais entre membros do grupo; dai a si@oude agéncias misticas de

controle social, de como elas operam na vida social

A aceitacdo da ordem estabelecida como certa, ibanéf mesmo sagrada parece
permitir excessos, verdadeiros rituais de rebehéads a “propria ordem age para manter
a rebelido dentro dos seus limites. Assim, reptas@s conflitos, seja diretamente, seja
inversamente, seja de maneira simbdlica, destawpreea coesao social dentro da qual
existem os conflitos” (Gluckman, s/d: 11). O awtfirma assim que todo sistema social

€ um campo de tensdes, cheio de ambivalénciase@gijes e lutas contrastantes.

Em termos de reproducdo social, ha de se consiterdrém que as sociedades se
constroem em interagcdo umas com as outras. Nesseosdd elementos que unificam
e outros que diferenciam, ressaltando caractexssticontrastivd§, sendo que a
persisténcia dos limites entre 0os grupos nao selizcada em termos dos conteudos
culturais que encerram e definem suas diferencas an partir dos processos de
exclusdo ou inclusdo que possibilitam definir omitlks entre os considerados “de
dentro ou de fora” (Barth, 2000: 31).

Para Barth (1969 e 2000), os critérios e sinaisl@etificacdo implicam na persisténcia
dos “grupos étnicos” e também numa “estrutura teragdo” que permite reproduzir as
diferencas culturais ao “isolar” certos segmen@sultura de possiveis confrontacfes
e, a0 mesmo tempo, manter a sua interagdo consaétores. O que se coaduna com o

carater relativamente aberto dos sistemas sodimaidf enunciado pelos autores acima.

Finalmente, gostaria de enfatizar que os povos rauomades tradicionais estao
resguardados, além dos instrumentos teoricos eomdegais supracitados, pela

Convencao 169 da Organizacdo Internacional do Thaba OIT ratificada pelo

16 Também devemos considerar que o problema da stiigade cultural (Cardoso de Oliveira, 1972)
ndo depende de um observador externo que contahbsizliferencas ditas objetivas, mas unicamente dos
“sinais diacriticos”, isto é, das diferencas quepa§prios atores sociais consideram significative.
conseguinte, as diferencas podem mudar, aindaemeapeca a dicotomia entre “eles” e “nés”, marcada
pelos seus critérios de pertenca. Os sinais d@siaqui tratados na esfera ou dominio do teivit@a
producdo e da religiosidade foram aqueles apredesmt® apontados pelos nativos, bem como
apreendidos pela “perspicacia antropolégica”, mz@sso dialogico do trabalho de campo.
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Governo Brasileir. O artigo 1° da Convencéo e o paragrafo 1, &ndigue ela se

aplica...

aos povos tribais em paises independentes, cujalicbes sociais,
culturais e econdmicas os distingam de outros esta coletividade
nacional, e que estejam regidos total ou parcidiengor seus
proprios costumes ou tradig6es, ou por legislacgeaal.

Dizer que esta Convencao se aplica aos quilomleokss povos tradicionais ndo quer
dizer que eles vivam em “tribos”, mas que elesmrkem todas as condi¢cdes que a lei
exige dos “povos tribais”, isto é: tém estilos d#avtradicionais e uma cultura e modo
de vida diferentes dos outros setores da socieaacienal; tém costumes e formas de
viver e trabalhar diferentes; e tém leis especjas so se aplicam a eles. Tao evidentes
sao estas caracteristicas que o proprio Estadibeim@as reconheceu e, exatamente por
isso, criou dispositivos legais especiais paratrdesses povos e comunidades.

O que € mais importante, porém, é que o artigaterfy 2, da Convencao afirma que o
critério fundamental para dizer se uma comunidadri édo protegida por ela é a
consciéncia de sua identidade. Isso quer dizer gfice os proprios membros da
comunidade que podem dizer se sdo ou ndo quilosibsk sdo ou ndo povos

tradicionais. Ficam resguardadas, portanto, a stegiepresentacéo e autodeterminacao.
Referéncias Bibliograficas

ALMEIDA, Alfredo Wagner Berno de. “Terras de preterras de santo e terras de
indio: posse comunal e conflito”. HumanidadesNumero 15, Ano V. Brasilia:
EdUnB. 1989.

ldentificacdo das Comunidades Remanescentes derghol de Alcantara
(MA). 2002.

. Terras de Quilombos, Terras Indige@adacuais Livres”, “Castanhais
do Povo”, Faxinais e Fundos de Pasto: Terras imadibnente ocupadas. Manaus:
PPGSCA-UFAM. 2006.

ARRUTI, José MauricioMocambo: antropologia e histéria do processo derfagédo
quilombola Bauru/Sao Paulo: Edusc. 2006.

BARTH, Fredrick. Introduction.In Barth, F. (Ed&}thnic groups and boundaries: the
social organization of culture differencéBergen / London: UniversitetsForlaget /
George Allen &Unwin. 1969.

" A Convencéio 169 da OIT foi aprovada pelo Congrésacional, por meio do Decreto Legislativo n°
143, de 20 de junho de 2002. O Governo brasilegsinau essa Convencédo, que entrou em vigor no dia
25 de julho de 2003, e o Presidente da Republidanou o seu cumprimento no Decreto 5.051, de 19 de
abril de 2004.

13



O guru, o iniciador e outras variagcdes antropol@gcRio de Janeiro:
Contra Capa. 2000.

BARRETO FILHO, Henyo. Da nacéo ao planeta atrav@satureza: uma abordagem
antropolégica das unidades de conservacao de pmirtggral na Amazonia Brasileira.
Tese de doutorado em Antropologia Social. Univaidgdde Sao Paulo, 2001.

BOURDIEU, Pierre. “Trabalhos e Projeto®ierre Bourdieu Renato Ortiz (Org.). Sao
Paulo: Atica. 1994.

Raz0es Préticas: sobre a teoria da ac@ampinas: Sdo Paulo. 1996.

CARDOSO DE OLIVEIRA, Roberto. O indio e o0 mundo dmsincos. Sao Paulo:
Livraria Pioneiras Editora. 1972.

CASTILHO, Mariana WieckoVolkmer deDa Passividade a Resisténcia: vivéncias
territoriais @ margem do Sao FranciscDissertacdo de Mestrado. Brasilia: Programa
de Pds-Graduacédo em Geografia/ICH/UnB. 1999.

DIEGUES, Antbnio Carlos Sant’Ana. O mito da natar@zocada. Sdo Paulo: Hucitec.
1996.

DIEGUES, Antonio Carlos & ARRUDA, Rinaldo S. VSaberes tradicionais e
biodiversidade no BrasiBrasilia: Ministério do Meio Ambiente. 2001.

DUMONT, Louis. O Individualismo: uma perspectiva antropolégica diedlogia
moderna Rio de Janeiro: Rocco. 1985.

DURKHEIM, Emile. As formas elementares da vida religiosa: o sistéot@émico na
Australia Sdo Paulo: Martins Fontes. 1996.

GLUCKMAN, Max. Politics, law and ritual in tribal ogiety.Chicago: Aldine
Publishing Company. 1968.

. Max. “Rituais de rebelifio no SudesteAfrica”. Textos de Aula
Antropologia 4. Brasilia-DF: Editora da Universidade Brasilia/Departamento de
Imprensa Nacional. S/d.

LITTLE, Paul E. “Territérios sociais e povos tradigais no Brasil: por uma
antropologia da territorialidade”. Série AntropdblngN° 322. Brasilia: DAN/UnB.
2002.

MENDES, Ana Beatriz V. Conservacao ambiental eitdisemulticulturais: reflexdes
sobre Justica. Tese de doutorado. Campinas: Pragkambiente & Sociedade, NEPAM
- Unicamp. 2009.

O'DWYER, Eliane Cantarino (Org.). Os quilombos epegatica profissional dos
antropologos. In Quilombos: identidade étnica e territorialidade Eliane
CantarinoO’Dwyer (Org.). Rio de Janeiro: Editora\FQ002.

OLIVEIRA, Joao Pacheco ddndigenismo e Territorializagdo: poderes, rotinas e
saberes coloniais no Brasil contemporanB@ de Janeiro: Contra Capa. 1998.

14



SILVA, Chisthian Teofilo da. “Campo minado: congiagbes sobre o poder e a
antropologia na identificacdo e delimitacdo deawindigenas”. In Souza Lima, A. C.
de & Barreto Filho, H. B. (Orgs.Antropologia e identificacdo: os antropolélogos e a
definicAo de terras indigenas no Brasil, de 197020Rio de Janeiro: Contra

Capa/LACED/CNPg/FAPER/IIEB. 2005.

SIMMEL, GEORG. Georg Simmel: SociologiaEvaristo Moraes Filho (Org.). Séo
Paulo: Atica. 1983.

WOORTMANN, Klaas. Com parente ndo se Neguc&8érie Antropologia N° 69.
Brasilia: UnB/Dep. Antropologia. 1986.

Documentos:

- Art. 68, do Ato das Disposi¢Bes ConstitucionaianBitorias.
- Art. 225 da Constituicao Federal.

- Portaria/IBAMA.N.22-N, de 10 de fevereiro de 1992

- Lei n.9.985, de 18 de julho de 2000.

- Decreto Legislativo n°® 143, de 20 de junho de2200

- Decreto 4887, de 20 de novembro de 2003.
- Decreto 5.051, de 19 de abril de 2004.

- Decreto A 10.408 de 27 de dezembro de 2004.
- Decreto de 13 de julho de 2006.

- Decreto 6.040 de 7 de fevereiro de 2007.

15



