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Com o objetivo de lembrar as conquistas
sociais, politicas e econdmicas das mulheres,
independente de divisdes nacionais, étni-
cas, linguisticas, culturais, econOmicas ou
politicas, no dia 08 de marco celebra-se o
dia internacional da mulher. Este ano, 2018,
o Comin dedicou todo o més de marco as
mulheres indigenas. Cada dia do més a foto
de uma mulher indigena foi postada nas redes
sociais, juntamente a uma frase que refle-
tia o seu pensar sobre “o que é ser mulher

indigena”.

O resultado foi tao rico que se definiu por
contar um pouco mais sobre essas mulheres
fantasticas que vivem sua cultura junto a
sociedade envolvente que, na maioria das
vezes, nao as respeita. Assim, concretizou-
-se esta publicacao intitulada “Ser mulher
indigena é... Narrativas de mulheres indige-
nas brasileiras” com o objetivo de mostrar a
diversidade de compreensdes sobre o que é

ser mulher entre os povos indigenas.
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As mulheres indigenas sofrem as mesmas

violéncias que as mulheres nao indigenas.

No entanto, as mulheres indigenas enfren-

tam ainda mais dificuldades. Primeiro elas

sofrem por ver seu povo em situacao de vul-

nerabilidade, marginalizado, discriminado.

Posteriormente, sofrem por ser mulher e essa

violéncia nao € s¢ fisica, ela é psicoldgica e

também social. Nao se reconhecem nas leis

e politicas voltadas as mulheres porque estas

sdo definidas a partir da concepcao de uma

mulher universal.

Muitas indigenas nao se aventuram fora

de suas comunidades por medo de encarar

o sistema dos nao indigenas ja que nao se

sentem empoderadas sobre a luta por direitos

e por igualdade devido as barreiras linguis-

ticas, pois sao pouquissimos os materiais

sobre leis e direitos publicados nas linguas

indigenas. Assim, elas preferem o conforto

da comunidade onde estao protegidas pelos

valores da sua cultura.




Essa iniciativa é também de grande
importancia diante do atual contexto poli-
tico do pais, no qual deputados, senadores e
Presidente da Reptblica, ligados ao agrone-
gbcio, promovem no Congresso o maior ata-
que contra os povos indigenas em décadas,
pressionando pela aprovacao de uma série de
propostas que ameagam sua sobrevivéncia.
Muitas mulheres indigenas estao na linha de

frente da resisténcia a essa ofensiva.

Mas, mesmo em meio as dificuldades e
desafios, muitas mulheres enfrentam, a sua
maneira, o mundo que as rodeia. Nesta publi-
cacao, conheceremos mulheres que resistem
na luta por direitos, outras que venceram
dificuldades para estudarem, outras que ja
foram cacicas de suas comunidades, mulheres
que migraram de seu povo, mulheres que se

inspiram em suas ancestrais.

Para elaboracao desta publicacao, cada

mulher indigena participante da atividade no

meés de marco foi informada sobre os objeti-
vos desta e foi consultada sobre o interesse
em participar. A histdria contada sobre cada
mulher indigena é fruto de suas narrativas
em conversas gravadas ou escritas como
respostas a um pequeno questiondrio. As
imagens foram cedidas por elas préprias, que

escolheram e autorizaram seu uso.

Pamela, Alessandra, Soleane, Luzia, Jus-
sara, Susana, Sueli, Cleci, Claciane, Tereza,
Martina, Joana Isabel, Maria Lucia, Luana,
Maria Leonice, Maria Jaxuka, Walderes, Dio-
nisia, Jéssica e Severia sao as mulheres aqui
presentes que merecem nosso agradecimento
por compartilharem suas historias e facanhas

na busca pelo bem viver.

OBRIGADA, GUERREIRAS!










ALESSANDRA MANCHINERI

POVO MANCHINERI - TERRA INDIGENA MAMOADE, AC

Alessandra Manchineri tem 35 anos, nas-
ceu em um breve momento de passagem de
seus pais pela cidade de Rio Branco, AC. Nas
suas palavras: “Digamos que fui nascer na
cidade, foi parto cesariana”. Em 1984 sua
familia foi viver na cidade. “Morar no meio
urbano foi dificil para meus pais, pelo modo
de vida diferente e falta de recursos finan-
ceiros. A saida foi se fortalecer dentro do
movimento indigena nas/das cidades aden-
trando assim a um territorio desconhecido”,

conta Alessandra.

Apés a perda de sua mae, a familia viveu
uma “desterritorializa¢ao”, conforme enfa-
tiza. Desta vez foram “morar” em Brasilia,
DF, pois seu pai foi trabalhar no movimento
indigena, no extinto Conselho de Articulagdo
dos Povos e Organizagoes Indigenas do Brasil
(CAPOIB). Foi muito dificil para Alessan-
dra a mudanca, como relata: “Produzimos
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condicoes de sobrevivéncia gracas a luta de
meu pai e apoio de ONGs que nos auxiliaram

naquele imbricado urbano”.
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Desde seu nascimento até a adolescéncia,
Alessandra foi forcada a migrar da aldeia para
a cidade e das cidades para outras cidades.
Foi assim que conheceu a forca do trabalho
coletivo do movimento indigena. No ano de
1998, aderiu ao movimento indigena nacio-

nal, com o incentivo do

. LR
seu pai.
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da bolsa pelo programa PROUNI. Ela foi a
primeira indigena do Estado a conseguir essa
bolsa, mas abandonou os estudos. Decidiu
cursar Geografia na Federal do Acre e acabou
se envolvendo intensamente com esta cién-
cia. Atualmente é mestranda em Geografia

pela Universidade Fede-

N

ral de Rondonia e com-

O incentivo aos estu-
dos foi algo que faltou
em sua vida, no entanto,
“os estudos, como diz o
meu pai, foi uma decisao
minha”, conta Alessan-
dra. Em 2004 concluiu
o ensino médio. Tentou
o mercado de traba-
lho “branco”, mas nao
obteve sucesso. Por isso,

“Ser mulher indigena é ser guer-
reira, lutar por aquilo que sempre
sonhamos. E ser a professora, a
médica e a conselheira de nossos
filhos e nossas filhas. E lutar contra
o patriarcado, contra a violéncia
desde tempos imemoriais. Nunca
fomos o sexo fragil: somo as colu-
nas de luta e resisténcia.”

poe o Grupo de Estudos e
Pesquisa, Modos de Vida
e Culturas Amazonica da
Universidade sobre cul-
turas na Pan Amazonia
(GEP/CULTURA-UNIR).

Na cidade, o trabalho
de Alessandra é des-
construir argumentos
racistas sobre os povos

indigenas. Assim, ela

prestou vestibular para publicidade e propa-
ganda na Faculdade UNINORTE/AC em 2005.
A escolha do curso naquele momento foi pela
“facilidade” de acesso ao mercado de trabalho

e também porque foi contemplada com 50%
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participa na formacao de professores, em
palestras, mesas redondas e seminarios com
o objetivo de fortalecer e implantar a lei
11.648/2008, que dispoe sobre o reconheci-
mento formal das centrais sindicais para os
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fins que especifica e altera a Consolidacao das
Leis do Trabalho — CLT. Alessandra entende
que foi neste processo de luta que descobriu
que a sua realidade é ser “trans”: transcul-
tural, transitéria, circular e multipla. “Estou
sempre além do meu territdrio de origem, e
neste processo eu estou sempre envolvida
a um movimento de desterritorializacao e
vivendo em dimensoes amplas e complexas”,
explica.

Em 2015 foi mae pela primeira vez, teve
uma menina e entende a maternidade como
algo que muda a vida: “Ser mae é tao gos-
toso, ajuda as pessoas como eu amadurecer

e crescer”.
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SONHO PARA O FUTURO

Para o futuro, Alessandra sonha com mais
empatia com a causa e direitos indigenas,
menos racismo, mais respeito, mais terras
indigenas demarcadas e mais cidadania para
os povos indigenas.




Jussara - Terra Viva, conforme seu nome
em Kaingang “Gari”, tem 41 anos e ha 24
anos é casada com Vergilino. E mae de seis
filhos: Leonir Carlos de 21 anos, Edimilson
de 19, Veridiane de 17, Juciane de 14 e o casal
de gémeos Talisse e Tales de 3 anos. Todos
vivem préximos dela, do jeito que ela gosta.

Jussara nasceu em Nonoai, lugar onde
viveu até completar 18 anos quando se casou.
Ainda menina aprendeu a fazer artesanato
com taquara e, aos 12, ja dominava esta tra-
dicional arte Kaingang. Quem ensinou foi
uma tia por quem nutre grande admiracao.
Quando casou, Jussara foi viver na Terra
Indigena Serrinha, em Trés Palmeiras. L
teve os dois primeiros filhos. Percorreu com
sua familia alguns lugares até chegar a Terra
Indigena Fox4, em Lajeado, no ano de 2004,
onde vive até hoje. No entanto, Jussara conta

que nos dois primeiros anos a vida foi dificil,
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JUSSARA GARI ISAIAS

POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA FOXA, LAJEADO, RS
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pois viveu acampada a beira da estrada. No
ano de 2006, conquistaram o espago da Terra

Indigena Foxa de forma definitiva.

Jussara tem imenso amor por criancas,
adora estar cercada por elas. Gosta tanto que
quando sua filha Juciane tinha cerca de dez
anos sentia falta de estar todo tempo em
companhia de criancas.
Conversou com o marido
para terem mais um filho
e este se mostrou reti-
cente, pois estava preo-
cupado com o sustento
da familia. Jussara nao
desistiu da ideia. No dia
que estava marcado para
buscar o seu anticoncep-
cional chovia muito e Jussara decidiu nao ir.
Nos dias seguintes, Jussara também nao foi.
Algum tempo depois constatou que estava
gravida. Apesar da imensa vontade que tinha
de ter mais um filho sentiu medo quando seu
desejo se realizou. Porém, a maior surpresa

aconteceu na hora do parto, pois vieram a

R T s

Para Jussara, ser mulher indi-
gena “é ser a raiz do Brasil! Nao
acho que seja dificil, eu gosto da
vida que tenho!”

luz Talisse e Tales: “Foi um susto”, diz Jus-
sara, ressaltando que agora ela nao tera mais
filhos, agora cuidara dos netos. Sua filha Veri-

diane estd gravida.

A educacao escolar é considerada funda-
mental por Jussara. Ela, que estudou até o
sétimo ano, sendo que o sexto e 0 sétimo anos
cursou aos 32 anos, quer
que seus filhos estudem.
Jussara parou de estudar
porque queria estar mais
perto das suas criancas:
“Amo demais as crian-
¢as, tanto que queria
cuidar dos filhos da
minha irma!”. Sua filha
Veridiane, de 17 anos,
faz magistério e seu filho Edimilsom quer
fazer faculdade de odontologia ou medicina.
O filho mais velho, Leonir Carlos, nao quer
estudar, esta trabalhando. Jussara disse que
entende que “tem gente que prefere trabalhar
e nao estudar e outros preferem estudar e

nao trabalhar. Cada um é do jeito que é!”.




Jussara foi agente de saide na comuni-
dade durante sete anos. Quando engravidou
foi demitida. Ela entrou com processo em
busca de seus direitos trabalhistas e ainda
espera por justica. Sua rotina envolve os cui-
dados com a familia e a producao do artesa-
nato. Acorda as 6h30, prepara o tradicional
bolo Kaingang chamado “bolo das cinzas” e
serve o café para as criancas. Alids, a alimen-
tacao tradicional é algo muito importante
para Jussara e por isso continua buscando
na mata folhas de Fud, uma planta de uso
medicinal, conhecida como Erva Moura ou
Maria Preta, usada como salada pelos Kain-
gang. Sua familia adora quando esse prato é
preparado. Apés servir o café e cuidar dos afa-
zeres da casa, ela se dedica integralmente ao

artesanato, tanto do feitio quanto da venda.

SONHO PARA O FUTURO

O sonho de Jussara é ter uma boa casa, ter
um carro e tirar carteira para poder ir onde
precisar sem depender de ninguém e poder
ir vender artesanato nas feiras. No entanto,
seu sonho mais imediato é bem simples:
comprar uma furadeira para poder utilizar
sementes nativas na confeccao do artesa-
nato: “As sementes sao muito duras de furar,
uma furadeira facilitaria muito”, diz Jussara

entusiasmada.




LUZIA FLORENCIO RODRIGUES IURUMIRI

POVO TUPINIKIM - TERRA INDIGENA COMBOIOS, ES

Luzia tem 33 anos e é mae solteira de dois
filhos. Ainda muito menina, aos 15 anos,
quando ainda cursava o 1° ano do ensino
médio, Luzia engravidou de seu primeiro
filho. Nesse momento dificil, Luzia teve todo
apoio de sua mae e de alguns amigos, por
isso conseguiu continuar os estudos. Aos 18
anos, entrou na faculdade. A educagao é uma
das questoes centrais na vida de Luzia, que
fez o curso de pedagogia de 2003 a 2005 na
Faculdade de Aracruz (FAACZ). Em 2012, fez
pés-graduacao na Faculdade EST, vinculada
a Rede Sinodal de Educacao, Sao Leopoldo,
Rio Grande do Sul. Atualmente, esta cursando
Licenciatura Indigena no Programa de Apoio
a Formacao Superior e Licenciaturas Intercul-
turais Indigenas (PROLIND) na Universidade
Federal do Espirito Santo — UFES.

O periodo da faculdade nao foi facil

para Luzia, pois teve que enfrentar muitos




desafios para concluir seu curso. Quando ini-
ciou, tinha bolsa de estudo a partir de acordo
entre os indigenas Tupinikim e Guarani com
a Aracruz Celulose que ocupava o seu terri-
torio. No entanto, tendo em vista que o que
realmente os povos indigenas necessitam é o
territorio, eles quebraram e coube a cada um
dos indigenas que frequentava a faculdade
arcar com recursos proprios: “deu tudo certo:
lutamos pela nossa terra e consegui também
terminar o curso de pedagogia. Enfim, os
desafios para nds indigenas em relacao aos
direitos sao grandes diante da politica de
nosso pais. O que busco é me formar para

que possa contribuir sempre, principalmente

na area da educacao”.

Luzia é membro do Conselho Escolar da
Escola Municipal de Ensino Fundamental
Indigena Dorvelina Coutinho, onde é edu-
cadora nos anos iniciais. Outra atuacao de
Luzia é como artesa no grupo de mulheres

da aldeia.

“Ser mulher indigena é com-
preender e respeitar quem eu sou. E
aprender cada vez mais para lutar
pelos nossos direitos como povos
indigenas. E buscar sempre fazer,
(re)construir e viver a vida sendo
mae, irma, filha, amiga, educadora
com o coragdo cheio de gratidao a
Tupa pela maravilhosa natureza
que nos deu, para que todos os dias
possamos nos renovar com o sol,
a terra, o ar, a chuva, o mar, o rio
e todos os seres que hd. E também
ajudar a minha comunidade no
fortalecimento da identidade ét-
nica com as dancgas, envolvendo
as criangas e os jovens”.




SONHO PARA O FUTURO

Como atua na area da educacao, Luzia
espera no futuro préoximo terminar o curso
de Licenciatura Indigena, trabalhar com alu-
nos dos anos finais e do ensino médio para
fortalecer os didlogos culturais na formacao
da identidade étnica e cultural, respeitando
0s processos e principios do povo Tupinikim

e de outras etnias. Deseja também que os

jovens ocupem cada vez mais os espagos das

universidades, trazendo beneficios parasi e

para a comunidade.




JESSICA PRIPRA

POVO XOKLENG/LAKLANO - TERRA INDIGENA LAKLANO, SC

Jéssica tem 26 anos, é mae de dois filhos
e é formada em Licenciatura Intercultural
Indigena com énfase em Gestao Ambiental
pela Universidade Federal de Santa Catarina
(UFSC). E a sua formacao que qualifica o tra-
balho como professora na Escola Indigena de
Educacao Bésica Laklano.

A permanéncia no curso de graduacao
foi o maior desafio para Jéssica: “Deixar a
aldeia e minha filha pequena naquele tempo
foi muito triste. O pior foi encontrar olhares
preconceituosos dos nao indigenas. Vocé fica
sem chao, pois nao é o seu lugar, nao é a
sua gente. Tive que aguentar durante quatro
anos, pois meu objetivo era me formar e dar
retorno para o meu povo e ajudar na luta con-

tra os conflitos e preconceito que viviamos”.

Em 2015, Jéssica se formou e voltou para a

aldeia viver junto aos filhos. Atualmente faz
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Para Jéssica, “ser mulher indi-
gena é gerar o futuro do seu povo
e lutar a cada dia para o melhor
do seu povo!”




pds-graduacao em Educacgao Infantil e Anos

Iniciais, numa cidade perto da sua aldeia.

SONHO PARA O FUTURO

Jéssica espera menos preconceito e mais
uniao de todos, mais acesso aos direitos:

“Quero que meus filhos tenham um futuro

melhor, ndo o que eu tive, porque ser indi-

gena nao é facil, sofremos muito preconceito.

7.

Espero que minha filha nao sofra, porque
ser mulher e ser mulher indigena é sofrer
em dobro, por ser mulher e ainda por ser

indigena!”.
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SUSANA GAREN SALES

POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA FOXA, LAJEADO, RS

Susana Garen Sales é o nome da indigena
Kaingang que vive ha pouco mais de um ano
na Terra Indigena Fox4. “Garen é quando
uma crianca bate com a madeira na terra”
explica Susana. Na Aldeia de Pinhalzinho, no
municipio de Planalto, norte do RS, Susana
nasceu em uma familia de 12 irmaos. Infe-
lizmente, devido as grandes dificuldades, ha
apenas Susana e mais quatro irmaos vivos,
pois antigamente a situacdo era muito difi-
cil, as criancas da sua comunidade sé eram
levadas para o hospital quando ja era tarde
demais, relatou Susana.

Até seus cinco anos, Susana viveu na
Aldeia Pinhalzinho e depois foi com a mae
para aldeia de Bananeira, em Nonoai. Nessa
aldeia, Susana viveu até seus 15 anos, quando
foi morar em Serrinha, municipio de Cons-
tantina. Em Serrinha, ela se casou e formou

sua familia. Hoje Susana tem dois filhos: um
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filho adotivo de 19 anos, chamado Everton,
filho do marido, e uma filha chamada Milene
de 15 anos. Faz pouco mais de um ano que

estd morando na Terra Indigena Foxa. Susana
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foi viver nesta terra porque seus irmaos ja
moravam ali. Jocelino, o vice-cacique da Terra

Indigena, é seu irmao.

Sua mae lhe ensinou a arte e a técnica do
artesanato com taquara e cip6 aos 15 anos,
pois este sempre foi o meio de sobrevivén-
cia de sua familia: “A gente produz e depois
sai pra venda, uns saem
e outros ficam produ-

zindo”, contou Susana.

todas as cidades do
entorno e prioritaria-

mente no inicio do més.

pequenininho”.

E dificil ser mulher

indigena na sua com-

preensao. Susana conta que as vezes tem
pessoas que sao preconceituosas: “A gente
bate nas casas pra oferecer o artesanato e
tem gente que fecha a porta e a gente fica
entristecida. Mas também tem gente que
recebe bem, ai vemos que nosso trabalho é

valorizado”.

Para Susana, “ser mulher indi-
A venda acontece por gend € ser raiz que brota e dd fru-
tos. Quando a gente cresce, n0Ssos
pais ensinam que se € raiz, que de-
pois dd frutos. Isso comegou desde
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Susana estudou até o 5° ano, mas teria
estudado mais se a escola no interior nao
fosse tao longe. Hoje ela nao estuda porque
prioriza o sustento da familia: “Eu parei na
quinta série. Se eu fosse estudar eu conse-
guiria, mas tenho meus filhos pra susten-
tar. Entao, a vida agora é o artesanato, meu
ganho, meu trabalho”.

SONHO
PARA O FUTURO

Cheia de esperancas
para o futuro dos filhos
que estdo estudando,
Susana acredita que eles
terdao a oportunidade de

fazer coisas melhores, de
melhorarem suas vidas.
No futuro, Susana gostaria que seu trabalho
fosse valorizado em todos os momentos: “Pra
nos seria melhor ter o trabalho mais valo-
rizado. A gente sonha em nossa familia ser
feliz e fazer algo melhor”.




PAMELA APURINA

POVO APURINA- TERRA INDIGENA: CAMICUA, BOCA DO ACRE, AM

Pamela Apurind, 27 anos, é da Terra Indi-
gena Camicua, mas atualmente vive em Rio
Branco, onde nasceu. Pamela esta concluindo
o curso de Ciéncias Sociais na Universidade
Federal do Acre (UFAC). Ela é filha de uma
indigena que foi trabalhar na cidade de
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doméstica e de um indigena que perdeu sua
cultura. Assim, ela falou, teve sua memoria

ancestral apagada pela colonizacao.

Na escola, Pamela foi ensinada que
“indios de verdade” eram aqueles que comiam
gente, andavam nus, tinham pele bronzeada
e cabelo “duro”. Ela conta: “Tudo o que eu
nao tinha”. Quando adulta, passou a visitar
mais a familia materna e uma nova percepcao
brotou. Ela percebeu que tudo aquilo que lhe
foi ensinado nao era realidade na sua familia:

“Tudo era, é, um grande equivoco”.

Foi também nesse periodo que comecou a
observar e participar do movimento indigena
sendo voluntaria no COMIN: “Foi ali que
minha mente comegou a se abrir e minha
formacao politica comegou. Logo percebi
que queria ocupar outro lugar nessa luta, a

de pesquisadora, nao queria mais que nossa
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histéria/perspectiva fosse dita por alguém
de fora”.

A partir dessa sua compreensao, Pamela
decidiu investir na vida académica. Em
2013, passou no curso de Ciéncias Sociais
na UFAC e enfrentou
dificuldades: “Foram

terceirizada em uma empresa que presta ser-
vico de atendente ao ptblico para a Fundacao
Nacional do Indio (Funai). Assim, PAmela
mantém contato direto com os indigenas que
procuram a instituicao. Nesse ambito, tam-
bém busca participar de atividades voltadas
aos assuntos indigenas.
Hoje, Pamela sente que

muitos desafios de 14 até
aqui, houve momentos
que me faltou sanidade
mental para resistir aos
comentarios maldosos,
aos questionamentos
sobre minha identidade
que vieram de indigenas
e nao indigenas e pelas

dificuldades cotidianas”.

E imenso o orgulho

de Pamela em “desenvolver” na aldeia o papel
de neta da Dona Osana e do Seu Manoel, um
dos varios protagonistas que lutaram pelo
povo Apurina e pela comunidade. Fora da

aldeia, Pamela é estudante e trabalhadora
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“Venho de uma familia onde as
minhas maiores formadoras de ca-
rdater foram mulheres que quebra-
ram as barreiras de formas muito
particulares. Entao, ser mulher
indigena para mim é me inspirar
nessas mulheres e provar ser boa
naquilo que faco por ser uma mu-
lher e por ser Apurina”.

construiu maturidade
pessoal e académica,
um orgulho identitario

e respeito profissional.

Para Pamela, ser
mulher, em geral, ja é
um grande desafio na
sociedade, pois a mulher
é cobrada resiliéncia,
jovialidade, beleza, bom
comportamento, ser boa

filha, boa mae, boa esposa. Em troca dessas
exigéncias hd um mundo cheio de violéncia,
coercao, abusos e desvalorizacao da mulher,

seja dentro ou fora da aldeia:




SONHO PARA O FUTURO

O que Pamela deseja para o futuro nao

deseja apenas para si, mas também para todas

as mulheres: “Um mundo onde minhas irmas,

primas e sobrinhas possam andar tranquila-

mente, onde nao sejamos subjugadas e que

sejamos valorizadas pelo intelecto e nao ape-

nas pela aparéncia, que sejamos respeitadas

independentemente de povo indigena ou

cor de pele”.




MARIA LUCIA TACUA PERES

POVO AVA-GUARANI - TEKOHA ATY MIRI, ITAPULANDIA, PR

Maria Lucia, de nome Guarani Tacua, tem
41 anos e é casada. E casada dentro dos cos-
tumes Guarani, como ressalta: “Nao no papel,
no cartério, como se diz, mas dentro de nossa
cultura”. Dessa uniao nasceram quatro filhos,
que ja lhe deram netos que sdo muito ama-
dos. Desde 2015, vive na aldeia Aty Mirim,
que em guarani significa “grupo pequeno”.
Antes de viver em Aty Mirim vivia na aldeia
“Ocoy” que ja nao comportava tantos indi-
genas: “Estava pequena pra tanta gente, nao
tinham onde plantar, onde criar animais para

subsisténcia”, conta Maria Lucia.

Os pais de Maria Liicia moravam em Jacu-
tinga, mas perderam a aldeia por causa da
Usina de Itaipu, sendo obrigados a buscar
outro lugar para viver. Assim, foram viver
na regiao da cidade de Medianeira onde
trabalharam para um colono. Foi ali que

seus pais formaram a familia: “Ali a gente
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nasceu, eu e meus nove irmaos. Onze, meu
pai teve outro casamento. La no cartério de
Medianeira é onde estao nossos registros”.
Depois de alguns anos, seu pai ja nao conse-
guia desenvolver trabalhos tao pesados como
exige a colonia. Dessa forma, com os filhos
ja crescidos, foram viver no Paraguai, lugar
onde Maria Lucia foi alfabetizada em Gua-
rani e Espanhol. Quando
seu pai morreu, sua mae
voltou ao Brasil com os
filhos e foi morar em

“Ocoy”.

Maria Lucia tinha
parado de estudar,
porém sempre conside-
rou os estudos uma ferramenta de qualifi-
cacao das pessoas e da luta indigena. Aos
20 anos, tomou coragem e voltou a estudar,
fez 0 EJA — Educacao de Jovens e Adultos — e
iniciou magistério. No entanto, o curso de
magistério nao era voltado para a educacao
indigena e era longe de onde morava. Nesse

curso, Maria Lucia acabou reprovando por

“Ser mulher indigena é sempre
estar do lado do seu povo. E lutar
pela terra, ndo so guarani”.

faltas, porque o transporte nao era eficiente,
quando chovia nao era possivel trafegar nas
estradas de terra. No entanto, nao desistiu.
Em 2008, conseguiu uma vaga no Magistério
Indigena, em Faxinal do Céu, oferecido pelo
governo do Estado. O dltimo ano do curso foi
cursado em Curitiba, na Universidade Federal
do Parand, formando-se em 2012.

Dando continuidade
aos estudos, Maria Lucia
fez vestibular na Univer-
sidade Federal do Parana
e passou para o curso
de Letras em Portugués
e Espanhol. Mesmo
com toda a dificuldade
enfrentada durante o curso, devido a adapta-
¢d0 em morar em um apartamento e pela dor
da perda de um sobrinho que cursava Direito
na mesma universidade, Maria Lucia seguiu
com coragem. Em marco de 2018, aconte-
ceu sua colacao de grau, sendo a primeira
indigena Ava Guarani do Parand a se formar

em Letras. Essa proeza lhe deixa orgulhosa,
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pois a maioria dos indigenas faz pedagogia:
“Meu objetivo era fazer Letras, pra apren-
der mais, pra dar aula melhor em Guarani,
por aprender melhor a gramadtica e poder
ensinar melhor o Guarani, por isso peguei
Letras”. Atualmente sente muito orgulho em
ser professora Guarani lecionando para os 2°
e 5° anos: “Eu j4 estava acostumada em sala
de aula desde que fiz 0 magistério indigena.

Estou conseguindo fazer bem”.

Dentro de sua aldeia, Maria Lucia ajuda
muito seu irmao, Natalino, que esta no cargo
de cacique da aldeia. Dessa forma, as pessoas
a procuram para se informar sobre as coisas
da escola, como diz: “Ser professora é ser
lideranca”.

Maria Ldcia entende que como mulher
indigena precisa defender seu povo, o
direito das criancas a educacao, a melhor
saude e a alimentacao, o direito ao territ4-
rio, entre outros. Acredita que as mulheres
indigenas precisam se unir, se organizarem

em um movimento, mostrarem que tém
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conhecimento e capacidade de lutar a favor
de seu direito. A mulher indigena “nao pode

se calar”, ressalta.

O sonho de Maria Lucia é ser escritora,
fazer material para criancas e para jovens,
pois acredita que as criancas tém de aces-
sar o conhecimento sobre a luta, sobre seus
direitos indigenas desde pequenas. Escrever
poesia também é um dos prazeres de Maria
Lucia.

SONHO PARA O FUTURO

Seu desejo é ter terra, ter um espago onde
seus parentes possam plantar, preservar sua
cultura, ter educacao de qualidade e que os
professores indigenas valorizem muito sua
lingua, nao deixando as criancas e os jovens

esquecerem sua cultura.
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MARTINA LOPES AMANTINO

POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA SE GU, NOVO XINGU, RS.

Natural de Nonoai, Martina atualmente
estd morando em Se’Gu. E casada, tem seis
filhos, sendo cinco homens e uma mulher.
Sempre trabalhou como professora, assim,
conta com orgulho que Girlene, sua filha, e
o filho, Jocemar, também sao professores.
Outro filho esta concluindo o curso de auxi-
liar de enfermagem. Os outros trés desistiram
de estudar, mas Martina ressalta que todos

terminaram o ensino médio e cada um tem

seu trabalho.

Martina saiu cedo de casa para estudar
em uma época que isso nao era comum, na
década de 1970. A dedicacao aos estudos
aconteceu, pois entre 0s 9 e os 12 anos, tra-
balhou na casa do Chefe de Posto da FUNAI
que a incentivou estudar. Assim, apds fazer
uma prova na qual passou em primeiro lugar,
Martina foi estudar em Tenente Portela-RS.
Seu pai aceitou de pronto a saida da filha para
estudar, sua mae nado aprovou a ideia, pois
queria estar perto da filha. Mesmo contra-
riando sua mae, Martina lancou-se no mundo
dos estudos. Passou muita dificuldade ao
longo dos trés anos do curso, teve alimen-
tacao precdria, mas conseguiu concluir os
estudos.
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Martina conta que o curso de formagao de
professores indigenas iniciou com 18 indige-
nas, porém apenas doze concluiram, sendo
oito rapazes e quatro mocas. Os Guarani que
participavam do curso desistiram no per-
correr do caminho. Quando se formou, sem
conhecer nada, pediu para ir trabalhar em
Palmas, no Parana. Pedido que foi aceito e,
sem nunca ter ficado tao distante de casa,
Martina encarou a jornada.

Martina foi a Palmas para trabalhar como
professora para ensinar na lingua Kaingang.
Trabalho que demandou superar grande
desafio, pois a comunidade falava mais Por-
tugués que Kaingang. Apenas os mais velhos
falavam Kaingang, e os mais novos se sen-
tiam bem falando Portugués. Com o apoio
do chefe do posto da FUNAI, do cacique e
de uma lideranca, fizeram reunides com a
comunidade pra falar sobre a importancia do
ensino em Kaingang que seria desenvolvido
por Martina. Aos poucos, a comunidade foi

7 'm ,_
(@D\J 4;;2.._

aceitando e Martina ensinou as criancas a
falar, cantar e contar histéria em Kaingang.
Martina nao desistiu até conseguir resgatar
a lingua na comunidade.

Apbs o término do trabalho em Palmas,
Martina foi trabalhar em Nonoai, também
como professora. L4, além de dar aulas,
envolveu-se na busca por uma escola melhor
como tem hoje. Sempre trabalhou recons-
truindo a cultura do Kuja, lider espiritual,
das ervas medicinais e reconstruindo a cul-
tura Kaingang. Foi professora também na
Terra Indigena Nonoai e na Terra Indigena
Votouro e trabalhou no posto na Vila Alegre,

em Nonoai.

Martina sabe reconhecer a importancia
do trabalho que desenvolveu no passado:
“Através dos encontros de professores a
gente sente como foi tao importante entrar
os professores Kaingang, naqueles tempos
de 1976. A gente ver o movimento que tem
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hoje, a gente sente o fruto como resultado
do trabalho. A gente sente que foi valorizado
vendo esses professores de hoje”.

Martina é referéncia na luta pelo territ6rio
desde que comecou reunir as pessoas que
nasceram na regiao de
Novo Xingu para reto-
mada do territério. A
decisao em fazer a reto-
mada se deu a partir da
lembranca das histoérias
que sua mae contava:
“Minha mae dizia que
nasceu em Novo Xingu
e de 14 saiu quando os colonos comecaram a
invadir o territério. Meus avés sairam e foram
morar no Capinzal, em Serrinha. Minha mae
tinha sete anos e 14 ela cresceu. A gente nem
sabia onde era o Novo Xingu”, diz Martina.
Anos depois, uma parente contou a Martina
que o Novo Xingu era da familia Vergueiro.
“Eu sou uma Vergueiro”, pensou Martina. A

Assim, Martina entende que “ser
mulher indigena é lutar pelo bem
estar e pelo direito da familia e da
comunidade Kaingang”.
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retomada iniciou em 2004, porém até 2011
quando conseguiram recursos pra comprar
uma parte da terra, tiveram muitas liminares
que os faziam sair da retomada. Agora “ja
tem laudo antropolégico, estamos esperando
o resultado final”, enfatiza sobre a situacao

territorial.

Atualmente, em
Novo Xingu, ha vinte e
duas familias. Todas res-
peitam Martina e reco-
nhecem Martina como
lideranca que orienta
a forma de viverem na
Terra Indigena. Segundo ela, “a mulher
Kaingang tem o papel de ajudar a planejar
a forma de lutar, deve incentivar a coragem.
Como mae, tem de aconselhar os filhos, pre-
parar a crianga para luta, para que nao sofram
como seus pais e avos sofreram por nao ter
um pedaco de terra para plantar. E papel
da mulher explicar que um dia eles terao a
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sua prépria familia para criar. E importante
explicar que cada um recebe uma marca
herdada do pai e quando crescer tem de
procurar pra casar alguém que tenha marca
diferente da sua”, explica Martina sobre a
cultura Kaingang.

Responsabilidade na luta da comunidade
— na constru¢do da documentacao sobre
saude, educacao e meios de sobrevivéncia
— é 0 que move Martina. Como mulher se
sente também responsavel pelo trabalho de
lideranca e pensa ser “importante o trabalho
de cada um, a luta de cada um”.
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SONHO PARA O FUTURO

Martina tem a esperanca de ver a terra
demarcada para que a familia e a comuni-
dade vivam bem, possam ter suas casas, sua
terrinha pra plantar. “Enquanto eu viver
continuarei conversando com a comunidade
pra continuidade da cultura e da lingua que
nao pode se perder porque é o principal que
temos”.




SOLEANE DE SOUZA BRASIL MANCHINERI

POVO MANCHINERI - TERRA INDIGENA MAMOADATE, ASSIS BRASIL, AC

Soleane Manchineri, registrada Soleane
de Souza Brasil Manchineri, tem 33 anos.
E mae de duas meninas que vivem com
ela: Larissa de 10 anos e Lavinia de 7 anos.
Soleane nasceu em Rio Branco e depois foi
morar na Terra Indigena Mamoadate, aldeia
Extrema. L4 viveu até os 4 anos, quando seus
pais, por motivos de doenca de familiares,
resolveram morar na cidade. Ainda menina,
aprendeu a histdria de seu povo através das
narrativas de sua bisavd, Petronia Maimara
Manchineri, sobre as conquistas dos antigos
Manchineri.

A educagao escolar é considerada funda-
mental para Soleane. Mesmo tendo comecado
um pouco tardiamente para a idade escolar,
pois seu pai era o barqueiro da Terra Indigena
e vivia viajando com a familia, concluiu os
estudos e comecou a participar dos movi-

mentos indigenas ainda na adolescéncia.

Soleane graduou-se como Bacharel em
Historia pela Universidade Federal do Acre.
Atualmente é mestranda no Programa de
Pés-Graduacao em Letras Linguagens e Iden-

tidades pela Universidade Federal do Acre.




Neste momento, secretaria a Organizacao de
Mulheres Indigenas do Acre, Sul do Amazo-
nas e Noroeste de Rondonia (SITOAKORE).
Faz também parte dos Conselhos Municipais
de Direito da Mulher e também do Conselho

de Erradicacao de Trabalho Escravo no Acre.

Soleane gosta muito de criangas e de ani-
mais, porém nao conse-
gue dedicar muito tempo
a eles. Seu papel dentro e
fora da Terra Indigena é
fazer articulacao politica
voltada para questao de
género, juventude e lide-
ranca indigena, parteiras
e pajés. O seu trabalho
também esta voltado ao pensar a questao de
autonomia dos povos indigenas, de maneira
geral, considerando a valorizacao da alimen-

tacao tradicional.
Os desafios e as conquistas que teve ao

longo de sua trajetéria pessoal foi de estu-

dar e compreender processos que podem
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prejudicar os direitos dos povos indigenas em
todos os aspectos. Da mesma forma, resistir
junto de seu povo para continuar afirmando
o direito de ser indigena se configura como
um desafio a Soleane. Neste processo nao
abandona sua esséncia de mulher indigena
lutando, vencendo desafios e superando as
dificuldades da vida.

SONHO PARA O
FUTURO

Para Soleane, ser mulher indi-
gena “é ser esséncia e resisténcia!
E lutar e se autoafirmar na atual
sociedade!”.

0 sonho de Soleane é
que seu povo seja respei-
tado individualmente,
assim como coletiva-
mente, que seus conhe-
cimentos sejam valorizados e ndo inferiori-
zados, que tenham qualidade de vida, satide
e educacao. Da mesma forma, deseja ver seus
territérios respeitados, seu modo de vida
assegurado. Ela sonha com vida digna para
os povos indigenas, qualidade na educacao
e na saude. Deseja, especialmente, que suas
geragoes se perpetuem!
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JOANA ISABEL DE ALMEIDA PERES

POVO AVA GUARANI - TEKOHA ATY MIRIN, ITAIPULANDIA, PR

Um pouco diferente da maioria dos indi-
genas que conhece, Joana Isabel nasceu em
Matelandia, local que ndo era uma terra
indigena. Em dezembro, Joana completara
22 anos, é casada, mas ainda nao tem filhos.

Joana Isabel cresceu no Paraguai, pois
sua mae, ao casar com um nao indigena,
com um mestico, mudou-se com o marido
para o Paraguai, pois o casamento nao foi
aceito pela familia da mae. Outros motivos
que levaram seus pais a viver no Paraguai
foram a falta de condi¢oes na cidade e a falta
de terra indigena.

Foi no Paraguai que Joana Isabel frequen-
tou a escola até 0 6° ano. Em 2010, ja no Bra-
sil, foi estudar na aldeia Ocoy. Porém, retro-
cedeu dois anos, pois a colocaram repetir o
4°ano para testar seu nivel. Mesmo tendo
éxito nas atividades escolares, Joana quis

ficar no 4°ano, tinha o desejo de aprender
melhor o portugués. Em 2014, ainda em
Ocoy, Joana terminou o ensino médio e ja
prestou vestibular da Universidade do Oeste
do Parana (Unioeste) para Pedagogia. Esta
cursando o ultimo ano, concluira no fim de
2018. Seu marido também cursa Pedagogia,
é seu colega e parceiro. Os dois se formarao
juntos.
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Joana conta que no inicio nao gostava de
Pedagogia, porém a forma critica como os
professores ensinam, que desperta seu desejo
pelo pensar, a fez gostar da Pedagogia e gos-
tar da sala de aula. Joana ja trabalha como
professora na aldeia na Educacao Infantil
no 2° e no 4° ano. Como a aldeia é nova,
organizada em 2015, ainda ha poucas crian-
¢as, assim as turmas na
escola sdo pequenas.
O 2° ano tem oito alu-
nos e o quarto ano tem
somente trés.

A rotina diaria de
Joana é bem cheia. No
periodo da manha e da
tarde, Joana Isabel trabalha na escola e a
noite vai para faculdade em Foz do Iguacu,
cerca de uma hora e meia de viagem. A van
que leva Joana Isabel e seu marido para a
universidade sai da aldeia as 16h15 e retorna
pela meia-noite e meia. “Nao ha tempo para
fazer outra coisa. Gostaria de participar de
outros espacos. Nos sdbados, participava de
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Para Joana Isabel, “ser mulher
indigena é cada dia renovar os co-
nhecimentos e, principalmente, sa-
ber lidar com o mundo”.
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cursos, mas este ano com o Trabalho de Con-
clusao de Curso, nao consigo fazer nada”,
conta Joana.

Mesmo com essa rotina exaustiva, Joana
Isabel gosta de frequentar o ambiente da
universidade e acredita que isso se deve mais
ao curso que escolheu: “E bem gostoso na

faculdade, no curso de
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Pedagogia. Nao sei se em
outro curso seria assim.
Os professores mesmo
falam que os alunos dos
outros cursos nao veem
o indigena como iguais,
com direitos e deveres
iguais”.

Joana Isabel, mesmo tao jovem, reflete
sobre o papel da mulher e entende que na sua
comunidade “tem espaco para as mulheres,
sdo as mulheres que participam, sao elas que
vao as reunioes, sao elas que fazem. Quando
o cacique convoca as reunioes, a maioria dos

participantes sao mulheres. No entanto,




B

e

fora penso que as proprias mulheres nao se
interessam muito, mas internamente elas

participam”.

Sobre a participacao das mulheres fora da
comunidade, Joana Isabel também percebe
que quando os homens ouvem uma mulher
indigena falando se surpreendem, pois os
jurud, como chamam os nao indigenas, acham
que a mulher indigena é sem capacidade. As
mulheres indigenas também sofrem com a
discriminacao dos jurud, pois na cidade se
comportam como na aldeia, entdo sao cha-
madas de sujas e preguigosas. “Na aldeia con-
versamos com as mulheres para se cuidarem
na cidade, especialmente as mogas para nao
sofrerem violéncia. As normas internas da
comunidade orientam esse cuidado. Mas den-
tro da comunidade também tem machismo,
o préprio jogo de futebol é uma briga para
as mulheres poderem jogar”, conta Joana
Isabel rindo.

Todo dia Joana Isabel sonha. O sonho
deve ser diario “acordar, querer fazer alguma
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coisa e conseguir”. Conhecer tudo e de todas
as formas possiveis é o seu grande desejo:
“Eu gostaria muito de conhecer o Ama-
zonas, gosto de ir em busca de uma coisa
nova, novas experiéncias. Isso nao significa
que estou deixando minha cultura pra trés.
Quero estudar, quero estudar tudo o que for
possivel.”

SONHO PARA O FUTURO

Para o futuro, Joana Isabel deseja a garan-
tia de acesso ao territérios para que as novas
geragoOes tenham mais espaco para viver sua
cultura.
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CLECI CLAUDINO

POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA GUARITA, RS

Cleci Claudino, com nome Kaingang Nun
R4, é da marca tribal Kanhrukre. Ela tem qua-
renta anos e é mae de uma menina com treze
anos. Cleci mora na Aldeia de Sao Joao do Ira-
pua, na Terra Indigena Guarita, onde nasceu,
localizada no Noroeste do Rio Grande do Sul.
A Terra Indigena onde vive Cleci abriga dois
povos indigenas: Kaingang e Guarani Mbya,
que somam cerca de 7.000 habitantes. Assim,
ali dentro, trés linguas sao faladas: Kaingang,
Guarani Mbya e Portugués brasileiro. Cleci se

comunica na lingua Kaingang e Portugueés.

No ano 2000, Cleci iniciou a atividade
de professora na Escola Estadual Indigena
de Ensino Fundamental Gomercindo Jete
Ténh Ribeiro, localizada na comunidade do
Km 10 e na Escola Antonio Kasin Mig, na
comunidade onde vive. Formou-se em Licen-
ciatura Intercultural Indigena do Sul da Mata

Atlantica na Universidade Federal de Santa




Catarina em 2014: “Durante esses quatros
anos de academia, minha vida mudou de uma
maneira muito importante, pois através dos
conhecimentos adquiridos e experiéncias

vivenciadas, a mente fica mais aberta para

responsabilidade da mae. O aprendizado da
crianca se da no convivio social Kaingang e
no cotidiano familiar junto da mae, no qual
acompanha a preparacao de comida tipica,
como o fuva, planta alimentar Kaingang que

unir teoria e pratica,
dando subsidio em meu
trabalho como profes-
sora e discernindo o
que realmente é impor-
tante para nés, como
indigenas e, principal-
mente, perceber qual
o papel das mulheres
indigenas, na luta para
atingir seus objetivos na

contemporaneidade”.

Cleci conta que, na
cultura indigena Kain-

gang, as mulheres estao
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“Ser mulher indigena Kaingang
é conquistar seu espacgo e o poder
sobre si mesmas, na relagao en-
tre as pessoas, definindo-se atra-
vés de seus comportamentos, ati-
tudes, trabalhos e interesses na
sociedade ptiblica. E nosso povo,
nossa historia, nossas lutas, nossa
cultura que faz sermos guerreiras
por natureza”.
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é a carne, e na busca do
milho para ralar e fazer
0 émfi, bolo tradicional
Kaingang feito de fari-
nha de milho ou trigo
e assado direto no fogo
de chao. Essa interacao
também acontece na
preparacao do artesa-
nato, desde a busca da
taquara e outras maté-
rias-primas até a confec-
cao das pecas. A busca
e preparacao das ervas
medicinais também é

momento que possibilita

inseridas nas atividades em que sao funda-
mentais, ou seja, na organizacao social e eco-
ndmica e também na educagao dos filhos, pois

a maior parte da educacao dada aos filhos é

1

o aprofundamento na cultura. Enquanto esta
fazendo suas tarefas, a mae conta histoérias
que relatam como sao os afazeres da casa,

histérias que foram contadas e ensinadas




pelas suas avds: “Tudo isso a crianca aprende
nao como servico forcado, mas sim como um

aprendizado espontaneo”, conta Cleci.

Mesmo com tantos afazeres na comu-
nidade, a participacao feminina no espaco
publico tem aumentado, pois as mulhe-
res ocupam, atualmente, lugares na esfera
publica da sociedade, como em postos de
saude, na educacao, nas politicas sociais e
representacOes comunitarias. Muitas vezes,
sao as mulheres que buscam o sustento e a
sobrevivencia da familia por meio de rogas
familiares, da confeccao e venda de artesa-
nato em cidades e feiras, da prestacao de
servicos tempordrios em casas de familias,
junto a produtores rurais e empresas diversas,
como em frigorificos, funcionarias publicas,
educacao, saude, etc. As mulheres da Terra
Indigena de Cleci possuem como estratégia
o empenhar-se na protecao ou reestabeleci-
mento do equilibrio entre a extracao e a rege-

neracao dos recursos naturais e renovaveis.
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SONHO PARA O FUTURO

Cleci sonha para o futuro a continuidade
de sua caminhada: “Tudo o que eu conquistei
até aqui foi merecido e resultado de muito
trabalho. Mas meu sonho nao para por aqui.
Acredito que com esforco e persisténcia farei
mestrado na drea da educacdo, com o intuito
de fortalecer e revitalizar a cultura de nosso
povo. Temos muitos que conquistar, nao

paramos por aqui”.
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LUANA NACOCA CINTA LARGA VICENTE

POVO CINTA LARGA - TERRA INDIGENA ROOSEVELT, RO

Luana tem 35 anos, é mae de um lindo
trio, duas meninas e um menino, frutos do
casamento que mantém ha dezessete anos
com o nao indigena Vanderson Vicente.

Além de mae orgulhosa, Luana também é
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satisfeita em ser professora na sua aldeia.
Atualmente, esta no 4° periodo do curso de
Educacao Bésica e Licenciatura Intercultural
na Universidade Federal de Rondonia (Unir),

no Campus de Ji Parana.

O pai de Luana foi um grande lider de
sua aldeia, funcao que requeria empenho na
busca de recursos. Assim, quando tinha qua-
tro anos, Luana foi viver na cidade com seus
pais, no entanto enfatiza que nunca deixaram
totalmente a vida na aldeia: “Fomos para
cidade, mas sem nos afastarmos dos meus
parentes e da aldeia. Sempre que podiamos

estavamos na aldeia”.

Luana conta que quando seus pais se
separaram, seu pai nao quis ficar com ela,
mas isso nao foi impeditivo de crescer vendo
sua luta e o tem como exemplo a ser seguido.

Depois da separacao de seus pais, viveu um
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tempo em Riozinho, distrito de Cacoal, RO,
em Cacoal e Ji-Parand. Quando concluiu o
ensino basico, Luana voltou para Riozinho
para fazer o ensino médio. Antes de terminar
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por um ano, a Organizacao dos Professores
Indigenas de Rondo6nia (OPIRON). Sua gestao
ainda estava em vigor quando renunciou a

coordenacao por falta de disponibilidade de

o terceiro ano ja estava casada. tempo. k
Luana trabalhou cinco anos na Fundagao SONHO PARA O FUTURO @
Nacional do Indio (FUNAI), na Coordena- . i A
~ . O grande desejo para seu futuro é for-
cao de Cacoal. Depois trabalhou na asso- R . (\
L . mar-se em Gestao Escolar e poder continuar ' RN
ciacao de seu povo. Em 2017, assumiu como 1 & N7

) i o ajudando sua familia: “Quero contribuir com
professora de nivel A (nivel médio) na sua .
o ) o meu povo Cinta Larga e, de alguma forma, \é
aldeia: “Aprendi a amar .
R fazer a diferenca para
essa profissao. Um dos

melhorar o mundo.”

desafios que aceitei ao L%
me tornar professora é, Luana entende que “Ser mu- %

lher indigena é motivo de muito P
orgulho, é uma prova de resistén-
cia, é lutar pela continuidade de
nossa geragao, tradigao e cultura,
mesmo sabendo que a cultura estd
em constante mudanga. Ndo temos
como evitar, mas temos que ter o
cuidado para ndo perdermos nossa

esséncia’.

a cada dia, melhorar na
minha profissao”.

Além de ser profes-

sora na aldeia, Luana
desenvolve também um
importante papel fora da
aldeia. Por sua experién-
cia na educacao escolar

indigena, ela coordenou,




Dona Maria e Dionisia sao mae e filha,
pertencentes ao povo Guarani Mbya. Dona
Maria tem 56 anos e Dionisia tem 18 anos.
Atualmente elas moram em Biguacu, Santa
Catarina, na Tekoa Mimba Roka. Dona Maria
nasceu no Parand e ndo conheceu seus pais,
sua mae faleceu durante o parto e ela foi
criada por parentes. Tem 8 filhos, 7 estao
casados e moram em outras aldeias. Dioni-
sia é a filha mais nova, mora com ela e vai
permanecer ao seu lado, “mesmo apds se
casar”, diz Dona Maria. Também moram com
a Dona Maria a sua neta Diana e Vhera Poty,
um amigo que acompanha e ajuda a familia

ha alguns anos.

Dona Maria teve uma vida dificil. Na
época em que se casou, no Parand, era muito
dificil conseguir alimentar sua familia, nao
havia nenhum tipo de ajuda. Ela teve que

trabalhar muito, fazendo rog¢ado para que

DONA MARIA E DIONISIA

POVO GUARANI MBYA - TEKOA MIMBA ROKA, BIGUACU, SC
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sua familia tivesse o que comer. Relembrando
esse tempo, Dona Maria conta como se esti-
vesse vivendo ele novamente: “Se a gente

nao planta, ndo tem o que comer, ninguém




ajuda, é dificil. A gente leva todas as criancas
na roga, faz um barraquinho, fica no meio da
roca, carpi, planta arroz, feijao, de tudo. A
gente faz toda a limpeza na roga, meu marido
vai no mato pra fazer palanque para vender,
pra nés comprar comida até que tenha o fei-

jao da roga”.

Hoje, Dona Maria é
aposentada e suas tare-
fas diarias consistem em
cuidar de todos os mora-
dores da casa. Para isso,
conta também com a
ajuda do Vhera Poty, que
trabalha como profes-
sor na Escola Indigena
na aldeia. O cuidado de
Dona Maria para com a
casa e a familia vai muito além das tarefas
domésticas cotidianas. A preocupacao da
mulher Guarani estd muito ligada a edu-
cacao cotidiana das criancas e ao cuidado
fisico e espiritual delas. Envolve um cuidado,

desde a gestacao, e segue pela vida toda. A

Para Maria, “ser mulher indi-
gena Guarani é aprender os va-
lores da vida e transmitir para as
novas geragoes seguirem a nossa
histéria”. Dionisia pensa que “ser
mulher indigena é viver e ter orgu-
lho da minha esséncia’.

convivéncia coletiva é algo muito importante

para a resisténcia de seu modo de ser. Isso é

importante tanto para a saude fisica e espiri-

tual da mae como dos filhos. Por isso as maes

sempre estdo juntas de seus filhos, nunca os

deixam sozinhos. Sempre os envolvem nas
tarefas do dia a dia e lhes
dao conselhos.

O que Dona Maria
mais gosta é estar bem
na sua comunidade, ter
seu espaco tranquilo
para morar, ter as coisas
necessarias da cidade e
também ter a moradia
tradicional, principal-
mente cultivar as plan-
tas tradicionais do povo
Guarani, fazer o rocado tradicional, cuidar
da familia e estar a espera da visita de seus
familiares que estao em outras aldeias, de
forma que eles sempre possam lhe encontrar.
Dona Maria conta feliz que onde ela mora

hoje a terra é muito boa para plantar. Ela
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planta milho, melancia, mandioca, feijao,
abdbora, batata-doce. Ela também gostaria

muito de ter uma horta, além do rocado.

Dionisia, como filha de Dona Maria, rece-
beu todos os cuidados do modo de ser tradi-
cional Guarani, aprendeu a vivé-los e espera
continuar vivendo assim com a familia que

ainda ird formar.

Dionisia também sonha em ter sua casi-
nha, com sua familia. Ela j& se preocupa
em como ajudar sua familia, como educar
e cuidar das criancas, como manter a fami-
lia na comunidade. O plantio é algo muito
forte para as mulheres Guarani Mbya, pois
as plantas tradicionais estdo diretamente
relacionadas a espiritualidade. Cuidar da
familia significa também manter todos fortes
espiritualmente. O alimento tradicional nao
fortalece apenas o corpo fisicamente, mas
também espiritualmente. O milho tradicio-
nal Guarani, por exemplo, é utilizado para o
ritual no qual cada crianca recebe seu nome,

e que é fundamental para a vida espiritual

TR
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dela. Essa preocupacao é um ato importante
de resisténcia do modo de ser Guarani. Dio-
nisia relata que mesmo tendo acesso as tec-
nologias nao indigenas, é importante manter
fortes as raizes de seu modo de ser.

SONHO PARA O FUTURO

Dona Maria espera que 0s jurud, 0S nao
indigenas, reconhecam e respeitem a iden-
tidade ancestral Guarani, o seu modo de
vida. Ela espera que os jurud conhecam de
perto esse modo de ser para desconstruir
preconceitos, que estejam mais proximos

para respeitar verdadeiramente.

Dionisia considera a politica do pais bas-
tante agressiva na tentativa de destruir os
povos indigenas e seus modos de ser. Ela
esta se preparando para ser professora na
escola indigena da aldeia no préximo ano.
Isso significa se inteirar de todas as politicas
que afetam a educacao tradicional Guarani e
a luta do povo para manter seus direitos e seu
modo de ser. Muitas politicas sao impostas,

g
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sem o reconhecimento das raizes culturais

indigenas como enriquecedoras do pais. E,
além disso, “se apropriam e tornam os ele-
mentos culturais Guarani como meramente
folcloricos”, diz Dionisia. A sociedade bra-
sileira precisa reconhecer e valorizar esses
modos de ser, que enriquecem o pais e se
mantém vivos na prépria existéncia dos

povos indigenas.
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SUELI VENHKRE TOMAS

=
\ (
POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA POR FI GA, SAO LEOPOLDO, RS {3& "
’ &
Sueli tem 28 anos, ainda nao tem filhos,
f: mas deseja ser mae de dois filhos. Nasceu na o 4
) terra indigena Nonoai, onde viveu até os 14 p
anos. Depois foi embora pra Serrinha. Aos 16
~ \/‘ anos casou e foi morar em Por Fi Ga, onde \Q
/ &48 "~ vive atualmente, mas tem o sonho de voltar i & -
para o interior. Seu casamento foi arranjado /5

conforme conta: “Conheci ele na sexta e casei
na segunda”. O seu marido foi na festa de
casamento do primo, viu Sueli e gostou dela.

Sueli esta casada ha treze anos.

Até se casar, Sueli nunca tinha saido de

NS

sua aldeia, foi novidade ir morar em Por Fi
Ga que é muito préxima da cidade. Quando
casou, logo comecou a estudar e se acostu-

mou com a cultura diferente. No entanto,

conta que sofreu e ainda sofre muito com
o preconceito. Isso faz com que avalie per-
manentemente se vale a pena se subme- curso técnico de enfermagem, cursou por

ter ao preconceito pra estudar. Sueli fez um tempo a faculdade de enfermagem e
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farmacia na Feevale. No entanto, desistiu
porque seu maior desejo € fazer a faculdade
de psicologia.

Sueli percebe e se preocupa com o grande
preconceito aos povos indigenas. Conta que
quando estava no curso técnico um profes-
sor perguntou a ela “o que uma india quer
com curso de técnico em

enfermagem?”. Quando
cursava a graduacdo em
enfermagem na Feevale,
universidade em Novo

Hamburgo, RS, em um

momento em que havia

um grupo indigena fazendo retomada de uma
terra, ouviu o professor falando para um de
seus colegas “que se deveria jogar inseticida
nos indios”: “E muito dificil escutar este tipo
de coisa. Vocé nao sabe se chora, se fala. Eu
fiquei pensando que nao podia ser verdade.
Sao coisas que nao se acostuma, sabe como

lidar pra nao sofrer, mas nao acostuma.”

Para Sueli, “ser mulher indigena
é ser guerreira, pois somos guar-
dias de cultura e conhecimento”
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Atualmente Sueli trabalha como funcio-
naria da Secretaria Especial de Satide Indi-
gena (Sesai), no posto de saide dentro da
Terra Indigena. Ocupacao que lhe causa ale-
gria, pois considera importante ter indigenas
que trabalham neste local porque conhe-
cem a cultura e a lingua do povo: “Ninguém
melhor que um indigena pra cuidar de outro
indigena”.

Na terra indigena
Sueli tem livre acesso a
todas as questoes refe-

rentes a sadde, participa

NN

de tudo que acontece
sobre o tema. Da mesma forma, participa das
atividades voltadas a educacao e aos espacgos
de comercializacao. Ela e Cleusa, sua colega
no posto de satide, sao referéncias na comu-

nidade, também para os nao indigenas. .

Para Sueli, toda mulher é guerreira:
“Guerreiras todas nds somos. Guardias, algu-
mas, nao todas. Ha mulheres que aprendem e

guardam o conhecimento, outras esquecem.
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Eu aprendi muita coisa com minha avé
sobre ervas medicinais e guardei. Por isso
ser guardia”.

O SONHO PARA O FUTURO

[

O sonho de Sueli é fazer faculdade de Psi- tﬁ .
cologia, ter, ao menos, dois filhos e continuar
casada. No futuro deseja morar no interior, o
morar na aldeia onde ela cresceu: “Gostaria %) @
de criar meus filhos como fui criada, no inte- é‘\\} \
rior, com simplicidade. Aqui é muito perto
da cidade. Nao da para ensina-los a pescar
porque nao tem rio, nao déa para cagar porque
nao tem mata. Quero levar meus filhos pra 14.
Acho que € por isso que eu nao tive os dois
ainda, estou esperando a hora de voltar”.

T .
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SEVERIA IDIORIE

POVO KARAJA E JAVAE - TERRA INDIGENA ALDEIA XAVANTE WEDE'RA, MT, E

GOIANIA, GO

Severia Idiorié vive na aldeia Wede’ra do

povo Xavante e na cidade de Goidnia. A sua
vida é caracterizada por viver entre duas rea-

lidades: a realidade da aldeia que mantém o

™ &

52

\S!
e

jeito de viver indigena e a realidade da cidade,
da sociedade envolvente. Severid nasceu na
aldeia do seu povo Karaja e Javaé, onde sua
familia foi a dltima a deixar o local. Hoje a
aldeia ja nao mais existe, devido aos proble-

mas relativos a terra.

Severia perdeu os pais bem cedo. Sua
mae faleceu quando tinha 12 anos, devido
ao sarampo. Como seu pai nao teve condicoes
de cuidar dos seis filhos e filhas, a familia foi
separada. Severia e duas irmas foram adota-
das por uma freira Franciscana. Os irmaos
foram viver em um orfanato na cidade. O pai

faleceu logo depois em um acidente de barco.

A vida na sua familia adotiva era agrada-
vel. Vivia com a mae da freira Franciscana,
a primeira avo na sua vida, frequentava a

escola sendo bem dedicada aos estudos. Foi
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na escola que conheceu a discriminacao, foi

considerada “muito inteligente para uma
indigena”. A familia adotiva a estimulou estu-
dar e Severia aderiu a ideia com gosto. Para
apoiar a luta dos povos indigenas pela terra,
cursar a faculdade de Direito passou a ser um
de seus sonhos, afinal “eram os anos 1980 e
tinham muitos problemas com a demarcagao
de terra”. Mesmo com a
dedicacao aos estudos,
infelizmente, ndo passou
no vestibular. A familia
a aconselhou tentar o
curso de Letras, pois
tinha boa proficiéncia
nas linguas. Assim, acei-
tou a sugestao e conse-
guiu entrar no curso de portugués e inglés na
Faculdade de Letras da Universidade Cat6-
lica de Goias. Durante os estudos, trabalhava

como professora para pagar a faculdade.

Foi na época da faculdade que Severia
se voltou as tematicas e projetos destina-

dos aos povos indigenas. Participou de um

“Ser mulher indigena ¢ lutar
pela vida, ndo aceitar a mera so-
brevivéncia. Desistir jamais. Insis-
tir em vida para todos.”
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projeto da FUNAI com o povo Kraho, que
envolvia pessoas da antropologia, educacgao
e saude. Foi junto ao povo Kraho que sentiu
o quanto a cultura ndo indigena ja era parte
de sua formacao e como as questoes ligadas
ao preconceito contra os indigenas: conceitos
de limpo/sujo, beleza, vergonha, sexuali-
dade estavam arraigadas no seu pensamento.
Esta viagem permitiu se
reencontrar e se reafir-
mar enquanto pessoa
Karajae Javaé, sua iden-
tidade e ter orgulho de

ser quem é.

A partir dessa viagem
e da sua identificacao
com a identidade Karaj4 e Javaé, comegou
um forte envolvimento com questdes de
direitos indigenas. Severia trabalhou na
Superintendéncia de Assuntos Indigenas na
Secretaria do Meio Ambiente de Goids como
Coordenadora do Departamento de Educa-
¢ao, Cultura e Documentacao. Foi membro
do IBRACE - Instituto Brasil Central. Foi 14
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que ela encontrou seu futuro marido, Cipassé,
um rapaz Xavante da Terra Indigena Pimen-
tel Barbosa. Cipassé ja era prometido a uma
indigena Xavante, no entanto, pediu permis-
sao ao Conselho Tradicional na comunidade
Wara para se casar com Severia. O Conselho
o liberou do compromisso assumido ante-

riormente e permitiu o casamento.

A familia de seu marido a acolheu muito
bem e, assim, construiu relacdes muito boas
com a comunidade Xavante. A filosofia dos
Xavante, um povo do cerrado, que esta
baseada nos sonhos, é muito parecida com
a filosofia do povo Karaja e Javaé — mesmo
sendo um povo das aguas.

Em parceria com o ex-marido, desen-
volveu projetos orientados pelo sonho de
Sibupd, um dos ancioes e tio de Cipassé (a
filosofia dos Xavante, um povo do cerrado,
cacador, esta baseada nos sonhos). Sibupa

havia sonhado que os animais estavam
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desaparecendo do cerrado, morrendo, e isto
traria a morte dos Xavante. Assim, nasce-
ram associacoes e projetos para monitorar
0s animais, organizar intercambios, ofici-
nas e exposicoes nacionais e internacionais
para preservar a cultura tradicional Xavante.
Severia também sempre trabalhou na tenta-
tiva de aproximar as comunidades indigenas
dos nao indigenas que vivem ao redor das
aldeias: “os nao-indigenas precisam saber
e conhecer os indigenas para entende-los
e respeita-los. E importante ter espacos de
cultura e de mutirao entre indigenas e nao
indigenas para pensar em como viver juntos,
respeitando e valorizando as diferencas,”
explica Severia.

O casal tem uma filha, Clara, de 21 anos,
que atualmente cursa Jornalismo em Goiania.
Em 2019 Clara terminara a faculdade. Ha 4
anos, Severia e seu marido se separaram,
mas sua parceria de trabalho na luta pelos

direitos indigenas continua.



SONHO PARA O FUTURO

Na luta pelos direitos dos povos indigenas
Severia aprendeu que é preciso garantir o
presente para garantir um futuro. Os precon-
ceitos na maioria da sociedade brasileira pos-
sibilitam e justificam o ndo reconhecimento
dos povos indigenas no pais: na questao da
demarcacao das terras, no respeito por um
jeito de viver diferenciado, em uma educacao
e visao de mundo diferente. A vida é efémera
diz Severid: “Pode ser aqui hoje, mas nao
amanha. Para ter um bisneto, vocé precisa
ter filho que esta com sauide, que respeita
os ancioes, que sabe os jeitos de viver.” O
mais importante para o futuro, sob seu ponto
de vista, é ter terra para viver, para fazer as
festas, para continuar plantando, pescando,

coletando frutas, viver e administrar uma

economia da abastanca. A demarcacao pre-
cisa acontecer agora. Severia enfatiza que é
necessario ter relagdes com os nao indigenas
para impactar as politicas pablicas. Também
considera fundamental, para a perspectiva de
futuro, educar as criancas, pensar qual tipo
de escola e qual tipo de educacao é preciso, e
fortalecer os jovens: “Eles precisam entender
a importancia da luta, de ir na estrada e lutar
por seus direitos. Os jovens precisam de mais
informacao para que eles possam continuar
refletindo, analisando quais caminhos os
levam a serem construtores de sua prépria
histéria na imensidao dos campos cerrados
e nas cidades que foram construidas em seus

territorios tradicionais.”
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CLACIANE RIENENH

POVO KAINGANG - TERRA INDIGENA GUARITA, RS

Claciane Rinenh Crespo, nasceu no dia
5 de marco de 1990 na cidade de Redentora
no estado do Rio Grande do Sul. Claciane
pertence ao povo Kaingang, da marca tribal
Kanhru. Ela se criou e ainda vive na Terra

Indigena Guarita, situada no Noroeste do RS.

O ensino basico foi cursado por Claciane
na comunidade onde morava, Missao Indi-
gena, na escola que atualmente tem o nome
de Escola Estadual Indigena de Ensino Fun-
damental Davi Rygjo Fernandes. Do quinto
ano em diante, Claciane estudou em uma
escola ndo indigena, Escola Estadual de
Ensino Fundamental e Ensino Médio Américo
dos Santos. Como estudar é fundamental para
Claciane, também cursou o magistério nor-
mal no Instituto Fagundes Varela e, durante
4 anos, estudou na Universidade Federal de
Santa Catarina (UFSC) para graduar-se na
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area das linguagens (Lingua Kaingang, Por-
tugueés, Artes, Educacao Fisica).

Hoje, aos 28 anos, Claciane conta que
desde cedo busca conquistar e realizar seus
sonhos: “Sempre fago a minha parte para
atingir o que almejo, porém, nem sempre
conquistamos aquilo que
sonhamos, mas quando
lembro que fiz o melhor
de mim fico feliz, afinal,
fiz tudo o que estava ao
meu alcance”.

Mae de uma menina
de 2 anos e 11 meses,
chamada Gabriela Rité Crespo da Rosa, Cla-
ciane divide seu tempo entre a maternidade e
o trabalho. Atualmente é educadora 20 horas
semanais em séries finais, com a disciplina de
Lingua Portuguesa e 20 horas com a turma do
2° ano do ensino fundamental na Escola Esta-
dual Indigena de Ensino Fundamental Bento
Pi Gog, localizada na comunidade de Pedra
Lisa, também na Terra Indigena Guarita.

Claciane acredita que “ser mu-
lher indigena é atuar nas decisoes,
nos afazeres e responsabilidades
na comunidade e fora dela”.
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Trabalhar com educacao bilingue é uma
das grandes conquistas de Claciane, pois a
maioria dos indigenas é falante de Lingua
Kaingang e isso facilita o processo de ensino
e aprendizado, mesmo que na maioria das
escolas a direcao nao goste do ensino bilin-
gue: “a minha trajetdria e minha luta sao

contra esse tal de “sis-

tema”, pois a educacao
indigena Kaingang é
feita em casa, na agricul-
tura, nas brincadeiras,
nos didlogos (contagao
de histérias e conversas).
As pessoas nao apren-
dem s6 em quatro pare-
des, também se aprende ouvindo historias
em baixo de uma arvore, por exemplo, ou,
escutando as conversas, os conselhos de uma
pessoa sabia (kéfa), ou até mesmo obser-
vando o adulto trabalhar, a crianca aprende
também a trabalhar”.

Dentro da Terra Indigena, o papel prota-
gonizado por Claciane é defender a lingua
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materna Kaingang. Muitos moradores da
Terra Indigena Guarita se consideram indi-
genas, mas nao praticam nem falam em sua
lingua materna. Claciane explica aos seus
alunos a importancia da lingua para as gera-
¢oes futuras, para também saberem sobre
seus direitos e deveres dentro e fora das
comunidades indigenas, além de praticar e

vivenciar seus costumes.
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SONHO PARA O FUTURO

Para o futuro, Claciane quer que o sistema
educacional fosse priorizado, contemplando
a diversidade, educacao gratuita e de qua-
lidade para todos, que possibilite formar
profissionais com capacidade de pesqui-
sar e promover conhecimentos cientificos,
valorizando os costumes e conhecimento
do individuo. Assim, Claciane entende que
“precisamos trabalhar e desenvolver valores
éticos e morais com todos, com criancas e
adultos. A mudanca que queremos esté nas
maos do grupo ou do povo. Enfim, gostaria
de formar individuos pensantes e criativos
sempre valorizando suas crencas, costumes”.




WALDERES COCTA PRIPRA DE ALMEIDA

POVO LAKLANO/XOKLENG - LAKLANO, SC

Walderes é indigena do povo Laklano/
Xokleng, tem 33 anos e é mae de uma menina.
Graduada em Letras Portugués/Espanhol,
pela universidade UNIASSELVI, e também
em Licenciatura Intercultural Indigena do Sul
da Mata Atlantica pela Universidade Federal
de Santa Carina — UFSC, Walderes entende
que os estudos sao parte fundamental da
vida. Por pensar assim, nao parou de estu-
dar: atualmente é mestranda em Historia na
UFSC, na Linha de pesquisa Histoéria Indi-
gena, Etnohistoéria e Arqueologia.

Por 12 anos, Walderes trabalhou como
professora na rede estadual de educacao, na
Escola Indigena de Educacao Basica Vanhect
Patté, na sua aldeia (Aldeia Bugio), sempre
focando na educagao diferenciada, como esta
garantida na Constituicao Federal de 1988.
Walderes conta com orgulho que lan¢ou mao

de sua experiéncia como professora para seu
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trabalho de conclusao de curso (TCC): “Tive
o prazer de registrar em meu TCC, na UFSC,
minha experiéncia como docente... trabalho
abordou a problematica da Educagao Dife-
renciada Indigena a partir de um projeto
de pesquisa que buscou registrar a historia,
cultura, lingua e tradicao do povo Laklano/
Xokleng”.




Por acreditar na importancia da orga-
nizacao social, Walderes faz parte de duas
associacoes dentro da Terra Indigena: uma
associacao comunitaria e outra familiar.
Assim, acredita que a linha de pesquisa
escolhida no mestrado vem de encontro
com a temadtica a qual trabalha dentro da
sua comunidade e servird para aprofundar
nos conceitos relativos a histéria dos povos
indigenas do Brasil. Walderes estd muito
empolgada com seu projeto de pesquisa no
mestrado, pois tem como principal objetivo
registrar e mapear a histoéria da ocupagao do
povo indigena Lakland/Xokleng no Alto Vale
do Itajai-SC. Ela quer mostrar a importan-
cia desses locais para seu povo indigena, do
passado e do presente: “Mostrar também que
esses locais estao em conexao com a histéria
de vida do povo indigena. Buscarei ao longo
deste projeto analisar e compreender todo o

processo histérico desses locais”.

SONHO PARA O FUTURO

O futuro que Walderes vislumbra é a con-
clusao do mestrado e a continuidade do seu
caminho nos estudos, fazendo doutorado.
Depois voltar a comunidade e trabalhar junto

com as liderancas de sua Terra Indigena.

“Ser mulher indigena é ser
guerreira. E lutar pelos direitos de
nosso povo. E ndo desistir nos pri-
meiros obstdculos e dificuldades,
mas caminhar com coragem para
conquistar a luta pelo nosso povo.”




MARIA LEONICE TUPARI

POVO TUPARI - TERRA INDIGENA SETE DE SETEMBRO, RO

Maria Leonice nasceu ha 42 anos na
Terra Indigena Rio Branco, em Rondonia.
Desde que casou com Parente Paiter Surui
reside na Terra Indigena Sete de Setembro,
onde gerou seus cinco filhos. Uma conquista

importante em sua vida foi ser professora

indigena. Porém, Maria Leonice queria mais
do que estar dentro de sala de aula, tinha
desejo de fazer mais, por isso se envolveu

com o movimento indigena.

Sua vida de militancia no movimento
indigena comecou com a participa¢ao nas
reunioes em varias aldeias da sua comuni-
dade sobre diversos temas, especialmente
sobre satde e educacao indigena e Funai:
“Aos poucos fui entendendo e sempre que-
rendo conhecer mais, vendo que nés, mulhe-
res indigenas, precisamos nos organizar para

estarmos com os homens junto na luta”.

Maria Leonice reconhece o apoio recebido
no inicio de sua caminhada como liderancga,
tanto do coordenador da Funai de Ji-Para-
na-RO, Vicente Batista e de Neide Karitiana,
que a incentivaram a participar do debate

sobre a Lei Maria da Penha. Foi assim que
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comecou a sair das discussdes no ambito
do seu estado e conheceu as organizagoes
indigenas nacionais como Coordenacao
das Organizacdes Indigenas da Amazonia
Brasileira (COIAB) e Articulacao dos Povos
Indigenas do Brasil (APIB).

Maria Leonice conta com orgulho que
participou da criacao

da Uniao das Mulheres

organizacao de mulheres do estado de Ron-

donia, mas por alguns motivos a OMIRAN

nao conseguiu se consolidar, assim, junta-
mente com outras mulheres, continuou a
articulacao e participacao da UMIAB. Foi
neste momento de sua vida que casou com
Parente Paiter Surui e passou a morar na

Terra Indigena Sete de Setembro.
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Na Terra Indigena

Indigenas da Amazo6-
nia Brasileira (UMIAB):
“Estive presente na cria-
cao da UMIAB, onde tive
a oportunidade de ser

uma das primeiras con-

“Ser mulher indigena é conti-
nuar a luta de nossos antepas-
sados, buscando os espagos den-
tro e fora de suas comunidades,
sempre com a esséncia de Mulher
indigena’.

Sete de Setembro, Maria
Leonice trabalhou dois
anos como Coordena-
dora do Departamento
de Mulheres Paiter: “Foi

muito importante para

selheiras representando
meu estado. Nao parei
mais participando de vdrias discussoes que

era de interesse dos nossos povos”.

Alideranca de Maria Leonice é mesmo de
muita militancia. Ela foi membro da Organi-
zacao das Mulheres Indigenas de Rondonia

e Sul do Amazonas (OMIRAN), a primeira

mim, pois tive a opor-
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tunidade de auxiliar, de
alguma forma, nos trabalhos voltados as
mulheres. Ap0s sair, recebi um convite para
participar das multiplicadoras do Voz das
Mulheres Indigenas do Brasil, representando
Rondonia. Essa acao é em parceria com a
ONU Mulher”.




Em 28 de setembro de 2015, foi criada
a Associacao das Guerreiras Indigenas de
Rondonia (AGIR), momento em que foi eleita
coordenadora e ja estd exercendo o segundo
mandato. Também faz parte do Conselho
Municipal do Direito da Mulher, pautando
as demandas das mulheres indigenas que
antes nao tinham visibilidade.

No meio de toda esta militancia e traba-
lho, Maria Leonice esta fazendo ensino supe-
rior, para qualificar ainda mais sua atuacao.
Na sua aldeia é uma mulher que cuida da
familia, trabalha na roca, em casa e auxi-
lia nos trabalhos do Centro Cultural Wagoh
Pakob que h4 na comunidade.

SONHO PARA O FUTURO

Maria Leonice espera que no futuro a
sociedade respeite todos os povos indigenas
e que estes consigam ter suas terras demar-
cadas: “Somente assim conquistaremos viver
bem porque todos nés povos indigenas esta-
mos ligados a terra”.
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3 POVO MBYA GUARANI - TERRA INDIGENA GUARITA, ALDEIA TEKOA KA'AGUY S
PORA, ERVAL SECO, RS

Teresa é mae de dois filhos e ja é avo. O

§ ¢

seu neto, uma de suas alegrias, é filho de @ ‘
Lucia, sua filha mais nova. Mateus, o seu pri- >

mogénito ainda é solteiro e se dedica aos ) \/';‘3

] \
estudos. Mateus frequenta as aulas em Erval é{l ~—
Seco todas as manhas para cursar o ensino /g

médio, pois nao ha este nivel de estudo na
aldeia.

A formacao de Teresa é “das experiéncias
da vida”, como diz. Atualmente contribui
com seu pai, o pajé, no aconselhamento das

pessoas da aldeia. Por quatro anos Teresa

exerceu a funcao de Cacica de sua aldeia,
mas ressalta que sempre atuou ao lado de

A indigena Teresa Fernandes, 41 anos, seu pai. Enquanto foi cacica, entendendo a
nasceu em 8 de janeiro 1977, em Passo Fundo/ importancia dos estudos, lutou junto com a
RS, pertence ao povo Mbya Guarani. Reside comunidade para que os professores Guarani
na Terra Indigena Guarita, aldeia Tekoa pudessem fazer faculdade, pois os indige-
Ka’aguy Pora, municipio de Erval Seco/RS. nas tém dificuldade de entender as falas dos
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“jurud”, dos nao indigenas. Neste momento,
também solicitaram melhorias na Unidade
de Sadde, e um agente de saude indigena
Guarani para visitar as familias, pois qualifica
o atendimento ao povo se o agente de satide
falar na lingua materna. Essas reivindicacoes
sdo feitas na tentativa de melhorar a comu-
nidade, porém “sem perder a nossas raizes

culturais”, explica Teresa.

Fora da aldeia, Teresa gosta de partici-
par das reunidoes que abordam a tematica
indigena, para buscar melhorar a qualidade
de vida. Assim, participa dos encontros e
viagens com o COMIN, “que é hoje umas das
Unicas Instituicoes que valoriza e apoia a
nossa comunidade”. Para Teresa, “a maior
luta dos Guarani é ter uma terra boa para
plantar as nossas sementes. E ter mato para
cacar e tirar dela o que precisamos para nosso
artesanato e saude.”
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SONHO PARA O FUTURO

Para o futuro Teresa deseja “continuar
assim como agora, quero viver bem com a
minha comunidade, mantendo a minha cul-

tura, tradicao e nosso modo de viver”.
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Para Teresa, “ser mulher indi-
gena é ter uma caminhada dentro
da prépria cultura. E sempre lutar
para viver bem com a familia e com
a comunidade. E seguir os conse-
lhos dos mais velhos, ensinar os
mais novos. Ser mulher indigena
é se preocupar com as criangas,
com as suas necessidades e buscar
ajudar se precisar. Ser mulher in-
digena é aprender a fazer com as
maes as tarefas que sao obrigagoes
da mulher na cultura Guarani: sa-
ber cuidar dos filhos, da casa e do

esposo. Saber escolher o melhor lugar
para plantar as nossas sementes criou-
las, colher e preparar as nossas comi-
das. Guardar sementes para outras ve-
zes plantar mais. Ser mulher indigena
é saber fazer algum tipo de artesanato
para usar e vender. E saber cuidar das
pessoas com o uso de chds do mato.
E viver a nossa religido, na Opy con-
forme o Nhanderu quer e fala ao Pajé.
Ser mulher indigena é sentar perto do
fogo de chao e fumar o nosso petygua.
Ser mulher indigena é viver dentro da
cultura, dos costumes dos guarani”.
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