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EPIGRAFOS

“Vocé tem que aprender que o dia é fazer um tipo de trabalho e a noite outro. Ndo se
poder fazer tudo ao mesmo tempo, amanheceu vocé faz um e quando o sol se pée o
trabalho € com os donos das matas. Vocé se agonia porque quer tudo no tempo
certo, mas, para tudo tem que ter seu tempo, faga como lhe digo e ndo faltara
saber’.

(Enunciado do Caboco Aboiador)

“Maria Mulambeira passou muitos anos para aparecer, e quando apareceu foi para
orientar, ela tem a casa dela. Ela é parceira do Caboco Aboiador, quando ele chama
ela vem para resolver as coisas dificeis”.

(Enunciado do Caboclo Hashinaka)

“Eu dango e gosto das minhas florezinhas, ndo arranquem minhas florezinhas, é
tudo minha, eu dango num pé so, eu sou das Fulb eu sou Iracema das Ful6”.
(Enunciado da Cabocla Iracema das Fuld)

“O que tem para mim hoje por aqui, eu quero meu garapal. Nao diga a ela ndo que
eu pedi, ela ndo gosta ndo, sendo ela nao me deixa chegar. Tenham cuidado faca
tudo certinho na Ciéncia, e quando andar por ai e precisar pode me chamar que eu
vou em qualquer lugar”.

(Enunciado do Caboclo Sultao das Matas)

“Como é que estdo todos por aqui meus filhos? O coisa linda de Deus, meus Praid,
tudo aqui nesse Terreiro é unido, Deus abencoe a todos e os livre de todos os maus,
fiquem todos na paz de Deus”.

(Caboclo Capitao)
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RESUMO

O trabalho intitulado “A Mulher na Ciéncia no Amaro” versa sobre a presenca das
mulheres na ciéncia indigena do Povo Pankararé de Gloria — Bahia — Brasil. Situados
na regidao do Raso da Catarina, os Pankararé possuem em seu sistema de crenca
relacionados ao culto a natureza através do Toré, Mesa da Ciéncia e a danca dos
Praia realizados num territério sagrado denominado Amaro. As mulheres participam
deste sistema numa conotacdo polissémica desde os fend6menos relacionados a
sustentacdo do rito no puxamento de céanticos, quer seja na busca constante de
espacgos, no qual a presenca e o papel das mulheres sejam reconhecidos. Todo
trabalho foi demarcado por torés de conversas, no qual foi possivel tracar uma
cartografia de cunho visual através de fotografias, etnodesenhos e conversagdes que
impulsionaram a escrevivéncia, num esforco de compartilhamento de informacgdes e
analise da realidade vivida. O recorte de género apontado, aufere ndo apenas o
complexo sistémico de separatismo e preconceito cunhado as mulheres indigenas,
mas, permitiu-nos por outro lado, identificar em que medida as mulheres indigenas
protagonizam, na transmissado de saberes, fazeres e poder ecocosmoldgico, bem
como, no reforgo as lutas de resisténcia em torno da identidade e do territorio. A Mae
do Terreiro e as mulheres do Amaro, desenvolvem papéis histéricos e relacdes
sociopoliticas e organizativos na resisténcia do Povo Pankararé. Assim, as
desigualdades sado superadas na medida de uma consciéncia feminina acerca dos
seus papéis coletivos. O sagrado, as memodrias, as gestas, os ritmos sdo composi¢cdes
que marcam paisagens sonoras, cartografias emancipatérias dos proéprios corpos
femininos.

Palavras-chaves: Cartografia. Cosmologia. ldentidade. Sagrado feminino. Territério.
Tradicao.



RESUMEN

El trabajo titulado “Mujeres en la Ciencia en Amaro” trata sobre la presencia de la
mujer en la ciencia indigena del Pueblo Pankararé de Gloria — Bahia — Brasil. Ubicados
en la regién de Raso da Catarina, los Pankararé tienen en su sistema de creencias
relacionado con el culto a la naturaleza a través de Toré, Mesa da Ciéncia y la danza
de la Praia realizada en un territorio sagrado llamado Amaro. Las mujeres participan
de este sistema en una connotacién polisémica a partir de los fendmenos relacionados
con el sostenimiento del rito en el canto, es decir, en la busqueda constante de
espacios en los que se reconozca la presencia y el rol de la mujer. Todo el trabajo
estuvo delimitado por torres de conversacion, en las que fue posible trazar una
cartografia visual a través de fotografias, etnodibujos y conversaciones que
potenciaron la escritura, en un esfuerzo por compartir informacién y analizar la realidad
vivida. El corte de género sefialado no sélo deriva del complejo sistémico de
separatismo y prejuicio acunado contra las mujeres indigenas, sino que, por otro lado,
permitié identificar en qué medida las mujeres indigenas juegan un papel protagonico
en la transmisién de conocimientos, practicas y poder ecocosmoldgico, asi como, en
el refuerzo de las luchas de resistencia en torno a la identidad y el territorio. Mae do
Terreiro y las mujeres de Amaro desarrollan roles historicos y relaciones sociopoliticas
y organizativas en la resistencia del Pueblo Pankararé. Asi, las desigualdades se
superan en la medida de una conciencia femenina de sus roles colectivos. Lo sagrado,
los recuerdos, los gestos, los ritmos son composiciones que marcan paisajes sonoros,
cartografias emancipatorias de los propios cuerpos femeninos.

Palabras clave: Cartografia. Cosmologia. Identidad. Sagrado femenino. Territorio.
Tradicion.
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PORTAO DA ALDEIA ABRIU

Figura 1: Mde Véia na chegada da Ciéncia do Amaro, sendo recepcionada pelos Praid (Pedro, 2022)

O portéao da aldeia abriu

para meus caboco passar,

0 portdo da aldeia abriu

para meus caboco brincar

€ hora € hora é hora de caboco
de nés trabalhar

(Toante' da Ciéncia Pankararé)

O Povo Indigena Pankararé, situado nos municipios de Gléria, Paulo Afonso,
Rodelas — BA, ¢ oriundo de um dos grupos ocupantes da margem direita do Rio S&o
Francisco, cujos troncos ancestrais remetem aos chamados indios dos “Currais de

Bois”, mengao feita sobre indigenas que viviam nestas proximidades do rio, que

! Toante, sdo cantigas adquiridas pelos dons dos Encantados, espiritos que atuam na natureza, mas, também
sdo cantigas inspiradas e aprendidas na tradicdo como mecanismo de conducdo de toda ritualistica indigena.
Tudo é cantado, tudo é dangado.



através dos processos de colonizacao foram integrados as missoes catolicas Jesuitas
de 1698 (Soares, 1976).

A etnicidade Pankararé por emergéncia étnica ou resisténcia, como mencionados
por Tomaz (2019), onde o campo da memoria dos mais velhos, abarca um complexo
mundo emocional, mental, étnico, social, politico e ecoldgico, fomentado a partir do
campo da espiritualidade Pankararé, mas, também através do movimento de
ocupagao territorial nos Brejos ao Norte do grande Vale do Raso da Catarina. Isto
porque, os Pankararé vém reconstruindo histérias e memérias, registradas em
escritos etnograficos como o da Nova Cartografia Social Pankararé (2019).

Nestas memdrias etnograficas, os caminhos de resisténcia e emergéncias
ocorrem em meio a inumeros conflitos de natureza étnica e de direitos territoriais, onde
indigenas e nao indigenas se confrontam desde tempos pretéritos aos dias de hoje,
trazendo inumeras implicacbées oriundas da falta de efetivacdo do Estado brasileiro,
que nunca concretizou de fato, a retirada de ndo indigenas do territorio demarcado.

A etnicidade Pankararé € um longo processo, ancorado em condi¢des historicas
concretas de conflitos e simbioses complementares, fundadas em desigualdades e
perseguigdes, que vitimaram liderancas em investidas de ndo indigenas na negagao
e na supressao de qualquer traco considerado étnico. A constituicdo desta etnicidade
€ marcada também pelo “Levante de Aldeia”, como a de Pankararé, que teve a ajuda
dos chamados Xamas Pankararu que influenciaram tragos na lingua, cantigas, dancas
e vestimentas Pankararé (Soares, 1976).

Para Poutignatt (1998) ao citar Barth, os grupos étnicos se constituem como
forma de organizacdo social, autoatribuicdo e identidade basica. Para tanto, a
etnicidade se apresenta através de sinais e signos (vestuarios, linguas, estilos),
orientacdes e valores (onde padroes morais sao estabelecidos), todavia, os tragos
culturais que demarcam fronteiras de diferenciacdo podem mudar e, caracteristicas
de seus membros podem se transformar.

Essas transformacdes culturais e histéricas que permeia a vida Pankararé, entre
0s quais inimeros pesquisadores adeptos ao conceito de “assimilagdo” como Soares,
(1976) e Oliveira (1942), ndao foram capazes de apagar os atributos que formam a
identidade étnica, construida e reconstruida no processo da vida social. Os processos
de territorializacédo e regimes de memorias determinaram os processos de resisténcia

étnica.



Um dos aspectos da resisténcia étnica Pankararé se deu com a criagcdo de um
territério para afixar as ritualidades, livres de “intrusos” que ameagavam a “ciéncia
indigena”. Um dos territérios mais sagrado considerado por nds, € denominado
Amaro, localizado no territorio indigena demarcado Pankararé, nas proximidades da
area de Protecao Integral do Raso da Catarina, aberto em 1995 para todos (Tomaz,
2019).

A ciéncia indigena é uma das caracteristicas que define a etnicidade individual e
coletiva deste Povo: As expressGes mais fortes da espiritualidade com o culto as
forcas da natureza, a pratica das tradigdes dos Praia?, do Toré e da Mesa da Ciéncia
contidas na ritualistica, que denominamos como Ciéncia do Amaro.

Estas tradic6es sado constituidas a partir de sistemas de organizagéo proprias, no
qual, homens, mulheres, criancas e liderancas, possuem papéis especificos de
participacao e, como tais, convivem e lidam com forgas simbdlicas da natureza. Essas
relagbes entre espiritualidade e lideranca, sdo conhecidas ha muito tempo pela
literatura relacionada aos povos indigenas do Nordeste (Grinewald, 2005; Herbetta,
2006; Mura, 2012; Durazzo, 2019).

A construcdo da identidade étnica passa nao apenas pela luta dos direitos
territoriais, mas, pela resisténcia em torno de caracteristicas definidoras, do ponto de
vista cultural e na interacdo dos elementos que atribui sentido ao viver e as tradigdes.

Para tanto, em se tratando das especificidades Pankararé, este trabalho se
propbs a compreender aspectos relacionados ao papel das mulheres na ciéncia
indigena, os possiveis conflitos de género e suas relagdes cosmoldgicas, politicas e
identitarias na formacao étnica e na ritualidade do Povo Pankararé. Com base nestas
pontuagdes, o aspecto da interseccionalidade no que se refere a desigualdade de
género, tera destaque no primeiro capitulo da pesquisa, sobretudo, em face ao papel
desenvolvido pelas mulheres indigenas, no movimento que constituiu o que hoje se
conhece como Ciéncia do Amaro.

A interseccionalidade aqui destacada, se coloca como ferramenta analitica e
descoberta subjacentes de um cenario historico onde as mulheres foram colocadas a
parte, em tarefas secundarias (Collins, 2021), mas, ao mesmo tempo, buscam formas
de dar visibilidade a presenca e a pratica feminina na emancipagcdo histérica de

Pankararé e no universo da espiritualidade.

2 Sobre os Praid aprofundaremos no decorrer da pesquisa. Mas, inicialmente, é importante ver os Praid como
parte da ritualidade Pankararé que representa as entidades espirituais ligado a natureza.



E um reativar de memdria sobre o papel desenvolvido pelas mulheres indigenas
na cultura das praticas tradicionais Pankararé. Destacar a participacdo das mulheres
torna-se relevante, sobretudo, porque as mulheres e, mais especificamente, a Mae de
Terreiro Edézia, uma lideranca espiritual feminina, ao desempenhar funcao especifica
num espago ritualistico predominantemente masculino, estabelece um elo com a
resisténcia étnica através das praticas ritualisticas. Neste sentido, dar-se-a voz a esta
lideranga feminina e seu empoderamento na Ciéncia do Amaro.

E preciso ressaltar, que a Ciéncia do Amaro é estruturada pelo segredo as
tradicdes, sendo essa pesquisa e seu desenvolvimento orientado por esse fenébmeno
da publicidade somente aos dados passiveis de serem apresentados a sociedade
mais ampla, sem violentar as regras e normas internas (Novaes, 2021). Isto porque,
na Ciéncia habitam todas as orientacbes e ensinamentos ancestrais que regram o
comportamento humano do grupo e que educa e constréi cultura, com resgates do
passado e ressignificacées do presente (Tomaz, 2019; Durazzo, 2019).

A Ciéncia do Amaro possui elementos fundamentais como os toantes cantados e
declamados, a extragao de vegetais como o crod e as plantas medicinais, a substancia
da jurema e da garapa como bebidas utilizadas na ritualistica, entre adornos e
simbolos sagrados como o campid/cachimbo e o maraca. Esses elementos, séo
intrinsecamente necessarios no contexto da participacao das mulheres, no manejo de
simbolos e signos, na relacdo com entidades encantadas e com elas, selam
compromissos entre 0 mundo fisico e espiritual.

A invocacao dessas forgas sagradas da natureza, ocorre principalmente, com a
participacao efetiva das mulheres, uma ecologia sonora (Souza, 2018) que sustenta
a ritualidade marcada na Ciéncia indigena e que aos poucos vem instituindo espacos,
carregados de sentimentos positivos, sabedorias ancestrais, ensinamentos e

experiéncias de memdrias pretéritas e presentes.



O TORE QUE NASCE DENTRO DE MIM

Figura 2: Toré de Didlogo, pesquisa Patricia Krin Si (Pedro, 2022)

A pesquisa de campo foi orientada, através de uma teia de informagbes que
envolveu mulheres participes da Ciéncia do Amaro e que, por meio de estudos
bibliograficos e bases etnogréficas, que aqui nomeio como Cartografia de Saberes
(narrativas, fotografias, desenhos) em fontes como relatérios técnicos, nova
cartografias sociais e entrevistas livres e informadas, que servem de base para minhas
escrevivéncia.

Em alguns momentos, os capitulos seguem a escrevivéncia na primeira pessoa
e, por vezes, num tom coloquial para sustentar e reforgar o carater narrativo da
autoetnografia, sobretudo, ao trazer para este trabalho os cantares, entoados como
presentes da natureza para mim e outras mulheres, no contexto da ritualistica
Pankararé da qual fago parte.

O conceito escrevivéncia, cunhado entre o periodo de 1994 a 1995, por mulheres
escritoras negras como Conceicao Evaristo (2013) no livro ‘Becos da Memcria’, traz a
ideia de uma escrita do corpo, de uma condigao, de uma experiéncia negra no Brasil
na luta contra a existéncia em condigcbes desfavoraveis. Nesta inspiracdo da
grandiosa Evaristo, a escrevivéncia me coloca na escrita, para trazer nao apenas os
mecanismos desfavoraveis que a sociedade nos impde por causa condi¢cdo de ser
mulher indigena, mas, sobretudo, traz potencialidades, que nosso corpo como

ritualistico, representa no fortalecimento de uma Ciéncia.



A andlise das informagdes ocorreu através de processos coletivos que aqui chamo
de “toré de conversa”, com descricées interpretativas coletivizadas. O ‘toré de
conversa’ é o compartiihamento de falas, saberes e praticas recolhidos durante a
pesquisa e que puderam ser disponibilizados através dos enunciados, ora das
pessoas envolvidas, ora de Encantados presentes na Ciéncia do Amaro, neste
aspecto, em toda a pesquisa os Encantados sao sujeitos participes diretamente da
narrativa apresentada, porque € através deles que a Ciéncia Indigena se norteia. Para
isso, meu lugar de fala como mulher indigena, tém conexdes reflexivas com o universo
da ciéncia indigena, assim como da ciéncia académica.

Algumas ferramentas como o acervo fotografico e etnodesenhos, serviram como
instrumentos cartograficos para delimitar as compreensdes filoséficas e ontoldgicas
que nao poderei aqui permear, mas, colaboram como instrumentos de arte visual na
perspectiva de tornar essas oralitudes, como diz Evaristo (2013), compreensiveis.

Buscou-se, a0 mesmo tempo, uma revisao epistemoldgica dos dados, a partir do
aprofundamento dos dialogos entre os conhecimentos cientificos e empiricos, através
de bibliografias relacionadas as pesquisadoras femininas como Scott (1995) que
permeia sobre as tratativas de género e, Collins (2021) para a categoria de
interseccionalidade, assim, como a literatura escrita por pesquisadores que atuaram
junto aos Pankararé, como Costa (2017); Souza (2018); Tomaz (2019), entre outros.
Para além deste escopo, a obra de Leda Maria Martins, intitulada “Performances do
tempo espiralar, poéticas do corpo-tela (2021) foi fundamental, para entender o
arcabouco de elementos contidos no ritual Pankararé.

A imersao sociocultural mais profunda utilizada neste trabalho, foi a da construcéo
coletiva de saberes junto a liderancas, maes, avos, irmas, filhas, tias, professoras,
mulheres de ciéncia, mas, também mulheres que desempenham papéis no
movimento indigena e colaboram na luta por direitos territoriais e étnicos. E assim que
me coloco neste trabalho, como pesquisadora e pesquisada. Dai porque, as
interpretacdes apontadas seguem por abordagens émicas, onde o “eu” se coloca na
direcdo do “nosso” (Rosa; Orey, 2012).

Minha vivéncia por dentro, permite entender e compreender as margens e as
centralidades da Ciéncia vivida por meu Povo e as influéncias culturais e tradicionais,
ao passo que foi possivel dissociar o “eu” do “nosso”. No sistema ao qual pertenco,

as abordagens que me permitiram como pesquisadora a serem reveladas, é ao



mesmo tempo processo coletivo de organizacdo e educagao, que me coloca ao
mesmo tempo como pesquisadora, também protagonista na Ciéncia do Amaro.

A integracdo, interdependéncia e inseparabilidade entre a pesquisa e 0
pesquisado, somente é possivel, segundo Rosa e Orey (2012), na complexidade do
pensamento desenvolvido de forma transdisciplinar. Foi o que fiz em face as
disciplinas por mim estudadas, desde o processo na LICEEl - Licenciatura
Intercultural em Educacao Escolar Indigena na Universidade do Estado da Bahia
(UNEB), onde a inferéncia das interdisciplinaridades tivera forca e pude exercitar a
escrita no trabalho intitulado “A Ciéncia Pankararé na Forga dos Toantes”.

Para conhecer de fato, é preciso estar dentro. De forma decolonial e intercultural,
as tratativas aqui descritas, parte da minha condicdo de mulher, cuja origem e
etnicidade é Atikum, mas, como integrante do Povo fui reconhecida por Pankararé,
que me adotou na condi¢do de indigena, pelo protagonismo na luta politica e na
imersao junto a Ciéncia do Amaro. Esta correlacao me permite, por dentro, observar
e vivenciar aspectos que permeiam esta pesquisa, como a relagéo social-religiosa de
género e o protagonismo das mulheres na construcdo de espacgos especificos de
vivéncia dentro da cosmologia Pankararé.

Ademais, 0 meu protagonismo segue para além do territério Pankararé, mantém-
se na militdncia junto ao movimento indigena na Bahia e na gestéo escolar indigena.
Minha articulacao critica quanto ao pensamento interpretativo da cultura de meu Povo,
acontece nessas condicdes. A analise interpretativa dos toantes cantados
principalmente pelas mulheres pontua vivéncias particulares e de lutas de resisténcia.

E a prépria construgdo do conhecimento experienciado, onde “simultaneamente,
a pesquisa e o pesquisador sao interiores e exteriores” (Nicolescu, 2000). Esse
dialogo € importante, porque ora me coloco interpretando meu préprio protagonismo,
ora na terceira pessoa, vejo-me, interpretando ideias a partir dos autores e dos
enunciados apontados pelo meu Povo. Antes, porém, estabeleco o critério
principiolégico do comprometimento politico com a vivéncia e a pesquisa junto aos
Pankararé (Campos, 2002).

A experiéncia coletivizada, nos traz subsidios metodolégicos de bases
etnogréficas na experiéncia com a Nova Cartografia Social construida pelos
Pankararé (2018), que aponta uma etnografia, a partir da voz dos membros da

Comunidade e, que nos processos de autocartografia colocaram os participantes



como sujeitos da propria interpretacdo de valores politicos, territoriais, sociais,
ecoldgicos e espirituais (Acselrad, 2013).

Sendo assim, os dialogos estabelecidos na vivéncia, na maturagao junto as
liderancas indigenas mulheres e o dialogo com as produ¢des académicas conduziram
efeitos com a experiéncia empirica. O didlogo e a observacao direta, a participacao
nas tradi¢gdes vivenciadas sdo os principais territorios sagrados da maturacao das
ideias construidas neste conhecimento.

Na participagdo direta com o grupo, na andlise dos dados coletados teve
comunicacao direta com a interpretacdo das mulheres envolvidas e de trabalhos
realizados por mulheres no Territério Pankararé (Toméaz, 2019; Modercin, 2010; Silva,
2010; Costa, 2017, Novaes, 2021) e mulheres que pesquisam sobre mulheres em
Povos Indigenas da regido do Sao Francisco (Ramos, 2019; Marinheiro, 2012; Souza,
2007); outros trabalhos de homens como Souza (2018) sobre Ecologia Sonora séao
acionados, para entender os fendmenos cientificos que perpassam a realidade factual
de meu Povo, a associagdo mais aproximada dos toantes cantados e ritualizados na
Ciéncia indigena.

Com isso, a compreensao acerca do conceito de “arqueotextura” cunhado pela
antropdloga Luciana Novaes (2021) agregou aos passos metodologicos, um reforgo e
modo especifico de escrever sobre a experiéncia pratica objetivada na ciéncia
indigena, sobretudo, por causa do contexto no qual o ambiente de Caatinga esta
diretamente relacionado, com os atos rituais € os materiais utilizados na comunicacao
com o mundo dos Encantos. Também, o trabalho recente de Leandro Durazzo (2019)
que estudou o “complexo ritual da Ciéncia” entre os Tuxa de Rodelas e as formas de
circulacdo de conhecimentos interculturais e cosmoloégicos que esse complexo
oferece.

Os recortes de género e os recortes sobre a importancia da Ciéncia Indigena, sao
fendbmenos que compdem a identidade, o territdério e a espiritualidade do Povo
Indigena e se materializam nos saberes e orientacdées humanas. Isto porque, as
mulheres sdo detentoras de conhecimentos pelos quais recebem toantes/cantigas,
como presentes da natureza no fendmeno da Ciéncia do Amaro. Os toantes sdo
acontecimentos da invocacao dos ancestrais contidas na natureza, € através dela que
os conhecimentos vao sendo construidos.

As fontes de pesquisa foram apoiadas por duas Ciéncias Académicas: a Historia
e a Antropologia, o primeiro de carater bibliografico e 0o segundo com bases na



autoetnografia e na escrevivéncia. A pesquisa compreendeu também as diferencas
entre Ciéncia académica e a Ciéncia indigena, onde a presenga da mulher em
etnografias realizadas em territorios indigenas aconteceram como no caso de Tomaz
(2018), Costa (2017) e Martins (2021). Além de outras configuracdes sobre o feminino
em territério sagrado.

No grupo de fontes dialogadas no Toré de Conversa, mecanismos de
observagéo-participante, o diario de campo e as entrevistas foram jeitos de coletar
memb©érias. Aqui a Mae de Terreiro, principal lideranca religiosa teve participacao direta
no dialogo permanente sobre a histéria Pankararé e a presenga feminina em todas as
dimensdes que envolve a vida deste Povo, sobretudo, no que se refere a Ciéncia do
Amaro que é um dos espacos importantes de resisténcia étnica/cultural Pankararé.

Em resumo, na imagem abaixo (figura 3), o quadro demonstra didaticamente, os
passos metodoldgicos utilizados nesta pesquisa, instrumento de minha escrevivéncia,
todas as rodas de toré construidas no dialogo constante com a Mae do terreiro, com
as mulheres, o Cacique Afonso, os homens, os Praid os autores da bibliografia
utilizada. Para além dos Torés de Conversa, o etnodesenho construido nessas Rodas
de Toré vieram para ilustrar essa meméria cartografica da ritualidade existente. As
fotografias também passaram a ser mais que uma ilustragao do trabalho, sdo imagens

cartograficas que nortearam a minha escrevivéncia.

Figura 3: Mapa mental da metodologia utilizada na pesquisa (pesquisa, 2023)
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Presenciar os dois universos, ser pesquisadora e integrante da Ciéncia do Amaro,
me coloca em uma situacao analitica diferenciada, pois a0 mesmo tempo que me
permito distanciar-me através das estratégias da pesquisa historica e antropologica,
estou imersa nos sentidos e significados, tdo caros no processo de traducao cultural
das Povos Indigenas.

Na observagéo participante e na produgcédo do didrio de campo, 0 acesso aos
sentidos de uma acao, conceituagao e aspectos tedricos investigados (Novaes, 2021),
permitiu-me inimeros torés de didlogos no cotidiano, para além de um roteiro de
pesquisa, onde somos construtoras do conhecimento na organizagéo da Ciéncia do
Amaro. Neste aspecto, oportunizou analisar a presenca histérica desempenhado
pelas mulheres na Ciéncia do Amaro, identificando relagées cosmoldgicas,
reafirmacodes identitarias, territérios sagrados, relacdes sécio-politicos organizativos
na resisténcia do Povo.

A andlise, também se deu, nos aspectos que definem a etnicidade Pankararé e
as desigualdades impostas pelo sistema patriarcal que levou as mulheres a
invisibilidade no sistema de crenca da Ciéncia do Amaro; a discricdo dos processos
histéricos de empoderamento da mulher, e o papel desempenhado pela Mae Edésia
- Mae do Terreiro da Ciéncia - uma Mulher que lidera uma parte significante da
religiosidade Pankararé, e junto a outras mulheres, as memorias, conhecimentos
ancestrais, sustentacédo da ecologia sonora e as relagées com encantos femininos; a
pesquisa também, margeou por sobre os fendmenos da organizacao do Terreiro do
Amaro, assim como dos processos de encantaria® e das intercomunicagoes entre a

ritualidade, a natureza e o sagrado feminino no Amaro.

3 Encantaria para o Povo Pankararé, estd associado ao culto aos Encantados, toda pratica ritualistica é uma
encantaria, para acessa os conhecimentos dos Encantados, vistos como espiritos da natureza, Dons ou Donos da
natureza.
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CAPITULO |
A ETNICIDADE PANKARARE E A INVISIBILIDADE DAS MULHERES NA
CIENCIA DO AMARO

Figura 4: Danca dos Praid com a participagdo das Mulheres que entoam o ritual (foto: Alvaro Severo, 2015)

1.1 ETNICIDADE E MEMORIA DO POVO PANKARARE

Este capitulo parte da escrevivéncia sobre uma memoria remota de um Povo
que na histéria se autodenomina sob o etnénimo “Pankararé”, num movimento de
reterritorializacao forcada frente a expansao dos currais de gados em periodos de
colonizagdao, marcados por perseguicdes, genocidios e guerras, mas, também, por
muitas resisténcias e reexisténcias.

Comeco essa narrativa, apresentando um dialogo que pude observar entre o
Cacique Afonso e a pesquisadora Alzeni Tomaz em 2017 quando compartilhavam
historias pretéritas da vida Pankararé. Foram memorias transmitidas para Afonso
desde sua infancia, experienciadas e fixadas também através dos enunciados do
Caboclo Aboiador.
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Diz Afonso, que o Povo Pankararé vivia tudo na beira desse Rio Sdo Francisco,
em ilhas que iam de ponta a ponta, de um lado a outro das margens. Esse Povo era
chamado pelos parentes* de Jatina. E aqui abro um paréntese para dizer, que numa
das praticas de nossa Ciéncia houve referéncia sobre a significacdo de Jatina, cujo
nome era “abelha que segue de um lado a outro a procura de mel”, “por que vocés
acham que esse povo adquire sobrevivéncia, se ndo pelo mel tirado do oco do pau!?”
(Caboclo Aboiador, 2017). Pois, talvez, uma boa explicagdo para associar essa
identidade étnica de Pankararé como coletores de mel.

A palavra Jating aparece nos estudos etnoldgicos sobre os povos indigenas do
Sao Francisco, como significando um lugar ou um povo. Nos textos do antropdlogo
norte-americano William Hohenthal Jr., surge como uma referéncia a regidao de

Petrolandia, quando este fala sobre o Povo Pankararé:

Em 1952, o autor encontrou em Tacaratu, Pernambuco, varios
membros de um grupo indio, que se intitula Pankararé, e que vive no
Brejo-do-Burgo, cerca de sete quildbmetros ao sudoeste de Santo
Antonio da Gléria, na Bahia, do outro lado do Rio Sao Francisco de
Jatina (Petrolandia). O Antigo nome de Santo Ant6nio da Gléria era
Curral-dos-Bois. Os Pankararé consideram-se ligados aos Pankararu,
de Brejo-dos-Padres, perto de Tacaratu, e os Pankararu igualmente
os consideram como parentes. E possivel que tenhamos aqui uma
identificacdo dos indios catequizados pelos jesuitas em Curral-dos-
Bois, ou seja, Pankararé. (Hohenthal, 1960:46-47).

Aparentemente, a primeira vez que o etn6nimo Pankararé aparece em
documento bibliografico oficial, € nesse texto do Hohenthal de 1960. Nos outros, se
referem aos indios do Curral-dos-Bois ou indios do Brejo do Burgo. Encontramos outra
referéncia a Jatind na dissertacdo do antropdlogo Ricardo Salomé&o, que trabalhou
com o Povo Tuxa da Babhia:

Antes da construcdo da barragem de Itaparica, ainda havia a
povoagao de Jatina, cinco léguas abaixo de Belém do Sao Francisco,
e meia légua acima de Rodelas, segundo Justiano da Fonseca. A
populagao de Jatina, vinha de canoa fazer feira e “vender produtos
molhados e comprar produtos secos” “Seu nome pode ter vindo da
Nossa Senhora de Belém, padroeira da missao da aldeia de Acara,
uma ilha muito proxima da cidade hoje denominada ilha das Missdes.”
(Fonseca 1996: 23) A ilha de Jatina ficava entre a povoagao de Jatina
e local chamado de Jac6 na Bahia. (Salomao, 2006:28)

4 Express3o que outras Etnias t&ém para nomear o outro também na condic3o de indigena.



13

Jatina (ou Jetina), portanto, aparece na literatura referindo-se tanto a um lugar
(topdnimo) quanto a um Povo (etnénimo), que fazia parte de uma das missdes nos
territérios dos indios Rodeleiros. Pelo menos a partir de 1677, o aldeamento Rodela
como centro das missdes, que incluiam as ilhas da vizinhanga conhecidas por Jatina
e Araticu e, ainda outras menores, além da aldeia de Jatind, em terra firme
pernambucana, hoje cidade de Belém do S&o Francisco (Saloméo, 2006:29).
Importante perceber que Jatind, aparentemente longe do Curral dos Bois, semelha-se
a elementos, que nos leva a percepcao de ser 0 mesmo grupo. Assim, a etnografia
enunciada na Ciéncia Pankararé, faz essa referéncia de forma clara e objetiva, dando
a legitimidade de sua condi¢cao enquanto ‘Povo Cacgador de Mel'.

O mel de fato, faz parte da ciéncia do Amaro, utilizada principalmente na garapa
oferecida aos participantes, mas, foi a extragcdo do mel que sustentou a nacédo. O
Cacique Afonso, em toda sua narrativa, demonstra que o mel teve papel fundamental
na sobrevivéncia do Povo Pankararé.

Entre um Povo, segundo o enunciado do Caboclo Aboiador, nos faz
compreender que 0s Jatina percorriam e conviviam com outros parentes como o Povo
Canoeiro, os chamados indios ‘Rudeleiros’ e o Povo das Cachoeiras de Itaparica, com
quem tinham maior proximidade, certamente os Pankararu. Esses de lItaparica,
confundidos muitas vezes como sendo um mesmo Povo, também tiveram que ir para
as missoes no Brejo dos Padres, num movimento forgado das missdes, pelos quais
os fizeram mais distantes das margens do Rio. Estamos falando do Povo, hoje
conhecido como Pankararu. Foi quem nos ajudou a ser reconhecidos, dai porque
herdamos o etndnimo Pankararé, assim como os Kantaruré, que tinha quase o nome
parecido com Pankararé.

Cyril Menta (2017) explica duas coisas importantes: primeiro, a semelhanca
dos etnénimos permitem destacar relagdes de parentesco entre os diferentes Povos;
segundo, que “Pankararé” e “Kantaruré” também sdo nomes de Encantados dos
Pankararu, demonstrando assim também, um parentesco cosmoldgico entre esses
diferentes Povos. Por essas bandas, todos se ajudaram a levantar para o
reconhecimento.

A missao do Curral dos Bois estava localizada as margens do Rio Sdo Francisco,
no atual estado da Bahia, a poucos quildmetros da atual cidade de Paulo Afonso. Foi
fundada em 1698 por jesuitas, rapidamente substituidos por franciscanos. Pouco se

sabe sobre sua composicao étnica, exceto que, como em muitos casos, varios povos
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indigenas se aglomeraram ali. Essa estratégia facilitou a imposicdo do catolicismo,
bem como o uso da lingua portuguesa (Sampaio, 1984).

O antropologo Estevédo Pinto, que entre as décadas de 30 e 50, publicou
importantes estudos sobre os Pankararu (entre outros Povos indigenas do Nordeste,
especialmente Fulni-6), na busca de uma filiacao linguistica, aponta informacdes

sobre a complexidade identitaria dos Povos da regido:

Tacaratu era uma grande maloca de indios bravios: Pancurucus,
Umaus, Vouvés e Jeriticds, a maloca se chamava Canabrava
(Pinda€), com indios aldeados no Brejo pelos congregados de
Sao Filipe Nery, informagdes de velhos indigenas falam de uma
antiga aldeia Pankararu com nome Jiripancd: Jiripancé, Jeritaco,
Jeriticés séo variagbes deste nome” (Pinto, 1938, p. 58).

Segundo tradi¢des orais registradas por Pinto (1938): “os Pancarus (também
conhecidos como Pancararus) sdo provenientes do lugar chamado Curral-dos-Bois,
hoje Santo Antbnio-da-Gldria, na Baia, sendo depois aldeados por dois padres
oratorianos. Dai o nome de Brejo-dos-Padres”. A tese de Estevao Pinto, defende que
os Pankararu seriam majoritariamente um Povo Gé&, que em um determinado periodo,
assim como ocorreu entre povos Gé de outras regides, teve que falar o tupi por
questdes de sobrevivéncia/resisténcia.

Essa diversidade de povos no Brejo dos Padres também € confirmada por
Carlos Estevao de Oliveira, em sua palestra no Museu Nacional sobre o Ossuario da
Gruta do Padre em 1942, e relacionando de maneira embrionaria os achados
arqueolégicos do submédio Sao Francisco aos grupos indigenas do vale

sanfranciscano:

Brejo dos Padres, nesse vale, tdo belo quanto fértil, situado entre
ltaparica e Tacaratu, vivem em numero bastante elevado,
remanescentes de tribos filiados a varios grupos indigenas, ali,
outrora reunidas por influéncia da catequese religiosa. Dizem os
atuais habitantes daquele vale que foram os “Pancararus”, do
antigo “Curral-dos-bois”, hoje Santo Antonio da Gléria, na Baia,
os primeiros indigenas que ali estabeleceram aldeamento
(Oliveira, 1942: 158-159).
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Essa tradicao foi transmitida pelo Chefe da Aldeia, o velho Serafim, e por outros
caboclos. Em seguida, de acordo ainda com a tradicdo ali corrente, dois Padres,
vindos, também, do lado da Baia, chegaram ao “Brejo”, e neste, construindo uma
pequena capela, ficaram habitando com os “Pancararus”. Como estes indigenas de
“Curral-dos-Bois” reuniram-se com povos de outros lugares, nao obtiveram
informacgdes seguras. O que simplesmente me informaram foi que, depois daqueles
indios, chegou ao “Brejo gente da “Serra Negra”, “Rodelas”, “Serra-do-Uruba’,
“Aguas-Belas”, “Colégio” e “Brejo-do-Burgo”. Além dos “Pancararus”, ha na aldeia,
reminiscéncia de indios chamados “Macarus”, “Geripancds”, e “Quagas” ou “ltuacas™
(Oliveira, 1942:159). Estes aldeados e o0 processo de colonizagao, fizeram com que
nas culturas contemporaneas de muitos Povos Indigenas do Nordeste, aparecessem
elementos culturais dos povos Cariri, Jé e Tupi.

E provavel que apds a extingao da misséo do Curral dos Bois, no final do século
XVIII, tenha sido mantida por algum tempo sem administracdo colonial (Sampaio,
1984). Em seguida, esvaziou-se gradualmente, ao contrario de outras Aldeias
missionarias. Do Curral dos Bois, algumas familias atravessaram o Rio em direcéo a
cidade de Tacaratu (Arruti, 1996), enquanto outras seguiram em direcao ao Jua e
Jeremoabo, ou em direcdo a Aguas Belas” (Menta, 2017).

Pois bem, da realidade do Curral dos Bois, prossegue a narrativa do Cacique
Afonso Pankararé, dizendo que diante das perseguicdes, 0 nosso Povo precisava de
outro lugar, ja ndo tinha mais espaco nas missdes dos Currais de Bois. Entdo, em
busca de sobrevivéncia, um grupo se juntou aos Pankararu no Brejo dos Padres e
outra parte veio para as Baixas do Tona e a Baixa do Chico. Este periodo é marcado
por varias fugas indigenas do Curral dos Bois para diversas dire¢des.

A descoberta desses lugares se dava sob o comando de uma crianga por nome
de Bugre, que tinha o dom de descobrir agua. Ao se jogar por entre as Caatingas, ela
encontrou varias nascentes que sustentaram o povo na jornada a procura de refugio
e sobrevivéncia. O Cacique Afonso Enéas filho de Enéas Eugénio, neto de Manoel
Eugénio também conhecido por Mané Cagado, e bisneto de Eugénio que tinha um
engenho onde hoje é o terreiro da Fonte Grande, conta, que seu av0 e bisavd lhe
transmitiram essas historias sobre Bugre.

Conta ainda, que Manoel Eugénio pediu a crianga que procurasse agua para a
sobrevivéncia deles, e saindo dos Currais dos Bois, adentraram as Caatingas e

encontraram a nascente conhecida como Pedra D’agua. Essa criancga tinha o dom de
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encontrar nascentes de agua. Eles pernoitaram esta noite neste lugar, mas a crianga
Bugre, disse que 14 ndo havia 4gua suficiente para a nagao sobreviver e que existiam
outros lugares melhores, o que os motivou a seguir em frente.

Seguindo, encontraram outras nascentes como a Fonte do Jua, Fonte de
Cerquinha, Fonte da Pedra D’Agua, fonte chamada Cajueiro (hoje o limite da TI
Pankararé), pernoitaram neste lugar, mas, ainda nao era suficiente para se sustentar.
A crianca indicou que préximo dali havia uma grande nascente e que era a melhor
para sustentar todo o povo.

Figura 5: Fonte Grande, Brejo do Burgo (a direita, foto de 1975, feita por Carlos Caroso in GEAP, 2008), (a esquerda, foto:
Alzeni 2015)

Bugre saiu sozinho em busca desta nascente e como a noite se aproximava,
Eugénio ficou preocupado, pensando que as ongas o teriam comido. Porém, tarde da
noite, para a sua surpresa, a crianga voltou com a cintura cheia de caga de “jacu” e
uma moringa de couro cheia de agua, mostrando a fartura do lugar. Ao amanhecer,
seguiram viagem, abriram picadas e marcaram 0s caminhos, “‘quando se abre uma
picada, se desencanta a agua”, diz o Cacique Afonso em sua narrativa. Enfim,
chegaram até a nascente, hoje conhecida como Fonte Grande, possui esse nome,
porque foi a fonte que sustentou em tempos duros toda a nagéo.

Neste lugar ndo havia moradias, muito menos habitantes. A jornada némade
dos indigenas em busca de sobrevivéncia ndo sé gerou a descoberta de nascentes
de agua, como também de Caldeirdes de agua, entre elas a da Baixa do Chico, as da
Trindade, Caldeirdozinho, Pau Preto, Fazenda Nova, Caldeirdo do Tibuco, Amaro,
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Moquém, Letreiro a cacimba de Eugénio, entre outras. O nome da area, Brejo do
Burgo, se deu em razdo da descoberta de Bugre. Embora o termo bugre, seja uma
corruptela pejorativa, que significa incivilizado, para os mais velhos Pankararé, nao
possui este sentido, Bugre se refere ao nome da crianca e € apresentado pelo povo
de forma muito respeitosa.

Com a descoberta desse potencial hidrico na regido, conta-se, que quatro
familias ndo indigenas se estabeleceram também neste lugar e se beneficiaram
destas descobertas: Vieira de Lima da Silva, Araujo, Figueiredo e Mariano. Maia
(1992) vai dizer, que no inicio do século XX, com a presenca dessas familias nao
indigenas, apesar de ter havido um relativo entendimento, a situagao se modifica com
a vinda de Lampido na regiao, que bagungou muito o lugar. Maia fala da disperséo
forcada da populacao local para éreas vizinhas, quando o Povo retorna, as melhores
terras estavam ocupadas por nao indigenas, isso é confirmado pelo Cacique Afonso.

Por ocasido do reconhecimento dos Indigenas desta regido, essas familias de
posseiros entraram em combate destruindo muitos desses lugares importantes para
os indigenas, para que nao existissem vestigios da presenca indigena, impedindo que
o lugar fosse reconhecido como Territério Indigena (Tl) Pankararé. A hist6ria mostra,
que os indios Pankararu ajudaram a reconhecer os indigenas cujo etnénimo foi
batizado como Pankararé. Arruti (1999) nota a vinda de um Pajé Pankararu,
provavelmente nos anos 1960, que tinha por nome Jodo Tomas, uma importante
lideranga religiosa. Depois, outros especialistas rituais Pankararu se instalaram na
Aldeia Pankararé (Menta, 2017).

Note-se, que ha relatos de Edézia, Mae do Terreiro Pankararé, que dizia que
quando era crianga com oito anos de idade ia para o Brejo dos Padres com seu tio
Négo, casado com sua tia materna, que a levava para o Brejo dos Padres nas costas,
atravessavam de canoa e iam para o Terreiro da Ciéncia, em cima de um tamborete,
ela entoava os cantos que recebia. Essa relagdo ritualistica, ja se fazia presente junto
aos parentes do lado pernambucano. Ela era admirada no cla de Joao Tomas, de
tantos cantos que entoava. Edézia fala de outros conhecedores desses saberes, como
Négo de Rosa, sua filha Manuela e Mané de Négo.

Antes de adentrar sobre o levante do Terreiro do Amaro, que é o lugar onde
queremos chegar, € necessario ainda, fazer o percurso dos inumeros conflitos
estabelecidos na vida dos Pankararé. Ocorre que, ainda na década de 1950, o Servico
de Protecao aos indios - SPI, referia-se aos indigenas dos Currais dos Bois como “um
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grupozinho sobrevivente”, sobre isso destaca Hohenthal (1960, p. 58) e Pinto (1938).
Neste periodo, entre 1951 e 1952, os Pankararé ainda ndo estavam sob a jurisdi¢cao
da SPI, segundo Maia (1992). Ainda que Hohenthal (1960) ja destacava nesse periodo
a singularidade da indianidade deste grupo que praticava o Toré e o ritual dos Praia.

Percebe-se, que ainda no inicio do século XX, a presenca dos Indigenas
oriundos do Curral dos Bois ja compartilhavam do mesmo territério com essas familias
de posseiros no Brejo do Burgo, que por muitas vezes, ndo aceitando a presenca
indigena da regiao e aliados a politicos locais, investiram na destruicao de vestigios
da tradicao indigena, como a queima do Por6 — casa de ciéncia dos indios — como o
Por6 da nascente da Fonte Grande (queimado por trés vezes), a destruicdo da pedra
do letreiro, o Terreiro da Serra do Cagado que havia escrituras dos antigos indigenas,
além de cruzeiros de terreiros sagrados da ritualidade do Povo Indigena e a queima
de vestes sagradas da ritualidade do Povo.

Os posseiros, vizinhos dos Pankararé, atacaram-nos a bala durante o ritual e
chegaram ao ponto de queimar a casinha do terreiro, perdendo-se as vestes rituais ai
guardadas. “Ou seja, o ritual desempenha um papel predominante numa resisténcia
contra hegemdnica porque engloba um conjunto de efeitos multifacetados” (Reesink,
2000: 371).

O destaque desses conflitos se da, principalmente, em face aos projetos
pensados para esta regido, como a presenca da Chesf, a Criacdo da ESEC - Raso da
Catarina em 1976, que envolveram inumeros sujeitos externos de carater politico
partidario, estatal e empresas privadas, que acentuaram a ocupacao de atingidos de
barragens neste territorio, desencadeando conflitos muito mais intensos. Isso levou,
os Pankararu ja reconhecidos pelo SPI, hoje FUNAI, a ‘ajudar a levantar® Pankararé,
nos quais se estabeleceu e se constitui numa nova forma de organizacéo social, com
o etnénimo Pankararé, acentuando a ritualidade de forma proeminente.

Neste periodo, a figura do cacique reaparece na conducao do Povo, através da
pessoa de Négo de Rosa, mas, com as influéncias externas, ndo se sustentou nesta
tarefa de lideranga. Aparece outra figura como o Gorinho, que também teve papel de
lideranca, mesmo assim s apés a conducdo do Cacique Angelo Pereira Xavier, que
junto com os Pankararu conseguem levantar os Terreiros de tradicdo indigena do
Nascente e do Poente.

5> Levantar é o termo utilizado para desighar o reconhecimento do territério indigena, para isso, os Povos mais
velhos desempenharam o papel de reconhecer os mais novos diante dos dispositivos do Estado [grifo nosso].
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Por muitos anos, os indigenas tiveram que se esconder para vivenciar a
ritualidade sob pena de serem perseguidos, com o levante dos aldeamentos, no
sentido de se fazerem reconhecer perante o Estado, levantar os terreiros da Ciéncia
era simbolo da identidade e da resisténcia, esse levante de terreiro, também foi palco
de muitas destruicdes por parte dos ndo indigenas, para negar essa etnicidade os
brancos destruiram muitos terreiros ja levantados.

Os Terreiros como o de Maracana, que era perto de rogas de ndo indigenas,
foram levantados, um Por6 da Ciéncia, entre outros, também foram organizados. Veja
que ha uma reorganizacdo dos espacgos sagrados como elemento essencial da
condicdo indigena, a pratica da Ciéncia. Por causa deste processo de reorganizacéo
e levante, em 1979, o Cacique Angelo Pereira Xavier é morto numa emboscada dentro
do Tl Pankararé. Esse episddio traz novas configuracoes e articulacbes que sao
realizadas, desta vez com um lider escolhido pelo Povo para dar prosseguimento aos
trabalhos de Angelo, era seu filho Lelo, nomeado, recém-chegado de S&o Paulo, Lelo
teve orientacdo de Afonso Enéas que ja seguia as instrugdes do cacique morto Angelo
Pereira Xavier, na luta pela demarcacao do Territorio.

Neste periodo de 1979, instituicbes como a ANAI (Associacdo Nacional de
Acéo Indigenista) e o CIMI (Conselho Indigenista Missionario) entraram com estudos
antropolégicos para assegurar a possibilidade de demarcacdo e homologagdo do
Territério Indigena, denunciando os fatos (Sampaio, 1984). E onde entra a FUNAI,
ainda que circunstancialmente, para o acompanhamento da questao territorial. A
criagdo do Posto da FUNAI em 1983, leva o Cacique Lelo a condicdo de funcionario,
como motorista, essa postura se contrap6s ao propdsito de lideranga representativa,
sobretudo, quando sua mulher Josefa da Silva que nao € indigena, se candidata a
vereadora no municipio de Gléria, como uma forte representagéo de posseiros, Lelo
e Josefa, passam a fazer acordos que beneficia os posseiros em detrimento ao
Territorio Indigena, isso acentua a negacao da indianidade Pankararé por parte dos
posseiros e instituicdbes que nao tinham interesse de reconhecer o territério indigena
(Maia, 1992).

Desta forma, o Cacique Afonso Enéas Feitoza, neto do primeiro enfrentante
Manuel Eugénio, ao assumir o cacicado, possui papel importante na autodemarcacao
do Territério, em contraposicao a postura de Lelo. Essa fissura, marca um periodo de
grandes conflitos, porque é o Cacique Afonso, responsavel pela autodemarcacao do

Territério Pankararé, inclusive negociando com instituicdes uma terra para garantir
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aos posseiros o0 seu reassentamento apds serem indenizados. Muito embora até hoje
a FUNAI n&o tenha realizado a desintrusao dos posseiros do territério indigena, neste
cenario, uma importante area como a de Cerquinha que se caracteriza como Aldeia
pela quantidade de familias indigenas, ficou de fora da demarcacdo em face a esses
conflitos, neste povoado indigena, tém que conviver do mesmo territério com familias

nao indigenas.

1.1.1 Quando as coisas ficam ruins, um Cruzeiro Sagrado se alevanta

Esses conflitos, desencadearam inumeras dificuldades, entre eles a de praticar
a Ciéncia, o que levou o cacique Afonso a levantar o “Cruzeiro do Amaro” num
territério sagrado distante das vistas de nao indigenas. “Esse era lugar de mata bruta,
além do Pé de Jatoba, s6 se via gado brabo desbravando a mata bruta”, este
enunciado demonstra que o Caboclo Aboiador ali ja habitava.

Diz o Cacique Afonso:

Diante de tanta destrui¢édo e perseguicao nao se tinha mais nada
a fazer sendo procurar um lugar seguro para praticar a Ciéncia.
Foi nas areias quentes desse Raso que distante vi o Unico pau
verde, era o0 Pé de Jatob4. Com uma copa frondosa dava sombra
o dia todo e era ele capaz de acolher a Ciéncia Pankararé.

Nota-se que mesmo com a circularidade dos Pankararé nesta regido, a procura
de mel e murici, ndo se via de jeito nitido o grande Pé de Jatoba. Nas pesquisas sobre
0s mitos, o tema da "arvore da vida” € comum ao inconsciente coletivo de muitos
povos. Estevao Pinto cita Mircea Eliade (1938) sobre o simbolismo magico da arvore,
salientando a sua qualidade de protetora dos recém-nascidos, por facilitar a criacéo e
zelar pela vida das criangas. Os processos sao absolutamente iguais aos da terra,
mostrando, com clareza, a analogia entre a sacralidade desta e a da vegetacéo.

A arvore nao passa de uma nova férmula da realidade e da vida inesgotavel.
Na base de todas as crencas relacionadas com a descendéncia terrena-telurica ou
vegetal e com a protecdo exercida pela terra ou a arvore sobre os recém-nascidos,
“encontra-se a experiéncia e a teoria da realidade ultima, fonte da vida, matriz de todas

as formas” (Pinto apud Eliade, 1938, p.16). G. Van Leeuw, historiador da religido, vai
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dizer que na é&rvore reside a poténcia vital da coletividade. “Os Choco e os Cuna
possuem um mito, em que a arvore representa a fonte das coisas. O motivo de pau,
tronco, galho ou ramo, que serviu para a fabricagdo dos primeiros homens, € outro
aspecto das tradicées populares em conexao a arvore vital’ (Pinto, 1936. p.17).

No territério do Amaro, logo na entrada, sdo reverenciados Umburanas e
Umbuzeiros, arvores carregadas de um forte simbolismo ancestral e se essas arvores
guardam as entradas do Amaro, no seu centro, estd o grande Jatobazeiro, lugar de
encantados, lugar de reveréncia maxima do terreiro, a arvore garantidora da vida e da
ciéncia indigenas que s&o uma coisa so6. Territério onde os ancestrais se comunicam
com nosso Povo de hoje, transmitindo conhecimentos para a manutenc¢ao da vida hoje
e da vida futura, das criangas, das novas geracdes vindouras.

Alzeni Tomaz, uma das pesquisadoras do territério sagrado do Amaro, traz as
forca das arvores na relacao ecoldgica de um Povo, ao citar o ecélogo espanhol

Boada, diz que:

Arvores Sagradas foram aquelas espécies ou variedades que
rapidamente chamaram a atencdo das espécies humanas
devido a peculiaridades fisicas, como a sua longevidade,
perenidade ou potencialidades, nutritiva e medicinal. Os cultos
animistas sempre tiveram as arvores como seres sobrenaturais,
morada de espiritos da vegetacdo e fertilidade, é algo
conservado em nosso acervo cultural” (Tomaz, 2019: 21-22).

Nascia neste lugar por volta de 1986-1987 o Territorio Sagrado do Amaro. Foi
um pequeno grupo, que ao acessar os conhecimentos das matas no Raso da
Catarina, levantou o Terreiro do Amaro como 0 espago reservado e protegido da
Ciéncia. E neste lugar, que o Encantado Caboclo Aboiador, ao se revelar na ciéncia
se coloca como o Dono do lugar, porque este Encanto, orienta todos os passos da
tradicdo. Anos depois, os festejos do Amaro passam a fazer parte do sistema de
crenca Pankararé. Festejos, promessas, trabalhos de Mesa, os Torés, sdo algumas
das praticas vivenciadas pelos Pankararé, mas, a danca dos Praia talvez seja a mais
proeminente das ritualisticas.
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1.2 O SISTEMA DE CRENCA DA CIENCIAS DO AMARO

Figura 6: Territério Sagrado do Amaro (foto: Alvaro Severo, 2015)

E aqui pego licenga a todos os Encantados de Luz e a Natureza do Raso da
Catarina, para trazer naquilo que é permitido: os elementos contidos no sistema de
crenca Pankararé, pensado como o conjunto de ritualisticas que determinam a
tradicdo, movidos pela fé e pelo culto a natureza, esse conjunto de crencas estéao
sistematizados, a partir da mesa da ciéncia, do toré e da danca dos Praia. Sua
estrutura e alguns dos enunciados dos Encantados, apresentam recortes
fundamentais, para trazer a luz, a presenca feminina, nas variaveis das dimensdes
deste trabalho.

O sistema de Crenga Pankararé é marcado pela nocao de Ciéncia Indigena.
Mas, o que significa a Ciéncia indigena? Trata-se dos conhecimentos tradicionais
vividos pelo Povo. Em termos antropoldgicos, Cajete (2017: 218) vai dizer que a
ciéncia indigena tem sido vista como “animismo”, “totemismo”, ou “adoracdo da
natureza”. Do ponto de vista filosofico, a ciéncia indigena, diz o autor, se baseia na

“fenomenologia perceptual”, ou seja, é possivel detectar fluxos de energia. Isso quer
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dizer que a ciéncia indigena se baseia, na percep¢ao adquirida do uso de todos os
sentidos de nossos corpos em participagao direta com 0 mundo natural.

O Amaro néo € o unico espago dos sistemas de crenga, mas, talvez seja o0 mais
perceptual, cuja forca da espiritualidade é vivenciada no Terreiro Sagrado Pankararé,
considerado o mais sagrado, como um sistema de crengas complexos, que sustenta
a etnicidade através das tradi¢cbes, para garantir a preservacdo do lugar, a
responsabilidade com a natureza e todas as regras de organizagdo social, politica,
territorial e espiritual que circunda a vida Pankararé.

Segundo Novais (2021), o conjunto de técnicas utilizada para potencializar um
territdério especifico na comunicagéo intermundos, € resultante da cosmopolitica de
associacao dos vinculos, situados entre os seres humanos e os Encantos. Essas
tradicbes sao fortalecidas por meio da memdria e da oralidade, transmitidas pelos
mais velhos, numa dinamica de experiéncias e conhecimentos, a Ciéncia do Terreiro
do Amaro.

As narrativas aqui contidas, demonstram uma transcodificagdo da oralidade
para a escrita, esse é o risco de que Marcuschi (2010) nos situa, para dizer que a
substancia e forma da expressao oral enunciada por pessoas, perde numa certa
medida, a pessoalidade e até seu carater originario. No entanto, esse esfor¢o € que a
atividade ora descrita possua compreenséao dos fatos, sonhos e enunciados pessoais
ou dos Encantos como expressao da natureza contida na Ciéncia indigena. O Amaro
relne em si, a identidade de um terreiro sagrado, o espaco que ocorre o festejo e a
salvaguarda de inumeras técnicas, métodos, procedimentos e instrumentais antigos
sob o0 nome Ciéncia Pankararé (Novais, 2021).

A oralidade para nés Pankararé é essencial, como forma de conhecimentos
trazidos pelos ancestrais e acessados com muita for¢a na relacdo constitutiva junto
aos ecossistemas ali presentes, como a paisagem, 0s passaros, o sibilar dos ventos
e a escuta incessante do mestre imponente - o Pé de Jatoba. Lugar de morada dos
Encantados.

As vivéncias religiosas no Amaro, formam experiéncias que fortalecem a vida
e a luta da reterritorializagdo e demarcacgao territorial. Novais (2021) relata que a
Ciéncia do Amaro envolve trabalho fisico e espiritual, respeito as or[acdes], a fé na
crenca, rezas, toantes e peniténcias, o pagamento de promessas, a importancia da

garapa e da jurema, o cumprimento de obrigagdes.



24

Figura 7: O Pé de Jatobd ao fundo do Pord, Territério da Ciéncia reservada aos homens (foto: Alvaro Severo, 2015)

Ha uma sonoridade nesta paisagem, que subsidia o Povo na sua inspiracéo
por vezes poéticas, cheias de mistérios, como a mensagem passado no pouso rasante
dos passaros ou no som dos assobios ora longe, ora perto, onde a sonoridade da
gaita sibila como resposta para anunciar que j& estamos acompanhados. E a
territorialidade dos Encantados, que anunciam através do ritual sua chegada.

Para Deleuze & Guattari (2011), a territorialidade acontece na propria
expressao dos sons e imagens estabelecidas, como ritornelo, como movimentos
formando passagens ou referéncias perceptiveis para processos imperceptiveis.
Neste conceito territorial, os autores utilizam a imagem da musica, como um refrao
que se repete, uma melodia que se territorializa, se desterritorializa e se reterritorializa.
Ao falar da territorialidade como um lugar seguro que abriga o caos, o esbo¢o de um
centro estavel e o seio do caos, isso também é um ritornelo. E o territério subjetivo,
pelos quais, pertencemos a certos dispositivos e neles agimos.

Um lugar para se tornar sagrado para os Pankararé, precisa ter a forca dos
Encantados, e o Pé de Jatoba € a representatividade da propria divindade, que
compartilha saberes e inspiragcdées que sustentam a tradigdo e que ensina regras de
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convivéncia e manejo da natureza. Sdo as divindades do Pé de Jatoba que doam
conhecimentos e musicalidades. Uma Ciéncia oculta, imprecisa para o pensamento
ocidental, mas, trata-se de uma experiéncia nao dominante do pensamento abstrato.
A Ciéncia académica termina nas fronteiras da légica, mas, a natureza floresce onde
teoria alguma dificilmente penetra, sobretudo, pelas razdes colonizadoras de
apagamento de culturas diferentes. A cultura dos Povos Origindrios, possui o
componente da veneragdo da natureza, que nos serve para formar um novo
nascimento. E o que percebo no sentimento de um dos participantes da Ciéncia do

Croa®:

Foi 1& no Amaro que tudo comegou pelos mais velhos, lugar
afastado que foi onde tivemos paz para brincar, 14 tem toré, tem
o Por6 dos homens, tem o Por6 para as criangas e agora a casa
das mulheres. Elas que cantam para os Praia, isso € muito
importante né!? (Letinho Pankarare, 2022).

A forca que tem as matas e como elas aparecem para nos Pankararé é
diferente. O respeito com a natureza sagrada nos fortalece e vestidos de crod, os
Encantos nem precisam falar, eles se manifestam na danca, eles fazem flutuar e o
croa suspende com 0O corpo, como se pairando no ar, numa demonstracao de
presenca e de morada no corpo, como seu habitat natural.

Numa dessas conversas de toré, tomando café e sempre atenta a fala do lider
do Amaro, o Cacique Afonso, pude registrar suas historias. Dentre elas, como ele

compreende sua missao nesta vida. Diz ele:

Entendam que estou vivo pelas béngaos que Deus me deu, t6
vivo para dar de comer a quem tem fome. Voltei para terra para
ajudar a quem precisar ndo sé os indios mais para quem
precisar, eu nasci para ajudar a populagéo do Brejo, resolver a
terra, quando eu via os indios mais velhos sofrer, a policia bater
na cara sem merecer s6 porque era indio. Eu pedi a Deus para
que eu me fizesse gente, um homem e me dominasse para
ajudar as pessoas, tirar os indios do sofrimento e amparar uma
filha sem pai, duas coisas e Deus me ouviu (Cacique Afonso,
2022)

6 Croa ou Carod é uma planta herbdcea, da familia Bromeliaceae, que ocorre por quase todo o semiarido
brasileiro e é uma espécie nativa da Caatinga, também utilizada para fins de artesanatos
(https://nema.univasf.edu.br/site/index.php?page=newspaper&record_id=73/ acesso, 2023).
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26

Ele estava em um de seus dias de inspiracdo. E quando isso acontece, ele
parece ficar ainda mais forte. A sua fala muda, o seu olhar fica fixo e a gente entende
gue nessa hora é quando o Dom’ nos ensina e orienta através da pessoa. Um outro
enunciado se revela. Revela com clareza os significados que tém na natureza e na
atencdo que devemos ter ao trabalhar com ela. Sobretudo, quando vamos
conversando e quando perguntado sobre o Amaro ele rapidamente diz: “O Dom do
Amaro é um, e 0s donos do Amaro somos nds, que zela e limpa o Terreiro, 0 Dom do
Amaro é Deus, Ele manda e domina tudo, manda os Guias do Amaro para aquele
Jatoba”. E segue contando:

Quem me trouxe para o Amaro foi Deus, eu entrei no Amaro vinha do
Muquém, eu vivia a vida de tirar mel para criar meus filhos, era um dia
muito quente, ndo tinha sombra nenhuma a nao ser facheiro e que é
perigoso cair por cima da pessoa. Quando avistei o Jatoba, e segui
para 14, que tava cheio de gado, foi quando ouvi o estouro de gado
para todo lado. Eu tirei a bota e me deitei com a cabeca encostada no
Jatoba, e o gado voltou quando eles viram que eu néo ia sair, veio e
comegaram a lamber meus pés e me lamberam dos pés até a cabeca,
me lamberam todo, eu tive medo mais 0 que eu podia fazer? (Cacique
Afonso, 2022).

Esta narrativa demonstra algo que é a penetracao vivaz da Ciéncia Pankararé,
reconhecimento do desencantamento do Pé de Jatoba. Nao era apenas uma sombra,
era a casa do Dom do lugar. Um Territério do Caboclo Aboiador. Deus comanda e
envia os Dons para atuar na intermediacdo com o humano. E o modo como as
informacdes sao obtidas, no qual, tudo fica mais claro porque a informacao esta
disponivel no ambiente.

O Amaro é sem duvida o lugar de beleza e de Encantos, habitado pelos Dons
da natureza, como descreve o autor: “[...] que o ambiente da Caatinga é ocupado por
anjos da guarda, santos, espiritos, Encantos e Dons” (Novais, 2021:23). O Amaro é a
casa de muitos, moradores humanos e ndo humanos que compartilham o lugar com
muito respeito. Ha pessoas que zelam pelo lugar e que criam seus animais, mesmo
passando por sérios problemas com agua, o lugar de Ciéncia nunca foi diferente, Deus
sempre ajudou.

7 “Dom” é uma referéncia que nosso Povo traz, para designar a Entidade espiritual, ao referir-se ao Dom estd se
referindo ao préprio espirito que atua no mundo real, refere-se a propria natureza como personificagao [grifo
nosso].
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“Sempre teve um jeito, ndo é de hoje que nos deparamos com as dificuldades”,
conta o Cacique Afonso, que ele mesmo foi testado muitas vezes, e que os Dons do

lugar ajudam, mais nos testam também, ai ele conta:

No6s estavamos num sofrimento de agua, trouxemos um pipa
d’agua do Brejo, enchemos o cocho dos animais, estava perto
do festejo eu ia ficar ja no Amaro, era quinta-feira e eu tinha
minhas obrigacdes para fazer. Quando chegamos no curral,
colocamos a agua, o tratorista foi embora eu fiquei, e comecei a
fechar 4 fios de arame, amarrei dois, quando olhei bem perto de
mim estava duas vacas a coisa mais linda do mundo! eu nunca
tinha visto elas ali, quando levantei a cabega ela parecia pedir
agua e pensei, que se vocés querem me experimentar vocés vao
beber 4gua agora, levantei e pensei, sdo s6 duas (vacas), ainda
ficara agua para outras criacées de animais, quando vi atras
dessas duas vacas chegaram mais 20 cabecas de gado, fora as
miungas que nao contei. Todos beberam, pensei meu Deus de
onde veio tanto gado? Eu deixei elas entrar, quem correu com
esse gado no mato? sé eram duas, e de onde sairam? Depois
eu nao vi mais as vacas lindas que brilhavam no meio das outras,
como as outras sabiam dessa agua e que estava aberto ali para
elas beberem? (Cacique Afonso, 2019).

Ha aqui uma demonstracédo de que o zelo com o lugar acontece, nao sé para
acolher os humanos, mas, amparar também os animais, afinal, estamos em meio a
Caatinga com suas dificuldades hidricas. Isso demonstra, que a primeira aparicdo do
Caboclo Aboiador para o Cacique Afonso, veio em forma de animal brabo
"Encantado”, para ensinar o cuidado com todo o ambiente. Por vezes, irradiado com
o Caboclo Aboiador, Cacique Afonso, em tom forte indaga:

O Jatoba do Amaro foi eu que vi primeiro, hoje a Ciéncia do
Amaro todos querem entender. Naquela época poucos recebiam
a manifestacdo dos Caboclos. A Mesa da Ciéncia é o espago
para trabalhar. Neste lugar recebemos os Dons, os toantes, as
orientacées. Demorou muito para eu entender que o Caboco
Aboiador fazia parte da minha Ciéncia, eu sentia sua presenca,
sua forca, mas, Ele nao se manifestava em mim. Foi preciso que
muita coisa acontecesse e que 0s sinais aparecessem para eu
ter coragem de enfrentar [a Mesa da Ciéncia], muitos que
passaram por ai foram importantes, mais aqueles cuja forgca era
para fazer o bem se sustentaram la (Cacique Afonso, 2019).



28

E importante mencionar aqui que o Cacique Afonso apesar de ter tido o papel de
descobrimento do Territério Sagrado do Amaro, seu irmdao Ramos que o
acompanhava também recebia Dons da natureza. Porém, sua insercao na Ciéncia é
marcada por contradigcdes por vezes mencionadas pelo Cacique Afonso, como uma
pessoa nao obediente aos ensinamentos apontados na Mesa. Nota-se, que a Ciéncia
para os Pankararé é uma coisa séria, mas, o equilibrio das forgas, € necessario para
orientar, contrapesar e experimentar as pessoas na qualificagdo da conducdo da
Ciéncia, tudo depende de sua conduta.

Como ja dito, na Ciéncia do Amaro tem um regime de conhecimentos e regras
bem definidas, quem tentou entrar com o coragéo cheio de maldades saiu, outros ja
tentaram chegar, mas nao acertaram o caminho. “Escutam os toantes, mas néo
conseguem alcancar” (Cacique Afonso, 2022). Amaro é terreiro para se conectar com
a natureza, se curar, fazer peniténcias e pagar promessas, € o lugar da afirmacao da

identidade Pankararé.
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1.2.1 Uma cartografia da Ciéncia

Orientagdo, regime de regras,
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do corpo e da mente

Figura 8: Mapa Mental do Sistema de Crenga da Ciéncia do Amaro (Pesquisa, 2023)

Pensar sobre nosso sistema de crenga e descrevé-lo, de fato, ndo é tarefa facil,
porque essas vivéncias nem sempre sao passiveis da escrita. Porém, utilizo neste
momento o etnodesenho como um método cartografico da expressao-sintese, criacao
e imagem da nossa Ciéncia; como a representacao do sentimento que nos envolve
naquilo que nos divide e naquilo que nos une. Sao tragos cartograficos das nossas
sombras e percepcoes, territorialidade, enquanto imagem ou simbolo que nos
representa.

Embora as fotografias tenham se tornado uma importante ferramenta de
producdo de imagem neste trabalho, trazidas como descricées cartograficas do
existencial Pankararé, os etnodesenhos que seguem abaixo, assumem uma tarefa
imbrincada em uma territorialidade nao registrada, no qual os tracos cartograficos
assumem a demarcacao territorial dos nossos préprios corpos e dos nossos saberes
guardados na memoria, 0 que esta contido na expressao politico-cultural do fenémeno
que nos envolve na Ciéncia do Amaro. Juliana Pankararé, preferiu desenhar seu

pensamento através do desenho em nossas conversas de Toré, no sentido de
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expressar como a mulher aparece na Ciéncia do Amaro. Mais do que um desenho é
um marco cartografico da representacdo de nossa tradicao.

No sistema de crencgas da Ciéncia do Amaro: a Mesa da Ciéncia, o Toré e os
Praid, sao ritualidades marcadas por inumeros ensinamentos. Cacique Afonso
explica, “o Toré por exemplo, é um lugar de todos, danga qualquer um, que pode estar

com o corpo aberto, os Encantos ndo chegam em corpos despreparados”.

A CIENCIA PANKARARE

/‘ # o s k {ﬁs;‘ e = 4
> ol i 7 -
Figura 9: Etnodesenho do Sistema de Crengas Pankararé: a Mesa da Ciéncia, Ritual do Praid e o Toré (Juliana Pankararé,

2023)

A Ciéncia, como segredo, sdo conhecimentos transmitidos pelos Encantados,
e que por meio deles, inspira e sustenta uma identidade étnica, mas, sobretudo,
sustenta a fé, a crenca, a tradicdo que organiza e mantém o equilibrio e a
sobrevivéncia do nosso Povo. Essa organizacao, esta definida no etnodesenho (figura
9): desde o toré no cruzeiro, a danca dos Praia e a mesa da Ciéncia, ambos, possuem
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ensinamentos oferecidos pelos Encantados, no qual mulheres, homens e criancas
participam.

O sistema de crenca Pankararé revela-se como procedimentos comuns na
grande ritualidade dos Povos Indigenas do Nordeste, sobretudo, no que se refere
como tradicdo prépria da nagéo Pankararu, que através de sua forte influéncia marcou
seu lugar na incidéncia junto ao Estado para o reconhecimento e demarcacao do
territério de outros Povos coirmaos. Interessa-nos reconhecer o papel dos Pankararu
no ritual dos Praia, mas, nos parece importante perceber, que Pankararé encontrou
autonomia, uma certa independéncia das orientacées ritualisticas dos outros parentes
proximos.

O sistema de crengca embora tenham semelhangas, guardam componentes
proprios da sua prépria encantaria que em tudo parece ter a ver com o ambiente e 0s

ecossistemas das relagdes cotidianas do nosso Povo.

O DESENCANTAMENTO

Figura 10: Representagdo do desencantamento do Pé de Jatobd, homens podiam se aproximar, mas, mulheres e criangas
tinham que ficar mais recuados (Jualiana Pankararé, 2023)
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A figura 10 acima, aponta o culto ao Pé de Jatoba, que era realizado
antigamente, conforme narrativa da Mae do Terreiro Edézia, como um lugar proprio
dos homens, mas, que havia uma linha diviséria no qual os homens podiam se
aproximar da arvore, mas, as mulheres estavam limitadas a uma linha imaginaria que
dividia os géneros. De modo, que mulheres e criangcas ficam um pouco mais
separadas, embora, acontecesse ali uma interacao ritualistica, que aprofundaremos
no decorrer do trabalho.

O CANTO FEMININO E A DANCA DOS PRAIA
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Figura 11: Etnodesenho da Danga dos Praid com as mulheres numa linha imagindria de divisGo de género (Juliana
Pankararé, 2023)

Os Praia dangam, com a encantaria dos toantes comandados por mulheres,
conforme figura 11 acima. E o ato da conexdo entre as forgas da natureza e a

realidade fatica. Terreiro passa a ser lugar de magia, de organizagéao e ensinamentos.
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Uma estrutura definida pelos Encantados, no qual as mulheres protagonizam a
entoagdo dos canticos, que aqui sdo denominados de toantes. Sdo os toantes que
chamam, que comandam a ritualidade, ddo o tom e o compasso das pisadas dos

Praia.

A COSMOLOGIA FEMININA

P V2

Figura 12: Etnodenho o Sagrado feminino no ritual do Amaro (Juliana Pankararé, 2023)

Me parece importante mencionar a experiéncia perceptiva na minha condigéo
de mulher, e na percepg¢ao de minhas companheiras de Ciéncia, entendemos, que ha
uma expressdao cosmoldgica feminina manifestada simbolicamente numa estética,
desde o uso do campib ao maraca, do uso das ervas a jurema, dos adornos e pinturas
corporais, (representacdo da figura 12), como marcas das expressdes contidas na

alma feminina.
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Esses instrumentos, embora sejam simbolos da identidade indigena no qual
homens e mulheres se incluem, sdo também instrumentos, que a meu ver, em mao
femininos, trazem um mecanismo potente de concentragdo para invocar 0s
Encantados, muito associado ao pujante sagrado feminino. A mulher Pankararé é
antes de tudo um corpo sagrado e consagrado pela encantaria. Sem sua discreta
penetragdo no sistema de crenga, a ritualidade ficaria pela metade.

O corpo feminino é sagrado porque € pura esséncia. Em sendo esséncia,
merece respeito, porque € o0 corpo a propria natureza, rica em manifestacoes
diferenciadas. O corpo é sagrado porque possui multiplicidade, encanto e beleza.
Possui forma exclusiva e diversa. Reconhecer isso, é reconhecer a nés mesmas € 0s
papeis que exercemos de forma respeitosa e valorosa. Nos tornamos visivel, quando
ndés mesmas, nos reconhecemos e valorizamos nosso proéprio ser e fazer.

Descrevo, portanto, como acontece o sistema de crenca Pankararé em todo o
percurso desse trabalho de uma forma nao linear. No ritual dos Praid, ja possui regras
mais rigorosas, sdo homens que se vestem de folguedos que se regram durante toda
a semana, com a prepara¢dao de seus corpos através de banhos de ervas para
purificar o corpo, ndo ingerem bebidas alcodlicas e nao podem ter relacdes sexuais,
aqui homens se distanciam das mulheres e, estas, ndo tem acesso no Péro exclusivo
dos homens.

A Mesa da Ciéncia, consiste na preparacdo de todos os festejos, nas

“

orientacées, no desenvolvimento dos participes, na distribuicao de tarefas, “no
recebimento dos Dons”. Aqui homens, mulheres e algumas criang¢as integram essa
ritualidade.

O Amaro € vivenciado através do seu sistema de crencas, isso se materializa,
na busca incessante da saude fisica, mental e espiritual, na busca do Bem Viver.
Acessar esse componente é a maior tratativa vivida pelo Povo. Quem participa, sabe
que em todo o0 ambiente ha regras e procedimentos. Nao apenas os indigenas, como
0s convidados externos que vao para conhecer.

O Amaro é vivido cotidianamente, quando a comunidade visita o lugar para
cuidar do Terreiro e praticar suas 'obrigacbes', que sdo os cuidados espirituais e
materiais da organizacao e dos procedimentos que influenciam no processo de
crenca. Por exemplo, 0 ano inteiro, quinzenalmente, todos acessam esses espagos
para esses cuidados. Homens responsaveis por cuidar do Pé do Jatoba, onde sé eles

podem entrar, mulheres que cuidam dos terreiros, sempre no sentido analdgico ao
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sistema solar. Cuidar do ambiente e das pessoas neste processo, fazem parte da
esséncia do sentido do corpo em participagao direta com o mundo natural.

Os festejos acontecem de varias formas, com o pagamento de promessas,
onde os Praia realizam a ritualidade, festejos como o de Sabado de Aleluia e o préprio
festejo do Amaro no ultimo sadbado de outubro, onde acontece o apice da pratica da
Ciéncia.

O conceito de festejo, para Amorim (2017) esta associado a comemoragao do
surgimento ou ressurgimento de si préprio e do proprio grupo, pois € o Terreiro a
extensdo da propria Aldeia. Para nés os Pankararé, os festejos tém significado de
festa, onde se comemora a prépria natureza, onde se faz reveréncia, onde se alegra
e onde se vive o estado de felicidade. Por isso, soltam-se fogos, dangam, cantam,
iluminam e enfeitam o ambiente.

Para se chegar a festa do Amaro, o caminho da Aldeia do Brejo até o Territério
ritual € marcado por paradas de pedidos de licenga e agradecimentos aos Dons para
que ocorra uma boa festa. No caminho, oragdes, velas, fogos, enfeites e cantos sao
realizados em respeito a natureza. Esta caminhada de romeiros é conduzida pela Mae
do Terreiro dona Edésia, que ao chegar no Terreiro sagrado do Amaro é recebida por
todos os Praid, que a recebe como a grande M&e Véia, esta € conduzida até o cruzeiro
central, ao som de gaitas, toantes e maracas, onde é feita a abertura oficial do festejo.
Essa ritualidade acontece com a reza dos penitentes, na procissao nas caatingas,
danca do Praia e Toré, finalizando os festejos no dia seguinte com ofertas que
agradam as criangas, € uma reveréncia para os Dons mais puros da natureza, as
criangas.

Para este ponto daremos um destaque, o papel das criangcas na Ciéncia do
Amaro, onde o Mestre Menino, como mestre dos mestres, acolhe todas as criancas
que frequentam o lugar. As criancas vao aprendendo como circular no lugar,
respeitando os espacgos préprios que elas podem atuar e os aprendizados ensinados
na Ciéncia. As criancas passaram a ter espago proprio com a construcao do Poré das
Criancas, e isto acontece, num momento em que o Cacique Afonso percebe a forca
que a Crianca tem, elas sdo merecedoras de um Por6 como um espaco proprio de
valorizagao para garantir o lugar das futuras geracdes. o Mestre Menino tem um papel
proeminente no envolvimento das criancas que se preparam inclusive como participe

do Praia.
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Quantos toantes uma crianga tem? Matheus por exemplo, que é parte
do Praia, quando tiver seus 22 anos, se continuar assim, sera mestre
dos mestres, Matheus nasceu para isso, Eu néo ja fui porque estou
esperando esse momento. Sdo muitas linhas bonitas, o Caboco
Aboiador j& se agradou de um, mas nao chegou o dia, e eu voltei
porque nao chegou ainda minha hora. O Amaro é de todos quem
quiser, quem tem forga para ver, vera, e quem nao tem, nao alcangara
(Cacique Afonso, 2022).

Cacique Afonso entende, que tem que preparar os seus para assumir a Ciéncia
do Amaro quando da sua partida, isso nos ensina a perceber que a Ciéncia tera
continuidade, no entanto para tratar de seus sucessores, logo aparece o enunciado
do Caboclo Aboiador que diz: “N&o se coloca o carro na frente dos bois”. Por ocasiao
das doencas do Cacique Afonso, sua experiéncia de cura no Amaro ocorreu com 0s
Encantos em forma de criangas, que o ajudaram a se manter na terra no cumprimento

de sua missao.
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1.3 O LUGAR RESERVADO AS MULHERES

Figura 13: Mulheres cantando para a Danga dos Praid (Marcos Tulio, 2020)

As mulheres sempre tiveram um papel importante na Ciéncia Pankararé.
Percebe-se que na narrativa de Dona Edézia, sua iniciagdo acontece ainda com seus
oito anos de idade quando transitava entre o Brejo do Burgo e o Brejo dos Padres. Na
Ciéncia, a iniciagdo comeca cedo. Aprofundaremos melhor essa posicao através da
histéria de Edézia, no proximo capitulo, para situar a posicdo heterogénea que ela
desenvolve na Ciéncia, no qual seu protagonismo € o de autoridade espiritual e
produtora de conhecimentos.

A histéria indigena, no que se refere ao universo feminino, € marcada pela
invisibilidade e subjugacao nas esferas politicas, sociais, econdmicas e espirituais,
onde as mulheres indigenas sofreram também os processos histéricos e culturais do
patriarcado.

As estruturas interseccionais relacionadas ao fenémeno social do separatismo
feminino, ocorrem em diversos contextos sociais locais, regionais, nacionais e globais,
onde as relagdes de poder foram estabelecidas e as mulheres foram relegadas a
papéis considerados menores (Collins, 2021). O significado das relacdes de poder
que afetam, sobretudo, as mulheres indigenas as tornaram ainda mais vulneraveis em

face as perseguicoes e as violéncias da negacao identitaria e dos conflitos territoriais
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estabelecidos desde os tempos coloniais aos dias atuais. A condicao de
marginalizacdo da mulher indigena, € consequéncia da propria condi¢gdo feminina no
capitalismo, onde a mulher serve para manter o padrdo de equilibrio do sistema
capitalista (Collins 2021; Scott 2017).

Na elaboracdo social do fator sexo os requisitos estruturais e funcionais do
sistema capitalista de produgdo e os mecanismos de suas satisfacbes levaram as
mulheres a uma situacao de classe desigual, desta forma, os respingos instituidos na
realidade indigena, levaram as mulheres a uma situacao de inferiorizacao social ainda
maior.

Eliza Pankararu, vai dizer que as mulheres indigenas vivem a dualidade das
desigualdades imposta pelo capital, uma vez que a herancga patriarcal que ora néo
fazia parte da cultura indigena, se impregnou na realidade das aldeias, contudo, o
forte desafio € de superacdo dessas desigualdades e dar visibilidade as suas
existéncias (Ramos, 2019).

Acentuaram-se as desigualdades de direito entre 0s sexos, mesmo essas
desempenhando papéis de sustentagdo no arcabouco da identidade, do trabalho e
das lutas territoriais. As imbricacdes existentes entre sexo, raca e classe, como vistos,
sdo estruturantes na dindmica capitalista e permanecem nas suas configuracdes
particulares atuais.

Esta reflexao vai para além da categoria feminismo, parte da dimensao da
realidade social apontada mais tarde, por autores como Collins (2021), que da conta
do conceito de interseccionalidade permitindo estabelecer uma produgcdo de
conhecimento na construgcao e desconstrucao conceitual que envolvem a categoria
género, pensada por Scott (2017).

Nao vou adentrar na ideia de um feminismo indigena, embora fosse necessario
no ambito da luta social, conduzida hoje por mulheres indigenas, todavia, trago aqui
a importancia do protagonismo das mulheres, que ao adquirirem uma consciéncia
feminina indigena, enfrentaram e enfrentam processos de colonialidade, patriarcado
e supremacia branca, além da pobreza e das dificuldades impostas as sociedades
indigenas.

As mulheres Pankararé, situadas numa realidade de inimeros conflitos étnicos
e territoriais, marcadas por cenarios socioambientais, pobreza e desigualdades

étnicas, tornaram-se a base de sustentacao familiar, sobretudo, nos periodos em que
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homens indigenas tinham que ir para outras regides do pais para trabalharem,
enquanto elas se mantinham como provedoras do lugar.

Dona Edézia fala de suas dificuldades desde a infancia até o casamento com
o Cacique Afonso que teve que ir para Sao Paulo a procura de melhorias, mas, foi ela
que ficou com os filhos trabalhando de solo-a-solo, no enfrentamento a todas as
adversidades para garantir aos seus as condigdes de vida, rompeu com segregacdes
familiares as custas de seu esforco de trabalho, desde o trabalho na roca e no
extrativismo de frutas nativas para sustentar a familia, até a construcao de sua propria
moradia. A vida das mulheres indigenas Pankararé, num cenario de seca e
perseguigcdes étnicas, se materializam em inumeras jornadas de trabalho exaustivos
e sofrimentos na divisdo social de papéis.

Demonstracdo de que os Povos Indigenas foram fortemente atingidos pela
forca do capital, que levaram mulheres a situagcées de marginalizacao progressiva,
inseridas perifericamente no sistema produtivo e de inferiorizagdo social (Saffioti,
1997). Dai porque, ndo é possivel compreender de forma isolada as situagdes que
levaram mulheres indigenas a uma condicao de submissao e desigualdade.

Perceber o abismo moldado pelos valores patriarcais, € uma conquista para as
mulheres e isto valida compromissos entre si, para se fazer notar na composi¢céao dos
valores e respeito, sobretudo, no que se refere a Ciéncia. Percebe-se que a Mae do
Terreiro, Dona Edézia, que sempre instituiu um papel fundante no universo do sagrado
Pankararé. Ela transita num campo de respeito e em posicao de destaque na Ciéncia
na condicdo de “Mé&e de Terreiro”, “Mée Veia dos Praid”, como todos a denominam,
mas, sua carga de trabalho e responsabilidades desafiam sua propria condigéo
feminina.

O corpo feminino carrega a dicotomia das dores e desigualdades, cujas marcas
fizeram parte de suas historias, no trabalho duro ou na criagdo das suas familias, na
militdncia ou nas tarefas cotidianas da vida, as relagdes desiguais de poder e
espiritualidade, do valor e da invisibilidade. Esses dualismos, naturalizados e
intensificados, € um corpo integral, que nao se separa da alma, bem como suas
ancestralidades estdo em conexao com as acdes presentes. A busca pela valorizacéao
desses corpos na dimensdo do bem viver fisico, social e espiritual, € uma busca
incessante na convivéncia coletiva comunitaria e representativa das lutas e,

sobretudo, na dimensao que envolve as tradi¢des indigenas
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Nesse campo da subjetividade, sdo as mulheres que constroem em si 0s
valores, embora, as restricdes socioculturais e religiosas sejam impostas, 0 endosso
da cosmovisdo as torna equanimes com 0s outros, mesmo que num patamar de
invisibilidade. Sao as mulheres que entoam e invocam através dos cantos toda a forca
que reune o universo da natureza. A prépria estrutura que envolve o sistema de
crencas Pankarare, evidencia o entrecruzamento de poder que as mulheres exercem
na sustentacao da Ciéncia.

No universo de forcas equanimes do culto a natureza e os papéis
desempenhados pelas mulheres, requer a observancia histérica na luta em torno de
suas territorialidades e o lugar de conhecimento desempenhado na vida cotidiana, no
movimento social e na prépria organizagéo da Ciéncia que as sustentam, mas, isso
também foi reduzido, quando sao elas as Unicas a segurarem a ciéncia na cozinha.
Mas, a cozinha, também é lugar de conhecimento e ciéncia.

O reconhecimento do papel feminino, € processo sistémico na Ciéncia do
Amaro, precisou passar pelo menos vinte e dois anos para que as mulheres pudessem
ter no territorio sagrado na Ciéncia do Amaro, um lugar préprio — a Casa da Ciéncia
das Mulheres, como simbolo de uma conquista protagonizada por si. Reconhecer as
questbes imbricadas nos papéis desempenhados pelas mulheres, tem importancia,
para se dar passos no reconhecimento e na visibilidade de cada signo que constitui a
Ciéncia do Amaro.

O que ao mesmo tempo denota-se como papel bracal, o papel das mulheres
na Ciéncia do Amaro é relacional a medida que inclui tudo que envolve o ser humano,
suas aspiracoes e realizagdes, a sustentabilidade e as contradigdes: comer, beber,
limpar, construir. A mulher como ser social, articula-se com o fato social que ela
também fabrica e do qual faz parte como integrante. Destaco, duas situagées que
aparentemente parecem inferiores como “tarefa de mulher”, mas, que possuem uma

profunda destreza no fazer como uma arte sagrada: cozinhar e limpar.
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1.3.1 A Cozinha e a Limpeza

Figura 14: A cozinha e a limpeza dos lugares sagrados (arquivo de Tomdz)

A cozinha é um lugar especial, espag¢o sagrado, isto porque a comida é uma
realizacdo que une a necessidade de comer como um ato sagrado, “[...] a comida é
sagrada porque alimenta o corpo e o espirito” (Anailde, 2023). A comida tem um forte
sentido socializador, por isso, sdo banquetes celebrativos. No ato de pagar uma
promessa, por exemplo, a comida € um dos principais elementos da comensalidade
coletiva que da a fartura, a gostosura, o sentido sagrado da comida (Moreira, 2010).

Para assumir essa responsabilidade sdo as mulheres detentoras deste poder
na cozinha do Amaro. E Anailde, a mulher que possui a poténcia do preparo do
alimento, que conduz a cozinha com a responsabilidade do sagrado, esse poder € um
dom. A ela e as que conduzem sua cozinha, esse dom se manifesta no cuidado, na
manipulagéo do fogo, da lenha, dos ingredientes, das quantidades.

A funcdo social da cozinha é a esséncia da comensalidade do sistema de
crenca Pankararé, para dar sabor na vida didria das festas ritualisticas, promessas e
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comemoracoes, sdo as mulheres detentoras do patriménio alimentar da Ciéncia do
Amaro.

O Terreiro € um lugar sagrado, cada cruzeiro eleva a presenga do divino, € o
local de respeito, paz, preces, luz. Por ser um lugar especial, merece todo o cuidado,
que ndo é um cuidado apenas espiritual, mas, fisico também. E o lugar da morada
dos Encantos, séo lugares onde o chao limpo representa o zelo das pessoas com o
Dom da Natureza. Essa tarefa € coletiva, homens, mulheres e criancas sdo detentoras
deste poder. As mulheres capricham nesta tarefa, porque “a limpeza concentrada é
gratidao” (Dalva, 2022) Todas as tarefas preparatérias do Festejo, compdem a propria
ritualidade do sagrado. A limpeza do terreiro € limpeza espiritual.

Casa grande avarandada/

Casa grande avarandada/

nao derruba o copia/

heyna heyna reyna heya

barri a casa bem barrida/

barri a casa bem barrida/

pra meus caboco brincar

heyna heyna heyna heyna

(Toante antigo entoado por Mae Véia)

O toante é a expresséo deste zelo, o prazer do cuidado, uma compreensao
ética fundamental para receber a energia vital do sagrado. E um fazer como oferenda,

é um fazer tradicional.
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CAPITULO I
A MULHER NA CIENCIA DO AMARO

) , L N
Figura 15: Mulheres dangando com os Praid (acima), Mulheres cantando para os Praid (esquerda), Mulheres carregando o
andor na peniténcia até o cruzeiro e Maria Mulambeira (direita) (fotos: arquivo Tomdadz)

A Ciéncia Indigena para o Povo Pankararé tem significados associados ao
modo de viver, cada elemento imbricado na sua origem, forma conceito, relacées
diferenciadas e vivenciadas, determinam compreensdes cosmoldgicas de suas
relacdes com a natureza. Essas relagbes, se materializam na ritualidade que organiza
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o saber ouvir, sentir, ver e praticar, a para nés Povos Indigenas, conceituamos isto de
Ciéncia.

Na medida em que buscamos na experiéncia histérica formas de resisténcia
étnica, zelamos pelas praticas dos saberes ancestrais, que se mostram num cotidiano
de praticas. A relacdo com os ecossistemas e a ritualidade inserida num contexto do
bioma Caatinga, nos possibilita trazer para a Ciéncia todos os elementos de for¢a que
a natureza produz, € o fenémeno religioso materializado através do Toré, Mesa de
Ciéncia e Danca dos Praia.

Nesse contexto, o saber feminino aponta uma multiplicidade de pontos de vista
na arte circular das transformagdes fluidas, como a estratificacdo daquilo que é
comum na tarefa social, que também significa, poder de fazer: cozinhar, cantar, rezar,
limpar, dangar, comercializar.

Embora, existem elementos singulares que somente os homens podem fazer,
como extrair a jurema para o feitio, formar o cruzeiro na Ciéncia, utilizar a roupa do
Forguedo, etc., ha um poder feminino no interior da comunidade que mantém entre si
uma relagéo de complementaridade nas suas diferengas, ao invés de uma relacao do
tipo dominacao/subordinacdo, reflexao que podemos fazer em termos de
aprofundamento sobre a questdo de género, mas, o papel desempenhado pelas
mulheres é fundamental na Ciéncia. Neste aspecto, Ramos (2019) chama atencao no
sentido de dizer que as mulheres desenvolvem papeis extraordinarios, mas, o
problema esta na visibilidade dado a estes papeis.

Isto, porque convencionou-se, por exemplo, de achar que a Danca dos Praia é
importante e o papel das mulheres na cantaria, seria um papel menor. Para nés
mulheres, essa divisao trazia um certo incomodo, dai porque reivindicar junto a prépria
Ciéncia, o direito de as mulheres dancarem com os Praia, isso passou a ser um
mecanismo necessario. Contudo, para efeito dessas reflexdes, pudemos observar que
em todos os espacos dos quais as mulheres participam, desde o fazer na cozinha ou

na encantaria, sao papeis fundamentais que sustentam a Ciéncia.
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2.1 MAE VEIA, UMA MAJE DE LUTA E TRADICAO

Figura 16: Mde Véia Edézia no ritual com os Praid, pagamento de promessa (foto: Tomdz, 2022)

Eu me chamo Edezia Maria da Concei¢ao Feitoza, conhecida
como Deza, nasci em 14 de maio de 1954, no municipio de
Gléria- BA; sou filha de Henrique Pereira Xavier e Gertrudes
Maria da Conceigéo. Eu sou a terceira filha dos sete filhos de
minha mae, quando eu completei trés anos de idade meu pai
faleceu. Minha infancia foi muito sofrida sem meu pai, e minha
m&e me doou para uma familia de criagdo, mas, ndo deu certo,
eu sentia falta de minhas irmas e voltei para casa, minha mae
me doou novamente, também n&o deu certo, tornei a voltar para
casa, mas, minha mé&e ndo me quis e mim doou para uma
senhora chamada Flor de Chico, onde fui bem acolhida, mas,
com o casamento de sua filha, eu quis voltar de novo pra casa
para junto de minhas irmas, mesmo com a rejeicao de minha
mé&e eu me sentia sozinha, e com sete anos de idade voltei pra
casa de minha mae de novo. Com oito anos de idade sai com
Nalva de Glorinha para vender licuri em Paulo Afonso, a gente
saia pra catar licuri e vendia na feira, saia daqui e ia catar licuri
na Serrota, pegava carro no Jua e passava a semana na cidade
vendendo licuri, final de semana voltava de novo pra catar. Foi
muito sacrificio e fome, maus tratos e desprezo (Edézia
Pankararé, Mae Veéia, 2022).
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A infancia de Edézia, é marcada por um percurso de sofrimento, comum as
mulheres do Sertdo, no bioma Caatinga no Nordeste brasileiro, num contexto de
mulheres com muitos filhos e numa sobrevivéncia diaria, onde o marido tem que
migrar para os grandes centros urbanos a procura de melhorias. Toda sua trajetoria
familiar, social e econdbmica também estd inserida nas lutas dos movimentos sociais,
em situagdes de conflitos, sobretudo, para o reconhecimento do territorio indigena. Os
Pankararé estavam encravados nesta realidade, além da complexa realidade de seca,
desagregacoes socioeconémicas e familiares, o Povo estava em luta pelo seu
reconhecimento.

As mulheres tinham que prestar inumeros servigos, desde a infancia, na
condicdo de domésticas, no trabalho de roca ou no ramo do comércio nas feiras
urbanas, para atender ao papel de responsaveis pela sua sobrevivéncia e, ou, da
familia. Um cotidiano marcado por fricgdes, conflitos, mas, também, de redes de
solidariedade, que lhes permitiam compartilhar uma cultura prépria.

Quando Edézia narra sua trajetoéria, ainda com oito anos de idade, demonstra
gue nos rituais que determinavam as relagbes étnicas e interétnicas da indianidade
Pankararé, ela era destaque, porque tinha conhecimentos e dons necessarios para o
levante de uma Aldeia.

As relacdes interétnicas com os Pankararu do Brejo dos Padres sé&o
evidenciadas, como dito acima, como um marco do reconhecimento Pankararé, que
acontece principalmente em torno da Ciéncia Indigena. Edézia, ao citar que era
admirada no Brejo do Padres pela lideranca de Jodo Tomas®, estava sendo
reconhecida como uma crianga da tradi¢cdo, diante do acervo musical que ela

conseguia encantar. “Quando se tem um dom comega de crianga” (Edézia, 2022).

Padrinho Nego de Rosa me botava em cima de um tamborete
eu cantava para os adultos dangarem os toantes, é o Dom que
os Encantos me deram. Quantas vezes Padrinho Nego de Rosa
e seu filho me carregaram nas costas, até a cidade de Gléria
velha, no caminho era tanta areia, era muito sofrido mais a
vontade de nos juntar com os Pankararl era maior. Quando a
gente chegava em Gléria, ainda tinhamos que esperar pelos
canoeiros, para atravessar para o outro lado, cantar nos terreiros
de Pankarart sempre foi diferente, |a era mais calmo, longe das
perseguicdes que aqui nés tinhamos. A noite comegava cheia
de Encantos. Sao tantas lembrancgas, a danga do toré era tao
diferente, mais firme, as mulheres amanheciam o dia com os

8 Lideranca espiritual do Povo Pankararu do Brejo dos Padres [grifo nosso].
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homens dancando e cantando, e quando tinha Praia, ninguém
conhecia com quem dancava, era muita forca e era bom assim
para vencer a Aldeia Brejo do Burgo tinha que ser assim. Cresci
nas tradi¢cdes, me criei nos toré dangando e cantando como uma
verdadeira autoridade bem pequena, mas, de grande ciéncia,
que me tornava grande e muito forte diante das perseguicoes.
Nunca me esqueco deste toante: “Tira lelé, tira lelé 6 lala vamos
vadiar na Aruanda®...” (Edézia, 2023).

O Toré Pankararu e a Danga dos Praia, eram cantadas e dangadas por todos,
embora existam escritos desde a década de 30 que os Praia “eram dangados so6 pelos
homens, as vezes, uma mulher somente no final da dancga, prendia o brago da corrente
humana e dangava junto” (Acselrad, et al., 2005, p. 286). Hoje, as mulheres dangcam
em pares com eles. No caso Pankararé, Edézia conta, que as mulheres também
dancavam com os Praia, mas, isso foi interrompido nos periodos de grandes
perseguicoes. As mulheres ficaram com a tarefa da cantaria e dos servicos de

organizagao.
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Figura 17: Mde Véia Edézia na manifestagdo junto com os Praid (esqurda), Mde Véia, acique Afonso, Letinho, com os
Praiazinhos (foto: Cesare, 2023)

Edézia é a M&e Véia do Terreiro, uma mulher de ciéncia que aconselha, ensina
e transmite conhecimentos a partir de suas experiéncias. Numa dessas conversas
com Célia Tupinamb4, liderancga indigena do Sul da Bahia, surgiu a reflexdo de que

poderiamos denominar as mulheres liderancas espirituais de Majé, assim, como 0s

® Embora Aruanda seja uma referéncia utilizada no universo dos Povos de Terreiros, aparece comutantemente,
em toantes e narrativas dos nossos mais velhos. Aqui ndo vamos aprofundar, mas, possivelmente tenha a ver
com a mistura étnica de comunidades negras do Sertdo [grifo nosso].
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lideres espirituais masculinos sao chamados de Pajé. Fiquei pensando, se nao seria
a melhor denominagao para situar o papel que Edézia desenvolve na Ciéncia do
Amaro. Mas, quando observamos os Praia a chama-la de ‘Mée Véia’, o sentimento de
amor perpassa qualquer denominacgao construida.

Edézia, ndo é sé uma Majé, é mais do que isso, € uma ‘Mae Véia’ no sentido
primordial da esfera humana. Assim como a Terra é Mae, Edézia € nossa Mae Véia,
aquela que carrega a experiéncia do amor aos Encantos. Por isso, os Praia na
representagdo mais sublime da Natureza, Ihes traz o nome que melhor Ihe qualifica -
Mamée Véia.

Eu quando me casei com 20 anos, minha mae nao queria, mas,
eu me casei assim mesmo, sem nada. Trabalhei muito em casa
de farinha pra comprar minhas coisas, foi sofrido, porque o
marido teve que ir pra Sao Paulo pra ganhar a vida e eu ainda
fiquei sendo humilhada na casa da familia. Quando tive meu
primeiro filho, ai chamei Jodo de Gilda e Manequinha para fazer
a casinha foi quem me ajudaram a fazer a casa. Eu tive 22 filhos,
mas, s sobreviveram 15, quinze sobreviveram e hoje estao
todos criados e educados. Sdo oito homens e sete mulheres:
Agnaldo Feitoza, Anailda Maria Feitoza do Nascimento,
Jivaneide Feitoza, Clécia Maria Feitoza, Rodrigo Feitoza,
Rogerio Feitoza, Rodimerio Feitoza, Maria Auciene Feitoza,
Dérica Maria Feitoza Rodrigues, Jaildo Feitoza, Gislane da
Conceicao Feitoza Barbosa, Anailson Feitoza, Maria Andreza
Feitoza, Jossué Feitoza e Afonso Henrique Feitoza. Nunca tive
oportunidade de estudar, todo tipo de sofrimento eu tive que
passar, trabalhando de solo a solo pra criar esses meus filhos e
netos e bisnetos e quem mais chegava. Sustentei os filhos, a
casa e essa luta (Edézia, 2023).

De fato, é ela a expressdo de um amor que somente os Encantados podem
exprimir. Nao se trata apenas de um exemplo de mulher que furou barreiras de seu
tempo e conquistou seu lugar no caso da Ciéncia, mas, trata-se de uma mulher de
Ciéncia, de resiliéncia, ao criar os filhos trabalhando de solo a solo nas terras quentes
deste Semiarido e que compartilhou das lutas ao sustentar um cotidiano de conflitos,

ao mesmo tempo, que ajudou a sustentar as tradicoes em periodos mais adversos.
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2.1.1 Os ritmos, os toantes e o Toré

Figura 18: As mulheres na condugdo dos Praid e na manifestacdo dos Encantos (foto: Pedro, 2022)

Os toantes sao sagrados, tdo fortes e presentes no universo das mulheres,
muitas vezes dado por uma cabocla feminina. Os toantes sdo presentes que 0s
Encantos oferecem. Cada canto é entoado com sabedoria a cada momento da
ritualistica. "Tem hora pra tudo”, cada toante tem um dono que recebe e vocaliza, cada
qual de maneira diferente, com tonalidades distintas que marca o compasso cheio de
particularidades, desde o balancar do maracd ao ritmo da voz, as expressoes
corporais e o0 modo de responder, sdo componentes desta ritualistica.

As palavras cantadas, parte em idioma indigena, parte em portugués, expressa
conexdes fortes, porque nos aproxima melhor da cultura dos mais velhos e do
espiritual. O entoar mais intenso e a repeticdo das estrofes acentuam a animo para
quem esta puxando. A sincronia, expressao do movimento, curvas ancestrais, gestos
e repeticdes, que Martins (2021) vai chamar conceitualmente de poética dos gestos,
expressdao da palavra como signo naquilo que representa alguma coisa,

representagdo dos ancestres.
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A maestra da voz na sua encantaria é a da Mae Véia Edézia, que entoa para
0s encantos e o coro responde. Ao prolongar a cantaria, criam-se variagdes na
expansao enunciativa, cujos movimentos sao circulares na pisada do toré ou na danga
dos Praia. A participacdo na cantaria parece-nos o mais expressivo dos papéis
femininos na Ciéncia, porque sdo nossas vozes a marcar toda poténcia que a
ritualidade determina. Cantar para encantar a Natureza. O canto é coletivo
acompanhado por maracas, € assim, que cada momento se torna unico, é a conexao
do sagrado feminino com os Encantos das matas, que é quem traz o toante como um

presente a ser entonado repetidamente na Ciéncia do Amaro.

Na minha ciéncia tem muitos encantados pra brincar/
Na minha ciéncia tem muitos encantados pra brincar/
Com a forca da Jurema e a forca do juremar/

Com a for¢a da Jurema e a for¢a do juremar/

No terreiro do Amaro nés iremos festejar/

com os Encantados das matas e do meu Pé de Jatoba.
(Toante recebido por Tawany Pankararé:

Souza (2018: 32), vai dizer que:

A percepgao dos sons das paisagens sonoras do ambiente por parte
dos indigenas compde um conjunto de saberes presentes em sua
linguagem e musicalidade, fazem parte de um ecossistema
comunicativo complexo sobre a vida, nos revela a percep¢ao humana
sobre as relagbes ecoldgicas no ambiente e a maneira como a
expressividade cultural esta vinculado a essa percepgao”.

Vivemos num ambiente acustico natural, ao mesmo tempo que ha um
significado cultural dos toantes ha também, sons que ecoam de forma continua no
ambiente, na paisagem sonora. Chamar pelas Caboclas das matas, por exemplo, e
chamar numa entonagdo aguda, expde a presenga do Encanto, nunca vém s0,
demonstra que os caboclos andam em bando, se entrelagam uns aos outros para
atuar no lugar. No mundo dos encantados nao existe distingao de género, ndo existe
separatismo, eles cantam e ritualizam através da sua corporizagdo. Homens e
mulheres recebem o Dom, eles estdo para o desenvolvimento dos nossos sentidos,

da nossa compreensao, eles vém folgar, vadiar, brincar, na gestualidade de fazeres,
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praticas e tradicdes. Os mais velhos sao detentores destes conhecimentos pela
experiéncia. Os encantos ensinam sobre nossa ancestralidade.

Souza (2018), ainda vai dizer sobre essa malha comunicacional, que a
humanidade sempre se relacionou acusticamente com o0 seu ambiente, seja pelo
reconhecimento das vibracbes sonoras dos entes da natureza, ou através de uma
acao consciente do corpo no uso de materiais e tecnologias disponiveis na natureza
empregados como técnica sonora-musical, além da utilizagado do préprio corpo para
criar sons como: palma da mao, batida dos pés, ruidos boca, lingua etc. os
instrumentos como 0 maraca, o apito, a gaita.

As lutas empreendidas pelos Povos Indigenas do Nordeste exigiram resiliéncia
e resisténcia para sermos reconhecidos como indigenas, num momento em que nossa
identidade n&o poderia se diluir no meio da sociedade, como os dispositivos do Estado
nos impunha. As caracteristicas de um grupo étnico, se consolidaram através do ritual
do Toré. Griinewald (2005: 14), chamou isto de “regime de indio”. O Toré, era “trabalho
de indio”, era a praxis da alimentagao espiritual determinantes no fenédmeno de sua
funcéo social e da complexidade cultural e histérica.

O Toré é ritual indigena, esse fato social, traz consigo outros componentes,
como o uso da jurema, do cachimbo, do maraca, do croa, da garapa do mel de abelha,
da encantaria no caso Pankararé. Grinewald (2005) apud Edwin Reesink (2000)
chamou isso de epistemologia do sagrado, cuja estrutura, realgca uma perspectiva
metodoldgica, multipla dos sinais de indigenas. O Toré € um ritual mediunico que
codifica a condicéo indigena desde os tempos remotos das missdes coloniais aos
tempos atuais, cada Toré e seus componentes estéticos e metodoldgicos diferenciam
uma etnia da outra, diz Griinewald (2005).

O fato da Ciéncia do Amaro ter se conduzido no mato, na regiao dos limites da
reserva indigena, como forma de protecdo contra as agressdes dos ndo indigenas,
demarcou também uma territorialidade do sagrado, como componente de resisténcia
étnica e cultural, esses componentes agregados como a fé, a cruz, a igreja, foram
marcas coloniais, mesmo aparecendo no modelo indigena. A prépria reconstrucao do
sentido do mundo para os indigenas, com a absorcdo dos simbolos cristdos foi
fundamental para a sobrevivéncia (Grinewald, 2005). Caracteristicas como a
peniténcia, as romarias, 0s cruzeiros e tantos outros simbolos cristaos, trazem nos
rituais do Toré, marcas de transformacdes que conferem a interrelacao entre os

grupos étnicos da regido, que ajudaram mutuamente no reconhecimento entre si.
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2.2 A CASA DA CIENCIA DAS MULHERES

'Figurc; 19: Casa da Ciéncia do Amafo,’éor;st ida d pau a pique (foto: Tomdz, 2021 e 2022)

o

A Casa das Mulheres foi construida num ato coletivo, no qual homens e
mulheres se juntaram. Todos ajudaram amassando o barro e tapando as armacdes
feitas de vara e amarrada de croa. E uma Casa de pau-a-pique. Ela foi criada a partir
da necessidade de as mulheres terem o proprio espaco de concentracao,
conversacao, desenvolvimento pessoal. Mas, foi também uma reivindicacao politica,
incitada e questionada junto as liderancas sobre a participacao limitada das mulheres
na dang¢a com os Praia. Discorremos no decorrer do texto todas a construgao politica
e espiritual da edificacdo da Casa das Mulheres.

O vento soprou na copa do jatoba

O vento soprou na copa do jatoba

foi a onde os encantados fez a casa para morar
(Toante recebido por Anailson Pankararé)

A meméria de um povo tem significados, perpetuam palavras ditas e escritas
além dos fazeres. No Amaro, se preservam diversas formas de transmissao, isso
acontece na vivéncia e na pratica do cotidiano. Todos tém oportunidade de mergulhar
neste universo, num ciclo de transmissao, no qual, a tradi¢cdo é a razdo da sustentagao
da vida. Nesta circularidade todos participam, homens, mulheres, criancas, cada
pessoa tem na Ciéncia seu lugar. Por exemplo, as mulheres com um jeito especial,
tém forga no olhar, na construgcao da unidade, no sorriso, na alegria, nas expressdes
gue marcam a encantaria; os homens trazem a forga e a responsabilidade do croa; as
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criangas na sua espontaneidade gestual, cantam, dangam no ensinamento do Mestre
Menino'®. O Amaro é, sem duvidas, um territorio sagrado de tradigdo.

Na encantaria ritualistica todos cantam, como ja mencionado; mas, as
mulheres tém destaque. Gradativamente, vem recebendo da Natureza toantes que
agucam uma corporeidade propria. A Casa da Ciéncia das Mulheres propicia uma
maior concentragéo, potencializa o desenvolvimento e organiza o estado de espirito
feminino, em conexdo com os Encantos que atuam em toda ritualistica. Hoje tem
jovens mulheres recebendo inimeros toantes.

A Casa da Ciéncia das Mulheres é uma conquista feminina Pankararé. Durante
toda a existéncia da Festa do Amaro como se conhece hoje, ndo havia esse lugar
préprio onde as mulheres pudessem se concentrar, sempre existiu o Poré dos homens
(embaixo do Pé de Jatobd), o Poré dos Praia (territério nas matas) e mais
recentemente o Pord das criancas masculinas, nesses lugares as mulheres nao tém
acesso. Estava reservado as mulheres, apenas o lugar comum, no qual todos se
incluem, como o da oragdo num altar depois da cerca do Jatobd, que posteriormente,
se transformou numa pequena Igreja onde a imagem de santos e caboclos/as sao
colocados, todo o restante do terreiro, como a cozinha, as ocas ali construidas sao
espacos coletivos compartilhados.

10 Mestre Menino é um Encantado, que orienta na transicdo que comanda a vida das criancas huma
perspectiva de perpetuacdo da tradicdo.
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Pord dos Homens

Pord dos Praia (homens)

Figura 20: Panordmica do Terreiro do Amaro indicagdo de lugares especificos de género e geragdo (Foto: Campos, 2022)

Nesses vinte e dois anos da Festa do Amaro como conhecemos hoje, muitas
conversas com o Cacique e a Mae Véia do terreiro aconteceram. S&o torés de
conversacgdes que impulsionam praticas e compromissos com a luta do movimento
indigena, nos quais torna-se possivel um despertar de trocas de conhecimentos,
territorialidades e consciéncias que vao se definindo.

Muitas questdes foram apresentadas como por exemplo, por que as mulheres
nao adquiriram um préprio lugar de concentracao assim como 0s homens? por que
nao poderiamos dangar com os Praid, se éramos nds as esposas, maes, irmas que
colaboramos para que os homens se preservassem na concentragdo quando estavam
em obrigacdes? Nossa menstruacao é vista como um tabu, neste caso, ndo seriamos
nds a termos consciéncia de salvaguardar a Ciéncia e a nés mesmas?

O tabu, é compreendido como uma proibicdo, uma restricdo na cultura
Pankararé, pois as mulheres em seu periodo menstrual ndo pode participar
diretamente de rituais, isto porque, segundo os mais velhos, esta de corpo aberto e
pode ser acometida de algum mau ou importunada por algum espirito e, isso, pode
causar algum problema sério de saude para as mulheres, mas, também, para os mais
velhos da Aldeia, a menstruagdao atrapalha a pratica da Ciéncia, essa proibicao
comprometeu a autonomia feminina na participagao da Ciéncia.
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Ha uma questao geracional que nos permite pensar sobre como se da a
experiéncia feminina nas relacdes sociais e historicas. Para Edézia, o lugar de
destaque feminino ja estava posto desde sua infancia, quando se destacava cantando
os toantes em rituais, onde somente homens adultos se destacavam e algumas
mulheres velhas, “na ciéncia aparece, quem tem ciéncia, isso é experiéncia" (Edézia,
2018). Para o tempo e o contexto de sua geragao, Edézia, na sua condi¢cao de mulher
e na posicao de lideranca espiritual, demonstra uma perspectiva interseccional dos
conflitos estabelecidos a partir de uma realidade territorial, onde o que estava em jogo
era a identidade étnica de um povo e a sua prépria sobrevivéncia em face dos
inimigos.

Na compreensao geracional de Edézia, o fator étnico se impés na medida em
que todos sem excecdo tinham que fazer luta para garantir seus direitos. Por
conseguinte, para as filhas de Edézia e suas netas, no atual momento histérico, o
resultado das transformagdes sociais e culturais devem ser percebidas de acordo com
0s movimentos que vao se solidificando. Pautar a constru¢do da Casa das Mulheres
seria, estabelecer uma perspectiva de ressignificacdo, no qual a reterritorializacao do
espago de concentragdo feminina, ndo apenas faz diferenga, mas, torna-se uma
conquista necessaria, porque foram as mulheres resisténcia igualmente em tempos

duros de reconhecimento territorial e identitario.

Figura 21: Reunido na Igreja para discutir a construgdo da Casa das Mulheres com a colaboragdo de Alzeni Tomdz (foto:
Maria, 2019)

O territério sagrado das mulheres, vai adquirindo forga, vai se sacralizando. E
nesse espaco de concentracao que as mulheres vao se desenvolvendo ao receberem

seus toantes pelo Dom da Natureza, o toante € o presente da encantaria, para
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enunciar o que de sagrado a Natureza condiz. As manifestacées sdo fenémenos
mediunicos que acontecem na medida do desenvolvimento (aprender os toantes, a
pisada, o0 uso do maracéa e do campid etc.), o Por6 das Mulheres é um lugar reservado
a este tipo de conexao.

A Casa da Ciéncia das Mulheres esta dedicada a trés Encantadas feminina:
Jurema, Iracema e Herondina. A Jurema como dona do Jurema é acompanhada de
indmeros Encantados. “Os toantes acessam as flores de Iracema, o cruzeiro de Maria
mulambeira que tem morada debaixo de uma arvore de folhas sempre verdes, o0s
ventos de lansa, Jussara e Herondina que traz consigo a forca dos croa” (Anailda,
2023). O espaco é entendido como diferente, mas, sobretudo, € experienciado de
forma diferenciada.

Isso acontece, quando o encontro com o sagrado € um encontro sensivel, uma
experiéncia estética que nao se fecha nela, como diz Eliade (2001), que nao se limita
a uma experiéncia do belo, ou da arte, mas, que, a partir dela, acha um sentido para
as tensdes existenciais de seu ser no mundo.

O sagrado busca um territorio para preencher, para ocupar e, por fim, se fazer
presente no mundo, seja este um lugar delimitado ou mesmo o espacgo proprio de um
objeto ou ser no qual se manifesta. Quando a mulher se coloca situada neste lugar
sagrado deixa de ser um lugar comum e transcende. Eliade (2001) vai dizer que é
uma completa ruptura que o sagrado exerce em relagao ao profano, recaindo de forma
poderosa em sua transcendéncia do mundo desprovido de suas qualidades. Este
aspecto é de tal forma potente, lembramos aqui a 6tica prépria de Otto (2005), onde
o sagrado é também um poder terrivel devido a sua estrutura descomunal, sublime, e
assim, este local merece respeito e € consequentemente, tratado com um cuidado
completamente diferenciado.

A ramificagdo que nos aparece € como desenhada no mapa mental (figura 22
abaixo). A centralidade da Casa da Mulheres, passa a ser um segmento do Amaro
que envolve diretamente as mulheres na experiéncia xamanica. E um territério que na
medida que vai se sacralizando vai ficando forte, atuante como espaco de encantaria,
desenvolvimento e recebimento das inspiracdes, curas e fortalecimento como dadiva
dos Encantados. Aprofunda uma ritualistica através de conexdes com a natureza,
quando como recebem inumeros cantares. Tomaz (2019) vai dizer, que essa

ritualistica € como um rizoma que parte do lugar sagrado, evidéncia uma circularidade,
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uma participacdo que gera uma unidade no todo e que a partir da concentracao na

ciéncia, memorias sdo ativadas como vivéncias.

| ~

Figura 22: Mapa mental da representagdo da Casa da Ciéncia das Mulheres (Pesquisa, 2023)

A Casa da Ciéncia da Mulher é lugar de encantaria, desenvolvimento e
recebimento dos ensinamentos das divindades presentes no terreiro. Na ritualistica
indigena ha uma forte conexdo com as coisas da natureza e deste contato que os
toantes surgem como presentes, no qual cria-se unidade, participagao, circularidade.
Isto sé é possivel num cotidiano de vivéncias, concentragdo, que puxa da memaoria 0s
sentidos. Uma estética da vida, através da mesa da ciéncia, da pratica do toré e da
danca dos Praia, mas, também, dos fazeres que envolve todo o segredo da
ritualidade. A Ciéncia, é segredo compartilhado, conhecimentos transmitidos pelos
Encantados.

A representacdo do mapa mental acima, surge, como uma sintese desta
circularidade, que como ramas, rizomas, atua na vida das mulheres da Ciéncia. E uma
encantaria, cheia de desenvolvimentos, ensinamentos, que acontece na medida da
ritualidade, da concentracdo. Somente na participacao ativa, é possivel fazer a
conexdo com as forgas da natureza e receber os toantes como um presente. Esta
circularidade participativa, incide, sobre uma experiéncia que vai firmando e

fortalecendo a tradigéo.
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Essa estética, possui adornos, limpeza, odores como os perfumes da natureza
no frescor do croa novinho, o cheiro do alecrim de caboclo e do fumo, o sabor do mel
das abelhas do Raso ou do vinho da jurema, nos traz a leveza e a sintonia com o0s
Encantados. A Jurema canta, as mulheres cantam e s&o instrumentos vivos que fazem
soar a mensagem daquelas que vivem e habitam no nosso territorio e que atuam em

Nosso proprio corpo sagrado.

2.2.1 A circularidade feminina e a paisagem sonora

LR
‘.\?“.\ \" o
MASSEY FERGUSON

Figura 23: A ritualidade no caminho do Amaro (a esquerda da foto acima, os tratores que conduzem os participantes), os
rezadores (foto acima a direita), a procissdo (abaixo a esquerda), o retorno da procissdo no Cruzeiro de Maria Mulambeira
(a direita) (fotos: arquivo: Alzeni Tomadz).

O dia inteiro na Festa do Amaro é marcado por saberes e sabores de uma
estética indigena Pankararé. Mae Véia assegura se tudo estd em ordem, desde o zelo
pela limpeza, aos fogos que estrondam na natureza, as velas que iluminam os altares,

a lenha do fogo da cozinha até as fogueiras que iluminam as noites de ritualidade, a
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garantia do transporte para o percurso da Aldeia até as matas, a quantidade de
comida, os adornos, as roupas e tudo mais que compde o arcabougo do festejo.

A paisagem € um tempo em movimento, conjunto de simbolos que marca nossa
ritualidade, quando a Caatinga esta seca ou verde, quando o tempo esta favoravel, o
céu estrelado ou em escuridao. A paisagem € nossa fonte de inspiracdo. Da hora da
chegada para a abertura do terreiro, a hora do tergo ao meio-dia, a hora da procisséo
até a hora da danca dos Praid no centro do terreiro, a hora do toré onde todos
participam, a hora de ingerir a garapa ou a jurema. O espaco das coisas e do ritmo
sao fundamentais na estética da paisagem. Martins (2021) vai dizer que os gestos sao
poesis do movimento e como forma minima suscita sentidos plenos. De fato, cada
expressao desta estética tem um significado de comunicagao plena com a Natureza
e com as divindades por si apresentadas.

Caminhar, dancar, cantar, trazer nos adornos a harmonia com a paisagem das
caatingas, seca ou verde, é arte escultural. O corpo danga o tempo, diz Martins (2021,
p. 88): “dancar é como inscrever, que é como estar no tempo curvo do movimento. E
assim, que nos tornamos sujeitos e cultura ao mesmo tempo, numa espacialidade
refletida, espelhando as temporalidades”.

Os lugares em todo o territorio sagrado do Amaro séo dedicados a Natureza: o
Jatobd do Caboclo Aboiador e todo seus Pantedo, o Pord das Criancas, esta
fortemente relacionado com ao Mestre Menino, a Casa das Mulheres, a Jurema,
Iracema, Herundina e mais um tanto, o Cruzeiro da tarde é dedicado a Maria
Mulambeira. No préximo capitulo dedicamos em descrever esses lugares sagrados
dos Encantos, porque sao esses que determinam a Ciéncia. Importa aqui destacar,
que o extenso e rico repertério da Ciéncia Indigena, esta imbricada no culto a
Natureza.

A maestra da voz € Edézia, nossa Mae Véia, que balanca seu maraca e aciona
o poder dos Encantos. Sua voz ao prolongar a cantaria, ora criando variagées, ora
repetindo e expandindo suas possibilidades enunciativas, sdo como anelos de espirais
da ancestralidade. E o que Martins (2021: 99), chamou de “tessitura musical”, no qual
“os canticos, embaixadas e padrdes ritmicos, se desenvolvem de acordo com uma
dindmica prépria do universo das tradigbes orais”. Sdo movimentos coletivos,
repetitivos, pelo menos trés vezes, o cantico vai e volta, ondulado, curvo, ao sabor do

tempo como sonoridade espiraladas.
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Ao reorganizar os repertérios textuais, histéricos, sensoriais, da légica do ser
indigena, os conhecimentos e saberes sdo equacionados numa complexa produgéo
que compode a cultura indigena. Podemos chamar isto de territorio de saberes, de ricos
repertdrios, de valores éticos e de processos e técnicas de composicao, como por
exemplo, o0 assobio nas matas, que representa a sinalizacdo de que a Natureza se
apronta para chegar. Investida de conexdes, o compasso do maraca e a entonacao
de um toante, devolve a Natureza a for¢a dela emprestada, € a heranga estética da
tradicdo. Tudo é preparado para a chegada dos Mestres donos do Croa.

Para nés, Pankararé, a Natureza é ampla, € o Dom, é viva, é o préprio
Encantado, sdo nossas divindades, é o que nos sustenta, € a mata e a mandioca que
fazemos nosso alimento, mas, ha um pensamento ecolégico que nos move, esse
pensamento € das coisas que vemos e das coisas que ndao vemos. Acessamos esta
natureza num territério especifico da ciéncia é a nossa experiéncia profunda que se
expande para todos os lados. Morton (2023: 129) diz que “0 pensamento ecoldgico é
como um riacho que corre para os lados de uma rocha, flui para além da Natureza
masculina”. Neste contexto, a Natureza nao privilegia o género, nem a quem dispde

de poder, ela esta para a sabedoria.
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CAPITULO Il
O SAGRADO FEMININO NA CIENCIA

Figura 24: Concentragdo das Mulheres na Casa da Ciéncia (acima); Mulheres na Igreja dando andamento para o tergo
(esquerda); Mulheres cantando para a chegada dos Praid (direita) (fotos: Tomdz, arquivo)
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O sagrado é o real por exceléncia. Ao mesmo tempo, poder, eficiéncia, fonte
de vida e fecundidade. Percebemos, em suma, que um territério sagrado € aquele que
se destaca dos demais por ser especial, por algo que o diferencia qualitativamente
dos outros espacos. Esta diferenciacdo qualitativa é sempre positiva; o espaco
sagrado sempre se diferencia por ser melhor, por ser, ou ter, algo a mais que os outros
espacos nao possuem. Mediante o reconhecimento da poténcia deste territ6rio
sagrado, se reconhece igualmente, a for¢ca misteriosa nela existente. Um territério vai
se sacralizando pelo valor da poténcia que experienciamos, e por aquilo que vai sendo
revelado segundo a manifestacéo das forgas nao fisicas.

O sagrado feminino € para nds a reterritorializacdo da natureza em nossos
préprios corpos. A conexao primeira que impulsiona o ritmo, a performance, a arte do
conhecimento. E dos corpos que ressoam os sons que trazem consigo os seres. O
sagrado feminino é, para nés, existéncia, cura, ervas, rituais, conhecimento e poder
ancestral.

O papel em particular da Mae Véia se destaca pela propria expressao, quando
se observa o respeito com que os Forguedos’’ tém por ela. Desde o acender do
campi6 para iniciar defumando o ritual, ao balangar e cantar com o seu maraca. Os
Praid a prezam com empatia e tem nela a atengcdo e o sentimento positivo. A
sabedoria, os ensinamentos e a experiéncia, se completam no “amor as coisas lindas
de Deus” (Edézia, 2022). O corpo que a natureza trata, se distingue do grupo pelo
cruzamento de forcas ou espiritos césmicos.

A divindade que se manifesta na estrutura corporal de Mae Véia é respeitada
por todo o conjunto dos Praid, ele se revela como o Capitdo dos Praia’?, um guerreiro,
um encantado masculino atuando no corpo de uma mulher, ele anuncia paz,
livramento das tramas da vida. Os Encantos da Natureza se revelam através do amor
e do sentido da vida.

Cada canto enunciativo invoca um Encantado, a M4e Véia tem a sabedoria de
invocar. Ha uma relagéo conectiva de seu sagrado feminino com o territério sagrado,
como o terreiro dos Praia, o Grande Pé de Jatoba, um corpo de memoria e
sonoridades que ao mesmo tempo envolve as mulheres na grande mistica corporal e

performatica que se ascende no terreiro.

11 Sobre os Forguedos falaremos mais adiante
120 Capit3o (cujo nome n3o podemos revelar, porque faz parte do segredo da ciéncia) é um Encantado que
comanda todos os Folguedos.
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3.1. ANATUREZA NUMINOSA' DOS CABOCLOS E CABOCLAS ENCANTAS

Sabia me dar licengca/

Mestre gentio quer chegar/

Trés cruzeiros Encantados/

Vamos beber Jurema

(Toante recebido por Patricia Krin Si)

Figura 25: Sabid no Poré do Altar do Pé de Jatobd (foto: Tomdz, 2015)

Os seres da natureza sao espiritos, moradores das arvores, dos ventos, dos
passaros, das aguas, das flores, os verdadeiros donos do territério. Por isso, é
sagrado o territério, n6s temos o dever de zelar por ele e de cuidar, porque é toda

13 Estado de vivéncia que o ser possui acerca de questdes sagradas, transcendentais ou de divindade,
comportando-se e sendo influenciado por essas questdes. Numinoso é um conceito derivado do latim numen
significando "emocdo espiritual ou religiosa despertadora, misteriosa ou inspiradora". O termo foi popularizado
pelo tedlogo Rudolf Otto em seu livio em 1917, é o mistério que estd em nos
(https://pt.wikipedia.org/wiki/Numinoso, acesso em 18/06/2023).
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natureza a forca que nos guia. Boff (2012) vai dizer que cuidar da Terra € cuidar de
sua beleza, paisagens, esplendor das florestas, o encanto de suas flores, da
diversidade exuberante de seres vivos e da flora, € cuidar de homens e mulheres,
cuidar de tudo que mediante a nossa inteligéncia produz, como cultura, tradicéao,
ciéncia, espiritualidade, religidao. Para nés, indigenas, tudo isso carrega a presenca
Suprema da Natureza, cada coisa possui um Dom, um dono, um encanto, um ser
visivel e invisivel.

Cuidar da Natureza é cuidar de tudo aquilo que nos produz, que nos cria e nos
dar vida. Por outro lado, vivemos numa adversidade, pela nossa condicao étnica, pela
carga de subjugacdo que nos colocaram, pela nossa condicdao feminina que
socialmente transformou nossos corpos e a natureza em coisas. Portanto, garantir
nossas territorialidades, no cuidado da terra e de tudo que nela existe, é cuidar
essencialmente da nossa proépria existéncia na condicdo daquilo que ndés somos.

Garantimos essa existéncia através de nossa cultura, de nossa tradicao,
chamar as forgas vivas da Natureza como for¢ca motriz de nossa existéncia é garantir
o equilibrio vigoroso de tudo. Como uma busca constante, alcancamos através da
ritualidade a matriz primeira da nossa forca ancestral. Sao os nossos Encantos que

nos ensinam.

As matas bruta se abriu/ pra rainha Jurema/

As matas bruta se abriu/ pra rainha Jurema/

Ela ndo vem s6,/ ela vem com as amigas/

Trazendo os ventos, as aguas e a terra para guerrear/
Heyna heyna na hey manda/ (bis)

Taz as amigas/ Cabocla Jurema vamos guerrear/ (bis)
(Toante recebido por mim, Patricia Pankararé)

Davi Kopenawa (2015), parente Yanomami, ao falar de sua tradicao disse, que
essa relacao ecossistémica que nos envolve com os espiritos da floresta, sé é visto,
porque os enxergamos com olhos da natureza, por isso, € possivel avista-los e
defendé-los. “Enxergamos a natureza viva e é dai que vem sua beleza”, diz
Kopenawa. Ele tem razéo, se nao fosse assim, como saberiamos se a Caatinga esta
viva quando a seca causticante assola de tal forma, que as folhas caem para adubar
0 ecossistema e depois fazé-la brotar no momento certo?! A mata é despida e se veste

com a chuva!
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Para nés, as matas tém dono, o Pé de Jatoba é morada do Caboclo Aboiador,
o dono do terreiro sagrado do Amaro. E ele o espirito que guia e potencializa o terreiro
do Amaro com todos os elementos simbdlicos da criagcdo. O indigena ao se tornar
vaqueiro nao deixa de ser indigena, ao contrario, potencializa sua interconexado do
sagrado com a paisagem e o modo de lidar com a adversidade que o bioma Caatinga
lhes impde.

O vaqueiro é uma figura central no mundo dos povos do interior do Nordeste
brasileiro nos periodos de colonizacdo, virou tradicdo nos séculos XVII e XVIIl. O
Vaqueiro € um tipo étnico que provém do contato do branco colonizador com o indio,
durante a penetracdo do gado nos Sertées do Nordeste brasileiro. Uma das coisas
que o caracterizam € o aboio, ao conduzir o gado para o curral ou na pastagem. Eles
aboiam também quando precisam orientar um companheiro que se perde numa serra,
ou se extravia numa Caatinga (Machado, 2003). Para Medina & Medina (2017), o
aboio é instrumento de encontro entre o corpo e a voz, poesia e musica, vaqueiro e
sentimento estético. Sentimento estético, pensado como resultado da emogédo do
corpo com o belo.

O Caboclo Aboiador, se mostra a partir de uma cultura sacrossertaneja, num
sentido sagrado do Sertdo, e no sentido sonoro da entoacdo, seu enunciado se
apresenta com uma melodia de aboio, como se pela vibragcdo da cavalgada,
conduzisse o0s animais de mata adentro. Parte dos toantes Pankararé tem uma
tonalidade de aboios, onde o ritmo como compasso através da melodia segue, neste

caso, 0 aboio é uma melodia com combinacao de tom e ritmo.

Os parceiros do Aboiador vem trabalhar

Os parceiros do Aboiador vem trabalhar

Chama, chama o Mestre Passarinho,

chama, chama o Mestre Menino

Chama a Jurema e vem trabalhar

Aboiador chama teus parceiros e vamos trabalhar
nessa mesa do Anjuca

Aboiador chama, chama o Mestre Passarinho,

0 Mestre Menino, Cabocla Jurema e vamos trabalhar,
trabalhar com os Encantos, trabalhar na mesa do Ajuca
(Toante recebido por Patricia Krin Si)

O Caboclo Aboiador orienta e pde regras a serem cumpridas por todos. A ele

cabe permitir que seus parceiros da natureza cheguem, nenhum Caboclo ou Cabocla
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anda s0, sdo bandos, parceiros, companheiros. Ele é o chefe do pantedo Pankararé,

o “Dono do Terreiro”.

Figura 26: Manifestagéo do Caboclo Aboiador (Sampaio, 2015)

O Caboclo Aboiador é considerado um espirito indigena, atua na ritualidade
Pankararé com essa estética da cultura sertaneja, que entoa seus aboios e reverencia
a natureza, que orienta e conduz a Ciéncia indigena. Como dono do lugar, o Aboiador
traz seus companheiros e companheiras como, a Maria Mulambeira que tem um
cruzeiro dedicado exclusivamente a ela, como um espirito de natureza feminina, ela
vem e atua no homem ou na mulher, ela comanda uma linha para limpar toda

maldade, inveja e ambicao.

Aboiador mestre de aldeia

Aboiador mestre de aldeia

Tu vem chegando mais Maria Mulambeira
Tu é das serras, tu és das matas

Tu é das serras, tu és das matas
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Eu vim brincar Maria na tua casa
Eu vim brincar Maria na tua casa.
(Toante recebido por Patricia Krim Si)

Figura 27: Altar da Casa da Ciéncia das Mulheres (Tomdz, 2023)

E de admirar, é de se admirar/

a forca de lans3, / a forca da Jurema aqui nesse lugar/
Eu t6 chamando minhas parceiras para brincar,/

vem me ajudar, / vem me ajudar/

Maria Mulambeira vem brincar nesse lugar/

Maria Mulambeira aqui € teu lugar

(Toante recebido por Patricia Krin Si)

A Jurema é uma grande Cabocla que atua neste chao sagrado, ela tem um
papel polissémico’™ no terreiro do Amaro, é espirito de grande poténcia. Como

14 £ polissémica, porque como planta e bebida possui uma multiplicidade de sentidos. Ao mesmo tempo que é
uma planta de poder que guarda segredos xamanicos, é também uma linha, cultuada numa variedade de
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encanto feminino empresta toda a forca material e imaterial, porque ela também age
como bebida vegetal para curar e ensinar, ela como uma Cabocla é guiada pelo
Caboclo Aboiador e como bebida extraida da raiz vegetal, e transformada em vinho,
tem um papel mediador entre os mundos, alcanca todos os pantedes, propicia o
encontro com todos 0s encantos da natureza, propicia visdes e sonhos, tem jovens e
criangas que recebem mais de vinte e dois toantes, como um presente de conexao
com seus encantados.

Figura 28: Aguidd com o vinho da Jurema (arquivo Pankararé, 2023)

A jurema para os Pankararé funciona como um fluxo de informagbes e
ensinamentos. Numa grande rede de saberes, orienta e traz em sua linha muitas
companheiras que vem junto para nos proteger e guiar. Sao elas vindas das linhas
das aguas doces ou salgadas, das matas, das pedreiras ou dos ventos.

Para que se possa ouvir a voz da natureza, a jurema é o principal
mecanismo de exortagdo da tradicdo; € este vinho que ao
mesmo tempo exerce a fungédo de planta medicinal, ela como

cerimOnias, é também uma Cabocla que se manifesta na realidade fatica orientando e aconselhando seus
adeptos (Grinewald, 2020).
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sendo o préprio Encanto, ensina, cura e orienta. E onde ocorre
a conexao do organismo botanico ao sagrado, da relacédo
sistémica entre natureza e espiritualidade. Para isso, aprendem
as rezas, os remédios, 0os banhos de limpeza espiritual, os
canticos e a ajuda que guia na tomada de decisdes importantes
(Tomaz, 2019: 8).

No toante abaixo, a Jurema é rainha, dona das matas, exerce a funcao de
benzimento do ambiente, o tornando-o sagrado. A Jurema como pertenca a Casa das

Mulheres, exerce a funcao de tornar esse territdério feminino sacro.

A mata bruta se abriu, s6é para ver a rainha passar

Ela é a dona dessas matas, € a dona desse lugar

Té falando da cabocla Jurema vem aqui pra benzer teu lugar
A mata bruta se abriu, s6é para ver a rainha passar

Té falando da cabocla Jurema ela é a dona desse lugar

Vem benzer teu canzua, o Jurema aqui é teu lugar.

(Toante recebido por Patricia Krim Si)

A Cabocla Herundina faz parte da ajuremacao, se apossando dos segredos
das matas, ela aparece na Ciéncia do Amaro e mais precisamente na Casa das
Mulheres, ao qual vai-se descobrindo a forca de sua encantaria.

Chamei minha caboca Herondina/

Chamei 14 nas matas pra me ajudar/

Para ver a for¢a que a Jussara tem/

Pra ver a for¢ca que Herondina tem pra dar.
(Toante recebido por Emily Pankararé, 2023).

Quando é necessario, € a Jurema que envia suas companheiras, o que
demonstra, que elas atuam como um coletivo, a cada uma é dado uma tarefa, de
acordo com a precisao do sujeito. A Maria Mulambeira, por exemplo, atua como um
redemoinho levando todo o mal. Posso dizer que na minha experiéncia na Ciéncia do
Amaro, tem menina, mocinhas, adultas, maes e idosas, que pela continuidade
geracional, afirma identidade e tradicdo na experiéncia das ritualidades. Essas
tradicdes se revelam na encantaria, na gestualidade e na incorporalidade. E no
sistema de crenca Pankararé que invocamos 0s encantos, usamos a forca da

Caatinga zelando da esséncia e guardando os segredos do lugar. Nesta encantaria,
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chamamos por Deus e confiamos que com todas as obrigacdes feitas, obedecendo o
dono do lugar toda saude e liberdade podemos alcangar.

Outra encantada que se assenta na mesa da Casa das Mulheres € a Cabocla
Iracema das Fuld. Na tradicao do Amaro ela se apresenta de duas formas: como uma

Cabocla das Matas e outra como Passaro

Ela é uma Caboca linda, dos cabelos cumpridos todo traje dela
€ de pena. Ela tem um canto que é das Fuld, tem a Iracema das
Matas e Iracema das Ful6 e todas duas sao trajadas de pena,
enquanto uma gosta s6 de pena, de penacho, a outra gosta mais
de flores. Iracema das Fuld, é ligada as flores, canta para os
canarios, os beija-flores como no toante (Anailde, 2023).

Oi, Canta meus canarios, /

Oh, minha beija-flor, /

Canta meus canarios/

Minha beija flor./

Quem vai chagando agora é Iracema das Fulg, /
Eu nunca chamei para ela ndo vim, /

Quem vai chegando agora/

E Iracema das Fulb.

(Toante recebido por Anailde)

O canto anterior mostra essa caracteristica de Iracema das Fuld, ao passo que

0 canto abaixo carrega as caracteristicas de Iracema das Matas.

Eu brinquei mais meu bom mestre quando eu cheguei na Jurema/
Foi numa festa que eu brinquei mais Iracema/

o penacho dela é grande e ela me cobriu de pena,/

o penacho dela é grande e ela me cobriu de pena (bis).

(Toante recebido por Anailde)

A presenca desta Encantada se diferencia pela performance do corpo pelo
movimento que comunica. O que Martins (2021) chama de gestas para denominar um
conjunto de saberes que se manifesta através dos corpos. No Amaro, quem detém
esses saberes sao alguns dos participes desta Ciéncia. Neste toante abaixo, Iracema

vem como uma guerreira na linha da Jurema:
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A gaita tocou la no pé da serra

Vem chegando a lracema,

Vem chegando nessas terras

Mais eu vou chamar, oh oh minha Jurema,

Vem me da forga minha Cabocla,

Vencer comigo essas guerras... hey hey hey
(Toante recebido por mim, Patricia Pankararé)

Ja neste toante Iracema se apresenta nas linhas das aguas salgadas, isso nos
remete a Janaina ou a lemanja que estao associadas ao Mar. Sdo encantos que estao
também no Terreiro do Amaro. Caboclos e Orixas aqui se entrelagam, numa simbiose
de préaticas e conexdes, distribuidos num mesmo altar. Nao ha fronteiras entre as
nagdes, dos que oprimidos chegaram em terras Brasilis. Assim como os Caboclos
penetram nos territérios dos Povos de Terreiros, os Orixas, também se situam em
territérios de Caboclos. E sdao bem-vindos! Nos valemos também, de tradicoes
afrobrasileiras que transitam sobre nossos corpos. Somos um sé corpo de fronteiras

abertas, na interseccdo de dois mundos.

Tava na beira do mar, escutei me gritar

Tava na beira do mar, escutei me gritar,

era o grito de Iracema vindo das ondas do mar.
(Toante recebido por Emily Pankarareé)

Jurema, Maria Mulambeira, Herondina, Iracema da Fuld, Jussara, Janaina,
lemanja, sdao algumas das Encantadas que atuam na Ciéncia. A presenca dos
Encantados acontece nas mais variadas linhas, quer seja através das aguas doces
ou salgadas, pelos ventos ou pelos passaros, pelas flores ou pelas matas.

O Dom da natureza traz um ambiente sonoro, como uma sintese de emocao.
Para cada um a inspiracao é dada como um presente que a palavra exprime. Martins
(2021) vai dizer que a palavra, a vocalidade e sonoridade modulam no corpo a grafia
do saber. E como tessituras'®> de memoérias musicais, de timbre e ritmos, os
movimentos e o0s gestos sdo complementares da Ciéncia.

Souza (2018: 114) vai dizer que:

15 Conjunto de notas que se repetem numa peca ou num trecho e que constitui, por assim dizer, uma
espécie de média do registro em que foram compostos. Conjunto de sons que melhor convém a uma
\YeV4 ou instrumento: tessitura grave, aguda (Dicionario online Portugués:
https://www.dicio.com.br/tessituras/. (acesso em 08/07/2023)).
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Os canticos sao plurivocos (possui muitos sentidos ou muitas
acepcoOes), multivocos (designado de maneiras diversas: folgar,
brincadeira, toante, linhas, toré, ritual, ciéncia), polissémico (pois
associa varios sentidos, audi¢ao visao, fala, tato) e polifénico (resulta
do conjunto de vozes, ruidos e instrumentos, que soam de maneira
simultanea).

Cada toante traz inUumeras emocbes, aguca o0s sentidos mais plenos da
experiéncia divina. Toda ritualistica de chamamento e performances, estao
associadas ao uso do vinho da Jurema, da garapa do mel de abelha, do uso do fumo
no campib, no uso do maraca, instrumentos imprescindiveis na pratica da Ciéncia.
Para nés, o fumo no campié tem um grande alcance para chamar os Encantos, para
combater o inimigo, para enfrentar as demandas. Ja o maraca, tem a mesma funcao,
com um alcance mais de perto, usado nos trabalhos para curar, entoar, ecoar 0s sons

que dao ritmos a toda tradicao.
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3.1.1 Territorio de memorias sonoras

Figura 29: Mde Veia, saudado um dos cruzeiros dos caminhos do Amaro (foto: Pedro, 2022)

7

O Territério Sagrado do Amaro € um territério de memdrias, associado
diretamente a nossa ancestralidade e ao encontro dos sistemas da natureza dos quais
nos relacionamos, tanto nos fazeres, quanto nas vivéncias. Todos os elementos
contidos no sistema de crencga dessa territorialidade possuem um arcabouc¢o material
e imaterial.

Os processos ligados as producdes materiais efetivadas por homens e
mulheres Pankararé, se encontram mediadas pela elaboracdo de ideias, como a
reproducao e a circulacao relacionados a edificacdo dos lugares, como as Casas da
Ciéncia, a cozinha, as tocas de acolhimento das familias, todos os espacos das ocas
possuem representatividade material. Assim, como as representa¢des de imagens,
interpretacdes, informagdes, simbologias, concepcdes que € possivel alcancar na
pratica da Ciéncia através da ritualidade e que nos fornece relagdes de cunho

imaterial.



74

Deleuze e Guattari (2011) vao dizer, que os processos de territorializacao,
reterritorializacao e desterritorializagdo, estao relacionados tanto com as produgdes
fisicos, mentais, assim como espirituais. Mesmo as lembrangas, memorias se des-re-
territorializam face aos enraizamentos ou desraizamentos e metamorfoses sociais,
espaciais experimentados na realidade humana. De fato, a histéria do Amaro marcada
por conflitos territoriais ascende na luta o elemento da resisténcia, mas, sobretudo, o
elemento da perpetuagédo daquilo que ndés somos.

Os instrumentos materiais e imateriais reforcam nossa existéncia. Como o
maraca solicita o canto que solicita a dancga, a luta solicita o territério que solicita a
resisténcia. O valor que é dado a este trocadilno é o zelo que se tem por tudo. A
Ciéncia do Amaro cuida dessa territorialidade sagrada, como no canto sensivel do

respeito que traz igualmente a lingua dos nossos antepassados.

Figura 30: Mde Veia na concentragdo e evocagdo dos Caboclos (a esquerda) e na comunicagdo com o cabeceira dos Praid (a
direita) (Arquivo Pankararé, 2023)

Minha Dondozinha da onde eu venho,
minha Dondozinha da onde eu venho,
eu venho do mundo do mundo venho

hey6 maynda da la lera
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6 heyd heyb oba lero mainda
(Toante dos mais velhos, cantado pela Mae Véia)

Mae Véia lembra desse toante no idioma indigena e demonstra que a lingua
Nao morreu:

Um dia chegou uma antropologa na casa de Ramos e mandaram
me chamar pra cantar no idioma, mais eles queriam que eu
cantasse pé, por pé, e fosse dizendo o significado, eu disse nao,
vocés mandaram eu cantar no idioma eu vou cantar no idioma,
e eu nao cantei ndo (Edézia, 2023).

A memdria das tantas persegui¢coes que Pankararé sofreu para ser identificado,
ainda se faz presente nos segredos que se guardam e nos resquicios de uma lingua,

que aparece nos toantes enunciados.

Rauahé ahanhé, ava-é, avahé, avahé, avaé /

avaé, avanhé, avaéa, hoi Mestre Ronda, avaéa hei, ha Mestre
Ronda.../

Avanhé, havanhé, ram, Avanhé, havanhé&, hawaé, awanhéum,
awa ha aé a am om ohé Awaéa awanhé, awaé...
Xupunhum'® Véi

A memoéria é como uma janela de conhecimento que traz na ritualidade um
conjunto de repertério orais e corporais (Martins, 2021). Nao se sabe bem como um
toante dos mais velhos se escreve no idioma, muito menos o significado de suas
palavras, mas, a invocacao do rito transmite e intui saberes de um dos Mestres mais
importantes da nagdo Pankararu, que atua igualmente em nossos rituais como o
Mestre Xupunhum, este transita entre os Povos coirmaos. Sua invocacao e a propria

enunciacdo no idioma, emana um arcabouco de expressao, poténcia e poder de

16 Um Caboclo Xupunhum para o Povo Pankararu é “o Encantado maior da aldeia, chefe de todos os outros
Encantados, Unico a ter uma festa anual, associada a festa do Umbu, conhecida como a maior festa da aldeia”
(Arruti, 1996, p. 69). Diferente é a visdo de Priscila Matta para a qual Xupunhum n&o se identifica como o
encantado maior, ao dizer que “O Mestre Guia € o ser supremo, Xupunhum, Cinta Vermelha e os encantados
que sdo capitdes fazem parte do escaldo mais alto” (Matta, 2005: 78). Em outras etnografias orais encontradas,
Xupunhum e Cinta Vermelha é uma espécie de assessor direto do maioral, que é o general do exército dos
Encantados que é o Mestre Guia, onde todas as Aldeias como Jeripankd, Kalanké, Katokin, Karuazu entre outras
visitam com o propdsito de prestigiar. Com exce¢do de Pankararé, que deixou de fazer esse tramito entre Povos
a muitos anos.
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encantaria. A palavra proferida e cantada, circunscreve na performance do corpo, um
portal de sabedoria que se entrelagcam e se conectam.

Neste lugar de memodrias sdo acionadas cosmovisdes e concepgdes que
formam uma moldura simbdlica no sistema de crengca Pankararé, intrinsecamente
relacionados as lutas, os fazeres e os ritos. Nessa concepcéao, os ritos sao férteis
acervos de procedimentos culturais recriados, restituidos e expressos pelo corpo. O
ritual também é o elemento constante da comunicagéo, € repetitivo na dinamica do
processo e € marcante na atividade do cotidiano, assim como o préprio idioma do
corpo, transmitindo um modo de produzir presenga divina.

Toda memdéria de conhecimento carrega técnicas e procedimentos vinculados
no proprio corpo, como as lembrangas que por meio dos costumes se materializam
nas dimensoes fisicas, materiais e espirituais. Martins (2021, p. 50) vai dizer que “a
tradicdo se manifesta nos comportamentos mais atuais como nos gestos mais
antigos”.

A professora Juliana certo dia, ao chegar num ambiente escolar, me ofereceu
uma cantiga. As vezes uma pessoa recebe um toante e doa, como um presente para
outra pessoa, foi 0 que ela fez, “olha esse toante, se parece com vocé”, disse ela. O
seu lindo cantar trouxe forte emocéao que tomou conta de todos, o que nos permite
sentir a forga que um toante tem. Dos antigos aos mais novos o ritual € como um
transmissor geracional de comportamentos estéticos e performaticos da experiéncia

histérica.

Sou Pequenina, sou cabocla india
Sou filha da Jurema sou filha de Maria
(Toante recebido por Juliana Pankararé)

Outros componentes desse arcaboug¢o de memdrias, estao relacionados com
os simbolos que compde a ritualidade, como o fumo e o cachimbo, o maraca, a saia
de croa, o apito ou a gaita, a roupa de um Praid, sdo adornos que além de constituir
uma estética, constitui um saber no uso tradicional. Muitos desses instrumentos
pertencem a um encanto ou mesmo a uma pessoa que faz uso dele como um
instrumento de valor, uma arma para curar, denunciar, anunciar. O uso do fumo no
campibd, por exemplo, pode ter um poder de curar, de enfrentamento de coisas

maléficas.



77

A tomada de consciéncia das mulheres em torno de ritos, constitui um territério
de saberes e fazeres importantes para sustentar a dindmica de vida Pankararé.
Concentrar nas ideias e na circularidade do territério do Amaro, permite acessar um
universo de satisfacdo. E uma satisfacdo ecoldgica de mistérios profundos, suas
narrativas sao ecolégicas, porque abriga relacdes ecossistémica diferenciadas, quer

seja na coleta de murici, quer seja no cuidado com o alimento sagrado.
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Figura 31: Os caminhos que se cruzam na ritualistica de Pankararé, é marcado com um grande rosdrio (arquivo Pankararé,
2023)

Como um grande rosario de Nossa Senhora, o caminho do cruzeiro do Caboclo
Aboiador ao cruzeiro de Maria Mulambeira é marcado pelo cruzamento da fé em
Nossa Senhora da Saude, essa imagem foi uma das primeiras que chegaram no altar
da Igreja Pankararé. Nao ha um elemento na ritualistica que ndo tenha a ver com o
elemento de cura.
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E uma arte ecoldgica profunda, que acessa a materialidade quando se recebe
um toante, quando experimentamos um bom maraca, quando ingerimos uma garapa
ou uma jurema, quando confeccionamos um adorno ou enfeitamos os terreiros. E um
compartilhamento de uma consciéncia de fazer e saber que juntos compde o
fundamento da Ciéncia do Amaro. As mulheres compartiiham de maneira particular

uma ecologia profunda.

3.2 O RITUAL DOS PRAIA E A PARTICIPACAO DAS MULHERES

Figura 32: Danga dos Praid com as Mulheres que cantam (Antonello Veneri, 2023)
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Figura 33: Os Praid e a danga com as mulheres (Antonello Veneri, 2023)

O Amaro é um lugar de ritual, que tem um terreiro cheio de forcas e conexdes

com o sagrado. E o espaco onde se apresenta a disciplina do ser indigena, constituido

de muita fé e respeito através dos Mestres Encantados. Esse terreiro foi desencantado

para a manutengéo da Ciéncia Divina dos Pankararé, a pratica das tradigbes e dos

costumes. E onde se cultua a forca maior do Dom da Natureza, o Caboco Aboiador

que € o Dono do Lugar e os outros Encantados, que por intermédio dele tem a

autorizagéo para atuar.

Os caminhos da peniténcia do Amaro foram determinados pelos
Encantos, o Caboco Aboiador anunciava sempre que precisava
fazer mudancgas. O primeiro caminho foi pela Lagoa Vermelha,
depois pela Lagoinha sempre com os pontos firmados nos
imbuzeiros, maria mole e imburana. O Jatoba é um sé, ele que
€ pau solteiro, Unico bom para remédio, o mais frondoso e
imponente. As mudancgas também aconteceram no caminho da
procissao, as vezes desviava por conta do dificil acesso, para
facilitar por conta dos mais velhos, trata-se de uma serra com
pedras soltas, grotas e subidas acidentadas. Nessa mudanca
que estd sendo feita agora, o formato que se desenhou no
caminho esta sendo comparado com um rosario. Antigamente e
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hoje ainda os caminhos da procissao eram tirados pelos adultos,
jovens e criangas que ajudam seguindo a tradi¢cdo, continuam
com a mesma responsabilidade. Para o servigo, todos tem que
tirar seu gancho na mata e depois do servigo, o deixa nos pés
do cruzeiro, na chagada ao cruzeiro, fazia a entrega do servico
e devolvia a natureza o que tinha pegado emprestado o gancho.
(Letinho 2023)

O Terreiro € sacralizado pela fé, pela cura e pela busca do bem-estar. Todos
0s espacos tém sua importancia e se relacionam para fortalecer quem dela participa.
A propria abertura do Terreiro com a M&e Veia, ao fumar o campié e ao balangar o
maraca ja anuncia o comego da presenca divina. Ela traz o primeiro toante no idioma
para a chegada dos Praia. E um momento de grande emoc&o, porque estio presentes
ao Terreiro Sagrado, as forcas das matas, nossos Encantados, os Praia.

O Cachimbo e o Maraca sao instrumentos sagrados, enquanto o Cachimbo
com sua forga potente alcanga o transcendente para invocar o Encantado, o Maraca
funciona dando o ritmo para alcancgar a transcendéncia da agao concreta no momento
certo da encantaria, onde o ser e o Encantado se encontram, para dar inicio ao ritual

que sela a cura, o bem-estar, a graca.

O Praia € uma dancga, que é dancada pelos indios Pankarare,
onde praticamos o ritual com forca e sabedoria dos nossos
ancestrais buscando nessa danca o respeito com o sagrado e o
fortalecimento de nossa cultura. Folguedo é a vestimenta do
Praia, que é feita da fibra do croa, que é uma planta nativa aqui
da Aldeia Pankararé onde cada vestimenta ela tem um Dom da
Natureza e cada um deles nos da sua sabedoria e seus
livramento através dos cantos dos toante. Cada Folguedo
Mestre nos traz seus ensinamentos e suas devocoes, sdo Dons
da Natureza guiado por Deus, basta ter fé, pois eles nos ajudam
e nos dao o livramento em quaisquer ocasides de nossa vida
(Anailson Feitoza, 2023).

No ritual dos Praid, as roupas de crod sao representagdes das préprias forcas
encantadas, sua identidade, que através da lingua evoca toantes, defuma e fuma ao
som do maracd. Toda territorialidade s&o utilizadas numa cosmovisdo que imprime
saude e combate as perseguigdes (figura 34 abaixo).
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ENCANTADO
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LINGUA

« TOANTES
+ SONORIDADES
« CAMPIO/ FUMO
« MARACA

Figura 34: Mapa mental das simbologias do Ritual dos Praid (Pesquisa, 2023)

Ha uma complexidade que envolve a definigdo de Praia para o Povo Pankararé,
ao mesmo tempo que um Praia é uma danca, é também um Forguedo, ou seja, uma
roupa de crod. Uma roupa sagrada possui 0 dono que zela por ela, que confecciona
a vestimenta com a fibra da planta e que, ao tecer, consagra através do batizado o
seu segundo Dono, o Encantado.

O pagamento de uma promessa para alcancar uma graca € motivo de uma
festa dos Praid, onde se paga com a partilha de um pirdo coletivo, onde mulheres,
criancas, homens e Praia se alimentam com fartura. O festejo do Amaro € o momento
supremo de gratidao e luta “a gente dancga pra Natureza e ela responde...” (Cacique
Afonso Enéias, 2022).

Para mim um Forguede € muito importante, ele é minhas
energias, minhas forcas é o meu Forguede. T aqui trabalhando
sobre isso mesmo, através das minhas forcas das matas e
através do meu Forguede. Cada pé de croa daquele, tem um
significado, uma tremenda forca das matas. Se vocé souber
trabalhar vocé tem, se vocé ndo souber trabalhar vocé sofre. Por
que é que € batizado? para respeitar a tradicao do Praié seja ele
quem for, até no préprio Toré, o meu Praia é tudo para mim,
abaixo de Deus é ele. Por que na hora que a gente mais precisa
se pega com eles [Praid] e é valido, esteja onde estiver, se pegar
com ele € valido (Letinho, 2023).
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Os Praia sao expressdes dos seres miticos que através da danca sdo guiados
pelo mestre Caboclo Aboiador. O poder da danga dos Praia esta no fortalecimento da
identidade étnica do grupo, mas, também da identidade do Encantado que através do
batizado traz seu nome e uma vestimenta; fortalece a tradicdo; quando festeja,
ritualiza e cumpre as promessas; a luta travada pelo ritual dos Praia na tradicao tem
como instrumentos de alcance o fumo no campid (o cachimbo), o balangar do maraca
e as bebidas que fortalecem o corpo e o espirito: a bebida da jurema e a garapa do

mel da abelha (figura 35 abaixo).

Figura 35: Simbologia do Poder ritualistico dos Praid (Pesquisa, 2023)

Os ritmos e os sons anunciam cada presenca, como o som da gaita tocada por
um Praia, é a sinalizagdo de que estao todos prontos para brincar. Brincar é o termo
que se usa para dizer que veio dancar, trazer forgca, cura, gratiddao, beleza. A
performance que se inicia com a danca sé é possivel com os toantes invocados e
vocalizados pela Méae Véia, que balanca o maraca e ascende seu campib, que ao
vocalizar tem o coro que sao respondidos por outras mulheres.

A Danga dos Praia é um ritual de muita forca, onde se combate o mau e retira-
se as doencas e tudo que € ruim, uma guerra invisivel, onde cada Encantado tem uma

funcdo de combate e defesa, € uma batalha de muitas forgas. O grito no idioma, é
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uma comunicacao entre o Praia e a Mae Véia que tem o papel de intermediacao entre
os mundos. E através dos cantos que essa comunicacao sela toda a conexao.

O entre mundos dessa batalha, durante muitos anos s6 foi enfrentado pelos
homens no ritual dos Praia, apesar das mulheres terem papéis complementares, nao
havia participagao alguma delas na dancga. “E um lugar de muita forga, se uma mulher
dessas ngo tiver preparada ela cai e atrapalha todo o resto. E Pankararé teve muita
guerra” (Cacique Afonso Enéias, 2022). O Cacique Afonso fala de uma guerra visivel
e invisivel, uma travada numa “fronteira interétnica” (Albuquerque, 2021) e outra
travada no campo da espiritualidade.

E assim que o Cacique Afonso entendia, que nessa batalha espiritual as
mulheres tinham que se preservar. Mas, é nesse lugar que as mulheres também se
colocam e reivindicam o direito de participar efetivamente deste combate, ndo apenas
no lugar de preparagao e desenvolvimento, mas, efetivamente no protagonismo da

batalha, compartilhando das lutas junto aos Praia.

Figura 36: Mulheres liderados pela Mde Veia canta para os Praid (Anttonelo Venero, 2023)
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Dancar com os Praia € uma satisfacdo muito grande para nés
mulheres é uma alegria, passar isso para nossas criangas a
valorizagao da nossa cultura, lutar pelos nossos direitos e ndo
ter vergonha. Dangar com os Praia é ter orgulho de ser indigena,
se sentir feliz de ter uma tradigdo, sabendo lutar por ela,
buscando espaco dentro da nossa sociedade indigena. Por
experiéncia prépria dancei com os Praia e fiquei muito feliz,
sempre tive essa vontade, e quando consegui para mim ali foi
como magica, foi maravilhoso (Marcilene 2023).

Nao significa apenas dar visibilidade aos papéis das mulheres ja bem definidos,
significa as colocar lado a lado com os Praia, como guerreiras, parte integrantes de
um pantedo de forcas Pankararé. “A importancia de dangar com os Praia é garantir o
nosso lugar quanto mulheres indigenas é mostrar a forca que temos juntos e quando
estou dangando, me sinto leve e saio de la muito feliz e agradecida aos Encantados”
(Iris, 2023)

O Amaro foi levantado em face as grandes batalhas étnicas, portanto, todos os
procedimentos como os fazeres, sabores, cantares, gestos, rituais, jurema, garapa,
croa, campid, fumo, etc., fazem parte de um arcaboucgo de elementos necessarios
para defesa de um Povo, além, de curar doencas do corpo e do espirito. Nossas
tradicbes embora tenham semelhangas com outros Povos do S&o Francisco, os
Pankararé, possui exclusividade na tradicdo, particularidades como qualquer outro
Povo, nos seus ritos, cantos e formas que dao a unidade e resisténcia. A sacralidade

se constitui pela fé que esta para a cura. Sem uniao, 0 sacro nao possui poténcia.
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3.2.1 Cartografias da gestualidade feminina
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norpagamento de uma promessa (Pedro, 2022)

Figura 37: Mde Véia no comando dos Praid

O corpo é o lugar imprescindivel do saber, onde a poténcia gerada através da
ritualidade abre portais e simultaneamente entoa e interpreta, significa e é significado.
E um continente de contetdos, veiculos de memodrias, expressdes de natureza. Os
canticos, dangas, figurinos, adornos, objetos cerimoniais, enfeites, cortejo e festejos,
compbe uma territorialidade que circunda desde a concepcao ancestral a
temporalidade atual.

(...) o corpo em performance é, ndo apenas, expressao ou
representagdo de uma acao, que nos remete simbolicamente a
um sentido, mas principalmente local de inscricdo de
conhecimento, conhecimento este que se grafa no gesto, no
movimento, na coreografia, nos solfejos da vocalidade, assim
como nos aderecos que performaticamente o recobrem. Nesse
sentido, 0 que o corpo se repete ndo se repete apenas como
habito, mas como técnica e procedimento de inscrigao,
recriacao, transmissao e revisdo da memoria do conhecimento,
seja este estético, filoséfico, metafisico, cientifico ou tecnolégico,
etc. (Martins, 2003: 66).
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A gestualidade vocal é a expressao primeira da voz falada ou cantada das
mulheres que compde a Ciéncia do Amaro. E interligacéo dos intermundos, veiculos
de mensagens que comunica um ser Pankararé: Homem-Prai4d-Cro4-Mulher. Nessa
atmosfera de vivacidade e beleza sonora, as mulheres sao protagonistas.

Cada gesto sao histérias, narrativas, repertorios de derivagdes culturais
proprias de Pankararé. Os repertorios falados e cantados neste trabalho sdo escutas
numa travessia histérica de batalhas e lutas, no qual as relagdes sistémicas
estabelecidas entre nosso Povo e os sistemas da natureza, compde um arcabouco de
enunciados milenares e outros recentes que trazem virtudes aos festejos,
presentificando, reanimando a Ciéncia, com a dimens&o césmica veiculada no saber.

Esta simbiose ndo parece apenas relagao intercultural como Albuquerque
(2021) infere, mas, tem a ver com uma estética da vida necessaria a existéncia
indigena. Sem a fé que esta contida em nés, ndo seriamos hoje, simbolos de
resisténcia. A fé condiciona uma praxis de conexdes que nos permite existir e se
ressignificar pessoal e coletivamente, isto porque, 0 comportamento humano e as
condutas da vida sdo compostos de elementos significantes.

Pankararé vivencia um modelo ético-estético através do encontro com a
natureza sagrada, como a reveréncia ao sol no cruzeiro de Maria Mulambeira (foto 38
abaixo). O ético-estético, pensado a partir das ideias foucaultianas, no livro ‘A
hermenéutica do sujeito’ (Foulcault, 2010), no qual observa que o comportamento
cotidiano é marcado pelo compromisso estético da existéncia como possibilidade de
formagédo do ser. No caso Pankararé, este compromisso ético-estético acontece
através do sagrado e do cuidado que flui como uma satisfagdo moral, quando estes
colocam o zelo nas vestimentas sagradas por exemplo, como condicdo de uma vida

sadia e integra.
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Figura 38: Em reveréncia no cruzeiro de Maria Mulambeira, Patricia Krin Si (Tomdz, 2023)

O gesto acima, transmite a reveréncia a natureza sagrada e o desejo de
equilibrio. Uma postura ética é a compreensao de que na natureza habita o sagrado
e, portanto, tem que existir um respeito incondicional. Os nossos corpos sao
expressdes dessa natureza e da troca substancial de energias que a paisagem da
Caatinga é capaz de nos oferecer. A relacéo entre o sagrado e a natureza é simbidtica,
porque ela é fonte de vida e interage por entre as coisas para nos propiciar o préprio
bem-estar.

A imagem (39 abaixo), é expressdo desta gestualidade, caracterizada numa
grande emocgdo contrita, evidenciada num patamar de acontecimentos que véo
nutrindo a fé que move uma tradicao e suspende a pessoa, transpondo-a para o
presente eterno, fluido e transparente, que provoca nela o estado de plenitude e
realizacao e a faz pressentir, mesmo que momentaneamente, espectros de perfeigao

que nao sao recorrentes na vida cotidiana.
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Figura 39: Concentragdo das mulheres, mde e crianga na encantaria da entonagdo (Tomdz, 2022)

Esse estado de plenitude e realizagao, porém, nao pode ser permanente, pois,
em virtude de sua tonicidade e rapidez, a pessoa tende a subtrair do sujeito as fungdes
vitais, deixando-a embevecido por um momento de éxtase que nao Ihe permite exercer
as atividades basicas para a sobrevivéncia.

Restar-lhe, nesse caso, o encantamento perpétuo pelo objeto (o festejo) e a
suspensao da realidade que o cerca. Resta-lhe o respeito que lhe guia e o cuidado
como exercicio do zelo, para cultivar o Dom da Natureza que se manifesta na
realidade fatica, (foto 40 abaixo) onde Anailde, a incorporar a Cabocla Iracema, traz
em sua estética, comportamentos que instrui, orienta, ensina. E o estado numinoso
da natureza humana.

O corpo como matéria é transcendéncia do espirito, através da incorporacao o
Encantado atua no corpo como um ser dancante esteticamente e um ser cantante
mutuamente, como uma orquestra, transforma em coédigos culturais toda sua
gestualidade.

A Cabocla e Anailde se faz uma sé, como um ser unico de forca, € a conexao
do ser mulher com a prépria natureza em agdes ritualisticas para transformar a
realidade. O foco dessa conexao, é tornar gradativamente um ser integral, através da
busca do amor e da capacidade que cada um tem de se autocurar.
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Figura 40: Anailde no ritual dos Praid incorporada com a Cabocla Iracema das Fulé (Antonelli, 2023)

A importancia deste universo ritualistico nao esta apenas para o fortalecimento
da etnicidade, esta para o fortalecimento do grupo, do coletivo, dos participantes da
Ciéncia. E esta Ciéncia que sustenta uma grande guerra invisivel de doencas, invejas,
ambicdes, perseguicoes que somente a ritualidade é capaz de combater.

As memoérias ancestrais e a resisténcia pelo sagrado sao fendbmenos
guardados, sobretudo, nos corpos femininos, como templos sagrados, se dedicam em
cada fazer, os encantados que nelas atuam, sdo acontecimentos, um conjunto de
materializa¢do e concretude do espirito que anuncia e ensina.

Neste universo cosmico em que a musicalidade e performatica esculpe e revela
a imagem-mulher terra e plenitude. Nesta relacdo cosmoldgica, as mulheres em
consonancia com os homens, dao vivacidade aos ritos, simbolos e atos contidos nos
rituais. As cantorias, dancas e musicas que acontecem na realizacdo dessas festas e
rituais sdo os elementos primordiais para que estes acontecam e se conectem as
esferas sociais e sobrenaturais, possibilitando uma relagdo constante com os seres
espirituais indigenas.
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Figura 41: Mesa da Ciéncia (Jivaneide, 2023)

A Mesa da Ciéncia € parte mais fechada do sistema de crenga Pankararé. A
imagem (41) acima, passou por uma consulta aos participantes e cabeceiras do ritual,
aqueles que conduzem os trabalhos ou o préprio Encantado dono do lugar que
autoriza. A fotografia € a imagem da participacao efetiva das mulheres nos trabalhos,
é a Mde Véia que compartilha como cabeceira a conducdo do ritual. E lugar fértil de
transmissdo conhecimentos, memorias, sons, ritmos, repertérios cerimoniais com

procedimentos para alcangar a cura € o bem-estar.
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Os ritos, portanto, cumprem uma fungao territorial, aterrissar no corpo de uma
mulher na emogéao césmica, da beleza e da gestualidade, na memdéria e nos simbolos.
A linguagem pulsante do corpo € expressao, poténcia e poder. Como um sopro de

emocdo e acontecimentos a performance dar lugar a sabedoria. E como diz a autora:

A palavra, indice do saber, ndo se petrifica num depésito de

arquivo imével, mas é concebida cineticamente. Como tal a
palavra ecoa na reminiscéncia performatica do corpo, ressoando
como voz cantante e dangante, numa sintaxe expressiva
contigua que fertiliza o parentesco entre os vivos, os ancestres
e 0s que ainda vao nascer (Martins, 2021: 128).

A conexao vivenciada no corpo de uma mulher com os Encantos femininos,
esculpe um saber exclusivo de cura do seu préprio interior, assim como, na energia
transmitida na forca de seus enunciados, cantados, gesticulados. Os movimentos
coreografados disseminam a forca numinosa da ac¢ao da vida. O Amaro € um museu
de obras estéticas da natureza da vida.
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CONSIDERACOES FINAIS
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Figura 42: Ritual de entrega de doces as criangas, como um gesto de agradecimento a mais pura inocéncia (Pedro, 2022)

Finalizo este trabalho com a imagem (42) acima descrita. No festejo do Amaro,
o terreiro da Ciéncia é fechado com a entrega de doces as criangas, uma reveréncia
ao Mestre Menino, aos Eres, a Cosme e Damido que estao presentes no terreiro, com
intercomunicagao entre um mundo afroindigena. E a gesta da pureza e da alegria, do
olhar e da voz dos ancestrais que se materializam na inocéncia de uma crianga, um
gesto puro de agradecimento. Neste rito, todos e todas tornam-se um s6 no éxtase de
alegria. E assim que a natureza do Amaro pulsa em nés, como cores de arco-iris para
potencializar e alegrar aquilo que nés somos.

De modo que este trabalho, se fundamentou na ideia de perceber a presenca
das mulheres na Ciéncia do Amaro, seus saberes e fazeres, antes, porém, o percurso
sobre a historicizacdo da existéncia do Povo Pankararé se fez necessario, sobretudo,

para situar o levante do Povo em torno da sua autoidentificagéo e territorializacao, no
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qual em tempos pretéritos pouco ou quase nada foram mencionados na literatura,
quando muito identificados como os “indios do Curral dos Bois”, ou como “indios
Pankararu”, como sendo um mesmo Povo. Gosto de pensar como no enunciado do
Caboclo Aboiador quando diz, que “esse Povo todo se chamou Jatina, os cacadores
de mel de abelha”.

Mas, é neste levante que a historia de Pankararé se entrelaga com os parentes
Pankaruru, quando este ultimo, desempenhou papel fundamental no reconhecimento
étnico de Pankararé, passando a herdar o etnénimo do proprio Encanto que os
tornaram visiveis diante da esfera politico-governamental. Posto, que diante das
grandes lutas travadas desde os tempos coloniais aos tempos atuais a Ciéncia da
Encantaria sempre marcou a existéncia étnica de um Povo, seja no contexto de
perseguicbes ou reconhecimento, seja na luta invisivel da sua sobrevivéncia
organizativa, social, politico e espiritual.

Mesmo com a ajuda de Pankararu no levante e no reconhecimento Pankararé,
suas fronteiras étnicas foram se transformando ao longo dos tempos, tornando
Pankararé independente da Ciéncia Pankararu. A encantaria ndo nos parece apenas
como motivos de lutas interétnicas, mas, uma forma de resisténcia espiritual e coletiva
que faz do Povo, uma unidade no mundo visivel e invisivel.

Nesta guerra espiritual, a Ciéncia do Amaro passa a ter um papel decisivo no
contexto de resisténcia, no mundo politico de Pankararé, no reconhecimento, e na
sustentacdo organizativa interna e externa da vida do Povo. E marcada também por
relagbes conflituosas, de separatismos e fissuras, extremamente prejudicial,
sobretudo, para as mulheres, que tiveram papeis de subjugacéo e invisibilidade nos
contextos da luta, de resisténcia, além de segregacdées no espaco da Ciéncia
Indigena.

No caso da Ciéncia, as mulheres Pankararé desempenham papéis
significativos no arcabouco de elementos que sustentam a espiritualidade, pouco
visibilizada, mas, que neste trabalho constatamos, que sdo papeis essenciais para
perpetuacido do sistema de crenca Pankararé. E uma epistemologia do sagrado, que
envolve saberes, memdérias, compromissos, gestualidades, performances, estética e
ética, dos quais mesmo sendo conduzida por homens, as mulheres constroem os
fazeres e participam efetivamente da conducéo ritualistica.

Mas, na evolucao dos tempos, a tomada de consciéncia das mulheres no

reativar de memdrias, assumem papéis decisivos na Ciéncia e ndo aceitam serem
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invisibilizadas nestas fungdes, uma vez que sao intrinsicamente necessarias na praxis
do cotidiano. Para isto, as mulheres exigem um lugar sagrado exclusivo para si, a
Casa da Ciéncias das Mulheres, um Por6 onde apenas as mulheres frequentam, um
lugar de concentragdo e desenvolvimento, onde as mulheres se preparam para a
grande performance, a Danca com os Praia, como sendo a prépria danca de
aguerrimento e resisténcia. Mas, este lugar apesar de ter sido reivindicado para dar
sentido e visibilidade as tarefas femininas, é também, o de preparacao e concentracédo
nos enfrentamentos das demandas e dificuldades a serem combatidas no ritual.

E A Mae Véia como lideranca espiritual feminina, que desempenha papel
fundamental na condugéo ritualistica da Ciéncia. Ela detém o poder de Majé, de
conhecedora de memoérias pretéritas que sustenta a indianidade Pankararé. E ela que
estabelece o elo entre a resisténcia étnica e o sentido da pajelanga feminina na
Ciéncia do Amaro juntos aos Praia.

O conjunto da ética/estética da Ciéncia do Amaro possui elementos funcionais
como os toantes cantados e declamados, a extracdo de vegetais como o croa, a
jurema e as plantas medicinais, as substancias vegetais, entre adornos e simbolos
sagrados como o campib/cachimbo e o maraca. Tudo isto, compde os elementos,
intrinsecamente necessarios, no contexto da participacao das mulheres e no manejo
de simbolos e signos, na relagdo com entidades encantadas e com elas, selam
compromissos entre 0 mundo fisico e espiritual.

O Amaro nao € o unico espaco dos sistemas de crenca Pankararé, mas, talvez
seja 0 mais perceptual. Sua poténcia institui uma comunicagdo com os intermundos e
é resultante da cosmopolitica de associagcdo dos vinculos situados entre os seres
humanos e os Encantos. Essas tradi¢cdes sao fortalecidas por meio da meméria e da
oralidade, transmitidas pelos mais velhos, numa dinamica de experiéncias e
conhecimentos, onde ndo poderdo perder de vista seus papeis protagonistas da
Ciéncia.

O género é a primeira maneira de se dar significado as relagdes de poder. Ao
poder compartilhado nos procedimentos ritualisticos da Ciéncia do Amaro, tem as
mulheres como participes diretas. Mas, o reconhecimento e a visibilidade destes
papeis estardo sempre em luta.
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ANEXO |
CARTOGRAFIA FOTOGRAFICA DA CIENCIA DO AMARO

O anexo abaixo, é parte do acervo de fotografias, que aqui nomeamos como
fotocartografia realizada durante o processo da pesquisa. Minhas imagens no
processo ritualistico Pankararé, compde experiéncia e conversas de Toré, vivéncias
na Ciéncia, protagonizadas por mulheres, que como eu, busca desenvolvimento,
uniao e conexao com as forcas da natureza, mas, também, visibilidade nos espacos
nao apenas politicos, mas, sobretudo no sistema de crencas Pankararé. Trata-se de
uma autocartografia, a partir das imagens que nos permite tornarmos visiveis para

dentro e fora da Ciéncia do Amaro.

Figura 43:Danga dos Praia com as Mulheres (foto: Anttoneli,2022)
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Figura 44: Presenc¢a do Caboclo Aboiado em seu cruzeiro (foto: Anttoneli, 2022)
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Figura 46: No Pord das Criangas com os Praiazinhos, Cacique Afonso, Letinho, Mde Véia, Alzeni Tomdz e Patricia Krim Si
(foto: Anttoneli, 2022)

Figura 47: Patricia Krim Si com seu marido Letinho e seu filho Matheus, ambos pertencentes aos Praid (foto: )



Figura 48: Patricia Krim Si, Cacique Afonso e a pesquisador e participe da Ciéncia do Amaro Alzeni Tomdz (acervo: Tomdz)

Figura 49: Patricia Krim Si e os ensinamentos com crianga Pankararé (Acervo Tomadz)
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Figura 53: Mulheres da Ciéncia do Amaro (acervo Tomdz)




Figura 54: Toré de Mulheres (acervo Tomdz)
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'm Si, recebendo a Mde do terreiro (acervo Tomdz)
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Figi/ra 55: Cacidué Afonsd e Pdtrfcia Kri
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Figura 56: Recebendo os romeiros de Pankararé com a Mde Véia do terreiro (acervo Pedro Diniz)

Figura 57: Danga dos Praid com a Mulheres (acervo Pedro Diniz)
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Figura 58: Mulheres na Danga dos Praid (acervo Pedro Diniz)

Figura 59: Mde Véia - Edézia na saudagdo dos cruzeiros (acervo Pedro Diniz)
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Figura 60: altar da capela do terreiro do Amaro (acervo Pedro Diniz)

Figura 61: Panorama do terreiro do Amaro (acervo Tomdz)



