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O estabelecimento de sinais diacriticos como elemento de fortalecimento de uma
identidade étnica e garantia de direitos sociais vem sendo objeto de pesquisas na
antropologia desde o inicio do século XX. Desenvolvida pelo antropdlogo Fredrik Barth, a
noc¢do de grupo étnico como uma forma de organizagcdo social ganhou importancia
substancial nesses estudos. Barth definiu que s@o os atores sociais que selecionam quais
sinais diacriticos e quais padroes de moralidade serdo relevantes para o grupo, sem que
seja possivel prever, objetivamente, quais valores serdo preponderantes para a formacao da
identidade étnica (Barth 2004). Assim, sejam quais forem os valores sociais escolhidos
coletivamente, a importancia recairia na questdo de que essas caracteristicas seriam
utilizadas na manutencdo de uma fronteira.

O antrop6logo Jodo Pacheco de Oliveira atenta, no entanto, que esses sinais
diacriticos tém uma relagdo direta ndo s6 com escolhas internas ao grupo, mas sao
definidos diante de um tempo histérico e espaco geogréfico especificos. Segundo Oliveira,
a dimensao chave para a compreensao de como os povos indigenas se incorporam dentro
do estado-nagdo € a territorial. Seria a partir da imputagao de uma base territorial fixa para
um grupo que teriamos o ponto de partida para compreendermos as mudangas passadas
pelo povo, que afetariam tanto o funcionamento das institui¢des da sociedade étnica,
quanto a significagdo de suas manifestacdes culturais.

Nesse sentido, a nogdo de territorializacdo é definida como um processo de
reorganizagdo social que implica: i) a criagdo de uma nova unidade sociocultural
mediante o estabelecimento de uma identidade étnica diferenciadora; ii) a
constituicdo de mecanismos politicos especializados; iii) a redefinicdo do controle
social sobre os recursos ambientais; iv) a reelaboracdo da cultura e da relacdo
com o passado. (Oliveira 2004: 22)

Serd este ultimo ponto, sobre a “reelaboracdo da cultura e da relagdo com o
passado” onde deteremos nossa atencdo. Neste trabalho, pretendo tecer uma reflexdo
conjunta sobre a produgdo e reapropriacdo de sentidos simbdlicos rituais no povo Xukuru
do Ororub4d, a partir da implementagao de espagos sagrados, com a préatica do toré e da
pajelanca.

O toré representa hoje uma das expressdes identitdrias mais acentuada entre os
povos indigenas do Nordeste. Marcado como “danga”, “ritual”, “brincadeira” ou

“religido”, entre tantas outras definicdes dadas pelos proprios indigenas, se configura como



um sinal diacritico presente em boa parte da regido, embora tenha especificidades dentro
de cada grupo étnico. Griinewald, que organizou uma interessante coletanea’ sob a
temadtica do toré, atenta para os multiplos sentidos desta danca, bem como da importancia
desta dentro do movimento de fortalecimento étnico dos povos hoje.

Com efeito, o movimento indigena no Nordeste na atualidade jd incorporou o toré
como forma de expressdo politica: desde a mobilizacdo interna dos indios até as
performances nas situagdes politicas mais variadas com propositos de
demonstracdo de poder, unido e determinacdo guerreira. As assembléias
indigenas acabam com os torés pluriétnicos, mas multiculturais, que marcam a
indianidade nordestina. O toré ja é parte da agdo indigenista no Nordeste na
medida em que referido e praticado em suas manifestacoes (Griinewald 2005:29).
E importante percebermos que o toré tem intrinseca uma defini¢cio como expressio

politica. Uma demarcagdo identitdria realizada pelos povos que mais sofreram com o
processo de colonizacdo e que hoje se utilizam do ritual como elemento demarcatério entre
0 “nbs e os outros”. No entanto, a forma como este ritual é praticado em cada povo, o
tempo e espaco em que vem sendo realizado, varia de grupo para grupo. Os grupos étnicos
praticantes do toré realizam intercdmbios nas letras das cancdes, também chamadas de
“pontos de toré”, levando a musica de um povo a outro, ou mesmo trocam formar de
dancar. Contudo, para além das inimeras liga¢des entre os grupos, € preciso compreender
a especificidade por trds desta danca dentro de cada povo. Seja na sua constitui¢do e
reconstrugdes ao longo do tempo, ou pelas representagcdes individuais e coletivas, perceber
como este se insere no cotidiano de um grupo indigena nos ajuda a perceber ndo s6 a
importancia da danca, mas da prépria representacdo do “ser indio” dentro e fora desses
povos.

O TORE NOS XUKURU

A drea indigena Xukuru localiza-se nos municipios de Pesqueira e Pocgdo
(Pernambuco). Com 27.555 mil hectares atualmente homologados. A conquista da area
indigena, no entanto, foi recente, e se solidificou na década de 1980, quando a abertura
politica no pais, a Constitui¢do Federal e o contato com ONGs possibilitaram uma nova
tomada de posicao para o grupo, que detinha apenas 12% do territério.

O processo de organizacao politica se deu em duas instancias paralelas. A primeira
foi voltada ao estabelecimento de subgrupos de ordenamento politico-administrativo nos
Xukuru, que vieram a auxiliar na geréncia do povo e fortalecimento da mobilizacdo. Deste
modo foram progressivamente sendo criados conselhos, integrados por indios Xukuru, que

se encarregavam de dreas especificas, a exemplo de organizacdo politica interna, satude e



educacdo. O grupo passou a desenvolver uma rede de liderancas e estas fortaleceram o
projeto de valorizagdo étnica que estava em curso.

Neste artigo, no entanto, nos deteremos mais a segunda instancia de
desenvolvimento do processo de fortalecimento étnico. Trata-se do incremento de sinais
diacriticos rituais que valorizam a identidade indigena. Uma peregrinacio por
componentes da “tradicao” Xukuru, crengas e praticas que influenciaram a integracao deste
grupo étnico, pela exaltacdo de uma origem e cultura comuns. O caminho encontrado veio
principalmente através da danca do toré, que foi estimulada pelas liderancas do grupo e
paulatinamente tomou espago como elemento de mobilizagdo.

Foi diante dessa perspectiva que foram criados os terreiros de toré, espacgos rituais
utilizados tanto para promover a freqiiéncia da execucdo da danga, integrando a prética ao
cotidiano do povo, quanto para o fortalecimento do projeto politico tracado pelas
liderancas indigenas a frente dos Xukuru. De acordo com Jodo Pacheco de Oliveira, é
justamente pela integracdo desses dois caminhos, o politico e o simbdlico, que os indios do
Nordeste vém encontrando o equilibrio entre “objetivos histéricos e o sentimento de
lealdade as origens” (Oliveira 1998: 66), que leva ao fortalecimento da identidade étnica
como préatica social efetiva. Um equilibrio sutil, fruto da integracdo entre préticas de
mobilizagdo politica popular, trazidas por ONGs como o Conselho Indigenista Missionario
(CIMI) e elementos especificos da identidade do grupo (sejam estes elementos
revitalizados ou mesmo criados ao longo deste didlogo).

A primeira citagdo que reconhecemos sobre o toré apareceu no texto do abade
Pedro Roeser O.S.B.iﬁ, em 1922, transcrito na Revista do Instituto Arqueoldgico de
Pernambuco,

O Revmo. Vigdrio da freguesia de Cimbres, pe. Rafael de Meira Lima, teve a
bondade de nos referir sobre os caboclos de Cimbres o seguinte: -Estes indios
conservam a tradi¢cdo de uma danga religiosa, chamada toré, a qual eles executam
todos os anos, na vila, as vésperas de S. Jodo e de S. Pedro. Apresentam-se
vestidos com um enfeite de palha e ramos, trazendo a mais uma cana-de-agiticar
nos ombros. Assim passam uma noite com uma danga monotona, repetindo a
mesma cantiga, acompanhada ao som de dois ou trés pifanos. Eles, ndo hd
duvida, ddo ou pretendem dar tais divertimentos como uma cerimonia religiosa,
tanto mais que hd quem faca promessa para dancar o toré, em honra de N. Sra.
das Montanhas, a quem eles tém muita devogdo. Dizem eles que esta imagem
apareceu no tempo da catequese dos religiosos de S. Felipe Néri, que, ld, tinham
um convento. Quando cheguei, em 1912, em Cimbres, ainda existiam os restos ou
ruinas desse Convento, que depois passou a ser cadeia, porque Cimbres era, até
1895 ou 1870, sede do municipio. (Barbalho 1977: 32)



O relato do Padre Rafael Meira traz uma visdo pouco diferenciada da performance
que foi apresentada em textos posteriores, como nos relatos do sertanista Cicero
Cavalcantiiv, em 1944, do etndlogo Hohenthal, em 1951 (Hohenthal 1954) e de andlises
recentes como a da antropdloga Rita Neves (Neves 2005) *. Era basicamente um grupo de
pessoas, reunido em torno de um ou mais tocadores de “mimbi”, uma espécie de flauta,
que formavam uma fila dupla e seguiam o “Bacurau”, nome dado ao homem que “puxa” os
canticos e € acompanhado pelo restante do grupo. A danga, por esses relatos, integrava
tanto indios da regido da serra, que vinham das aldeias de Cana Brava, passando por
Brejinho, Jit6 e Caipe, quanto aqueles do Agreste, da aldeia de Sucupira e da prépria Vila
de Cimbres, local do aldeamento original, onde eram realizados os festejos. Na década de
1970, segundo o ex-cacique José Pereira de Aradjo, o Z¢é Pereira, o nimero aproximado de
participantes era de 30 pessoas.

Eventualmente, além da danga, podem ocorrer possessoes de alguns indios em meio
ao toré, diante da entoacdo de canticos que, segundo o pajé Pedro Rodrigues Bispo, Seu
Zequinha, chamam os Encantados e espiritos dos antepassados. Neste momento as pessoas
incorporadas dangam no centro da roda, conversam com algumas pessoas e dao “passes”,
ou seja, fazem um movimento de maos, ou sopro, sobre alguém, com intencao de livrar a
pessoa de maus fluidos"’. Em outros momentos, geralmente em meio aos terreiros na mata,
também € oferecido aos participantes o chd de Jurema, bebida feita com a casca da planta
considerada sagrada tanto em rituais indigenas, quanto nos de origem africana presentes no
Brasil.

Por esses relatos, percebemos que a danca jid vem sendo executada hd varias
décadas pelo povo. No entanto, segundo o vice-cacique Xukuru José Barbosa dos Santos,
Z¢ de Santa, a prética cotidiana do toré foi duramente combatida até o inicio da década de
1990, sendo discriminada pelos ndo indios como “catimbd”, o que levava a repressao até
mesmo pela policia de Pesqueira. Por conta dessa situagdo, o toré passou a ser realizado
abertamente apenas nas €pocas de véspera de Sdo Jodo (23 de junho) e Dia de Nossa
Senhora das Montanhas (2 de julho), quando era apreciado como “dancga folcldrica
tradicional”. As préticas da possessdo, a conversa com os “Encantados” e a ingestao do cha
de Jurema, no entanto, foram abolidas desses momentos, sendo realizadas de forma
sigilosa, em locais escondidos na serra, com um ndmero reduzido de indios.

Eu fui reaprender a minha historia com meu pai. Ele dizia pra gente que os avos
dele, os bisavos dele, deixaram de dangar o ritual por conta das ameagas que
tinha da politica de Pesqueira, da Justica de Pesqueira e dos fazendeiros que



estavam entrando dentro das dreas. Ndo podia ver um ritual que ai ameacava os
indios. Dizia ‘manda a policia pegar aqueles baderneiros que tdo jd fazendo
catimbo, fazendo zoada ld em cima’. Além disso eles usavam as armadilhas de
ameacar os indios, de dizer que os indios o que fazia era so6 catimbo, macumba,
que iam dizer pra o povo deles, o povo branco. Ai, por conta disso, meus tataravos
ndo faziam mais ritual publico, faziam escondido, altas horas da noite e assim,
horas que ninguém pudesse ver eles. Dentro da mata eles ia ld fazer o ritual deles,
em siléncio, s6 com eles, que eles sabiam. Mas ai eles contavam pro meu pai como
tinha sido e ai meu pai dizia que um dia viria de surgir tudo aquilo, os rituais
sagrados, os indios mobilizados pra tomar de conta de suas terras, que essas
terras eram deles desde quando o pai eterno fez a terra’™

Diante dessa realidade de repressdo das préaticas religiosas Xukuru, o toré se tornou

cada vez menos freqiiente para o povo, que apesar de ainda relacionar a danga como um
elemento de defini¢do de seu cardter étnico, ndo detinha esta como uma ac¢do associada ao
cotidiano, sendo praticado por um ndmero cada vez mais reduzido de pessoas, por vezes
apenas nas festas acima citadas, ou de forma oculta na mata, junto aos rituais de pajelanca.

Além de representar uma tradicdo do grupo, a apresentacio do toré funcionou como
elemento de legitimacdo da indianidade"™ na época da visita do sertanista Cicero
Cavalcanti, em 1944, quando da confec¢do de relatério para o SPI sobre os Xukuru. A
dancga seria comprobatéria da existéncia de indigenas nesta localidade, verificado pelo
sertanista como comprovacao da descendéncia. Podemos apontar este como um primeiro
momento registrado de caracterizag@o politica do toré que, no entanto, voltou a representar
uma pratica pontual apds a saida de Cavalcanti, com niimero decrescente de adeptos.
RELIGIAO E POLITICA EM DIALOGO

A mudanca ou acréscimo, ndo na pratica performatica propriamente dita, mas nas
funcdes representativas do toré, aconteceu a partir de 1989, quando a dancga passou a
figurar como estratégia de valorizacdo étnica, um sinal diacritico essencial na configuracao
do grupo. Logo apds a promulgacdo da Constitui¢do, o entdo cacique Francisco de Assis
Aratjo, o Xicdo Xukuru™, comecou a visitar as aldeias na intencdo de agregar um maior
nimero de pessoas na mobilizacdo pela terra. Além de explicar os novos direitos
garantidos pela Carta Magna, estimulava a realizag@o do toré em aldeias que ja tinham essa
pratica estabelecida, mostrando que agora poderiam executar o rito de seus antepassados
sem medo.

A prépria palavra danca foi progressivamente substituida pelo termo ritual,
agregando fortemente o cardter do sagrado a prética, e fomentando a valorizagdo enquanto
elemento de distincdo do grupo. Com o tempo, refor¢cando as aldeias em que o ritual ja

tinha um nimero maior de praticantes, o cacique passou a levar essas pessoas para outras,



em um intercambio que possibilitou a difusdo do toré como elemento legitimador da
participacdo na luta pela obtencdo do territério. Participar do toré significava, naquele
momento, se assumir enquanto indio, ou seja, sujeito politico ciente de sua posi¢ao étnica
diferenciada, optando pela adog¢do da “religido dos antepassados”, um termo bastante
usado pelo pajé. Dessa forma, foi criada dentro do grupo uma prética sistematica da danca
como elemento ritual, fortalecida pela realizacdo da pajelanca, guiada por Seu Zequinha e
algumas “pessoas de ciéncia” *, que juntavam a danga oracdes, didlogos com espiritos
incorporados e ndo incorporados e oferendas aos Encantados, principalmente de velas e
flores. Além disso, o chéd de Jurema foi novamente incorporado ao rito, funcionando como
elemento purificador e de ligacdo com o sagrado.

O toré ¢ a religido da gente mesmo, dos indios. Sem o toré ndo tem indio, ndo
pode pedir, ndo pode ter forca pra fazer as coisas que o cabra quer. E
principalmente eu vou lhe dizer uma coisa, o toré tem que ter pajelanga, porque
na pajelanca é adonde... Os pajés, os tuxds, ai vai se juntar aquela forca e vai
pedir, tipo uma oragcdo, uma oragdo que a gente tem pra fazer, tipo vocés brancos.
Vocés brancos quando fazem um pedido fazem uma oragdo, vdo pedir a Tupad.
Que eu falo assim Tupd porque é o direito da gente, vocés jd pedem a Deus, que é
a mesma coisa, que sé muda somente a idioma: Tupd pra Deus.”

O estabelecimento do toré como prética efetiva no grupo ndo significou nenhum

embate de crengas religiosas, visto que a danga esteve sempre mais ligada ao cardter de
distin¢do étnico que o de valores pessoais de fé. De fato, o préprio pajé ja chegou a se
afirmar por muito tempo freqiientador de uma igreja evangélica e dentro da area indigena
encontram-se igrejas ou capelas catdlicas, como € o caso de Brejinho e da prépria Vila de
Cimbres. Zenilda Aradjo, vitva do cacique Xicdo, afirmou que ela chegou a ter ddvidas no
inicio, sobre a compatibilidade de uma crenca que ja tinha, a cristda, com o toré. “Eu fui
perguntar a um padre, se os indios também tinham religido, e ele me disse que cada povo
pode ter suas crengas, porque o Deus é o mesmo”, lembrou.

A prética do toré é valorizada enquanto elemento simbdlico de importancia para o
grupo, no momento em que cumpre a fungdo social de fortalecimento de valores étnicos,
ou seja, de justificar uma nova posi¢do social que estava sendo apresentada naquele
momento (Bourdieu 2004: 48). Nado se propde, no entanto, a se sobrepor a qualquer outra
crenca religiosa, o que de fato contribuiu para minimizar conflitos individuais. Alias,
vemos entre o povo Xukuru uma grande inclinac@o ao catolicismo, inclusive pela devogao
a Nossa Senhora das Montanhas (chamada pelos Xukuru de Mae Tamain e tida como santa

de devocao do grupo) e Padre Cicero, que ndo se apresentam como elementos de oposi¢ao



ao toré ou a pajelanca, sendo — no caso da santa — por vezes plenamente incorporados ao
ritual.

E preciso lembrar que este grupo, como tantos outros povos indigenas do Nordeste,
passou por um extenso processo de miscigenacdo, que resulta hoje em uma nocdo de
religido que adota elementos do catolicismo e das religides afro-brasileiras como
plenamente reconhecidas dentro de sua comunidade.

Notamos que na verdade o que ocorre € a valorizagdo do campo mistico Xukuru
pelo poder politico, a fim de conseguir desenvolver fungdes simbolicas especificas,
alterando, recriando ou legitimando determinados valores (Bourdieu 2004). No caso do
toré, portanto, valores de estimulo a integracdo do povo, valorizacao de elementos étnicos
e oposicdo a um comportamento de sujei¢do e passividade diante da dura realidade social
em que estavam inseridos.

Logicamente que também ndo podemos reduzir o toré a uma determinagio politica,
visto que sua existéncia independe dessa relacdo. Em andlise sobre o ritual, Rita Neves
lembra que “cada pessoa danga o toré pensando e desejando algo diferente, o que faz com
que essa pessoa saia modificada através de sua prépria experiéncia” (Neves 2005: 143).
Através da andlise da execugdo do toré em festas religiosas, a antropdloga cita defini¢des
diferenciadas dos indigenas para a participacao no ritual, tendo sido citadas palavras como
obrigagdo, tradi¢do, brincadeira e unido. No entanto, ela acrescenta que essas emocdes
individuais e diferenciadas sdo canalizadas no final do ritual através da fala das liderancas,
que através de uma instrumentalizacdo do discurso, direciona ao fortalecimento do grupo
(ibid. id.).

Portanto, ndo podemos afirmar que toda comunicacdo através do discurso se
realize num nivel consciente. Ao contrdrio, a maior parte das agbes ndo pode ser
reconhecida nem mesmo por quem as pratica, pois caso fosse, seria apenas um
jogo, uma manipulacdo que as pessoas logo perceberiam. O poder para ser
estabelecido deve usar mais do que a forca simplesmente. No ritual do toré, o
poder é compartilhado e exposto publicamente (Neves 2005: 143-144).

E importante levar em consideracio que o que falamos aqui ndo tem o intuito de

legitimar uma manipulacdo pura das liderangas com relacio a comunidade mas, como
exposto por Neves, tencionamos observar como, sem desconsiderar as emocgoes individuais
dos participantes do toré, essa pratica é acrescida e ressemantizada pelas liderancas, a
partir da mobilizagdo da década de 1980. Percebemos que, para além dos propdsitos

individuais, o ritual desenvolveu um potencial politico de pertencimento que vai sendo



cada vez mais exacerbado, e que o leva a se configurar como um elemento fundamental de
entendimento da organizacao politica Xukuru.

Como o toré passa a ser praticado durante as reunides de mobiliza¢do nas aldeias, ja
se faz percebido dentro de um momento politico, onde sdo discutidos problemas
relacionados a terra e a integracdo das aldeias. Sua forma simbdlica, a maneira como ¢é
executado, portanto, continua a mesma, mas suas fungdes dentro do grupo vao se
ampliando, agregando valores interpessoais e do ritual, legitimando a organizagdo politica
vigente e os valores desta (Cohen 1978).

OS ESPACOS DO SAGRADO

E durante a primeira retomada de terras™’, na aldeia Pedra D’4gua, em 1990, que se
percebe o fortalecimento do toré como pratica politica integrada ao cotidiano. Neste
momento surge o espaco sagrado destinado ao ritual, os chamados terreiros. De acordo
com o pajé Seu Zequinha, durante os 90 dias que os indios permaneceram acampados na
mata, todas as noites eram dedicadas a pratica do ritual, segundo ele, para pedir forca aos
“Espiritos de Luz” pelo sucesso na luta. A repeticao da danca firmou sua permanéncia no
dia a dia do povo, na associacdo da cerimdnia com o trabalho politico de obtenc¢do do
territorio.

Tanta foi a importancia desta relacdo que, ao conseguir a aldeia Pedra D’4gua, o
lugar antes ocupado como o acampamento dos indios foi transformado no primeiro terreiro
de toré do grupo. Estava sendo constituido o espaco cerimonial direcionado a prética
semanal do toré, que serviria ainda de ambiente de discussdes politicas e integracdo da
populacdo. Todos os domingos foi estabelecido o horério das 15 horas para o encontro de
homens e mulheres, criangas e idosos que vinham das aldeias préximas para praticar o
ritual. Os indios vinham ainda ouvir das liderancas informagdes sobre o andamento dos
processos de regularizacao fundidria e sobre o resultado de reunides ou viagens a Brasilia.

Posteriormente outros terreiros foram sendo implantados na drea indigena e hoje
sdo cinco os espacos de realizacdo do ritual, nas aldeias de Pedra D’4gua, Cimbres,
Sucupira, Pé de Serra e Mascarenhas, sendo que esta dltima aldeia foi criada hd seis anos,
apos a obtengdo de terras proximas a Vila de Cimbres.

E interessante perceber que apesar de construidos hd poucos anos, os terreiros ji
nascem como espagos sagrados de encontro com os antepassados Xukuru, dentro da l6gica
de defini¢do da “tradic@o criada”, apresentada em Griinewald. De acordo com o autor, “o

fenomeno da geracdo de tradicdes se refere a criacdo de uma substancia histérica ou



cultural que serd operada pelo grupo criador em sua etnicidade” (Griinewald 2001). Desta
forma, os terreiros se enquadram dentro desse campo, sendo fruto ainda da interacdo com
outros povos que ja dispunham desse espaco fisico.

Além desses locais, outros espacos, ja reconhecidos como sagrados, foram sendo
valorizados para a pratica do toré, como a Pedra do Rei, localizada dentro do perimetro da
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aldeia Pedra D’dgua.” Essa serra também € considerada local sagrado, para onde uma vez
no ano, no dia 6 de janeiro, Dia de Reis, os indios vao realizar um grande ritual de
pajelanca. Partindo do terreiro de toré de Pedra D’agua, que fica aos pés da Serra onde esta
a Pedra do Rei, os Xukuru sobem até o local onde foi edificado ha dez anos um pejiXiv de
pedra e 14 cantam aos Encantados. No meio do ritual algumas pessoas chegam a se
manifestar, possuidas por espiritos, e trazem conselhos sobre problemas enfrentados pelo
povo. Em seguida os indios retornam para o terreiro, onde continuam a dancga do toré e ao
final bebem Jurema.

Além da Pedra do Rei, outras pedras ja foram espacos importantes para o grupo,
onde eram realizados rituais, mesmo na época em que estes eram proibidos. A antropdloga
Rita Neves fez um levantamento dessas pedras e contabilizou mais seis além da citada
anteriormente. S@o elas a Pedra do Dinheiro, localizada em Cajueiro, drea proxima a Vila
de Cimbres; a Laje do Patrekd, para onde iam os indios no Sdo Jodo, antes mesmo de
visitar outras pedras, e que hoje estd coberta por casas; a Pedra do Vento, localizada dentro
de uma grota; a Pedra do Acaud, onde se afirma ouvir o barulho dos espiritos invisiveis
tocando e falando; a Laje do Crajet, onde os indios iniciavam o toré quando vinham para
Cimbres, por estar localizada na entrada da vila, e também colocavam os mortos, para
surrd-los com cipds, a fim de espantar os maus espiritos; e por fim a Pedra do Conselho,
ainda hoje utilizada durante a festa de Sdo Jodo. A meia-noite da véspera da festa, os indios
vao até a laje do Conselho, localizada préxima a igreja, e realizam um ritual onde afirmam
estar em comunica¢gdo com os ‘“‘Encantados” (Neves 1999). A india Maria José de Brito,
Maria de Romao, explicou que essa ultima pedra sé passou a ser utilizada porque foram
construidas casas na do Crajed, “porque quem escorregar quando for subir na pedra do
Conselho morre antes do préximo S@o Jodo”, lembrou, afirmando que nao participa mais
deste ritual, por medo.

Todos esses locais sagrados dos Xukuru continuam a ser valorizados enquanto
ambientes de encontro com os Encantados, mas sdo nos terreiros onde a cerimonia do toré

¢ realizada de forma constante. Nestes espacos, a pratica ritual é gerida por cerca de trés



pessoas, que organizam o toré e agem como liderancas religiosas, falando com espiritos
incorporados, organizando as oferendas, “puxando” os pontos a frente da fila e preparando
o cha de Jurema. Sao geralmente indios com ligacdo mais préxima com o nucleo politico
do grupo, por vezes tendo entre estes o proprio representante™” da aldeia, como € o caso de
Cimbres, com Chico Jorge.

O toré também € executado em outras datas. Um exemplo interessante € o dia 12 de
outubro, quando se comemora no terreiro de Pedra D’dgua o Dia das Criancas. A data
comecou a ser marcada no calenddrio do grupo na década de 1990, quando o cacique
Xicdo, decidiu com as liderangas, estimular a presenca de criangas no ritual. No dia, além
da danca do toré, envolvendo pessoas de todas as idades, € feito um rito especifico da
pajelanca, onde sdo oferecidos aos espiritos de criangas, incorporados, doces, pipocas, dgua

e mel, no momento em que ficam dangando em frente ao Peji, rodeados pelo toré™"

. Ap6s
o ritual, criancas apresentam cartas e poemas direcionados as liderancas, exaltando
qualidades destas e o orgulho pelo fortalecimento do povo. Ha sempre um discurso sobre a
participacao das criancas na luta, feito pelo cacique ou outra lideranga politica.

Em todos esses dias, geralmente existem além dos Xukuru, outros indigenas ou nao
indios que vao conhecer ou participar das festividades. Essas pessoas por vezes sdao
convidadas a “entrar na roda do toré” e participar da danga. Geralmente sdao puxados por
um dos participantes, que coloca os convidados um pouco mais para tras do inicio da fila,
denunciando uma hierarquia na performance, onde estdo a frente sempre os puxadores e
indigenas mais influentes, seja na politica ou religido.

Percebemos assim que o toré se tornou uma pratica constante nos terreiros € em
datas rituais do grupo (Dia de Reis em 6 de Janeiro, Sdo Jodo em 23 de junho, Dia de
Nossa Senhora das Montanhas em 2 de julho e Dia das Criangas em 12 de outubro). Para
além desses dias mais efetivamente ligados a marcos religiosos, também € praticado em
mobilizacdes mais diretamente reconhecidas como politicas, onde se apresenta como
elemento demarcador da identidade étnica, na cldssica oposi¢do entre 0 “eu € 0s outros”.
Um exemplo flagrante sao as Assembleias do povo, realizadas anualmente em maio, e que
terminam numa grande passeata da drea indigena até a cidade de Pesqueira, no dia 20 de
maio, data do assassinato do cacique Xicdo Xukuru em 1998. Nas Assembleias, o toré abre
os trabalhos pela manhi e encerra o dia. E praticado durante todas as noites do evento,

quando entdo integra ndo sé os Xukuru, mas também outros povos que participam. Cada



povo presente apresenta seus pontos e performance, em um momento de confraternizagdo
ritual.

As mobiliza¢des do més de maio (incluindo a Assembleia Xukuru e a caminhada e
ato publico na cidade) levantam pontos interessantes a serem observados, pois nos levam a
refletir sobre 0 modo como sdo construidos marcos de efetivacdo da identidade étnica no
calenddrio do povo. A passeata, que teve inicio como protesto pela morte do cacique
Xicdo, sendo iniciada em 1999, pode ser apontada como um desses momentos altos de
integracdo do espaco religioso no politico, onde o toré esta presente desde a missa pela
morte do cacique, realizada na mata de Pedra D’4dgua, onde ele estd enterrado, até a rua na
cidade de pesqueira onde € realizado um ato publico reunindo o discurso de liderangas
politicas deste e de outros povos, além de representante de ONGs e de politicos do
Legislativo e Executivo.

Durante esta e outras manifestacdes na luta pelo direito de acesso e permanéncia na
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terra, defesa contra um complexo processo de criminalizacdo™ do grupo e em momentos
de didlogo ou confronto com a sociedade envolvente, o toré exerce um marco fundamental
para os Xukuru. Percebe-se, no entanto, que neste momento a danca adquire aspectos
diferenciados daqueles praticados na aldeia, entre os indigenas. Percebemos que nédo s6 a
performance € alterada — dificilmente ocorrem possessdes e alguns pontos, aqueles mais
ligados a religido, como os de Jurema, ndo sdo cantados — mas também o toré adquire
outros sentidos, mais utilitaristas.
O RITUAL POLITICO - AS TEIAS RELACIONAIS

E importante perceber como esses atos de execugdo do toré, seja em espagos
determinados — os terreiros — ou em atos publicos, figura dentro da 16gica de simbiose
entre o politico e o simbdlico ritual. Segundo Abner Cohen, que estudou os elementos
simbdlicos envolvidos no processo de dominacdo e lideranga, “a antropologia social se
refere essencialmente a relagdo dialética entre duas varidveis principais: a acdo simbolica e
as relacOes de poder” (Cohen 1978: 35). Assim, ele se dedica a analise das formas como se
processa a constante reconstru¢cdo ¢ manutengao de simbolos em um determinado grupo, e
como isso se reproduz dentro das relagdes de poder.

Cohen define os lideres como aqueles que se dedicam a encontrar as solu¢des dos
problemas coletivos de um povo. Para isso, esses chefes exerceriam suas fungdes através
da manipulacdo de simbolos. A definicdo que esse autor dd para os simbolos se refere

justamente aos padrdes culturais de comportamento e costumes do grupo que, segundo ele,



sdao modificados e reordenados de acordo com os objetivos das liderangas politicas (Cohen,
1978).

Esse raciocinio de constante reconstrucdo simbodlica pode nos levar a questdo das
formas de reapropriacdo da identidade étnica dos indios no Nordeste, que passaram e ainda
passam por uma reelaboragio de valores em constante didlogo e recriacdo. E o que aponta
o antropd6logo José Mauricio Arruti, ao explicar que os povos indigenas dessa regido, para
conseguirem seu reconhecimento étnico, passam a recriar sua realidade, “recuperando
imagens e relacdes esquecidas, produzindo ritos, engendrando mitos, num intenso
reencantamento do mundo” (Arruti 1995).

Os Xukuru se apresentam dentro dessa realidade de mobilizacdo politica e
simbdlica voltada para o fortalecimento da identidade étnica. E importante ressaltar aqui
que este momento de “reencantamento do mundo” é ainda um momento de conflito pela
terra, o que reforcga essa busca pela unidade social.

Neste momento de conflito, o componente religioso, representado principalmente
através do toré e da Pajelanca, adquire papel fundamental para os Xukuru, sendo diversas
manifestacoes reelaboradas em seus significados como afirmagdes étnicas. Sobre isso,
percebemos que essa € ainda uma estratégia de elaboragdo e reordenamento simbdlico
empregada pelas liderangas, pois € nos cerimoniais que os simbolos sdo sobrecarregados
de novos significados e “quanto mais elementos da organizacdo politica uma ideologia
articula, maior necessidade existird de cerimoniais freqiientes” (Cohen 1978).

Novamente, lembremos que ndao podemos desmerecer questdes individuais de
execugdo da danga para os Xukuru, que também vao até o terreiro se divertir, encontrar
amigos, marcar sua presenca como indigena que participa dos rituais da comunidade. Essas
questdes sdo importantes para percebermos que esta danga ndo pode ser vista apenas por
seu carater utilitarista na politica interna do povo. Entretanto, nos parece fundamental
perceber que o toré também exerce um papel relevante coletivamente, na medida em que
se apresenta como um elemento tradicional carregado de novos valores semanticos. A
mobiliza¢cdo demandou a implementacao de diferentes relacdes sociais e a cria¢ao, refor¢o
e utilizacdo de crengas, normas e valores que se interligam, para estabelecimento do novo
esquema ideoldgico em construgao.

E nessa perspectiva que a criacio dos terreiros representa um momento

fundamental no estabelecimento do ordenamento politico Xukuru. Os terreiros se

estabelecem como o espago fisico de desenvolvimento dessa mobilizagdo. Sao neles onde



os elementos do simbolismo Xukuru sdo reforcados. Nestes espagos sdo criadas novas
tradi¢Oes, a exemplo do Dia das Criancas e fortalecidos lacos intimos e coletivos de
pertencimento politico e étnico. Um espaco de compreensao, nao s6 da dinamica ritual de
um povo, mas principalmente de sua constituicao social e politica.

Podemos perceber, portanto, que a compreensdo do desenvolvimento simbdlico
ritual e politico nos Xukuru nio pode ser observada de forma independente, ja que faz
parte de uma teia complexa de interesses em constante didlogo e recriagcdo. Nao ¢é
nenhuma novidade que questdes politicas foram e sdo usadas ainda hoje como motivac¢ao
na promog¢do de praticas religiosas e rituais em diversas culturas. Porém, € justamente a
observacdo atenta de como esse processo se dd em cada grupo que pode vir a nos
esclarecer as nuances necessdarias a uma andlise mais aprimorada sobre o processo de
constituicdo social e politico de um povo.

De fato, a andlise sobre o exercicio de mobilizacdo étnica Xukuru nos demonstra
que a observagdo de campos isolados de expressdo social, como o religioso e o politico,
podem nos levar a um olhar compartimentado, separado muito mais pelo fazer académico
que por uma realidade deste ou de outros povos indigenas. Vemos que os Xukuru
demonstram um conhecimento aprofundado na prética, sobre o exercicio de fortalecimento
das identidades étnicas, através do estabelecimento de pontes de didlogo continuo entre
varios espagos sociais. Fortalecendo ritos como o toré, estabelecendo espacos sagrados
através dos terreiros e recorrendo a valorizagao de datas fundamentais no calenddrio ritual
do povo, eles vao criando e recriando tradi¢des, frente ao desafio de novas realidades de

luta e valorizacdo de direitos indigenas.
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" O livro Toré — regime encantado do indio do Nordeste traz artigos traz anélises do ritual em diversos povos
do Nordeste, em visdes diversificadas que incorporam observagdes histéricas, antropoldgicas e de
etnomusicologia.

" 0.S.B. significa Ordo Sancti Benedicti. No Brasil, Ordem de Sao Bento ou Beneditinos.

" Relatério da visita transcrito no livro Wakona-Kariri-Xukuru: aspectos sdcio-antropolégicos dos
remanescentes indigenas de Alagoas (Antunes 1973)

¥ Temos, logicamente, que atentar para a diferenciagio nas defini¢des do toré na visdo de cada um dos
autores, fruto da interag@o da observacao direta com os valores e/ou interesses dos préprios autores. Temos,
por exemplo Hohenthal trazendo uma visdo culturalista do ritual e Cavalcanti marcando esse momento como
um elemento de confirmag@o de indianidade para o Estado. J4 em Neves encontramos um relato mais atual e
bastante detalhado do toré, seus participantes e da situac¢do social e politica em que o ritual descrito foi
praticado.

" Esse tipo de passe é semelhante ao que ocorre em religides afro-brasileiras, a exemplo da Umbanda, e
também no Espiritismo.

™ José Barbosa dos Santos, Z¢ de Santa. Aldeia Pedra D’Agua, Serra do Ororubd, em 23/2/2001.

" O termo indianidade € usado aqui dentro da defini¢@o feita por Jodo Pacheco de Oliveira, como modos de
ser caracteristicos de povos indigenas assistidos pelo 6rgdo tutor, e que difere da conduta cultural
implementada por cada grupo em especifico. Ver: OLIVEIRA , Jodo Pacheco de. “O nosso governo”: os
Ticuna e o regime tutelar. Sdo Paulo, Marco Zero, 1988.

™ Xicdo Xukuru ficou a frente do grupo de 1986 a 1998, quando foi assassinado em frente A casa da irmd, na
cidade de Pesqueira. O homicidio, conforme inquérito da Policia Federal concluido em 2002, foi
encomendada por um dos latifundidrios que tinha fazendas dentro da 4rea indigena. Ele foi preso e
encontrado morto na cela dias depois, sem que fosse possivel confirmar se houveram mais envolvidos no
crime.

* O termo “pessoas de ciéncia” é usado dentro dos Xukuru como designio de pessoas com sensibilidade para
entrar em contato com o sobrenatural, os Encantados e espiritos de luz, e que recebem mensagem destes, que
s@o repassadas para o grupo ou pessoas especificas, durante o ritual.

X pedro Rodrigues Bispo, “Seu” Zequinha, pajé Xukuru do Ororubd. Aldeia Lagoa, Serra do Ororubd,
Pesqueira, em 19/5/2005.

* As retomadas de terras representaram uma estratégia de obtenc@o de espacgos para plantio e conseqiiente
melhoria da qualidade de vida dos povos indigenas, que decidiam agir por conta prépria na reocupacio de
suas terras, diante da morosidade do O6rgdo indigenista oficial em dar prosseguimento aos processos
fundidrios de reconhecimento de adreas indigena. Os 90 dias estabelecidos na 4rea eram essenciais para



garantir que as terras retomadas ficariam de posse dos indigenas enquanto o processo fundidrio estava em
tramitagdo na Justica.

*UA pedra do Rei também é chamada pedra do Reino do Ororubd ou Pedra D’4gua. “Pedra D’dgua quem
botou foi os brancos, mas ali toda vida foi Pedra do Reino”. Ver ALMEIDA, Eliene Amorim de (Org).
Xukuru filhos da made Natureza: uma historia de resisténcia e luta. Olinda, Centro de Cultura Luis Freire,
1997.

*V Espécie de altar, de no maximo 1, 5 metro, ornado por flores, onde dentro sdo acesas velas e colocadas
oferendas para os espiritos e Encantados, a exemplo de dgua e mel. Também € neste espaco que fica a bebida
Jurema, tomada ao final do ritual.

* Os representantes das aldeias servem como intermedidrios politicos da organizacdo vigente, reunindo-se
mensalmente para discutir questdes politicas, de saide, educacio e desenvolvimento, relacionadas ao povo
Xukuru do Ororubd.

* Durante o ritual, alguns “pontos” séo cantados em homenagem a Sdo Cosme e Damifo, também presentes
em rituais afro-brasileiros.

'O povo Xukuru passa atualmente por um grave processo de criminaliza¢do de suas principais liderancas,
que vém respondendo a processos que podem levar a sua prisdo e desestabilizacdo da organizagdo politica
interna.



