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Resumo

Esta dissertacdo analisa as Assembleias Gerais do povo Kokama como
instrumentos centrais de mobilizagdo politica e luta pela demarcagdo dos
territorios tradicionais na regiao da triplice fronteira entre Brasil, Peru e Colémbia.
A partir de uma perspectiva antropoldgica produzida desde dentro, a pesquisa
articula cosmologia, memodria e reorganizagdo politica contemporanea,
evidenciando a continuidade histérica do povo Kokama diante de processos de
colonizacgao, invisibilizacdo e negacgao identitaria. Com base na participagao
direta, entre 2019 e 2025, o estudo compreende as assembleias como espacgos
de deliberagao, fortalecimento identitario e produ¢cdo de conhecimento coletivo,
onde se discutem territdrio, educacao diferenciada, saude indigena e revitalizagao
linguistica. Ao dialogar com autores indigenas, o trabalho contribui para o
fortalecimento de epistemologias préprias e para a indigenizagdo da Antropologia,
reafirmando as assembleias como territérios politicos, espirituais e pedagogicos

de reexisténcia e projecao de futuro coletivo.

Palavras-chave: Povo Kokama; Assembleias indigenas; Demarcacgao territorial,

Triplice fronteira; Movimento indigena; Epistemologias indigenas.



Abstract

This dissertation analyzes the General Assemblies of the Kokama people
as central instruments of political mobilization and struggle for the demarcation of
traditional territories in the tri-border region of Brazil, Peru, and Colombia. From an
anthropological perspective produced from within, the research articulates
cosmology, memory, and contemporary political reorganization, highlighting the
historical continuity of the Kokama people in the face of processes of colonization,
invisibilization, and identity denial. Based on the author’s direct participation
between 2019 and 2025, the study understands the assemblies as spaces of
deliberation, identity strengthening, and collective knowledge production, where
issues such as territory, differentiated education, Indigenous health, and language
revitalization are discussed. By engaging with Indigenous authors, the work
contributes to the strengthening of Indigenous epistemologies and to the
indigenization of Anthropology, reaffirming the assemblies as political, spiritual,

and pedagogical territories of reexistence and collective future-making.

Keywords: Kokama People; Indigenous Assemblies; Land Demarcation;

Tri-border Region; Indigenous Movement; Indigenous Epistemologies.



Retsumereshka

Ikian titsertatio yurakai y+atiritakapankanapuka Kanakana ritamapu
Kukamie mania intstrumentumshka Tsentrushkakana kakirikakan poritike ay
ay+tukaka y+a markare tuy+ukapankanapuka yumikatakana tan rekio
mutsapirikapu tsiwapeka mitiri Pratsiuka, Peruka ay Kurumpiaka. A wepetsui
ukuatumika antroporokikahska yara tsuikakuara, a chikaritipi uyarin muntuikua,
ikuaka ay Tupapenanorkanum poritike Kuntsupiriwatatsuin, memutawa a
tsutsanayatirita imintsaratupa ritamapu Kukamie iatira protsetsukanakan
koroniy+arekan, timakatupen ay ukira itentitashka. tatirakapupe tan
yapichikapetseka yumati, mitir 2019 ay 2025, a ikua yatiritayapichika
y+atiritakapankanaminu mania etspatiumkana ipuchitakan, wikachiri itentitashka
ay yaran ikuankan uyarikan, maka ra kumitsa rana tuy+ukapan, ikuatsen tima
y+atiren, mutsanaka tapiy+a ay ipitsatsukakiri Rinkitstikashka. A Kumitsa
yarakanapupe tapiy+akana, a kamata vyatiritay+umi marira a wikachiri ikua
ikuankapuka riakana ay marira a tapiy+apan Antroporokiashkapu, ikumikanan
tsawitita  y+atiritakapankanapuka mania  tuy+ukapankana  poritikekana,
tsawakankana ay petakukikoshkakana ikumikanan emetekan ay ukuatan

Kamutunikan uyarikan.

Kumitsakana-shaweshka: Ritama Kukamie; y+atiritakapankana tapiy+akana;
markare tuy+ukapan; mutsapirika tsiwapeka; Ramita tapiy+a; ikua ikuankapuka

tapiy+akana.
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1. INTRODUCAO

‘Ademais, ela ja da mostras de que sdo possiveis
investigagbes e debates a partir ‘de dentro’ e ndo so6 ‘de fora”

(Sarmento, 2023)

Esta dissertagcdo constitui a continuidade do trabalho de conclusdo de
curso desenvolvido na graduacdo, no qual abordei o processo historico de
invisibilizacdo do povo Kokama, sintetizado na expressao “Ritama Yamimim
Katupe - Os Kokama de Sapotal” — o povo escondido aparece. Naquele
momento, evidenciei como o povo Kokama, por muito tempo considerado extinto
ou assimilado, passou a se reafirmar publicamente enquanto sujeito coletivo de
direitos, reconstruindo sua identidade, memoria e presencga politica na triplice
fronteira entre o Brasil, o Peru e a Colémbia.

Essa reafirmacao identitaria e politica ndo se deu de forma isolada, ou
desestruturada, mas esta profundamente nas formas préoprias de organizagéo do
povo, que historicamente sustentou a continuidade enquanto coletivo, mesmo
diante dos processos de silenciamento. O povo indigena kokama € organizado a
partir de uma estrutura social composta por 44 nagdes, entendidas como grandes
grupos de parentesco. Dentro de cada nagdo poderiam existir até 100 clas, que
se organizavam tanto pela descendéncia quanto pelos oficios exercidos por seus
membros.

Um exemplo € a nagdo Pacaya, cujo nome deriva do animal paca
(cuniculus paca). No interior dessa nagao havia diferentes clas, como exemplo
paca grande e paca pequena, entre outros, que também se diferenciavam
conforme suas funcbes e responsabilidades sociais. Essas nagdes possuem
carater patrilinear, ou seja, a descendéncia € tragcada pela linhagem paterna.
Assim, a identidade do individuo é herdada do pai, e cada cla é formado por
varias familias ligadas entre si por lagos de parentesco.

Do ponto de vista antropolégico, a unidade fundamental dessa organizagao
€ o cla. Na antropologia, cla € um grupo de descendéncia que reconhece um
ancestral comum — que pode ser real, simbdlico ou mitico — e que estrutura
relacbes sociais, aliangas, fungdes e regras internas. Mas para nds, kokama
reforcamos a dimensdo simbdlica e identitaria, referenciando elementos da

natureza, como animais.



14

Ja o termo nagdo, embora também esteja ligado a descendéncia e ao
parentesco, assume um significado mais amplo no campo politico. O uso da
palavra expressa uma dimensdo de identidade coletiva, organizagdao social
aprofundada e afirmacao histérica perante o Estado e a sociedade envolvente.
Assim, enquanto o cla corresponde a categoria analitica mais precisa dentro da
antropologia (grupo de descendéncia), a nagdo representa uma categoria
politico-identitaria, que fortalece a unidade, a autonomia e a representacao.

Essa distingdo revela a riqueza da organizagao social Kokama, que articula
tradicdo, parentesco e estratégia politica na construgdo da identidade e da luta
por reconhecimento. Nossas nacdes que atualmente sdo nossos sobrenomes.
Quando Deus criou o primeiro homem Kokama chamado Tatay+ara, com o tempo
ele criou as sete primeiras nagbes do povo Kokama: Tsamia, Yawarkani,
Waratapai, Tananta, Maitawari, Kuriku, Awanari.

Com o passar dos anos, o0s antigos ancidos das sete nagbes com o
aumento do povo tiveram que criar as demais nacdes devido a divisdo do trabalho
e questao de sobrevivéncia.

Mesmo se os reais padrdes de consanguinidade forem desconhecidos,
ainda assim, os membros de uma nagdo Kokama (cla) se reconhecem e ao seu
ancestral maior. Como o parentesco baseado em lagos pode ser de natureza
tradicional de nosso povo Kokama, algumas nagdes Kokama (clas)
compartilham um ancestral comum — estipulado, o qual € um simbolo da
unidade da nacgao (cla).

Aprendemos a traduzir os nomes pessoais em kokama, mas os
sobrenomes nao se traduzem, precisa saber qual sua nacao (cla) de origem e o
grafismo tradicional de sua familia Kokama.

Entre o povo kokama, os grafismos constituiam e constituem um sistema
complexo de identificagdo social, politica e ritual. Ndo eram apenas elementos
estéticos, mas marcadores visuais que indicavam pertencimento as nagdes,
fungdes sociais, estados de vida e momentos especificos do calendario coletivo.

Cada nacao possuia grafismos préprios que distinguiam seus membros e
reforcavam os lacos de parentesco. Contudo, além dessas marcas coletivas,
havia também grafismos especificos que identificavam a liderancga. O cacique era
reconhecido por um conjunto de sinais visuais: portava uma arma tradicional em

forma de cruz com laminas nas extremidades — objeto que simbolizava tanto
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autoridade quanto capacidade de defesa — e utilizava grafismos préprios em sua
vestimenta. Sua residéncia também era marcada com esses simbolos, indicando
que aquela era a casa do lider. Assim, corpo, objeto e espago arquitetdnico
expressavam visualmente sua posicao politica.

Havia também os cocares utilizados pelas liderancas, os quais ainda se
mantém presentes em alguns contextos onde a esséncia e os conhecimentos
milenares nao foram perdidos. O lider da comunidade, ou cacique, utiliza o cocar
de penas de arara; os taytas e pajés utilizam cocares de penas de gavido ou
aguia; enquanto os musicos utilizam cocares de penas de garga.

Os grafismos também acompanhavam o ciclo das atividades produtivas.
No dia de ajuri, o mutirdo coletivo para o plantio, homens e mulheres utilizavam
pinturas especificas que marcavam o carater comunitario do trabalho. Da mesma
forma, no periodo da colheita havia grafismos proprios, associados a abundéancia
e a finalizagéo do ciclo agricola.

Alguns exemplos de grafismos kokama:

Figura 1.1. Grafismo de plantacao.

Figura 1.2. Grafismo de pureza ou de virgindade.

elee

Figura 1.3. Grafismo de travessia, pessoas que sdo bons remadores.

Figura 1.4. Grafismo da cruz simbolo do cacique ou lideranga, cruzeta com

laminas.

Figura 1.5. Grafismo pescadores, cardumes.
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Figura 1.6. Grafismo dos ceramistas.

:

As pinturas corporais também indicavam estagios da vida e condi¢des

sociais. N&o se pintava no dia a dia, mas s6 em momentos especiais ou de rituais.
A crianga considerada virgem era identificada por um grafismo em forma de
caracol. Esse mesmo motivo, aplicado no rosto, distinguia homem virgem, mulher
virgem, homem puro e mulher pura, funcionando como marcador de pureza e de
transicao etaria.

Quando uma mulher ficava viuva, passava a utilizar uma pintura que se
estendia do pescoco até a boca, tornando visivel sua nova condi¢cao social. Ja no
momento de sua primeira unido conjugal, realizava-se um ritual de pintura
corporal mais elaborado: o corpo era pintado com jenipapo até a altura dos seios,
e dos seios até a cabecga aplicava-se urucum. As trangas da jovem também eram
tingidas de vermelho com urucum. Esse ritual estava associado ao encerramento
do periodo que acontecia a primeira menstruagdo, marcando sua passagem para
a vida adulta e conjugal.

Além dessas categorias, existiam aproximadamente treze grafismos
relacionados aos oficios tradicionais. Entre eles, destacavam-se os grafismos do
guerreiro e do portador de cacetete, cada qual associado a fung¢des especificas
dentro da organizagao social. Dessa forma, os grafismos Kokama constituiam um
verdadeiro sistema de linguagem visual, por meio do qual se expressavam
identidade, hierarquia, fungao social, ciclo produtivo e transi¢des da vida.

Os sobrenomes atuais dos indigenas Kokama que derivaram das nagdes
tradicionais Kokama modificados pelo branqueamento politico de integragao,
catequizacao, perseguicao, fuga, camuflagem, expulsao, registro batismal em
curia catodlica, registro civil de nascimento e por negagéo de identidade indigena
Kokama. As nacgbes tradicionais milenares indigenas KOKAMA s&o: Achu,

Akituari, Arinka, Arimuya, Arirama, Awanari, Inuma, lwaraki, Kanakiri, Karitimari,
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Kawamari, Kawashe, Kumata, Kuriku, Kurinuki, Kuritima, Maitawari, Maniwari,
Murayari, Marikawa, Manuyama, Nawapa, Pakaya, Raraniaka, Tamani, Tananta,
Apayuri, Tapuyima, Teru, Upari, Waikama, Waratapai, Waimakari, Wanakiri,
Yaikate, Yakuri, Yarikawa, Yawarkani, Yuimachi, Yumaita, Yuyarima, Shunia,
Shuta e Tsamia.

Essas sao as 44 nacgdes kokama do Brasil, com base tradicional no Alto
Solimbes e Médio Solimdes. Se um dos pais € branco ou de outra etnia, entra o
sobrenome dele ou dela no meu sobrenome como Kokama? Nao. Nao entra e
nem se traduz os sobrenomes.

Alguns exemplos das nagdes por familia:

Figura 1.7. Grafismo da nagao Tsamia.

Dentro das nagbes, ha uma divisdo de trabalho baseada no género. Os
homens tém a responsabilidade de cagar, pescar, construir canoas e realizar
outras tarefas, enquanto as mulheres sado responsaveis pelas atividades de
cuidar da roga, capinar, coivarar, a agricultura em si, a preparagao de alimentos
e o cuidado das criangas.

As decisdes importantes dentro da comunidade Kokama eram geralmente
tomadas pelo conselho de ancidos, que eram os lideres mais respeitados e
experientes do grupo. Esses ancidos tinham conhecimento tradicional e cultural
transmitido ao longo de geragodes.

Além disso, as comunidades kokama também tém uma figura de liderancga
chamada "cacique", que hoje podem ser jovens e mulheres. Esses lideres sao
escolhidos pelo grupo e sdo responsaveis por representar a comunidade em
questdes externas, negociar com outras organizagdes e governos, e garantir a
preservacgao da cultura e dos direitos do povo Kokama.

Essa organizagao social, baseada na coletividade, no respeito aos mais

velhos e na complementaridade entre homens e mulheres, estruturava n&o
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apenas o cotidiano das comunidades, mas também a forma como o povo
kokama se reconhecia enquanto identidade do povo. Entretanto, com o avanco
da colonizagao, das politicas assimilacionistas e das pressdes impostas ao longo
de décadas, essas formas proprias de organizagcdo passaram a ser
desvalorizadas e, muitas vezes, negadas. A imposicdo de modelos sociais
alheios a realidade indigena afetou profundamente as relagdes internas, os
modos de lideranga e a maneira como 0 povo era visto e tratado pela sociedade
envolvente.

Essas transformagdes provocadas pelas relagbes interétnicas atingiram
fortemente o modo de vida, as crengas e o0s costumes kokama. Muitos
esconderam sua identidade por medo ou discriminagdo, chegando a alterar
sobrenomes em uma tentativa de ‘“limpar o sangue”. Essa experiéncia de
silenciamento histérico se conecta tanto com o que hoje a Antropologia Indigena
tenta reparar: a ocupagéo da voz aos proprios sujeitos.

Como pesquisador kokama, essa reflexdo me atravessa diretamente. O
meu povo, assim como muitos outros, que viveram longos processos de tentativas
de apagamentos desde a colonizagdo, conflitos e camuflagem identitarias,
intensificados por contato religioso e interétnicos, como mencionei com falas de
liderancas sobre essa questao durante os capitulos desta dissertacao.

O povo Kokama foi atingido por um longo processo de contato interétnico
e de conflitos que mudaram algo do seu sistema social. Roberto Cardoso de
Oliveira (1996 [1964]) relata que esses contatos sdo um “processo natural” e que
muitas vezes “fica dificil de entender a estrutura e a dindmica das relagdes entre
povos de etnia distinta inseridos numa situagcdo determinada: a situagcéo de
contato”. Mas esse processo além de nao ser natural, foi um processo de
imposigao e violéncias com tantos grupos, e hoje podemos perceber que essa
estrutura nos quis exterminar.

No panorama atual, o povo Kokama € o segundo maior povo indigena do
pais (CENSO, 2022), ficou evidenciado um momento de quebra do silenciamento,
com a ocupacdo do lugar de fala dos Kokama. Assim, compreender essas
dindmicas € fundamental para entender a importancia das assembleias e das
organizagdes kokama, que se tornaram espacos de valorizagao da identidade, de

rearticulagao politica e de legitimacédo de nossas vozes.
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O fazer antropolégico desde as produgdes indigenas, nesse contexto, para
além de reafirmar seu compromisso com a compreensao profunda sobre o povo
Kokama, apresenta-se em campo de autorreflexdo. Como afirma o autor tikuna
lury Felipe: “ao longo do tempo, a universidade me fez perceber que os estudos
antropologicos me ajudam a entender melhor sobre a minha sociedade e ainda
sobre outras, como a ocidental ndo indigena, que estdo hoje em constante
relacdo” (FELIPE, 2018, p. 21). Essa interpretacdo mostra como nés indigenas
temos construido a formacdo académica como ferramenta para ampliar e
amplificar nossas vozes, interpretar nossas proprias realidades e dialogar com o
mundo n&o indigena.

Minha trajetéria pessoal e académica esta profundamente ligada a este
trabalho. Meu primeiro contato com o mundo dos estudos e das pesquisas
aconteceu ainda na infancia, quando eu tinha por volta de 11 anos e vivia na Terra
indigena kokama de Sapotal. Naquele tempo, antropdlogos, linguistas dentre
outros profissionais visitavam a comunidade para realizar estudos sobre 0 nosso
povo. Lembro-me de achar muito interesante o0 modo como eles andavam pelas
comunidades, observavam, faziam reuniées e conversavam com os mais velhos
dentre outras liderangas. Um desses encontros que guardo com carinho foi com a
antropologa Luciana Maria de Moura Ramos, cuja presenga marcou minha
curiosidade sobre a importancia de registrar e compreender as historias do nosso
pOVO.

Estudei até os 15 anos na Escola Municipal Indigena Marechal Rondon na
Comunidade de Sapotal, e, ao concluir o ensino fundamental, precisei continuar
meus estudos em outra localidade. Como a comunidade de Sapotal era pequena,
tinha poucos alunos e nao oferecia o ensino médio, todos que precisavam
continuar nos estudos se deslocar para outra comunidade maior ou para a cidade
de referéncia da comunidade. Foi, entdo, que fui estudar na Escola Estadual
Cacique Manoel Florentino Me’ecuracu, localizada na comunidade tikuna de
Feijoal, pertencente ao municipio de Benjamin Constant, proxima a minha. La
cursei o primeiro ano do ensino médio no ano de 2008.

No entanto, a distancia e as dificuldades de transporte entre as
comunidades tornaram o percurso perigoso — especialmente a travessia do rio
quando chovia ou ficava com o tempo ruim. Por causa disso, conversei com meus

pais e decidimos que eu deveria estudar em Tabatinga, nosso municipio de
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referéncia. Assim, com 16 anos, deixei minha comunidade para viver em
Tabatinga na casa de parentes e assim concluir o segundo e o terceiro ano do
ensino médio em uma escola estadual ndo indigena chamada Conceigcéo Xavier
de Alencar - GM3, na zona urbana. Essa mudanca foi um grande desafio, pois
significou deixar o convivio cotidiano com minha comunidade, mas me abriu
novas oportunidades de aprendizado.

Ao terminar o ensino médio, aos 18 anos, ingressei no Centro de Estudos
Superiores de Tabatinga - Universidade Estadual do Amazonas (UEA), no curso
de Letras, onde estudei até o sexto periodo. Durante esse tempo, continuei
amadurecendo meu interesse em compreender melhor a historia e a realidade do
meu povo. Foi, entdo, que soube do vestibular indigena da Universidade de
Brasilia (UnB), decidi fazer e fui aprovado para o curso de Ciéncias Sociais.

Ingressei na Universidade de Brasilia (UnB) no segundo semestre de 2013
como estudante de Ciéncias Sociais. A UnB é um espago onde iniciei minha
formagao intelectual e politica ja no ensino superior. Durante esse periodo,
participei do movimento estudantil indigena através da associagao dos
académicos indigenas da Universidade de Brasilia (AAIUNnB), e, também do
movimento indigena a partir dele, o que me possibilitou conhecer o movimento
indigena em ambito nacional e compreender a importancia da presencga indigena
nas universidades como parte do processo de descolonizagdo do conhecimento.
Essa experiéncia ampliou meu olhar e entendimento sobre as diversas lutas dos
povos indigenas e sobre o papel transformador da educagdo superior no
fortalecimento de nossas identidades e direitos.

Aposs concluir a graduagao, retornei a minha cidade e regido de origem no
Alto Solimdes - Amazonas, com o0 compromisso de continuar contribuindo com as
lutas do povo kokama. Atuei junto ao movimento indigena de base convidado
pelas liderancgas, participando de assembleias e ac¢des voltadas a defesa dos
direitos historicos, a demarcacéo territorial e a valorizacdo da identidade kokama.
Essa vivéncia reafirmou minha convicgao de que o conhecimento académico deve
caminhar lado a lado com os conhecimentos dos povos indigenas, em um dialogo
de respeito, reciprocidade e cooperagao principalmente.

Posteriormente, retornei a Universidade de Brasilia, agora como estudante
do Programa de Pdés-Graduagao em Antropologia Social - PPGAS, com o

proposito de aprofundar minhas reflexdes sobre as experiéncias e a luta do meu
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povo. Este mestrado representa, portanto, ndo apenas uma continuidade da
minha formagao, mas um compromisso ético, social e politico de contribuir para o
fortalecimento do povo Kokama e das epistemologias indigenas dentro e fora da
universidade. A partir dessa trajetoria, esta pesquisa teve como objetivo destacar
a importancia das assembleias Kokama na luta pela demarcacéo dos territérios,
apresentando o ponto de vista do préprio povo sobre a historicidade dessas lutas
e sobre como elas se relacionam com o reconhecimento dos nossos direitos no
contexto do Estado brasileiro. Onde essa investigacdo nasce da necessidade
interna do préprio povo kokama de registrar, pela visdo de um de seus filhos, o
significado politico, espiritual e coletivo das assembleias gerais do movimento
Kokama enquanto instrumentos de mobilizac&o, unido e resisténcia.

Ao longo de sete anos (2019-2025) de envolvimento com o movimento
indigena kokama, participei ativamente de encontros, reunides, formagdes e
assembleias que fortaleceram meu entendimento sobre a importadncia de
narrarmos nossa proépria histéria. As assembleias kokama sao lugares de
reafirmagcao da nossa cosmologia, de memodria e de resisténcia, constituindo,
assim, o fazer politico kokama. Nelas, o povo se reune para escutar os anciaos,
caciques, cacicas, professores, taytas e demais liderangas, refletindo sobre o
presente e o futuro do nosso povo. Por meio das assembleias, discutimos temas
fundamentais como cuidado do nosso territorio, educagao diferenciada kokama,
saude indigena, valorizagdo da cultura e identidade, crengas, espiritualidade e
governanga, reafirmando a importdncia dos ancidos, dos caciques, das
liderangas, das mulheres, da juventude e das criangas kokama.

Este trabalho também se insere em um movimento mais amplo de
fortalecimento da presenga indigena dentro das universidades. Durante o curso
tive acesso a uma série de textos e autores que discutem profundamente as
dindmicas das relagdes entre povos indigenas e sociedade envolvente, incluindo
autores e autoras indigenas, ampliando as possibilidades de leitura critica sobre a
propria antropologia e as novas interpretacdo que surgem quando oS povos
indigenas passam a falar por si e de si dentro das universidades.

Essa abertura marca uma ruptura importante: historicamente, a
antropologia foi um campo em que os povos indigenas eram vistos apenas como
objeto de estudo, e ndo como sujeitos produtores de conhecimento. Hoje, com a

presenca de antropdlogos e antropodlogas indigenas, vemos uma reconfiguragéo
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de conhecimento que permite repensar as teorias, os métodos e as préprias
relagdes de poder entre pesquisador e o pesquisado.

Como aponta Ramos (2023a), durante muito tempo os povos indigenas
foram tratados como objetos de estudo, sem voz propria dentro da producgéo
cientifica. Hoje, inspirados em autores indigenas como Hudson Tupinamba e
Francisco Tukano, buscamos construir uma Antropologia que dialogue com os
nossos modos de pensar o mundo e com nossas cosmologias.

No caso Kokama, especificamente, essa abordagem é particularmente
relevante, pois permite contestar narrativas que historicamente anunciaram o
“‘desaparecimento”, a “aculturacdo” ou a “perda da identidade”. Ao contrario
dessas interpretacdes, a histdria kokama nao foi marcada pelo desaparecimento,
mas processos de imposicao, violéncias e tentativa de assimilagdo. Ainda assim,
os antigos souberam mobilizar sua sabedoria, suas estratégias de resisténcia,
para garantir a continuidade do povo.

Ao produzir conhecimento desde dentro, como pesquisador indigena
evidencio continuidades, estratégias de adaptacao e processos de reelaboragao
cultural que frequentemente foram invisibilizados por olhares externos.

A antropologia dialoga diretamente com a critica ao modelo classico de
pesquisa académica que confronta as epistemologias externas, nas quais os
povos indigenas, as comunidades tradicionais e outros grupos subalternizados
foram tratados majoritariamente como objetos de estudo, e ndo como sujeitos
produtores de conhecimento. Ao afirmar a possibilidade de investigacdes a partir
de dentro, reconhego a legitimidade epistemoldgica de pesquisadores, onde
produzimos ciéncia desde as nossas proprias experiéncias historicas, culturais e
politicas.

Essa perspectiva quebra a ideia de que o pesquisador € totalmente neutro
e distante do que estuda ao mesmo tempo em que questiona a suposta
superioridade do conhecimento cientifico sobre os saberes indigenas. Olhar o
pesquisador a partir de dentro, da vivéncia e do pertencimento, ndo diminui o
rigor, pelo contrario, exige ainda mais responsabilidade, ética e compromisso com
0 que produzimos. A incorporacdo consciente da posicionalidade, da memoaria
coletiva e das cosmologias proprias como dimensdes criticas deste trabalho
baseiam-se nos critérios elaborados pelas ciéncias indigenas na antropologia.

Nesse sentido, a pesquisa deixa de ser apenas uma observacgao dividida entre o
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estar 1a e escrever aqui, como apontava Geertz (2009) a qual inventou essa
expressao, e passa a ser uma construgao continua. O pertencimento iluminado
pelo “ser de dentro” permite acessar em termos de existéncia categorias como,
reafirmacao identitaria e resisténcia politica, por meio das histérias de origem do
mundo kokama relacionadas a cosmologia kokama e os encaminhamentos e
deliberacdes resultantes das assembleias.

Em complemento, apresenta-se que Francisco Tukano (SARMENTO,
2023) aponta esse movimento como um campo académico em transformagao, no
qual o dialogo entre a interpretacdo “de dentro” e “de fora” torna-se n&o apenas
possivel, mas necessario. A afirmacao, que abre esta introdugao, nao propde a
substituicdo de uma abordagem pela outra, e sim a ampliagdo do debate,
reconhecendo que o conhecimento é plural, situado e atravessado por relagdes
de poder.

Hudson Tupinamba (2024) parte de uma inflexdo decisiva no campo
antropolégico ao afirmar que “certo é que o ingresso dos indigenas de diferentes
etnias causara mudangas no pensamento antropoldégico”. Essa afirmagao nao se
refere apenas a um aumento quantitativo da presenga indigena nas
universidades, mas a uma transformacdo qualitativa e estrutural das bases
epistemoldgicas que sustentam a propria Antropologia.

Quando nds indigenas ingressamos na Antropologia ou em outras areas do
conhecimento, ndo entramos apenas como novos pesquisadores, mas como
portadores de outros tipos de conhecimentos, outras ontologias, temporalidades e
formas de produzir sentido sobre o0 mundo. Isso desloca a disciplina de uma
posicao historicamente marcada pela observagdo externa — muitas vezes
colonial — para um campo de producdo compartilhada de saberes, no qual os
sujeitos antes pesquisados passam a intervir diretamente na definicdo de
problemas, métodos, conceitos analiticos e formas de escrita.

A Antropologia proposta pelo autor rompe com a ideia de Antropologia
como um conjunto neutro de técnicas (observacado participante, entrevistas,
etnografia), para compreendé-la como um espacgo relacional, atravessado por
assimetrias histéricas de poder e suas possibilidades de reconfiguragdo. Neste
trabalho, a Antropologia ndo aparece como um lugar de fala distante, que apenas
registra ou traduz o outro. Ela se constrdi no encontro - muitas vezes tendo - entre

modos diferentes de entender o mundo. Como pesquisador Kokama, participo
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desse processo ndo apenas como observador, mas como alguém comprometido,
que vive e produz esse conhecimento junto com meu povo.

Em dialogo com algumas linhas do pensamento de Jesus Tupinamba
(2024), compreendo que a relagao entre mundos pode ser significada a partir dos
principios da escuta, da reciprocidade e do respeito. A partir dessa inspiragéao,
proponho entendé-los como fundamentos epistemoldgicos. A escuta implica
reconhecer que os povos indigenas nao sao meras fontes de dados, mas sujeitos
produtores de teoria e ciéncia. A reciprocidade exige que o conhecimento
produzido ndo se restrinja a trajetéria académica individual, mas que dialogue
com as lutas, demandas e projetos coletivos dos povos envolvidos. Ja o respeito
pressupde reconhecer a legitimidade dos modos indigenas de conhecer, inclusive
quando estes nao se enquadram nos critérios classicos da ciéncia ocidental.

Do ponto de vista de um pesquisador indigena, essa formulagéo ultrapassa
uma critica a Antropologia tradicional ao propor um manifesto de reexisténcia
epistemoldgica. Ao afirmar a Antropologia como relagdo, Tupinamba propde uma
disciplina que nao se constroi sobre os povos indigenas, mas com eles — e, cada
vez mais, a partir deles. Trata-se de um movimento que promove a reorganizagao
das hierarquias do saber, abrindo espago para que cosmologias, memorias,
narrativas e praticas indigenas sejam reconhecidas como pensamento
antropoldgico legitimo.

Assim, o que Hudson Tupinamba nos faz entender € que a presenca
indigena na Antropologia ndo € apenas uma conquista institucional, mas um
processo de transformacdo profunda do campo, capaz de questionar seus
fundamentos coloniais e de inaugurar uma Antropologia comprometida com a
pluralidade de mundos, saberes e modos de existéncia.

Contudo, como alerta Jodo Paulo Lima Barreto (2017, p. 85) essa insergéo
académica ainda enfrenta muitos desafios: “cada vez mais temos percebido a
necessidade de avangarmos na consolidacdo de uma politica integral, que
considere nao apenas a forma diferenciada de ingresso, mas todo o processo de
formacao”. Barreto aponta também para um campo intermediario, um espaco de
tradugcdo e mediagdo entre saberes indigenas e nao indigenas — o que ele
chama de “ponte”. Essa metafora € poderosa para pensar o papel das

assembleias e organizagdes indigenas kokama, que também funcionam como
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pontes entre mundos, linguagens e formas de pensar o territorio, a espiritualidade
e a politica como um todo.

Ja Sarmento (2023, p.75), chama atengdo para a importancia da
indigenizacdo dos espacgos académicos. Segundo ele, a presenca indigena na
Antropologia ndo € uma ameaga, mas uma possibilidade de renovacéo cientifica e
epistemoldgica, que permite questionar e transformar as estruturas da disciplina.
Essa mesma logica se aplica as assembleias kokama: nelas, os Kokama nao
apenas reproduzem modelos institucionais ocidentais, mas ressignificam o
espaco politico, fazendo dele um espago de dialogo entre o tradicional e o
contemporaneo.

O indigena antropologo Gersem Luciano, mais conhecido por Gersem
Baniwa reforga essa perspectiva ao afirmar que “a composigdo semantica baniwa
antropologo apresenta um sentido proprio para destacar que se trata de um
sujeito histérico particular que se apropria das diversas e possiveis lentes da
Antropologia para ler os diferentes mundos: indigena e nao indigena”. Entédo
Luciano (2015, p. 234) considera a Antropologia uma “lente multifocal,
multidimensional e multicésmica”, capaz de revelar dimensdes que muitas vezes
escapam a visdo eurocéntrica tradicional. Essa concepcao € extremamente util
para pensar as assembleias indigenas, pois elas também sao espacgos
multicosmicos, onde se articulam espiritualidade, politica, educagao, parentesco,
linguas e territorialidade.

Os antropdlogos indigenas, portanto, tém desempenhado papéis
fundamentais nas relacdes interétnicas, ndao apenas como pesquisadores, mas
como tradutores e mediadores culturais. Como afirma Tonico Benites (2015, p.
246), os antropodlogos indigenas tém assumido fungdes de “relatores, porta-vozes,
consultores e peritos”, atuando na mediagédo de conflitos e nas negociagdes com
o Estado.

Além disso, a preservagao e revitalizagao dos conhecimentos tradicionais &
outro campo de atuagdo de noOs pesquisadores. Ao documentar linguas,
narrativas e praticas culturais, antropologos indigenas fortalecem a memoria e a
continuidade dos povos. Esse movimento se reflete diretamente nas assembleias
kokama, que tém se tornado espacos de reafirmagao cultural e de resisténcia,
onde a oralidade e o conhecimento ancestral sdo valorizados ao lado do saber

académico.
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A contribuicdo das mulheres indigenas também é central nesse processo.
A antropdloga Braulina Aurora traz uma reflexao potente sobre o corpo-territério e
a resisténcia das mulheres frente aos processos coloniais e religiosos. Ela mostra
como, mesmo sob o siléncio imposto, as mulheres indigenas reconfiguraram
espacos na comunidade e fora dela. Segundo Aurora (2022, p. 15) “me desafiei a
escrever sobre as indigenas mulheres e corpo-territério em movimento, dentro e
fora do territério, fazendo acontecer as novas histérias e defendendo a visibilidade
de ser indigena mulher e que se movimenta e o corpo-territério nos espagos e
entre espagos. Somos do lugar onde nés estamos hoje, podendo ser de dentro de
uma canoa, em uma rog¢a ou ainda em uma sala de aula na universidade”. Essa
perspectiva ecoa nas assembleias kokama, especialmente com a criagdo da
Articulacdo das Mulheres Indigenas Kokama do Amazonas, que reforga o
protagonismo das mulheres dentro das lutas politicas e culturais do povo Kokama,
assim como nas comunidades.

Felipe Tuxa (2023, p. 63) problematiza o lugar dos indigenas dentro da
Antropologia, ao questionar que “quando vamos pesquisar, os antropélogos nao
indigenas querem pesquisar a gente pesquisando?”. Essa provocagao nos leva a
refletir sobre os espacos de poder e representacdo dentro da academia. Tuxa
destaca que a posicionalidade é central para qualquer analise antropoldgica: “a
experiéncia de ‘ter estado 1a’ € de um tipo, enquanto a experiéncia de ‘ser de
|a/fazer parte do grupo’ € de outro”. Essa diferenga qualitativa da sentido a
presenga indigena na Antropologia — e também nas assembleias — como
espaco de construgcdo de um conhecimento que parte de dentro, sem mediacdes
distorcidas.

Em sintese, as reflexdes desses autores e autoras indigenas contribuem e
oferecerem ferramentas tedricas e epistemologicas para compreender a
posicionalidade na escrita, a partir de dentro, como pesquisador. Somado a isso,
pontuo sobre o olhar implicado para as dindmicas das assembleias. Tendo em
vista, que para além das instancias politicas, as assembleias se constituem como
espaco de producdo de conhecimento e traducdo interétnica. Por seu carater
articulador dos interesses, disputas e transliteracdo dos contextos sociais nos
quais os kokama se inserem.

Nesse sentido, esta dissertacdo também é uma forma de reexistir na

escrita académica, um gesto de unido e resisténcia, pois o conhecimento aqui



27

construido nasce do dialogo com as assembleias, com as liderangas e com todos
os kokama que participam desses encontros.

A metodologia utilizada neste trabalho baseia-se no convivio, observagao
participante ou pesquisador participante, inspirada em autores indigenas que
também fazem esses estudos, mas reinterpretada a partir do modo indigena de
viver e compreender o campo. Como pesquisador Kokama, nao escrevo a partir
de fora. Minha pesquisa nasce da vivéncia, do corpo presente nas assembleias,
das conversas com os mais velhos e da relagdo continua com meu povo. As
informacgdes e reflexdes aqui apresentadas emergem dessa convivéncia, dessa
escuta e desse caminhar coletivo. A metodologia, portanto, ndo se separa da
vida: ela é a proépria experiéncia de ser e estar kokama.

Os objetivos especificos desta dissertagao sao:

e Compreender a luta do povo Kokama a partir de sua propria narrativa e

COSMOVisao;

e Analisar o papel das assembleias como instrumentos de mobilizagao
politica, espiritual e comunitaria;

e FEvidenciar as estratégias de resisténcia e reorganizagdo diante das
politicas estatais e da invisibilidade histérica;

e Contribuir para o fortalecimento de uma Antropologia produzida também
pelos povos indigenas, a partir de suas proprias visdes e saberes.

Esta dissertagdo esta organizada em trés partes, que dialogam entre si e
acompanham o percurso historico, politico e coletivo do povo Kokama. No
primeiro capitulo, apresento a historia, a cosmologia e a territorialidade kokama
na regiao da triplice fronteira entre Brasil, Peru e Colémbia. Procuro discutir os
longos processos de silenciamento, catequese e apagamento identitario impostos
ao povo kokama, ao mesmo tempo em que evidencio as formas de resisténcia, de
reorganizagao politica e de reafirmacéo étnica construidas ao longo do tempo.
Nesse capitulo, também abordo as narrativas de origem e a memoria coletiva
como fundamentos centrais da relagdo do povo com o territério, compreendido
nao apenas como espago fisico, mas como lugar de vida, espiritualidade e
pertencimento.

No segundo capitulo, analiso as assembleias kokama como instrumentos
centrais de luta, deliberagdo politica e produgcdo de conhecimento coletivo.

Descrevo como essas assembleias sao organizadas, quem sao seus
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participantes, quais sdo seus objetivos e de que maneira elas atuam
concretamente em contextos de conflito interno, de reivindicagao territorial e de
dialogo com o Estado e outras instituicdes. A partir de experiéncias vividas e
observadas, demonstram que as assembleias constituem lugares estratégicos de
fortalecimento identitario, formacéao politica e tomada de decisdes coletivas.

Por fim, na conclusdo, retomo as principais reflexdes desenvolvidas ao
longo do trabalho, destacando as conquistas alcangadas e os desafios ainda
enfrentados na luta pela demarcacdo dos nossos territérios e pelo
reconhecimento dos nossos direitos. A ponto, sobretudo, para a continuidade das
assembleias como lugares fundamentais na construgdo do futuro coletivo, as
assembleias como territério politico-espiritual de reexisténcia.

Assim, esta dissertacdo n&o se propde apenas como um exercicio
académico, mas como um gesto politico, ético e coletivo de reexisténcia na
escrita, reafirmando que o povo kokama segue vivo, se organizando e lutando por

dignidade, territérios, memoria e nosso direito de narrar a nossa propria historia.
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CAPITULO 1

COSMOLOGIA, MEMORIA E DIREITOS DO POVO KOKAMA NA
TRIPLICE FRONTEIRA

O capitulo esta organizado em quatro eixos principais. O primeiro aborda a
origem do povo Kokama segundo os ancidos, apresentando a cosmogonia
narrada por Edney da Cunha Samias e Francisco Guerra Samias, na qual Tatah
cria homens, mulheres, rios e peixes a partir da arvore e do gesto criador,
evidenciando a relacado espiritual com a floresta e o rio. O segundo trata da
historia dos primeiros contatos, destacando a colonizagdo, a missionizacao e os
processos de invisibilizagcdo e “desetnizacao”. O terceiro analisa a reorganizagao
politica e a resisténcia contemporanea, incluindo o movimento indigena, as
assembleias e o enfrentamento as narrativas que negavam a identidade Kokama.
Por fim, o quarto eixo discute a presenca territorial na triplice fronteira (Brasil,
Colémbia e Peru), a dindmica populacional e a reafirmacgao identitaria frente as
fronteiras estatais.

1.1 A origem do povo Kokama segundo os anciaos

Segundo o relato do patriarca Edney da Cunha Samias, no inicio de tudo,
quando ainda nao havia humanidade, Tiutsu Muki Yara, Deus e Criador de todas
as coisas, formou o universo em sua totalidade: o céu amplo, as nuvens em
movimento, o sol que aquece, a lua que ilumina a noite, as estrelas e os planetas,
moldou a terra firme, os mares extensos, os rios e igarapés, as montanhas, as
arvores da floresta e todos os animais que nela habitam.

Apoés contemplar sua criagao, percebeu que ainda nao havia formado o ser
humano. Foi entdo que decidiu criar o primeiro Kukamie — o primeiro Kokama.

Para isso, Tiutsu Muki Yara tomou em suas maos um pouco de terra
branca, chamada tawa tini, misturou-a com folhas de coca piladas, acrescentou
sua saliva e soprou sobre a massa. Do sopro divino surgiu o primeiro homem
indigena, o Kukamie, o Tatahyara.

Ao vé-lo diante de si, o criador Ihe disse:

“Yocé permanecera aqui e se unira aos que surgirem. Esteja

preparado. Todas as atividades estardo sob sua responsabilidade.”
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E assim ele ficou, habitando a terra recém-criada. Com o passar do tempo,
0s animais se aproximaram dele. A convivéncia prolongada gerou amizade e
familiaridade. Vivendo entre eles, o Kukamie comegou a esquecer as palavras de
Tiutsu Muki Yara. A floresta tornou-se sua companhia constante, e os ciclos da
natureza marcavam seus dias. No entanto, depois de longo periodo, ele voltou a
refletir sobre a orientagdo recebida. Percebeu que n&o existia ninguém
semelhante a ele. Sentiu-se s6.

Despediu-se entdo dos animais, dizendo:

- Amigos, eu vou embora. E partiu em busca de outros iguais a si.

Apds muito tempo de caminhada, encontrou uma arvore caida. Era antiga,
de tronco robusto, mas ainda mantinha folhas verdes — sinal de forga vital
persistente. Proximo a um de seus galhos corria um igarapé. Ele havia observado
que folhas que caiam na agua transformavam-se em peixes. Essa percepgéo da
transformacao da matéria na natureza inspirou-lhe uma ideia:

- Se eu ralar esta madeira, sera que do pé nasceriam pessoas como
eu?

Tomou uma pedra e comecgou a ralar a primeira camada da arvore — a
parte mais externa, conhecida como “carne da madeira”. Recolheu o pd nas
maos, misturou um pouco de terra, salivou e pediu:

- Ai, meu Deus, como eu queria que do pé desta madeira
surgissem pessoas como eu.

Soprou. O pdé se transformou em insetos. Nao satisfeito, decidiu
aprofundar-se. Ralou até atingir uma parte mais dura do tronco e repetiu 0 mesmo
processo ritual: juntou o po, acrescentou terra, salivou e soprou. Desta vez
surgiram seis homens, semelhantes a ele. Chamou-os de Niapitsara. Seus nomes
eram: Niapitsaraikatira, Tsakapiriniapitsara, Wikaniapitsara, |kuaniapitsara,
Tsakariniapitsara e Pitruniapitsara.

Ainda assim, decidiu penetrar mais fundo na arvore, alcangando o amago
— a parte central, mais resistente e vital. A madeira era de uma das arvores mais
fortes da floresta, simbolo de firmeza e continuidade. Recolheu o p6 do amago,
misturou com terra e coca pilada, deu trés salivadas — gesto que refor¢a o sopro

vital — agradeceu e soprou novamente.
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Dessa vez surgiram sete mulheres: Aiwaina, Wainaikua, Wikawaina,
Wainatsene, Wainarutsa, Wainaeran e Tsakariwaina. Ele as chamou
coletivamente de Waina.

Os homens e mulheres passaram a chama-lo Tatayara, reconhecendo-o
como ancestral e formador. Tatayara distribuiu uma mulher para cada homem; a
primeira que saltou do p6 — Aiwaina — permaneceu com ele.

A partir dessa uniao inicial formou-se o povo Kukamie. A planta da coca
tornou-se elemento central na vida social e espiritual do povo Kokama. Era
utilizada na alimentacdo, nas bebidas, como perfume ritual e para curas.
Empregavam-se raizes, caules e folhas. A coca n&o era apenas recurso, mas
principio de vida.

Por isso, o povo recebeu o0 nome Kukamie:

e Kuka — coca
e mie — descendente

Ou seja, descendentes da coca. A identidade €, assim, vegetal, ancestral e
espiritual ao mesmo tempo. Da unido de Tatayara com Aiwaina nasceram sete
filhos: Kutse, Pitru, Iripi, Mijiri, Kuan, Wirimi e Ruitsi.

Com o crescimento do grupo, Tatayara organizou as primeiras sete nagdes
do povo Kokama: Tsamia, Yawarkani, Waratapai, Tananta, Maitawari, Kuriku e
Awanari. Cada uma possuia uma tarefa especifica, estabelecendo uma divisao de
responsabilidades fundamentais para a sobrevivéncia coletiva.

As funcbes atribuidas a cada uma das sete nagdes estruturavam a
organizagao social, politica e espiritual do povo, de modo complementar e
interdependente.

Segundo a narrativa milenar, quando Tiutsu Mukiyara (Deus) criou o
homem, percebeu que todos os animais viviam organizados. Observou, por
exemplo, que os lobos possuiam um lider que orientava a matilha. Inspirando-se
nessa organizacgao, instituiu também, entre os humanos, uma estrutura baseada
em familias ou nagdes com fungdes especificas.

A nacdo Tsamia, associada a arvore ou a folha, era responsavel pelo
governo. Seus membros eram considerados descendentes diretos de Tatahyara,
0 grande ancestral, e, por isso, detinham autoridade espiritual e politica sobre os

demais.
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A nacgdo Yawarkani tinha a missdo de adestrar os animais, garantindo uma
convivéncia harmoniosa e util com a fauna. Antigamente, o termo Y+awara ou
Zawara nao designava apenas o cachorro, mas qualquer animal de quatro patas.
Assim, essa nacgdo era responsavel por orientar esses animais, assegurando
equilibrio na relagao entre humanos e natureza.

Os Waratapai dedicava-se a confecgdo das roupas, cuidando da
vestimenta e, consequentemente, da identidade cultural do povo. A indumentaria
nao era apenas funcional, mas também simbdlica, expressando pertencimento e
tradicdo.

A nagdo Tananta exercia a funcao de protecao, atuando como guardia da
comunidade contra ameacgas internas e externas, garantindo a segurancga
coletiva.

Os Maitawari eram guardides das plantas sagradas, como a coca, a
ayahuasca, a chacrona e o tée. Cabia a eles plantar, cultivar e preparar esses
elementos fundamentais para os rituais espirituais. Segundo a tradigdo, houve um
tempo em que o homem perdeu o contato direto com Deus; por isso, foi instituida
uma familia capaz de restabelecer essa comunicagdo por meio dos sonhos e das
plantas sagradas, especialmente a ayahuasca.

A nacgao Kuriku tinha a missdo de encontrar as “pedras vindas do céu’,
possivelmente meteoritos, interpretadas como sinais ou presentes espirituais.
Também sabiam reconhecer o ouro, entendido como uma pedra que armazenava
espiritos, e produziam amuletos de protecao.

Por fim, a nacdo Awanari representava a forca comunitaria bracal. Seus
membros eram responsaveis pelos trabalhos pesados e coletivos, sustentando a
vida material da comunidade.

Cada nacédo n&o constituia apenas um grupo funcional, mas carregava
também um papel representativo e espiritual. Juntas, formavam um sistema de
equilibrio entre governo, protecéo, producao, espiritualidade e forga coletiva. A
busca pela Terra sem Males era um horizonte constante, e aqueles que
encontravam o caminho espiritual para essa terra eram, sobretudo, os Maitawari,
responsaveis por conduzir o povo por meio do saber ritual € da comunicagao com
o mundo espiritual. Com o tempo, a comunicagao direta com Tiutsu Muki Yara

passou a ocorrer exclusivamente por meio de praticas espirituais mediadas pela
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Ayahuasca e pela Uwachi. Essas substancias constituiam pontes cosmoldgicas,
permitindo acesso ao plano espiritual e orientagao para a vida comunitaria.

A medida que o povo crescia, os ancidos das sete nagdes reconheceram a
necessidade de fundar novas nacdes, tanto pela ampliagcdo demografica quanto
pela organizag&o do trabalho e da protecao territorial. A divisdo ndo representava
ruptura, mas expansao do mesmo tronco originario — como galhos que brotam de
uma unica arvore. Hoje, o povo Kokama reconhece quarenta e quatro nagoes.

A narrativa de origem permanece viva como fundamento da identidade, da
organizagéao social e da relag&o espiritual com a floresta, a coca e o Criador.

Para além das narrativas de origem transmitidas pelos ancidos, alguns
estudos antropoldgicos e histéricos também buscaram compreender a trajetoria
do povo a partir de processos de migragao e deslocamento na Amazoénia.

Segundo algumas fontes, o povo Kokama teve suas origens no Brasil,
segundo Chaumeil (1996) citado por Rivas (2000) os Kokama chegaram no Peru
através de migragdes que se deu no Amazonas central do Brasil, no século IX-X
até a primeira metade do século XVI. Mesmo assim, Anthony Stocks sinalizou que
esse povo chegou no Peru como parte de uma migracdo dos nativos Tupi,
realizada aproximadamente 200 a 300 anos antes da conquista dos espanhois.
(ATICOYA, 2008)

Antes de adentrar na cosmologia kokama e narrar a historia da criagéo do
primeiro kokama, considero fundamental apresentar a trajetéria de Francisco
Guerra Samias, figura central para a consolidacdo e o fortalecimento do
movimento kokama no Brasil.

Neto de Benjamim Samias e filho de Antonio Januario Samias, Francisco
Samias nasceu em Sapotal e cresceu imerso nas lutas € nos ensinamentos do
nosso povo. Sua atuagao foi decisiva para dar maior visibilidade e organizagéo ao
movimento Kokama, que ja vinha sendo construido por seu pai, Anténio Januario
Samias, mas que, a partir de Francisco, ganhou novo félego, maior articulacéo e
projecao em contexto regional.

Francisco Samias mostrou com firmeza e compromisso, a importancia da
luta coletiva, da reafirmacao identitaria e do reerguimento do povo Kokama diante
dos processos historicos de invisibilizagdo. Sua lideranga nao apenas fortaleceu

as bases locais e organizativas do movimento, como também inspirou novas
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geragbes a compreenderem a necessidade de luta, resisténcia, unido e
continuidade.

Foi professor na escola da comunidade de Sapotal, que hoje tem o nome
de Escola Municipal Indigena Marechal Rondon, e essa atuacao fortaleceu
significativamente sua incidéncia politica e social, tanto dentro quanto fora da
comunidade. Por meio da educacéo, consolidou sua lideranga, ampliou o didlogo
com diferentes espagos e outro povo, como foi no caso com os tikuna de Ourique
e Feijoal e garantiu que seus conhecimentos, a historia e os saberes do povo nao
passassem despercebidos.

Sua trajetéria como educador ndo se limitou a sala de aula; ela foi também
uma forma de resisténcia, de formacado politica e de reafirmacao identitaria.
Francisco Samias tornou-se, assim, uma referéncia para muitas geragdes. Para
mim, sua presenca foi ainda mais marcante, pois tive a honra de ser seu aluno.
Sua orientagdo, seus ensinamentos e seu exemplo de compromisso com o0 povo
Kokama influenciaram profundamente minha caminhada, tanto pessoal quanto
académica.

E, portanto, a partir de sua trajetéria, de sua memdria e de seu legado, que
trago neste capitulo, como forma de reconhecer sua importancia histérica e
politica, e de situar a cosmologia e a luta Kokama no contexto mais amplo de
resisténcia e reconstru¢ao do povo.

Como dizem os velhos Kokama, conversando com eles [...]
que Deus, quando Deus criou o mundo, ndo tinha ninguém
para tomar conta desses animais, para fazer amizade com
esses animais. Ai Deus criou. Recebeu o nome de Tatah.
[...] Claro que ele tinha contato com os animais. Na época,
os velhos diziam que todos os animais falavam. Mas ele
via uma diferenga muito grande, porque 0s animais eram
muito bem diferentes. Eles falavam, mas ndo saiam dos
seus lugares, sempre ficavam onde estavam. Entao, isso ai
ele achava que precisava de outra pessoa que caminhasse
junto com ele, igualmente a ele, que tivesse aquela
imagem. [...] Até que um dia ele andando, encontrou uma
arvore ja velha e caida. E pediu olhando pro céu que Deus
criasse essa pessoa para junto dele fazer amizade. Até

que, de repente, veio uma ideia. Ele pegou um pedaco de
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arvore e comegou a ralar. A parte de cima da arvore, nos
chamamos de carne, o centro da arvore nos chamamos de
dmago, que é a parte mais forte da arvore. Ai ele sentou e
ralou, e do p6 de cima daquela arvore, ele pegou na mao,
com duas maos e agradeceu a Deus. Ai Tatah: “Deus eu
queria desse po levantasse uma pessoa para mim”. Ai ele
soprou. Quando ele fez assim, s6 deu inseto, ndo deu
gente. Dai foi que apareceu inseto no mundo, nao existia
inseto. [...] Ai ele comegou a ralar a parte mais forte da
madeira, ndo era o dmago ainda, a parte de cima do
amago. Fez do mesmo jeito. [...] Ai levantou sete mulheres.
[...] ficou pensando, sera que eu ralar mais la no fundo
mesmo, no coragdo dessa arvore, sera que nhao daria outra
coisa? Ralou, ralou, ralou até no d&mago mesmo, fez o
pedido, soprou. Ai levantaram seis homens e ele escolheu
cada mulher para cada homem. [...] Nessa época, quando
apareceu os Kokama, ndo existia agua, sé era terra, a
mata e os animais. Ele sentiu falta de agua. Comegaram a
sentir necessidade, de sede. [..] Ai andando eles
chagaram assim numa parte da terra firme. Tinha um
monte de taboca e taquara, e também acarauaguzeiro. O
que nos chama de acarauaguzeiro é o que so da na beira
do lago. [...] Ai Tatah quebrou um filhote dessa taboca, ai
ele envergou. Ai ele tirou o cip6 da mata, ai ele amarrou de
uma ponta a outra, tudo isso so da inteligéncia dele. Ai ele
olhou assim: “Isso daqui alguma coisa pode dar”. Ai ele
quebrou outro filhote de taboca e fez uma espécie de
flecha. Fez a flecha e fez um arco mais forte também. Fez
[o rio e igarapé] conforme a flecha foi andando. Ai eles
tiveram agua para beber e as tabocas e o0s
acarauacguzeiros tudo se transformaram em peixes, todas
as qualidades de peixes. [...] Depois que formou o rio e
apareceu o0s peixes também tiveram fogo. E sempre 0s
Kokama viveram as margens dos rios. Sempre, por que por

eles o rio foi feito. Sempre na margem do rio.
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(Fonte: Ramos, 2004: 38. Transcrigcdo de Trecho narrado em
conversa com o lider Francisco Guerra Samias, em maio de
2003).

A narrativa sobre a origem Kokama, contada pelo lider Francisco Guerra
Samias ¢é profundamente significativa, pois traz elementos centrais da
cosmogonia kokama, revelando a relagdo entre o humano, a floresta e o
espiritual. Na narrativa kokama, a arvore — ser vivo e dotado de espirito — é o
elemento criador da humanidade.

A arvore de onde foi extraida o pd é apresentada como forgca vital e
portadora de sabedoria, expressando a interdependéncia entre todos os seres da
floresta — humano, floresta, animal e espiritual — que se entrelagam como partes
de um mesmo ser. Nessa cosmologia, 0 &mago da arvore representa a esséncia
da vida, podendo ser compreendido como o coragao da floresta. O fato de o
homem ser criado a partir desse amago indica que, para nds, Kokama, a
humanidade é uma extensao da floresta, formada de sua parte mais forte e mais
sagrada. Essa concepgédo rompe com a dicotomia natureza/cultura que estrutura
o0 pensamento ocidental. Para o Kokama, o ser humano ndo domina a natureza —
ele nasce dela, € parte dela e vive em troca com os outros seres.

Outro aspecto de grande importancia é a criagdo da agua, elemento
essencial para a geragao da vida. O gesto de Tatah ao langar a flecha que abre os
caminhos dos rios demonstra que a agua é resultado do movimento, do
pensamento e da técnica ancestral. O rio, para o povo Kokama, constitui o eixo do
mundo: dele vém os peixes, o0 alimento e o caminho da vida. A fala de Francisco
Samias — “sempre os Kokama viveram as margens dos rios, porque o rio foi feito
por eles” — sintetiza a identidade cosmoldgica do povo: eles pertencem ao rio, e
o rio pertence a eles, ndo no sentido de posse, mas de co-origem com outros
povos amazonico.

Essa narrativa nao € apenas uma histéria, mas uma verdadeira
epistemologia kokama — uma forma de compreender e explicar o mundo, o
territério e o ser. Revela que o territério ndo é apenas um espaco fisico, mas um
territério de relagdes, de ancestralidade e de memdria. A floresta, os rios, as

arvores e 0s peixes ndo S&0 meros recursos, mas seres com histoéria, espirito e
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autodeterminagdo, que participam ativamente da construcdo da vida e da
existéncia.

A existéncia de duas narrativas de origem do povo kokama, relatadas por
Edney Samias e Francisco Guerra Samias, nao indica divergéncia, mas revela a
vitalidade da tradicdo oral. Ambas compartilham uma mesma matriz cosmologica
— a criacao do primeiro Kokama a partir da arvore, o sopro vital como principio de
animacao e a interdependéncia entre humano e floresta — ainda que enfatizem
aspectos distintos da organizagao social e da relagdo com o territorio.

As narrativas de origem apresentadas por Edney Samias e Francisco
Guerra Samias nao constituem dois mitos distintos, mas duas atualizacdes de
uma mesma matriz cosmologica kokama revelando uma ontologia comum. As
diferencas observadas dizem respeito as énfases narrativas e aos contextos de
enunciacdo, € ndo a rupturas conceituais. Na tradicdo oral, a memdria néo se
organiza pela fixidez textual, mas pela recriagcdo continua e situada onde ocorre.
Assim, cada narrativa reativa o mesmo tronco ancestral, atualizando seus
sentidos conforme o tempo, o territério e a experiéncia coletiva. Trata-se, portanto,
de uma cosmologia viva, que se expressa na pluralidade sem perder sua coesao..

Essa pluralidade narrativa demonstra que a cosmologia kokama nao se
estrutura como verdade absoluta, mas como meméria viva, atualizada conforme
os contextos historicos e politicos de cada geragéo.

A cosmogonia kokama, conforme relatada nas falas dos mais velhos, nos
faz perceber um processo temporal continuado, no qual o passado, o presente € 0
futuro se entrelagam de maneira inseparavel (RAMOS, 2004). Assim, ao trazer
essa narrativa, buscamos compreender a origem do povo kokama a partir do
ponto de vista dos préprios lideres indigenas, respeitando seu modo de contar,
enxergar, sentir e explicar o mundo.

Mais do que um relato mitico, trata-se de uma forma de conhecimento que
reafirma a continuidade histérica e sua permanéncia enquanto coletivo
diferenciado, contrariando as interpretagcdes que os situam apenas como sujeitos
em reorganizagédo ou em vias de desaparecimento.

Para o povo Kokama, a descendéncia ndo se limita a uma explicagao
bioldégica ou histérica, mas se fundamenta em uma compreensdo cosmoldgica
prépria. Segundo Edney Samias (2025), lideranga kokama, o povo Kokama

descende da planta da coca, como ja mencionado anteriormente. Essa afirmacao
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nao deve ser compreendida como simples metafora, mas como expressao de
uma ontologia indigena na qual plantas, humanos e espiritos compartilham o
mesmo nucleo existencial.

De acordo com Samias (2025), a coca é uma planta-ancestral, uma
entidade originaria que participa da criagdo do povo Kokama. Na cosmologia
Kokama, as plantas possuem espirito, agéncia e intencionalidade. A coca, nesse
entendimento, é portadora de forga, sabedoria e memoaria. Assim, afirmar que
somos descendentes da coca significa reconhecer que a nossa origem esta
enraizada na floresta e vinculada ao mundo espiritual. Assim como a ayahuasca.

A ayahuasca era e ainda é em determinados contextos, uma medicina
central na organizacédo social e espiritual. Antigamente, a comunidade vivia de
forma coletiva, muitas vezes dormindo em uma mesma grande casa - uka.
Embora a maioria participasse dos rituais, havia algumas familias que nao
ingeriam a ayahuasca. Essas pessoas tinham a responsabilidade de acordar
cedo, cuidar da vigilancia durante a noite ou zelar pela seguranga da comunidade.
Assim, enquanto cerca de 90% da comunidade participava do ritual, havia sempre
guem permanecesse atento as necessidades praticas e a protegdo do grupo.

No passado, antes de inventarem a droga derivada da nossa planta
sagrada a coca, usavam a planta como medicina central, usavamos em tudo
mesmo, nas esséncias, remédios naturais e de rituais, dai o nome de nossa etnia,
“‘descendentes da coca”. Mas resgatar esse rito sagrado € inviavel, uma vez que a
cocaina assola a nagao e o mundo, pelo mau uso da planta, da nossa planta
sagrada, que é a nossa vida. (Livro didatico Kokama, 2023)

O uso da ayahuasca estava ligado a vida coletiva. Ela era tomada para
orientar decisbes importantes: prever como seria o dia seguinte, buscar caminhos
quando a alimentagdo comecgava a escassear, escolher rotas de deslocamento e
compreender o que poderiam encontrar pelo caminho. Também era utilizada para
curar os doentes da comunidade e fortalecer espiritualmente o povo.

Além disso, a ayahuasca era e € vista como uma verdadeira biblioteca de
conhecimento. Por meio dela, os ancidos pesquisavam o passado para
compreender como os antigos produziam seus potes, onde encontravam ouro e
outros recursos, e como desenvolviam técnicas e saberes tradicionais. Era um
instrumento para preservar a lingua, as ciéncias préprias do povo, os modos de

fazer perfumes, alcool, Oleos e outros conhecimentos. Dessa forma, ela
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conectava passado, presente e futuro, garantindo que o povo ndo perdesse a sua
identidade cultural.

Os rituais aconteciam conforme a necessidade do contexto — as vezes
semanalmente, outras vezes a cada quinze dias. Nao era apenas uma pratica
espiritual, mas um elemento central de organizagdo, protecdo e estratégia da
comunidade. Em tempos de conflito, também podia ser compreendida como
instrumento de defesa, fortalecendo espiritualmente os guerreiros kokama.

Com o tempo, porém, esse conhecimento passou a ser interrompido e
criminalizado, especialmente com a chegada de missionarios catdlicos e
evangélicos. Muitos passaram a afirmar que se tratava de rito do diabo,
questionando como alguém poderia conhecer o futuro se, segundo a Biblia, o
futuro pertence somente a Deus, ou condenando a comunicagao com o0s mortos.
Essas interpretacdes externas contribuiram para que a pratica fosse abandonada
ou escondida em muitas comunidades kokama.

Entre ndés kokama, a preparacdo da ayahuasca também possuia
especificidades proprias. Em cada comunidade havia o cultivo da folha de coca,
que era colocada no cozimento da ayahuasca, tornando-a diferente da bebida
preparada por outros povos.

Assim, para o povo Kokama, a ayahuasca nao era apenas uma bebida de
um ritual, mas um instrumento de conhecimento, cura, protecdo e orientagao
coletiva — um saber profundo que articulava espiritualidade, ciéncia tradicional e
organizagéao social.

Essa narrativa de criacdo revela que, no entender Kokama, ndo ha
separagao rigida entre humanidade e natureza. humanos, plantas e seres
espirituais compdéem um mesmo campo relacional. A coca aparece como
mediadora entre dimensdes, fortalecendo o pensamento, a palavra e a orientagao
coletiva. Conforme relatado por Edney Samias (2025), essa descendéncia
expressa a ligagao profunda entre territorio, espiritualidade e identidade.

Cosmologicamente, essa compreensao indica uma ontologia de relagao,
na qual o ser kokama se constitui na relagdo com a terra, com os rios e com 0s
seres invisiveis. A descendéncia da coca reafirma que a existéncia Kokama brota
da floresta e permanece conectada a ela. Trata-se de uma epistemologia propria,
que rompe com perspectivas ocidentais baseadas exclusivamente na linearidade

historica ou na biologia, afirmando uma origem espiritual e territorial.
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1.2Histoéria dos primeiros contatos

Na continuagdo vou descrever a trajetéria histérica do povo kokama, de
acordo com informagdes do site do Instituto Socioambiental’ (ISA). Essas
narrativas, embora marcadas por perspectivas externas, permitem compreender
0s impactos do processo colonial sobre a organizagao social, territorial e politica
dos Kokama, bem como as estratégias de resisténcia e recomposigao identitaria
desenvolvidas ao longo dos séculos.

O primeiro contato documentado entre os Kokama e os espanhdis ocorreu
em 1557, quando os colonizadores os capturaram para servirem como
remadores. Como registra Freire (2008), no século XVI os Kokama, [...] ocupavam
a calha do Alto Solimdes e a confluéncia do Amazonas com os rios Napo, Ucayali
e Huallaga, vivendo em grandes cacicados e produzindo abundéncia de
alimentos, redes e canoas.

Os impactos do processo de colonizacdo nédo se limitaram ao momento
inicial do contato, mas se estenderam ao longo de diferentes periodos historicos,
produzindo efeitos profundos de desestruturacao social, demografica e identitaria.
Nesse sentido, como aponta Jean-Pierre Chaumeil do povo Kokama evidencia um
processo continuo de dispersao, invisibilizagao e posterior reorganizagao politica:

“Nos primeiros tempos da Conquista, eles habitavam, no
entanto, grandes aldeias estratificadas ao longo do rio
Amazonas, mas rapidamente foram vitimas de grandes
epidemias e, posteriormente, de incursdes escravagistas na
virada dos séculos XVII e XVIII. Assim, em meados do século
XIX, os viajantes ja ndo conseguiam mais distingui-los como
um grupo separado do conjunto da populacdo mestica. Foi
preciso esperar os avangos do movimento indigena dos anos
1970 para que os Cocama-Cambeba saissem oficialmente do
esquecimento e voltassem a ser reconhecidos. A primeira
federagdo Cocama-Cocamilla surgiu nos anos 1980, no Peru,
e as comunidades Cocama-Cambeba do Brasil também
passaram a se organizar. A partir de 1971, contudo, eles
aderiram massivamente ao recente movimento messianico da

Santa Cruz, cujo centro espiritual se estabeleceu muito
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proximo da linha de separagao das trés fronteiras. Gracas a
esse movimento e aos frequentes deslocamentos fluviais que
ele provoca entre os adeptos, os contatos transfronteiricos —
antes esporadicos — se multiplicaram (sendo que o tratado
de 1935 garantia a livre circulacéo das populagdes indigenas
fronteiricas).” (CHAUMEIL, 1996, p. 62)

Na analise proposta por Chaumeil permite compreender que o processo de
invisibilizacdo do povo Kokama nao significou o seu desaparecimento, mas
também uma reconfiguracdo de formas de existéncia, marcadas por estratégias
de sobrevivéncia. Esse movimento historico dialoga diretamente com o que hoje
se observa nas assembleias Kokama, que atuam como espacos de rearticulagao
politica, reafirmacao identitaria e reconstrucédo da memoaria coletiva.

Mas € justamente nesse ponto que se torna necessario explicitar as
condigdes historicas que produziram essa reconfiguracdo. As formas de
existéncia que hoje se expressam nas assembleias ndo surgem de maneira
isolada, mas sao resultado de um longo processo de violéncias, imposi¢des e
tentativas de apagamento. Compreender esse movimento implica reconhecer que
a resisténcia Kokama foi construida em meio a contextos de forte intervencéo
externa, que afetaram profundamente suas praticas culturais, sua lingua e suas
formas de organizacéao social.

Entretanto, com a colonizagcdo e a agao missionaria, os Kokama sofreram
profunda descaracterizagao cultural, sendo forgados a abandonar sua lingua e
praticas tradicionais. Os jesuitas, ao imporem o cristianismo, proibiram rituais e
consideraram a lingua indigena “coisa do demoénio”. Muitos Kokama passaram a
ocultar sua origem e até a trocar seus sobrenomes, buscando evitar perseguicdes
e preconceitos, e também a sair de suas comunidades, como relata Cabral (1996,
p. 1):

Fernando Samias, o irmdo mais velho de Anténio, optou
por ndo assumir sua identidade étnica, tendo deixado
Sapotal, lugar onde permaneceriam aqueles que se
sentiam indios Kokama. Outros Kokama mantiveram
atitude similar a de Fernando, transferindo-se para
Leticia, para Tabatinga ou para Benjamin Constant, onde

vivem até hoje, tentando esconder suas origens étnicas,
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com o total apoio dos pastores protestantes das igrejas a

que pertencem.

Como afirma Stocks (1981, apud Tournon, 2002), os Kokama e Kokamilla
tornaram-se os “nativos invisiveis” — povos que sobreviveram biologicamente,
mas foram obrigados a esconder sua identidade para garantir a sobrevivéncia
fisica e social.

Muitas foram as historias que ouvi quando era crianga sobre a luta kokama,
parte das violéncias impostas, a ponto do povo também n&o se sentir parte, um
projeto de exterminio que buscava impor uma s6 nagdo no estado brasileiro.
Quando criangas, a casa dos meus pais era um ponto de encontro onde
liderangas se reuniam para falar das lutas, dos projetos e de como o povo
Kokama estava naquele momento.

A histéria Kokama ¢é atravessada por séculos de contato, conflito,
adaptacao e resisténcia frente aos diferentes processos de invasao e colonizagao
na regido amazobnica. Desde o século XVI, ha registros produzidos por cronistas,
missionarios e viajantes europeus que mencionam a presenga kokama e
descrevem, a partir de olhares externos, os primeiros encontros com o0s
colonizadores. Esses registros inauguram uma longa trajetéria de contato forgado,
marcada por deslocamentos, violéncia, missdes religiosas, exploracdo da mao de
obra e profundas transformag¢des nos modos de vida deste povo. De acordo com
o verbete sobre os Kokama no site do Instituto Socioambiental:

As primeiras referéncias aos Kokama, fornecidas por
exploradores e missionarios nos séculos XVI e XVII,
situam o0s seus principais assentamentos no médio e
baixo rio Ucayali, afluente meridional do Amazonas
peruano. No inicio do século XVI, os Kokama que
viviam nessa regido mantém contato com Juan de
Salinaso, primeiro europeu a alcanca-los. A expedigcédo
de Urstua e Aguirre ao Amazonas no periodo 1560-1,
narrada pelo capitdo Altamirano, informa o encontro
com esses indios na foz do Ucayali. Na regido proxima
ao alto rio Amazonas, incluindo o Marafioén, baixos
Huallaga e Ucayali e o rio Napo, a conquista

missionaria ja havia atingido os Omagua (Kambeba) e
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Kokama desde 1547. A frente missionaria jesuitica
estabelece-se na Amazbnia de forma mais
contundente, através da atuacdo dos padres Samuel
Fritz e Richler, que deram inicio aos trabalhos de
catequese junto aos Omagua, Assuare, lbanoma,
Tauma, Xebeco e Kokama. Em territorio brasileiro a
missdo de San Joaquin de Omagua, coordenada por
Fritz, estabeleceu-se no Putamayo (Iga) e 27 outras
foram fundadas durante as décadas seguintes. Por
largo espaco de tempo os jesuitas detiveram uma
posicdo privilegiada na formulacdo e execugdo da
politica indigena nos territorios da América, assim
como foram 0s principais responsaveis, nesse
momento, pela concentragcdo dos diferentes grupos
étnicos nos aldeamentos missionarios.

Essa compreensao histérica, que desenvolvi inicialmente em meu trabalho
de graduagao, parte do reconhecimento de que o povo Kokama n&o pode ser
compreendido fora de uma experiéncia colonial prolongada, que atravessa varios
séculos e diferentes regimes de dominagdo. Ao retomar esse argumento nesta
dissertagao, aprofundo a analise, situando a histéria Kokama em um contexto
mais amplo de colonizagcdo da Amazbnia, que envolveu simultaneamente os
territérios que hoje correspondem ao Brasil, a Coldmbia e ao Peru. Segundo Ana
Suelly Cabral:

...quando o0s primeiros europeus chegaram ao Alto
Amazonas, os Kokama e os Omagua ja habitavam as
margens do rio Marafidon, parte do rio Solimbes e de
suas ilhas, bem como as margens do médio e baixo
Ucayali, do baixo Napo e do baixo Tigre. Carvajal, em
1652, menciona a existéncia de trés grandes unibes de
aldeias, aparentemente lideradas, cada uma delas, por
um tipo especifico de autoridade: Coca (rio Ucayali),
Aparia Menor (baixo Marafién) e Aparia Grande (rio
Solimées). (CABRAL, 1996, p.6)

O registro de Cabral (1996), em didlogo com o relato de Carvajal (1552),
evidencia que os Kokama e os Omagua ja possuiam uma ocupagao territorial

ampla e estrategicamente distribuida ao longo dos principais rios da regido
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amazobnica antes do contato europeu. A referéncia as grandes unides de
comunidades mostra que os Kokama ja possuiam formas complexas de
organizagao sociopolitica, com liderangas capazes de articular territérios amplos e
populagcdes numerosas. Esses registros desafiam as narrativas que costumam
retratar os povos indigenas como grupos dispersos ou em formagao inicial. Pelo
contrario, revelam sociedades historicamente consolidadas, com sistemas
préprios de autoridade, mobilidade e gestdo territorial. De acordo com as
descri¢oes:
As casas dos Kokama eram retangulares com paredes
baixas e feitas de folha de palmeiras e com uma porta
na frente e outra nos fundos. De acordo com Chantre y
Herrera (1901:67) os tetos das casas eram de palha e
tinham a forma de um. A. Stocks (1981:44), Regan
(1983: 114-115), e Aguero (1992:19) sugerem que a
residéncia marital dos Kokama era patriarcal. Agliero
(1992:19) acreditava que cada vila seria formada pelo
mesmo  segmento  patrilinear, embora cada
organizacdo patrilinear fosse exégama. (CABRAL, p.8,
1996)

Segundo Figueiroa (1904:254), os Kokama costumavam cortar a cabeca
de seus inimigos e depois dangavam em torno delas, bebendo e tocando flautas.
Os Kokama e os Omaguas cultivavam basicamente milho, mandioca braba e
doce, algodao e tabaco. Eles costumavam capturar tartarugas, aprisionando-as
em pequenos e rasos lagos. Eles eram famosos pela destreza ao pescarem com
arpdes e por cacarem e lutarem com flechas e dardos.

Os Kokama e os Omagua, ao contrario dos indios do
médio e baixo amazonas, ja usavam roupas quando 0s
primeiros europeus passaram pelas suas terras. Essas
roupas eram feitas de algodao, decoradas com figuras
geomeétricas multicolores. As roupas dos homens eram
tipos de camisetas que iam até os joelhos. Ja as
mulheres usavam uma espécie de faixa na cintura, o que
mais tarde, certamente por pressdo de missionarios, se
transformaram em saias que iam até os calcanhares.
(CABRAL, 1996, p. 8).
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Essas descrigdes sobre o povo kokama, revelam um conjunto complexo de
praticas sociais, econdmicas e simbdlicas que contrariam visées simplificadoras
ou evolucionistas frequentemente atribuidas ao nosso povo. A arquitetura das
casas, por exemplo, indica um modo de vida adaptado ao ambiente da época e a
uma organizagéo social especifica. As casas retangulares, com paredes baixas
de folhas de palmeira, portas frontais e traseiras e telhados em forma de “A”,
conforme descrito por Chantre y Herrera (1901), sugerem nao apenas solugdes
praticas frente ao clima e aos materiais disponiveis, mas também formas de
circulagdo interna e externa que dialogam com a vida coletiva e com a dindmica
das comunidades.

A hipotese de Aguero (1992) de que cada comunidade seria composta por
um mesmo segmento patrilinear, ainda que exdgamo, indica a existéncia de
regras sociais bem definidas para aliangas matrimoniais, reforgando redes de
cooperacgao e de troca entre diferentes grupos, como € comum para a maioria dos
povos indigenas amazonicos. Esses dados evidenciam uma estrutura social
complexa, baseada em principios de descendéncia, residéncia e aliancas, e nao
uma organizagdo simples ou em transicdo, como sugeriram algumas
interpretacdes mais antigas.

As praticas de guerra descritas por Figueiroa (1904), como a decapitacéo
de inimigos e as dancas rituais em torno das cabecgas, devem ser analisadas para
aléem de uma leitura meramente violenta ou exotizante. Tais praticas
possivelmente possuiam significados simbdlicos e cosmoldgicos profundos,
relacionados a afirmacdo da identidade coletiva, a incorporagcao da forga do
inimigo e a produgao de prestigio social. Nesse sentido, a guerra e os rituais
associados a ela integravam um sistema cultural mais amplo, no qual corpo,
musica, bebida e movimento desempenhavam papéis centrais.

A base econOmica dos Kokama e dos Omagua, centrada na agricultura
(milho, mandioca braba e doce, algodao e tabaco), complementada pela pesca,
caca e captura de tartarugas, revela um profundo conhecimento do territério e dos
ciclos ambientais. A fama de eximios pescadores e arqueiros refor¢a a ideia de
uma sociedade altamente especializada em técnicas de subsisténcia.

Por fim, o uso de roupas de algodao antes mesmo do contato mais intenso
com os europeus distingue os Kokama e os Omagua de muitos outros povos do

médio e baixo Amazonas. As vestimentas decoradas com padrées geométricos
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multicoloridos indicam elaboradas formas de expressao estética e identitaria. As
transformacgdes posteriores na indumentaria feminina, especialmente a adog¢ao de
saias longas até os calcanhares, evidenciam a interferéncia missionaria e os
processos de imposicdo moral e cultural, sem que isso signifique uma ruptura
total com praticas anteriores, mas sim uma reconfiguragéo forgada dos costumes.

Em conjunto, essas informag¢des demonstram que o povo Kokama possuia
— e continuam a possuir — uma organizagao social, econdmica e simbdlica
propria, marcada por adaptagdo, criatividade e resisténcia. As descricdes
histéricas, quando analisadas criticamente, revelam ndo um povo em
desaparecimento ou “transicdo”, mas uma sociedade em movimento.

Diversas fontes documentais e estudos académicos produzidos ao longo
do tempo registram e analisam os impactos desse contato. Pesquisadores que
trabalham ou que pesquisaram com o povo Kokama nos trés paises destacam
como a presenga dos invasores europeus reorganizou territérios, impds novas
formas de controle politico e religioso e produziu classificagées externas que, por
muito tempo, invisibilizaram a identidade Kokama. No Brasil, esse debate
aparece, entre outros, nos trabalhos de Cabral (1995), Freitas (2002), Ramos
(2004), Viegas (2010) e Almeida e Rubim (2012); na Colédmbia, nos estudos de
Gonzalez (1999); e, no Peru, nas contribuigdes de Ochoa (2002), Rivas (2003) e
Vallejo (2010).

De modo geral, esses autores ressaltam que a histéria do povo Kokama
esta profundamente ligada as estruturas de dominagéo colonial, que moldaram a
Amazoénia peruana, colombiana e brasileira. No entanto, ao dialogar com essa
bibliografia, proponho neste capitulo avancar para além da narrativa do contato,
enfatizando também as estratégias indigenas de permanéncia, reorganizagao
social e afirmacao e valorizacao identitaria. Assim, esta parte do capitulo busca
compreender a trajetdéria histérica Kokama n&o apenas como resultado da
colonizagdo, mas como um processo continuo de resisténcia e reinvencéao frente
aos invasores, processo esse que segue produzindo efeitos no presente.

Desde os primeiros contatos com os nao indigenas, muitos povos
indigenas tiveram suas identidades sistematicamente negadas, silenciadas ou
proibidas de serem praticadas. Esse processo implicou profundas transformagodes
nos modos de vida, nas formas de organizacao social, nas territorialidades e nas

expressoes culturais de varios povos. No nosso caso, Kokama, o contato com os
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invasores europeus nao € um fendmeno recente, mas remonta a varios seculos,
inserindo-se nas primeiras frentes de exploragdo e evangelizagdo da regiédo
amazobnica.

As primeiras referéncias historicas aos Kokama aparecem nos relatos de
exploradores e missionarios dos séculos XVI e XVII, que situam seus principais
assentamentos no médio e baixo rio Ucayali, importante afluente do Amazonas
peruano. Ja no inicio do século XVI, o povo Kokama mantinha contato com
expedigdes europeias, como a de Juan de Salinas, considerado o primeiro
europeu a alcangar o povo Kokama. Poucas décadas depois, a expedi¢cao de
Ursua e Aguirre ao rio Amazonas, entre 1560 e 1561, registra o encontro com os
Kokama na foz do Ucayali, evidenciando que esse povo estava inserido em rotas
estratégicas de circulagao fluvial e de interesse colonial.

Além disso, a conquista missionaria avangou rapidamente sobre a regiao
do alto Amazonas, alcangando territérios como o Marafén, os baixos rios
Huallaga e Ucayali e o rio Napo. Desde 1547, povos como os Omagua
(Kambeba) e os Kokama ja eram alvo de agdes sistematicas de catequese, o que
demonstra a precocidade e a intensidade do contato colonial. Essas iniciativas
ndo se limitaram a evangelizacdo, mas envolveram também o controle da
populacdo indigena, a reorganizagcdo dos territérios e a imposigdo de novas
formas de autoridade politica e religiosa.

A partir do século XVII, a atuagao da frente missionaria jesuitica tornou-se
ainda mais incisiva na Amazbnia. Padres como Samuel Fritz e Richler
desempenharam papel central na expansao das missdes, dando inicio a extensos
trabalhos de catequese junto a diferentes povos indigenas, entre eles os Omagua,
Assuare, Ibanoma, Tauma, Xebeco e Kokama. Em territorio que hoje corresponde
ao Brasil, destaca-se a missdo de San Joaquin de Omagua, coordenada por Fritz,
estabelecida na regido do Putumayo (I¢a), além da fundagdo de outras dezenas
de missdes ao longo das décadas seguintes.

Por um longo periodo, os jesuitas ocuparam uma posi¢ao privilegiada na
formulacdo e execugdo das politicas indigenas nos territorios coloniais da
América. Foram, em grande medida, responsaveis pela concentragao forgada de
diferentes grupos étnicos em aldeamentos missionarios, processo que promoveu
deslocamentos populacionais, redefinicbes identitarias e a convivéncia

compulséria entre povos distintos. No caso dos Kokama, essas dinamicas
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contribuiram para a fragmentagdo territorial, para a perda de referéncias
tradicionais e para a imposi¢cado de categorias externas que, ao longo do tempo,
produziram a invisibilizagao da identidade indigena.

Dessa forma, a narrativa histérica do contato entre os Kokama e os
colonizadores revela ndo apenas a violéncia simbdlica e material da colonizagao,
mas também os efeitos duradouros desse processo sobre a identidade, a
memoria e a organizagao social. A analise desses registros permite compreender
que a chamada “perda” ou “roubo” da identidade nao foi um evento pontual, mas
um projeto colonial continuo, cujos impactos ainda repercutem nas lutas
contemporaneas por reconhecimento, territério e autodeterminacgao.

A principal dimensdo que contribuiu para o0 processo de
“descaracterizacao” cultural kokama foi, sem duvida, a religiosa. O contato com as
frentes missionarias interferiu profundamente em nosso modo de viver, atingindo
diretamente nossos costumes, crencas, praticas rituais e formas préprias de
compreender o mundo. E verdade que muitos outros povos indigenas também
sofreram — e continuam sofrendo — com esse tipo de intervengao, e com o povo
Kokama nao foi diferente. No entanto, no nosso caso, esse processo produziu
impactos prolongados, que se manifestaram tanto no plano coletivo quanto no
ambito das trajetdrias familiares.

Uma das consequéncias mais evidentes desse contato foi a producéo de
uma camuflagem da identidade kokama. Durante muito tempo, assumir
publicamente essa identidade significava correr riscos: sofrer discriminagao,
perder acesso a direitos basicos ou ser alvo de violéncias simbdlicas e materiais.
Assim, esconder-se, silenciar-se ou negar a propria origem tornou-se, para muitas
familias, uma estratégia de sobrevivéncia. Houve casos em que sobrenomes
foram alterados deliberadamente para evitar que seus portadores fossem
reconhecidos ou classificados como indigenas.

Esse processo também se expressou por meio do que localmente ficou
conhecido como ‘limpeza de sangue”, pratica na qual algumas pessoas da
comunidade passaram a valorizar casamentos com pessoas nao indigenas,
sobretudo “brancas”, como forma de afastar o estigma associado a identidade
kokama. Expressdes pejorativas como “kokama do pé rachado”, utilizadas para

designar os “verdadeiros kokama”, revelam o grau de violéncia simbdlica presente
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nesse contexto, operando como mecanismos internos e externos de
desvalorizagao identitaria.

Essa dindmica atravessa a histéria da minha propria familia. Minha avé
materna, por exemplo, defendia que nenhuma de suas filhas se casasse com
outro kokama, acreditando que isso garantiria melhores condigbes de vida e
evitaria o preconceito. Essa estratégia, no entanto, ndo se consolidou: minha mée
acabou se casando com um kokama. Inicialmente, a unido nao foi aceita, mas,
diante das circunstancias familiares — sobretudo pelo fato de minha mae nao ter
pai e a autoridade familiar estar concentrada nos irmaos mais velhos —, meu pai
precisou pedir autorizacdo ao irmao mais velho dela. Minha mae relata que, no
inicio, sequer desejava o casamento, mas que, com o tempo, foi se adaptando a
relagdo. Hoje, permanecem juntos, o que evidencia como essas trajetorias
individuais também sao atravessadas por imposicdes sociais e contextos
historicos mais amplos.

Apesar dessas transformacgdes e tentativas de apagamento, o povo
Kokama nunca deixou de existir enquanto coletivo. Mesmo quando ocultada,
nossa identidade continuou sendo mantida e transmitida de forma silenciosa,
fragmentada e, muitas vezes, restrita ao espaco familiar. A proibigdo explicita das
praticas culturais foi um dos principais métodos utilizados pelos missionarios para
enfraquecer e desestruturar nossa cultura. Muitos rituais foram classificados como
contrarios ao “Deus” cristdo e, portanto, considerados pecado. A lingua Kokama
também foi duramente atacada, sendo associada ao “demdnio” e proibida de ser
falada ou ensinada as criangas.

Como consequéncia, criou-se uma imagem distorcida do povo Kokama, ao
mesmo tempo em que se negava sua existéncia enquanto povo indigena. Essa
leitura aparece de forma recorrente na literatura antropoldgica, como
exemplificado por Stocks (1981, apud Tournon, 2002), ao afirmar que “os Cocama
e Cocamilla do alto Amazonas teriam sobrevivido biologicamente, mas perdido,
em grande medida, sua lingua e parte significativa de sua organizagao social
entre os seculos XVII e XVIII, tornando-se, assim, “nativos invisiveis”. Essa
invisibilizacado, no entanto, ndo deve ser interpretada como desaparecimento, mas
como resultado direto de politicas coloniais opressoras, missionarias e estatais

que operaram pela negacao sistematica da diferenga indigena.
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Na producdo antropoldgica, especialmente no contexto peruano, os
Kokama foram frequentemente descritos como estando em um processo de
transicao, como se estivesse a caminho de se tornar algo distinto daquilo que
sempre foi. Essa abordagem, além de problematica, reforca a ideia de perda
definitiva da identidade indigena, sugerindo um esvaziamento cultural inevitavel
diante do contato prolongado com a sociedade nacional. Ao adotar essa
interpretacdo, muitos estudos acabaram por desconsiderar as multiplas
estratégias de resisténcia, adaptacdo e reelaboragao cultural historicamente
desenvolvidas pelos proprios Kokama.

E nesse contexto que se torna fundamental deslocar o olhar analitico e
considerar as narrativas produzidas pelos proprios Kokama como centrais para a
compreensao de sua continuidade histéorica. Uma dessas dimensdes
fundamentais € a cosmologia, que ndo apenas explica a origem do povo, mas
também sustenta formas especificas de pensar o tempo, a territorialidade e a
existéncia coletiva. Ao recorrer as narrativas dos ancidos, percebe-se que a
identidade kokama nao se constréi a partir de uma ideia linear de perda ou
ruptura, mas de um processo continuo no qual passado, presente e futuro se
entrelacam.

Os Cocama/Omagua figuram entre os primeiros povos indigenas do rio
Solimbes a estabelecer contato com a expedi¢ao de Francisco de Orellana, no
século XVI. Conforme aponta José Ribamar Bessa Freire (2011, p. 80), trata-se
de um caso particular entre os povos amazdnicos. Sua lingua, registrada por
missionarios jesuitas espanhois nos séculos XVII e XVIII durante o processo de
aldeamento, foi por muito tempo classificada como pertencente ao tronco Tupi.
Estudos posteriores, como o de Cabral (1995), demonstram que essa lingua das
missdes € essencialmente a mesma falada pelos Kokama contemporaneos no
Solimbes.

No entanto, a classificagao da lingua Kokama permanece objeto de debate
na linguistica amazbnica. Segundo Aryon Dall’lgna Rodrigues (1984/85),
retomado por Altaci Corréa Rubim (2020), o Kokama integra o tronco Tupi, na
familia Tupi-Guarani (subgrupo 1ll), ao lado do Tupinamba, sobretudo em razdo da
forte presenga de elementos lexicais dessa lingua. Ainda assim, o proprio
Rodrigues (2000, p. 19) reconhece que o Kokama resulta do cruzamento entre

uma lingua semelhante ao Tupinamba e outra ainda ndo identificada,
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possivelmente da familia Aruak, o que evidencia diferengas estruturais
importantes.

Essa interpretacdo ¢é tensionada por Cabral (1995), que propde
compreender o Kokama nao como uma simples ramificagdo genética do
Tupi-Guarani, mas como resultado de intensos processos de contato interétnico e
migragdes pré-coloniais. Segundo a autora, a lingua teria se formado na regido do
Alto Marafién, envolvendo grupos de origem tupi provenientes do atual territério
brasileiro, em interagdo com outros povos amazénicos. O fato de cerca de 60%
do vocabulario kokama derivar do Tupinamba reforga sua centralidade na
formagao da lingua, mas nédo esgota sua explicagao.

Nesse sentido, Cabral sugere que o Kokama seja compreendido como uma
lingua crioula abrupta, surgida em um contexto histérico especifico de
reorganizagdao social e contato prolongado entre diferentes grupos indigenas.
Essa hipétese ganha forgca ao se considerar a proximidade linguistica entre
Kokama e Omagua. No século XVI, os Omagua ocupavam uma extensa area
entre o Baixo Napo e regides abaixo do rio I¢a, e relatos de cronistas indicam que
a lingua entdo compartilhada por esses povos era muito préxima do Tupinamba
(Brasil, 1996), ainda que marcada por dinamicas regionais proprias.

Dessa forma, o debate entre as propostas de Rodrigues e Cabral revela
nao apenas diferentes critérios de classificagdo linguistica — entre filiagao
genética e contato —, mas também distintas formas de compreender a propria
natureza da lingua Kokama. Longe de se reduzir a uma categoria fixa, 0 Kokama
configura-se como um fenémeno linguistico complexo, profundamente marcado
por processos histoéricos de mobilidade, interagao e transformacao.

Essa trajetoria linguistica também se inscreve em experiéncias de violéncia
e resisténcia. Como afirma o Livro Didatico do Povo Kokama (2023), a lingua foi
historicamente perseguida e proibida, sob a imposicdo de que apenas o
portugués deveria ser falado. Ainda assim, os antepassados Kokama resistiram a
essas pressoes, transmitindo seus saberes as geracgdes seguintes e sustentando,
no presente, os processos de revitalizagdo linguistica e afirmagao identitaria.

Uma sintese das interpretagdes historicas e linguisticas sobre os
Kokama/Omagua, mas é preciso problematizar a fusao desses dois povos como

se fossem um s6. Essa associagdo — comum em fontes coloniais e até em parte
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da literatura linguistica — reflete muito mais a visdo externa dos cronistas e
missionarios do que a autopercepg¢ao dos préprios povos indigenas.

De fato, José Ribamar Bessa Freire (2011) identifica os Kokama/Omagua
como um caso singular na Amazobnia, 0 que pode sugerir uma continuidade
historica ou proximidade cultural. No entanto, essa denominagdo composta
(Kokama/Omagua) néo deve ser interpretada como uma identidade unica, mas
como uma aproximagao feita a partir de observagdes coloniais — frequentemente
marcadas por generalizagdes sobre povos que partiihavam areas proximas no
Solimdes e apresentavam tragos linguisticos ou culturais semelhantes.

Estudos mais recentes, como os de Cabral (1995) e Rodrigues (2000),
reforcam que ha uma complexidade linguistica na regido: a lingua kokama,
embora apresente elementos do tronco tupi, contém também estruturas de outra
origem — possivelmente aruak. Essa caracteristica hibrida reflete processos de
contato, trocas e resisténcias, e nao uma simples fusdo entre Kokama e
Kambeba, que € o nome que se costuma dar nas fontes coloniais portuguesas
aos Omagua.

A classificacdo linguistica kokama sempre foi um tema complexo e
debatido na amazbnia. Inicialmente, ndés Kokama fomos colocados que
pertenciamos ao tronco tupi, seguindo a proposta classica de Rodrigues
(1984-1985) que identificava nessa familia a maior expansao geografica da
Amazoénia peruana e do Brasil. Com estudos mais aprofundados, especialmente
os de Cabral (1995), consolidou-se a compreensao de que o kokama possui uma
origem mais complexa do que se imaginava. E é importante notar que o povo
Kokama tem relagbes genéticas com linguas do tronco tupi, mas que também
apresenta forte influéncia de multiplas linguas indigenas da regiao do Alto
Marafion (Peru), como quechua, aruak, por exemplo, resultados de intensos
contatos interculturais anteriores a chegada dos europeus. Contudo, a formacéao,
sua estrutura e historia sociolinguistica indicam processos de mesticagem
linguistica, caracteristicos de contextos multiétnicos. Onde Cabral propde que a
lingua kokama deve ser entendida como uma lingua crioula de base tupi-guarani,
durante as migragdes de kokama do territério brasileiro para a regido peruana,
onde interagiram com populagdes dos rios Huallaga, Napo e Ucayali.

A lingua kokama constitui um dos principais pilares da identidade do povo

Kokama, hoje em dia, n&o tdo muito usada, mas foram expressdes ndo apenas de
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formas de comunicagdo, mas também principios de organizagdo social,
cosmologia e relagdes de género. Observa-se que a classificagdo interna da
lingua contempla duas modalidades de fala: a fala do homem e a fala da mulher.
Trata-se de uma distingdo reconhecida e legitimada pelo préprio povo, que nao
implica incompreensao mutua, mas revela uma marca simbdlica de pertencimento
e identidade de género.

Essa diferenciagdo manifesta-se especialmente no uso de determinados
pronomes e particulas linguisticas. Um exemplo recorrente é o pronome pessoal
de primeira pessoa do singular. Na fala masculina, utiliza-se “ta” para designar
‘eu”, enquanto na fala feminina emprega-se “tsa” com o mesmo significado.
Embora haja essa variacdo fonética, ambos os termos s&o plenamente
compreendidos por todos os membros do povo que ainda falam a lingua,
independentemente do género de quem fala ou ouve. A distingédo, portanto, ndo
cria barreiras comunicativas, mas reafirma uma identidade socialmente construida
e culturalmente transmitida.

Sob uma perspectiva antropoldgica, essa caracteristica evidencia como a
lingua kokama organiza e reflete as relagdes sociais. A diferenciacdo de fala nao
se limita a um aspecto gramatical isolado, mas integra um sistema mais amplo de
normas culturais que orientam comportamentos, papéis e formas de expressao.
Desde a infancia, meninos e meninas aprendem a modalidade de fala
correspondente ao seu género, incorporando-a como parte constitutiva de sua
formacéo social.

A coexisténcia dessas duas formas linguisticas revela também a
complexidade historica e cultural do povo Kokama. A lingua, longe de ser um
sistema homogéneo e estatico, apresenta variagdes internas que reforcam a
pluralidade dentro do povo. Ainda assim, a inteligibilidade mutua demonstra que,
apesar das distingdes, ha uma base comum compartilhada, que sustenta a
unidade do grupo.

Desse modo, a classificagdo da lingua kokama em fala masculina e fala
feminina deve ser compreendida ndo apenas como uma curiosidade linguistica,
mas como um elemento estruturante da vida social. Ela expressa uma visédo de
mundo em que a diferengca ndo fragmenta, mas compde a harmonia coletiva,
reafirmando a identidade cultural e a continuidade historica.

O povo Kokama mantiveram uma trajetoria propria de disperséo e
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rearticulacdo identitaria, marcada por migragdes e reorganizagdes comunitarias
no Alto e Médio Solimdes.

Portanto, considerar Kokama e Kambeba como um mesmo povo é reduzir
a diversidade historica e cultural de ambos, apagando as diferengas de
experiéncia, autodesignacado e resisténcia. Os Kokama atuais, por exemplo,
reivindicam uma identidade distinta, com narrativas de origem, praticas espirituais
e memoria coletiva que os diferenciam dos Kambeba. Assim, uma leitura critica
do trecho permite afirmar que, embora os registros coloniais e missionarios
tenham usado o termo “Cocama/Omagua”, os Kokama ndo sdo os mesmos que
os Kambeba.

Do meu ponto de vista, insistir em considerar Kokama como Kambeba,
significa repetir uma pratica antiga de apagamento da identidade de ambos,
quando pesquisadores, missionarios e instituigdes classificavam os povos
indigenas de uma forma simplista, e muitas vezes sem ouvir os mesmos.

Essa situacao nao foi nova. No passado, também houveram tentativas de
afirmar que Kokama seriam, na verdade, parte do povo tikuna. Essas
interpretacbes foram utilizadas em determinados contextos, especialmente
quando processos de demarcagao das terras tikuna avangavam na regiao. Como
consequéncia, diversas comunidades kokama acabaram sendo consideradas
dentro desses territorios, o que gerou uma sobreposi¢cao de identidades, que em
muitos casos inviabilizou a presenca e a histéria do povo Kokama nesses
espacos.

E importante lembrar que essas classificagbes ndo surgiram das
comunidades ou do povo, mas da interpretacao de fora. Por isso, reconhecer que
Kokama nao & Kambeba, assim como n&o é Tikuna, € também, reconhecer o
direito de um povo narrar a prépria histéria e afirmar sua identidade a partir de sua
propria memoria, dos territorios e dos processos de reexisténcia.

Defender essa distingdo nao significa negar os dialogos e as convivéncias
histéricas, entre os povos da regido, mas afirmar que a diversidade indigena
precisa ser respeitada em sua complexidade, para nds, isso significa garantir que
a nossa histdéria ndo seja novamente reinterpretada de forma a apaga-la, mas sim
reconhecida a partir da voz de quem vive e continua construindo.

Mesmo diante do apagamento linguistico e das perdas culturais, o relato do

lider Eladio mostra que os ancidos mantinham viva a memoria de pertencimento.
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Embora temessem transmitir a lingua Kokama as novas geragbes — devido ao
preconceito e a perseguicdo —, a lembranga da ancestralidade e da origem
distinta do povo Tikuna resistiu como base da identidade. Para Barth (2011) a
nogao de grupo étnico tenha um sentido, é preciso que os atores possam se dar
conta das fronteiras que marcam o sistema social ao qual acham que pertencem
e para além das quais eles identificam os outros atores implicados em um outro
sistema social. Melhor dizendo as identidades étnicas s6 se mobilizam com
referéncia a uma alteridade, a etnicidade implica sempre a organizagao do
agrupamento dicotdmico nds/eles. Onde eles diziam que ndés éramos um povo e
eles outro, e nds teriamos que andar com as nossas proprias pernas. Essa
dindmica de ocultamento e reemergéncia identitaria € observada também por
Luciana Ramos (2004), que analisa como a “histéria contada pelos proprios
Kokama” revela um tempo circular e continuo, no qual o passado e o presente se
entrelacam na construcdo da memoria e na afirmacgao étnica.
O senhor Eladio Kokama, lideranca de Sapotal, relembra esse periodo:
[...] Comegaram a participar da reuniao com os parentes
tikuna que abaixou na nossa comunidade... alias, atras
da nossa comunidade... uma comunidade chamado
Ourique. [...] Entdo la no curso, os parente tikuna
falaram... olha aqui tem outro povo... que sdo 0s
Kokama Ila de Sapotal... que era o Francisco e
Guilherme... ai Francisco voltou para comunidades
triste... chateado que chamaram ele de Kokama... que
néo sabia... foi conversar com o pai dele. Ai o pai dele
comegou conversar com ele... mais ou menos...
contando que na verdade eles eram Kokama mesmo...
e pior de tudo os velhos falavam a nossa lingua
materna... mas quando nos jovens chegavamos... as
criangas chegavam proximo... eles paravam... né&o
queriam que nés aprendéssemos falar a nossa lingua...
pelos maus tratos... pela escraviddo dos patrées. Bem
faz uns 40 anos atras isso... ai tiveram conhecimento
que nds éramos povo... de que Tikuna era um povo...
nés era outro povo... comegaram a andar um pouco...

depois os Tikuna disseram... ndo... vocés sdo um
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povo... e vocés continuam o trabalho de vocés. E na
verdade aconteceu muita coisa ruim na época, que na
verdade indigena era s6 Tikuna, s6 quem falava a
lingua, e nossos velhos faleceram, e os jovens néo
aprenderam a falar a nossa lingua, alias noés ja, nossa
geragdo. Mas ai a luta continuou, na década de
1990]/...]. Entdo ai comegamos a batalha de ndés se
organizar, criamos uma organizagdo chamada COIAMA,
Coordenacgédo de Apoio ao Indio Kokama. E passamos
ai até os anos 2000. Ai tivemos briga, primeiro com
Francisco, depois comigo, e a gente saiu as maos do
branco. E o branco falava que a organizacéo era deles,
que ndo era nosso, né? Mas tem uma histéria muito
comprida, muito longa, alias. Ai nessa luta da COIAMA
criamos um jornal chamado Ajuricaba. Por ai ainda ta
alguns jornais do Ajuricaba. Através desse jornal, nos
brigavamos com o parente tikuna, pois o0s parentes
tikuna nunca aceitaram nds como indigena Kokama.
Algumas liderangas, eles conheciam nds. Eles
aceitavam, mas os outros, eles ndo aceitavam nos,
onde era Nino Fernandes, Pedro Inacio... nunca
aceitaram nés. Quem aceitava nés eram 0S noOSSOS
vizinhos, que era Qurique, que era Aureliano, Paulo
Mendes, Alirio Mendes... esse pessoal ai. Mas os
outros diziam que nos ndo éramos indigenas, néo,
porque nés nao falavamos nossa lingua. Entdo ai nés
criamos o jornal, nds avangamos um pouco com a
COIAMA, gracgas a Deus. E depois que o branco falou
que a organizagdo ndo era nosso... se nhés Kokama
quiséssemos pegar a organizagdo, passava pra ele, na
época, 60 mil reais. Aonde nés iamos achar esses 60
mil reais? Francisco voltou primeiro, depois de uns 40
dias eu também voltei. Eu ndo fui mais. N6s moravamos
na casa do Doutor Isaias. Varias liderangas, era eu,
Francisco, Cristovao... ai de Santo Antonio estavam o
Bento, Ondino, finado Tangoa... de Sapotal também um

tempo passou o cumpade Gilberto, o proprio Luis,
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Elivaldo. Mas esses ai foram rapidos, ndo continuaram.
E a gente ndo desistia, nés ficamos todos esses anos.
Ai nés voltamos com o Francisco, conversamos... o que
que noés iamos fazer agora? Noés falamos em criar uma
organizacdo nossa mesmo. Ai sentamos em Sapotal...
entdo vamos fundar uma organizagdo nossa mesmo,
Kokama, no Municipio de Tonantins. E em 2001, ja isso,
aprovamos &, tudo... a organizaggdgo OGCCIPC,
Organizacdo Geral das Comunidades e dos Caciques
Indigenas do Povo Kokama. Gracas a Deus, em 2001
foi criado. Através da nossa organizacdo, em 2005, a
gente teve um projeto através dos irmaos maristas, e
fazer a maior maloca do alto Solimées... era 0 nosso.
Em 2006 inauguramos... e depois ndo deu certo a
palha, acabou... apodreceu a palha... era muito caro pra
noés comprar e na nossa area nds néo tinhamos. Ai nés
fizemos outro projeto em 2010/2011... até agora esta o
nosso centro cultural, a nossa maloca, que agora é de
zinco... por motivo de nds ndo termos palha... fizemos
isso... gracas a Deus deu certo... e até agora esta la.
Entéo, dessa forma, criou o nosso movimento Kokama,
através das trés comunidades, alias 4 comunidades...
que era Sapotal, Ilha do Capiai, Barreirinha e Jutima.
(Entrevistado por mim em 05/08/2024).

Durante as décadas de 1990 e 2000, o movimento Kokama ganhou
contornos politicos mais definidos, com a criacdo da Coordenacao de Apoio aos
indios Cocama (COIAMA), uma das primeiras experiéncias organizativas do povo.
Como lembra Eladio, a criacdo da COIAMA representou um avango na articulagao
politica, mas também enfrentou desafios internos e externos — disputas com
mediadores nao indigenas, dificuldades financeiras e resisténcia de outros povos
a sua legitimagdo. Ainda assim, o surgimento de iniciativas como o jornal
Ajuricaba simbolizou uma forma de resisténcia intelectual e comunicacional,
reafirmando a identidade Kokama frente ao predominio da narrativa dos povos

vizinhos, especialmente dos Tikuna.
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A consolidagdo da Organizagdo Geral das Comunidades e dos Caciques
Indigenas do Povo Cocama (OGCCIPC), em 2001, marcou um novo capitulo na
histéria do movimento. A articulagdo entre as comunidades Sapotal, Ilha do
Capiai, Barreirinha e Jutima deu forma a uma estrutura organizativa que passou a
representar o povo Kokama junto ao Estado brasileiro e a parceiros regionais. A
construgdo da grande maloca comunitaria em 2006, posteriormente transformada
em centro cultural, tornou-se um simbolo material da resisténcia e da capacidade
de autogestao politica e cultural.

Essa epistemologia desafia o0 monopodlio do saber académico, afirmando
que a historia indigena deve ser contada pelos proprios integrantes do grupo, a
partir de suas cosmologias, memoarias e lutas. Nesse sentido, o testemunho de
Eladio ndo € apenas uma lembranga pessoal, mas uma narrativa de resisténcia,
que articula o passado, o territério e a identidade num mesmo horizonte de luta.

Luciana Maria de Moura Ramos (2003), ao analisar os kokama de Sapotal,
propds que os processos histéricos que produzem ressignificagdes do mundo nao
atuam de maneira homogénea, mas se manifestam de formas distintas em cada
contexto local. Mesmo tratando-se de uma mesma etnia, a autora observa que os
Kokama apresentam variagdes etnograficas conforme os espagos que ocupam,
ressaltando que, em Sapotal, determinadas ideias teriam se tornado centrais na
maneira como o0 grupo compreende a si mesmo e sua relagdo com o mundo.

Entre essas ideias, Ramos (2003) destaca a nogao de “fronteira” como um
elemento estruturante do pensamento social dos Kokama de Sapotal, sobretudo
em razao da localizagdo da comunidade na regiao da triplice fronteira entre Brasil,
Colbmbia e Peru. Segundo a autora, a fronteira apareceria tanto como um
marcador de diferencas — ao distinguir Kokama brasileiros, colombianos e
peruanos, bem como os Tikuna — quanto como um elemento relativizado por nés
indigenas, que afirmam que “indio ndo tem fronteira”, reconhecendo seus
parentes dispersos por diferentes territérios.

A autora também interpreta os fluxos migratérios Kokama a partir da
influéncia direta das legislagdes nacionais, apontando que as politicas brasileiras
— especialmente no que se refere a demarcacéo de terras e a oferta de servigos
diferenciados de saude e educagdao e também beneficios sociais — teriam

contribuido para um deslocamento crescente em direcdo ao territorio brasileiro,
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entendido como mais “benevolente” em relagdo aos povos indigenas (RAMOS,
2003).

Embora essa leitura tenha sido fundamental para compreender a dindmica
fronteirica vivida pelos Kokama no inicio dos anos 2000, ela apresenta limites
quando confrontada com as narrativas e praticas contemporaneas das proprias
comunidades. Ao enfatizar a “fronteira” como categoria central de analise, a
autora acaba por privilegiar um recorte espacial e juridico-estatal que nem sempre
corresponde a forma como nos Kokama elaboramos nossa propria historicidade.

Nas narrativas atuais, a histéria do povo ndo € compreendida apenas como
um movimento de atravessamento de fronteiras nacionais, mas como um
processo mais amplo de circulagdo ancestral, redes de parentesco e continuidade
territorial, que antecede e relativiza os limites impostos pelos Estados-nacionais.
Embora o rio Ucayali seja reconhecido como um territério de origem, a énfase nas
migragdes para o Brasil ndo se reduz a um deslocamento motivado por politicas
publicas, mas se articula a nogao de pertencimento coletivo, a obrigagcéo de viver
com os parentes e a manutencdo de vinculos cosmoldgicos e territoriais que
extrapolam as fronteiras estatais.

Dessa forma, diferentemente da leitura proposta por Ramos (2003), que
tende a compreender a constituicdo dos Kokama de Sapotal sobretudo a partir da
diaspora e da migragao entre paises, as narrativas atuais evidenciam que o que
estda em jogo ndo € apenas o deslocamento entre Estados-nacionais, mas a
reafirmacdo de uma territorialidade indigena continua, na qual a fronteira é
percebida como uma imposigao recente, contingente e incapaz de fragmentar o
pertencimento Kokama.

1.3 Resisténcia e reorganizagao politica

Assim, o relato de Eladio Kokama revela uma trajetéria de luta,
reconstrucdo e reafirmagdo étnica, na qual a resisténcia nao se limita a
sobrevivéncia, mas se transforma em criagdo politica e cultural. O movimento
Kokama, ao longo das ultimas décadas, vem reafirmando seu direito de existir
enquanto povo, com lingua, memodria, tradicbes e instituigdes proprias. Como
lembra Ailton Krenak (2019), resistir € “adiar o fim do mundo”, mantendo vivos os
modos de ser e sonhar dos povos originarios. O povo Kokama, ao reconstruir sua
histéria e sua organizacado politica, reafirma exatamente isso: que resistir é

continuar existindo e narrando o mundo desde as margens do Solimdes.
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Os Kokama de Sapotal lembram que, nas décadas de 1970 e 1980, uma
missionaria catdlica italiana chamada irma Maria Felicidade exerceu grande
influéncia sobre a comunidade. Ela dizia que os Kokama nao eram mais indios,
pois ja falavam portugués, usavam roupas e frequentavam escolas. Como conta o
senhor Francisco Guerra Samias:

Ela dizia para o povo que antigamente o povo era
Kokama sim, mas hoje ndo é mais, porque muita gente
sabe ler e escrever, e muitos filhos estudam na cidade.
Entdo, ndo sdo mais Kokama. Entédo, isso ai os Kokama
ndo sabiam mesmo, ndo entendiam, tinham como que
seja Deus no céu e ela aqui na terra, acreditava mesmo
no branco, foram acreditando, o que ela falava tinha que

ser isso. Ai o povo comegou a brigar...

Essa visdo dessa irma provocou divisbes internas. Algumas familias
deixaram a comunidade de Sapotal, migrando para cidades como Tabatinga,
Benjamin Constant, Coari e Manaus. Onde até hoje essas pessoas e os filhos
dessas pessoas vivem. Porém, nas décadas seguintes, estudar passou a ser visto
como instrumento de fortalecimento da identidade, e ndo mais de uma negacgéao. A
partir das narrativas das liderangas, observa-se uma ressignificacao da educagao
formal: se em determinado momento ela foi percebida como ameacga a
continuidade cultural, nas décadas seguintes passou a ser apropriada como
instrumento de fortalecimento identitario e politico.

Em 1972 chegou a regido uma missionaria de origem italiana, conhecida
como Irmé Felicidade, que residia na comunidade tikuna de Feijoal. Sua proposta
era evangelizar as populagdes indigenas das redondezas de Feijoal, abrangendo
as comunidades de Cidade Nova, Prosperidade, Vista Alegre, Sapotal, Ourique,
Jutimad e Canaa. Naquele periodo, somente a comunidade de Sapotal contava
com mais de 600 pessoas.

A partir de sua atuacdo, a missionaria passou a difundir a ideia de que os
Kokama n&do eram mais indigenas, alegando que, por utilizarem roupas, saberem
ler e escrever e possuirem parentes em cidades como Manaus e Benjamin

Constant, teriam deixado de ser indigenas. Passou também a afirmar que a lingua
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Kokama era “do deménio”, assim como as tradicdes e costumes, classificando o
povo como “ribeirinhos” e n&o indigenas.

Como consequéncia desse discurso, mais de 80% das familias foram
induzidas a acreditar nessas afirmacdes. Muitas pessoas passaram a considerar
que “ser indigena era coisa do passado” e aceitaram se declarar como brancos,
pardos e ribeirinhos. Em razao disso, diversas familias deixaram a comunidade de
Sapotal, migrando para cidades vizinhas como Tabatinga, Benjamin Constant,
Tabatinga, Leticia e até Manaus.

Em Sapotal, apenas algumas familias permaneceram resistindo e
mantendo sua autoidentificacdo enquanto povo indigena, por discordarem das
ideias difundidas pela missionaria. De mais de 100 familias existentes, restaram
apenas 15 familias.

Segundo a memodria das liderangas locais, Francisco Guerra Samias, entéo
lideranga da comunidade, chamou a Irma Felicidade para uma conversa em uma
“casinha” de paxiuba e carana (tipo de construgdo comum a época), em frente a
qual havia um pé de laranjeira. Ele Ihe perguntou o que via do lado de fora, e ela
respondeu que era um pé de laranjeira. Em seguida, perguntou que tipo de fruto
aquele pé produziria, ao que ela respondeu: laranja. Foi entdo que as liderangas
afirmaram que, assim como a laranjeira produz laranja, o povo Kokama
continuaria sendo Kokama, independentemente das mudangas e imposi¢coes
externas.

Naquele momento, as liderangas declararam que a missionaria estava
interferindo negativamente na luta do povo Kokama e pediram que ela se
retirasse da comunidade. A Irma Felicidade deixou Sapotal e nunca mais
retornou.

Conforme ja registrei em meu Trabalho de Conclusdo de Curso (SOUZA,
2018), a atuagdo da Irma Felicidade em Sapotal constitui um exemplo
emblematico de violéncia simbdlica e religiosa, que contribuiu diretamente para o
processo de apagamento identitario vivido pelo povo Kokama ao longo do século
XX. Ao associar a nossa lingua, os nossos costumes e a nossa autoidentificagdo
indigena a elementos demonizados e “atrasados”, seu discurso incidiu como um
mecanismo de deslegitimacdo cultural, promovendo a quebra de vinculos

comunitarios, a migragao forcada e a negacao da nossa proépria identidade.
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Esse episddio revela como as missbes religiosas, em determinados
contextos, ndo atuaram apenas como agentes evangelizadores, mas também
como instrumentos de assimilagdo e negacgao étnica, reforcando a ideia de que a
integracdo a sociedade nacional implicaria a renuncia a condigao indigena. Tal
processo ajuda a compreender o periodo que muitos de nés Kokama denomina de
“adormecimento”, marcado pela invisibilidade, silenciamento e fragmentagdo do
NOSSO POVO.

Ao mesmo tempo, a resisténcia das poucas familias que permaneceram em
Sapotal demonstra que a identidade kokama n&o foi extinta, mas ressignificada e
preservada como forma de luta, memodria e continuidade histérica — elemento
fundamental para os atuais processos de reorganizagdo politica, territorial e
cultural.

Hoje a escolarizagdo é compreendida como um caminho para o
reconhecimento étnico e politico, um meio de afirmar os direitos e a histéria
Kokama.

A nossa luta do movimento Kokama comecgou na década
de 1970, de 1978, onde a nossa aldeia era com mais de
180 familias. Aonde 0s nossos pais, nossos anciéos. [...]
Mas ai veio uma irmé da igreja catdlica, uma italiana, que
disse que veio catequizar o indio no alto rio Solimées.
Chegou nos anos 1972 e 1973 na aldeia Feijoal. E como
nossa aldeia ficava proxima a aldeia Sapotal, que é
Tikuna, ai ela vinha fazer culto, trazer padres, né? E ai
ela fez uma reunido para construir uma escola, uma
igreja... construir uma escola de Paxiuba, de Ouricuri. E
ai nés nao tinhamos professores, né? A professora era
ela. Ai, 3 anos, 4 anos... Francisco Samias foi o primeiro
alfabetizado na aldeia, terceiro ano do primario, mas tinha
aprendido com ela mesmo. [...] E comegou a luta, né, de
nés ser um povo, né? [...] onde ela trocou varios nomes
dos nossos tios. [...]. E um dia ela falou para nés que nés
néo éramos mais indios, que nés éramos brancos ja que
falavamos a lingua do branco, usavamos roupa do
branco, calgado, relégio... entdo agora ndo éramos mais

indios. Nessa semana, nesse més, nesse ano... foi uma
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coisa muito triste... aconteceu na nossa comunidade
Sapotal. Varias familias sairam da comunidade porque
nao queriam ser mais indios... eles... e sairam pra varios
municipios... pra Tabatinga, Benjamim, Tefé, Coari,
Manaus, Belém do Para... entdo pessoal sairam pra... e
ficou pouca familia na comunidade... como 12 a 15
familias. Ai comegamos ai... 0 nosso cacique comegou a
fazer a reunido... que ficaram ai... (Fonte: entrevistado
em julho de 2024).

O relato do senhor Eladio Kokama, lideranga indigena do povo Kokama,
revela com profundidade o processo de resisténcia e reorganizagao politica,
especialmente a partir da década de 1970, no Alto Solimdes. Sua fala expressa
um testemunho coletivo de como o povo Kokama enfrentou o apagamento
cultural, a imposicao religiosa e a negagao de sua identidade indigena, ao mesmo
tempo em que construiu estratégias de afirmacdo e retomada de sua existéncia
COMO POVO.

Segundo Eladio, a chegada de uma missionaria italiana na comunidade
Feijoal, assim como Francisco Samias trouxe a mesma fala dessa pessoa,
proxima a comunidade de Sapotal, representou um marco ambiguo. De um lado,
trouxe educacgédo formal e algumas assisténcias; de outro lado, instaurou uma
estrutura colonial de conversdo e aculturagao, afirmando que os Kokama néao
eram mais indios por falarem portugués e usarem roupas. Essa postura reflete
uma visdo historica do indigenismo integracionista, presente tanto nas missdes
religiosas quanto nas politicas estatais da época, cujo objetivo era “civilizar’ os
povos indigenas e incorpora-los a sociedade nacional. Essa violéncia simbdlica e
epistemolodgica produziu rupturas profundas no povo Kokama, levando muitas
familias a se dispersarem para cidades como Tabatinga, Benjamin Constant, Tefé,
Leticia na colémbia e Manaus.

A palavra “incorporar” remete diretamente ao texto “Os Waimiri-Atroari e a
invengdo social da etnicidade pelo indigenismo empresarial”, do antropdlogo
Stephen Baines (1995), no qual o autor discute como o contato interétnico e as
politicas indigenistas produziram processos de invengao social da etnicidade.

Baines mostra que essa invengéo néo é algo espontaneo, mas construida através
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de movimentos politicos, interesses econdmicos e praticas institucionais, que
buscam enquadrar os povos indigenas dentro de uma “teoria oficial” sobre o que
€ ser indigena.

Segundo o autor, essa teoria oficial promove uma “integracao acelerada”,
que se apresenta como um projeto de desenvolvimento e inclusdo, mas que, na
pratica, atua como um mecanismo de assimilagdo cultural, camuflagem e
apagamento das diferencas étnicas. E nesse contexto que surge a ideia de que
os indigenas que nao falam mais sua lingua tradicional deixariam de ser
indigenas — visédo fortemente criticada por Baines, pois ela impde uma nogéo
colonial e essencialista de identidade, reduzindo-a a critérios linguisticos ou
culturais fixos.

Sob esse olhar, é possivel tracar um paralelo com a experiéncia vivida pelo
povo Kokama, que também enfrentou essa imposicdo de uma “teoria oficial”.
Durante décadas, o Estado e setores da sociedade brasileira negaram a
identidade indigena com base no argumento de que os Kokama, por nao falarem
integralmente sua lingua materna, seriam “indios civilizados” ou ja “integrados”.
Essa narrativa, assim como Baines descreve no caso dos Waimiri-Atroari, reflete
a légica colonial do indigenismo oficial, que busca incorporar os povos originarios
ao modelo nacional, ao mesmo tempo em que tenta controlar as formas legitimas
de ser e existir como indigena.

No entanto, a resisténcia Kokama — por meio das grandes assembleias,
movimentos politicos e processos de reafirmagao cultural — demonstra que a
identidade indigena n&o é algo estatico, mas dinamico e interativo, construida nas
praticas cotidianas, na memodria coletiva e nas formas proprias de organizagao e
espiritualidade. Assim, ao contrario da “integracdo acelerada”, o povo Kokama
reafirma a presenca e continuidade histérica, desafiando os limites impostos por
essa teoria oficial e propondo novas formas de existir como povo dentro do
Estado brasileiro.

Esse processo ilustra o que Stephen G. Baines (2006) descreve como a
“desetnizagédo induzida” dos povos indigenas nas regides de fronteira, onde
instituicbes religiosas e politicas buscaram enfraquecer a organizagéo social
tradicional, promovendo a homogeneizagao cultural. Ao mesmo tempo, como
demonstra Jodo Pacheco de Oliveira (1998), essas tentativas de assimilagao

produziram reagdes e resisténcias, pois o contato e a opressao também geraram
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novas formas de consciéncia e articulagdo politica entre os povos indigenas. E
assim aconteceu com o povo kokama, tiveram uma organizagado mais estruturada
e eficaz, diferente das que vinham tendo, e resistiram perante as fortes opressdes

e violéncias.

1.4 O povo Kokama na triplice fronteira

A partir da década de 1980, tanto no Peru quanto no Brasil, os Kokama
iniciaram um movimento de reemergéncia étnica. No Peru, segundo Rosa Vallejos
(2010), o povo Kokama-Kokamilla promoveu reunides anuais em sua lingua e
criou programas de radio e escolas bilingues como é o caso da radio UCAMARA,
com o apoio do Centro de Capacitacion Campesina de la Amazonia (CENNCA) e
do Vicariato de Nauta.

De modo semelhante, no Brasil, as comunidades Kokama passaram a se
reorganizar politicamente, lutando pelo reconhecimento de suas terras e direitos
diferenciados em saude e educacdo. A resisténcia, mesmo apods séculos de
tentativas de apagamento, demonstra que a identidade Kokama n&o desapareceu
— apenas foi silenciada temporariamente. Hoje, a luta continua por meio das
assembleias, organizagdes indigenas e projetos culturais, reafirmando que ser
kokama é também resistir, a tantos atos que queriam nos dizimar como um povo
originario.

A partir dos dados apresentados na Tabela 1, € possivel observar que o
povo Kokama constitui hoje um dos grupos indigenas com maior presenga
populacional na regido da triplice fronteira entre Brasil, Colédmbia e Peru,
evidenciando uma ocupacao territorial que antecede e ultrapassa os limites
impostos pelos Estados-nacionais.

A configuracéo territorial da triplice fronteira entre Brasil, Peru e Colémbia
nao pode ser compreendida apenas como um dado geopolitico recente, mas
como resultado de processos historicos que reconfiguraram profundamente a vida
dos povos indigenas da regidao. Conforme analisa Jean-Pierre Chaumeil, esse
redesenho das fronteiras implicou mudangas significativas na circulagdo, na
organizagao social e nas formas de pertencimento desses povos:

De todo modo, esse redesenho marca o segundo

momento forte da histéria das fronteiras nessa

regido: de uma biparticdo Peru—Brasil passou-se a
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uma triparticdo Peru—Colémbia—Brasil, mudancga que
teve importantes repercussdes sobre as populacdes
indigenas.No momento da triparticdo, por exemplo,
varios grupos indigenas (como os Ticuna e o0s
Cocama) encontraram-se distribuidos pelas trés
fronteiras, sendo que o tratado de 1935 garantia, no
entanto, a livre circulagdo de pessoas de um lado a
outro dos limites. Rapidamente, porém, os Estados
buscaram reduzir essa livre circulagao, que se tornou
mais dificil com a atribuicao de titulos de terra. Isso
significava, para os indigenas, a necessidade de
definir sua pertenca como colombianos, peruanos ou
brasileiros, caso quisessem obter terras, e de adotar
entre si atitudes — e até mesmo linguas (espanhol
ou portugués) — diferentes (CHAUMEIL, p. 58, 1996;
SEILER-BALDINGER, 1983).

Nesse sentido, as atuais distribuicdes populacionais dos povos indigenas

na regido de fronteira devem ser interpretadas a luz desses processos historicos

de territorializagdo estatal, classificagcdo identitaria e regulagdo da mobilidade.

Assim, a expressiva populagao registrada no Brasil (64.327 pessoas, segundo o

IBGE, 2022), em contraste com os numeros menores na Coldmbia (3.101, CNPV,

2018) e no Peru, que também apresenta um contingente significativo (21.658,

BDPI, 2015), ndo indica uma fragmentagao sociocultural do povo Kokama, mas

antes reflete distintos processos histéricos de reconhecimento estatal, politicas

indigenistas, metodologias censitarias e dinamicas de autoidentificagdo em cada

pais.

Tabela 1 - Populagdao Kokama nos trés paises da triplice fronteira.

Pais Populacao Kokama Fonte / Ano
estimada
Brasil 64.327 Instituto Brasileiro de Geografia e
Estatistica, 2022
Colémbia 3.101 Censo Nacional de Poblacion y
Vivienda — CNPV, 2018
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Peru 21.658 Ministerio de Cultura, Base de Datos
Oficial de Pueblos Indigenas u
Originarios — BDPI, 2015

Fonte: elaborado pelo autor a partir dos dados do IBGE (2022) CNPV (2018) e BDPI
(2015).
Essas diferengcas numéricas devem ser compreendidas a luz da formacéao

dos Estados-nacionais na Amazénia e de suas fronteiras politico-administrativas,
que foram tragadas sem considerar as territorialidades indigenas pré-existentes.
Para o povo Kokama,

o territério ndo se organiza segundo a ldgica fixa e cartografica do
Estado-nagao, mas a partir de redes de parentesco, circulagao fluvial, memarias e
relagcbes cosmoldgicas com os rios e a floresta. A imposicdo das fronteiras
internacionais produziu, assim, uma condi¢ao transfronteirica forgada, na qual um
mesmo povo passou a ser classificado, administrado e reconhecido de formas
distintas conforme o pais em que se encontrava. Para o povo Kokama, o territério
nao se define primordialmente por limites fixos, linhas georreferenciadas ou
marcos fisicos permanentes, como ocorre na concep¢ao do Estado-nagao
brasileiro. Ele se organiza como uma rede viva de relagdes, articulada por quatro
dimensbes fundamentais: parentesco, circulagdo fluvial, memoéria ancestral e
cosmologia.

Em primeiro lugar, o territorio é tecido pelo parentesco. As 44 nacgdes que
estruturam a organizagdo social kokama distribuem-se ao longo dos rios,
formando um sistema de ocupag¢ao que nao corresponde a divisdes rigidas de
terra, mas a circuitos familiares. As aliangas matrimoniais, os deslocamentos
entre comunidades e os vinculos entre clas criam um espacgo relacional, no qual o
pertencimento ndo depende apenas da moradia fixa, mas da inser¢do em uma
rede de descendéncia e reciprocidade.

Assim, o territério € vivido como extensdo do corpo coletivo da nacao.
Atualmente, ndo se pode afirmar que as comunidades sejam compostas
exclusivamente pelo povo Kokama. Em diversas localidades, ha a presenga de
outros povos indigenas, como os Tikuna, configurando contextos multiétnicos e de
convivéncia intercultural. Essa realidade néo se restringe ao Brasil, mas também

se estende a paises vizinhos, como o Peru e a Coldmbia, onde comunidades
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indigenas compartilham territérios, relagdes sociais, praticas culturais e dindmicas
organizativas proprias.

Desse modo, o cenario contemporaneo revela uma configuragédo plural,
marcada pela coexisténcia de diferentes povos indigenas em um mesmo espago
territorial, o que exige o reconhecimento da diversidade étnica e o respeito as
especificidades culturais de cada povo. Em segundo lugar, a circulagéo fluvial é
elemento estruturante. Os rios — especialmente o Rio Solimdes e o rio Amazonas
— nao funcionam como fronteiras naturais, mas como caminhos. O deslocamento
por canoas, barcos, as visitas entre comunidades, as trocas de produtos, vendas
de peixes, saberes e rituais constituem um fluxo continuo que mantém o territério
integrado. O espaco kokama é, portanto, dindmico e multidirecional: ele se faz na
mobilidade, e ndo na imobilidade.

A terceira dimensdo € a memodria ancestral. Certos locais — antigas
comunidades, areas de caga, pontos de pesca, lugares de ocorréncia de
acontecimentos — carregam historias transmitidas oralmente. Esses lugares nao
sdo apenas coordenadas geograficas, mas pontos de condensagao da memoria
coletiva. Ao narrar a origem de uma comunidade ou de uma nagéo, 0s anciaos
reinscrevem o territorio na histéria viva do povo. A memoaria funciona como um
mapa narrativo.

Por fim, ha a dimensao cosmoldgica. A floresta e os rios ndo séao
entendidos como recursos naturais inertes, mas como espacos habitados por
presengas espirituais e forgas que regulam o equilibrio da vida. A relagdo com a
ayahuasca, por exemplo, integra essa visdo, pois por meio dela se busca
orientacdo sobre o futuro da comunidade, cura e harmonizacdo com o ambiente.
O territério, nesse sentido, € também um campo espiritual, onde humanos,
ancestrais e seres da floresta compartilham do mesmo espaco.

As rotas percorridas, as narrativas sobre antigos lugares de moradia, os
rituais que reafirmam a ligagdo com determinados espacos, os conflitos internos e
externos que emergem quando a logica Estado tenta inserir fronteiras. Significa
também compreender que, para os Kokama, perder territério ndo € apenas perder
terra fisica, mas romper circuitos de parentesco, interromper fluxos de circulacéo
e enfraquecer vinculos cosmoldgicos.

Pode-se afirmar que o territério kokama €& relacional, fluvial, histérico e

espiritual. Ele ndo é apenas um espac¢o delimitado, mas um sistema de vida em
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movimento. Reconhecer essa concepgao é fundamental para compreender as
tensbes com as politicas publicas e para sustentar a legitimidade das
reivindicagdes territoriais do povo Kokama, modos proprios de produzir sentido
dentro da cultura.

No caso brasileiro, compreendo que o crescimento dos dados
populacionais Kokama se relaciona diretamente a processos recentes de
reafirmacao identitaria e reorganizagao politica, sobretudo a partir das décadas
finais do século XX. Nesse periodo, muitas familias que haviam sido
historicamente invisibilizadas ou classificadas como “caboclas” ou ribeirinhas
passaram a reivindicar publicamente sua identidade indigena, retomando
narrativas de origem, vinculos territoriais e formas proprias de organizagéo
coletiva. Esse movimento ndao ocorreu de forma espontanea, mas como resultado
de lutas politicas, mobilizagées comunitarias e do fortalecimento das liderangas
Kokama frente as instituicdes do Estado.

Ja no Peru e na Colédmbia, entendo que os numeros populacionais refletem
outros regimes de reconhecimento estatal e distintas trajetérias historicas de
contato, missionizacdo e politicas publicas indigenistas. Esses processos
impactam diretamente a maneira como o povo Kokama é reconhecido — ou, em
muitos casos, invisibilizado — nos levantamentos censitarios e nas estatisticas
oficiais, revelando desigualdades nos critérios de identificacdo e nas formas de
relacdo entre o Estado e os povos indigenas. Segundo ATICOYA (2008), existen
comunidades pertenecientes a este pueblo en las provincias de Loreto, Requena,
Ramon Castilla, Maynas Y Alto Amazonas, en las cuencas de los rios Huallaga,
Marafon, Ucayali, Nanay Y Amazonas.

Desse modo, mais do que simples indicadores demograficos, esses dados
me permitem evidenciar as tensdes permanentes entre a légica do Estado-nagao
e a existéncia histérica e continua do povo Kokama enquanto um coletivo
transnacional. A triplice fronteira, longe de representar uma divisdo para o nosso
povo, configura-se como um espago de continuidade territorial, cultural e politica,
no qual os Kokama reafirmam a presencga, formas proprias de organizagao e a
resisténcia frente aos processos de fragmentagcdo impostos pelas fronteiras
estatais.

No Brasil, o povo Kokama vive principalmente o Estado do Amazonas, na

regidao do alto e médio Solimbdes, com mais de 265 comunidades indigenas,
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distribuidas em varios municipios como: Tabatinga (10), Benjamin Constant (13),
Sao Paulo de Olivenga (17), Amatura (7), Santo Antonio do I¢a (56), Tonantins
(27), Jutai (55), Fonte Boa (34), Tefé (12), Coari (20), Alvaraes (8), Manacapuru
(1), Uarini (1) e Manaus (4).

As 265 comunidades kokama s&o fruto de uma pesquisa que fiz durante
as assembleias Kokama, as informacgdes foram tiradas das listas de presencas e
relatorio final, que é onde as liderangas entregavam as suas necessidades para
que pudessem ser enviadas aos orgaos competentes. Recebi também a
colaboracdo de diversos caciques e liderancgas, que compartilharam informagdes
sobre suas comunidades, familias e membros.

No Brasil, a trajetéria demografica da populacdo Kokama nas ultimas
décadas revela mais do que simples numeros: ela expde as complexas relagcdes
entre identidade, reconhecimento oficial, metodologia censitaria e movimentos
sociopoliticos que envolvem povos indigenas no Brasil. Segundo dados historicos,
no inicio dos anos 2000 a populacdo Kokama era registrada de forma
extremamente reduzida. Em 2003 havia cerca de 9 mil Kokama, de acordo com
registros da Fundagao Nacional de Saude - FUNASA — embora esse numero n&o
fosse resultado de um recenseamento oficial detalhado no Brasil, mas de
atendimentos basicos de saude. Em 2005, o Conselho Indigenista Missionario
(CIMI) reqgistrou apenas 786 Kokama no Amazonas — um numero
surpreendentemente baixo que reflete principalmente limitagdes nos métodos de
coleta de dados e na abrangéncia geografica da pesquisa, que néo capturava
muitas comunidades espalhadas segundo o processo de atendimento dos
servicos religiosos e assistenciais.

Esse dado extremamente menor ndo pode ser interpretado como um
“declinio” real da populagdo, mas sim como um retrato parcial e invisibilizado da
populacdo Kokama daquela época. A auséncia de politicas publicas adequadas
de reconhecimento e a dispersdo das comunidades — muitas vivendo fora de
terras oficialmente reconhecidas — colaboraram para essa sub-estimativa.

Um salto numérico significativo aparece em 2020, quando a Secretaria de
Saude Indigena (SESAI) contabilizou 19.052 Kokama no estado do Amazonas.
Esse numero ja indica ndo apenas crescimento demografico, mas também um
avanco no reconhecimento e na identificagdo étnica da populagcdo Kokama nos

sistemas oficiais de saude indigena.
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A real transformacgao, porém, ocorre com os dados do Censo Demografico
de 2022 do IBGE, que registrou 64.327 pessoas declarando-se kokama —
tornando esse povo a segunda etnia indigena mais numerosa no Brasil depois
dos Tikuna. Esse crescimento impressionante néo € simplesmente uma explosao
populacional natural em poucos anos, mas principalmente o resultado de
multiplos fatores combinados como apontou as informagdes obtidas pelo IBGE:
Aprimoramento metodolégico do IBGE, Reafirmagao identitaria, Migracdo e
mobilidade, Cobertura censitaria ampliada em areas urbanas e rurais.

Dessa forma, o que aparece como um crescimento explosivo na populagao
kokama €&, em grande medida, um reflexo de superagdo da invisibilidade
institucional, de reconhecimento identitario e de mudancgas nas técnicas de coleta
e reconhecimento de dados — nao apenas um simples aumento demografico
natural.

Os dados apresentados provém de fontes distintas e ndo homogéneas. Os
registros da FUNASA e da SESAI derivam do subsistema de atengdo a saude
indigena; o levantamento do CIMI (2005) possui cobertura territorial limitada; e o
dado do IBGE (2022) baseia-se na autodeclaragao censitaria. Portanto, os valores
nao sao diretamente comparaveis em termos estritamente demograficos, devendo
ser interpretados a luz dos contextos institucionais de produg¢ao da informacéo.

A seguir, o Grafico 1 evidencia de forma contundente como os registros
populacionais do povo Kokama no estado do Amazonas variaram
significativamente ao longo das ultimas décadas em fungao dos distintos regimes
institucionais de producao de dados.

Figura 1.9. Registros populacionais do povo Kokama no Amazonas
(2003-2022)
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Evolucdo da Populacao Kokama
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Fonte: elaborado por mim através das informacdes obtidas pela FUNASA, CIMI, SESAI e IBGE.
Em 2003, a FUNASA registrava cerca de 9.000 Kokama a partir de

atendimentos em saude, numero que contrastaria fortemente com o levantamento
realizado pelo CIMI em 2005, que identificou apenas 786 pessoas no estado —
resultado de uma pesquisa parcial, territorialmente restrita e vinculada a atuacao
missionaria. Esse aparente “declinio” estatistico nao reflete uma reducao real da
populacao, mas sim a fragmentagao dos instrumentos de coleta e a invisibilidade
administrativa das comunidades Kokama, muitas das quais se encontravam fora
de terras oficialmente reconhecidas. A partir de 2020, os dados da SESAI, ao
contabilizarem 19.052 Kokama no Amazonas, ja indicam um avanco significativo
na identificacdo étnica e na ampliagdo da cobertura do subsistema de saude
indigena. Esse processo atinge seu ponto mais expressivo com o Censo
Demografico de 2022 do IBGE, que registrou 64.327 pessoas autodeclaradas
Kokama, revelando que o chamado “crescimento populacional” deve ser
compreendido, sobretudo, como resultado da superagcdo historica da
subnotificagdo, do fortalecimento da reafirmacgao identitaria e do aprimoramento
metodologico dos sistemas estatais de registro.

Esse processo evidencia uma questdo central nas politicas publicas e
censitarias brasileiras: o quanto os numeros oficiais dependem de quem faz as
perguntas, como as perguntas sao feitas e em que contexto social e politico elas
ocorrem. O caso dos Kokama mostra que o aumento populacional registrado esta,

em grande parte, ligado a ampliagdo do espago para que pessoas declarassem
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sua identidade indigena e fossem reconhecidas como tal pelas instituicbes
oficiais.

As comunidades Kokama, estdo localizadas em terras de varzeas e terra
firme, onde as casas - geralmente em forma de palafitas quando em terra de
varzeas - sao construidas a cerca de um metro e meio do chao, para se
protegerem das cheias do rio. Essas casas costumam se alinhar ao longo das
margens, reafirmando o vinculo do Povo Kokama com o rio.

Politicamente, a distribuicdo do povo Kokama em trés paises — Brasil,
Colébmbia e Peru — demonstra uma fronteira imposta pelo Estado-nacao, que
separa um territorio originalmente continuo. Essa condi¢ao transfronteirica coloca
o povo Kokama em uma situagao politica singular: de um lado, sua presenca é
um ato de resisténcia territorial, pois reafirma a continuidade histérica em meio as
divisdes impostas; de outro, € também uma condi¢do de vulnerabilidade, ja que
os direitos e politicas publicas variam conforme cada pais, gerando desigualdades
no acesso a saude, educacao e reconhecimento étnico.

O movimento politico do povo Kokama no Brasil comeca a se estruturar de
forma mais visivel entre as décadas de 1970 e 1980, apés um longo histérico de
contatos interétnicos com populagées da regido do Peru e da Colédmbia, bem
como com o povo Tikuna. Nesse periodo, os Kokama eram frequentemente
identificados pelos Tikuna como ribeirinhos ou populagdes rurais, uma vez que
estes se autodeclaravam os unicos indigenas da regido, principalmente por
manterem o uso cotidiano de sua lingua materna, o Tikuna.

Como aponta Viegas (2014, p. 178) “...] Nos ultimos anos os Kokama
sofreram muitos preconceitos, de forma contraditéria, por nao falarem mais a sua
lingua, como se isso tivesse sido algo voluntario, tanto por parte dos Tikuna como
pelos ndo indigenas”.

Entretanto, conforme eu analiso no meu trabalho de conclusao de curso, a
luta kokama nao se constituiu a partir de disputas entre povos indigenas, mas a
partir da necessidade de afirmacao histérica e territorial. Muitos Tikuna
desconheciam os processos de silenciamento, as violéncias e as estratégias de
negacéao identitaria vivenciadas pelos Kokama, que contribuiram para a perda do
uso cotidiano da lingua materna, preservada, naquele momento, sobretudo por

alguns anciaos.
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A principal reivindicagdo kokama estava relacionada ao reconhecimento do
direito ancestral a terra, ocupada tradicionalmente pelo povo Kokama. As
liderangas exigiam que a Fundagdo Nacional dos Povos Indigenas (FUNAI),
vinculada ao Ministério da Justigca, reconhecesse como territérios indigenas
Kokama as areas de Sapotal, Jutima, Sacambu, Barreirinha, Bananal e llha do
Capiai — entdo sob contestacdo — e que essas areas fossem consideradas no
interior da Terra Indigena Eware |, assegurando o reconhecimento e a convivéncia
territorial entre Kokama e Tikuna.

Como resultado desse processo de mobilizagdo, o protagonismo politico
Kokama se fortaleceu e passou a contar com o apoio de importantes liderancas
Tikuna, especialmente das comunidades de Ourique, Feijoal e Umariagu,
localizadas préximas ao territorio Kokama de Sapotal, consolidando aliangas
regionais em defesa dos direitos territoriais dos povos indigenas (SOUZA, 2018).
1.5 O movimento Kokama na atualidade: organizagoes, protagonismos e
pautas coletivas

A COIAMA foi um precursor na luta do povo Kokama, sendo o espago onde
comecaram a reivindicar os direitos negados pelas instituicbes e Orgaos
competentes. Um exemplo disso foi a revisdo da Terra Indigena Tikuna Eware,
que na época era reivindicada como territério Tikuna, mas com a organizagao e
mobilizacado da COIAMA, o povo Kokama conseguiu fazer valer sua voz e hoje é
reconhecida como territério Kokama. No entanto, por varios motivos, as
liderangas Kokama que antes representavam a COIAMA se afastaram, e foi
deixada de lado por outras liderangas. Posteriormente, foi criada a Organizagao
Geral dos Caciques das Comunidades Indigenas do Povo Kokama (OGCCIPK) -
anteriormente OGCCIPC, alterada em razdo da lingua Kokama nao contemplar a
letra "C" - no municipio de Tonantins/AM, no ano de 2001.

Cabe ressaltar que, em alguns momentos, utilizo as grafias Cocama e
Kokama. Ambas foram empregadas historicamente para nos definir. No entanto, a
forma Cocama surgiu nos primeiros registros escritos sobre nosso povo,
elaborados por n&o indigenas que nao tinham conhecimento da nossa lingua e da
nossa estrutura fonética e ortografica.

Além disso, por muito tempo, algumas liderangas também utilizaram essa
grafia, sem saber que, na lingua Kokama, nao existe a letra “C”. Na nossa escrita,

os sons representados pelo “c” no portugués sao grafados com “K”.
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Reconhego que ha diversas referéncias historicas e académicas que
mantém a grafia antiga, e entendo que ndo cabe a mim alterar o que ja foi
registrado. Contudo, a partir deste momento, adoto conscientemente a forma
Kokama, com “K”, por ser a grafia que respeita e fortalece nossa identidade
linguistica e cultural.

Atualmente, o movimento politico Kokama se consolida por meio de seis
organizagdes que representam diferentes frentes de atuagao e lideranga, sendo
elas:

e Organizagdo Geral dos Caciques das Comunidades Indigenas do Povo

Kokama (OGCCIPK)

e Federacao Indigena do Povo Kokama (TWRK)
e Movimento Social do Patriarcado Cacicado Geral do Povo Indigena

Kokama (MPKK)

e Organizacéo Geral dos Professores Trilingues Kokama (OGPTK)
e Articulagdo das Mulheres Indigenas Kokama do Amazonas (AMIKAM)
e e a mais recente, Organizacao dos Jovens Indigenas Kokama (OJIK).

A Organizagao Geral dos Caciques das Comunidades Indigenas do Povo
Kokama (OGCCIPK) foi criada no ano de 2001, na comunidade S&do Domingos I,
no municipio de Tonantins, configurando-se como uma instancia central de
articulacdo politica do povo Kokama no Estado do Amazonas. Desde sua
fundagao, a organizagao assumiu papel fundamental na condugao das lutas pela
demarcacao dos territérios tradicionais, pela garantia de direitos coletivos e pelo
fortalecimento da cultura e da lingua materna Kokama.

No periodo de sua criagdo, a organizagdo teve como uma de suas
principais liderangas Francisco Samias, sendo posteriormente representada por
Cristovdo Macedo Mocambite e, atualmente, por Eladio Curico, que da
continuidade as pautas historicas e contemporaneas do movimento Kokama no

Amazonas.

Figura 1.10 - Eladio Curico presidente da OGCCIPK na reunido do CNPI em Brasilia-DF
em 2024.
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Eitef
Fonte: Foto tirada por mim em abril de 2024 em Brasilia
A Federacédo Indigena do Povo Kokama (TWRK)foi fundada em 2010,
também com a ideia de Francisco Samias, que envolvesse o Brasil, a Colémbia e
o Peru. E foi feito essa tentativa de jungao, liderado pela Glades Ramires, que
hoje € a presidente da federagédo, e também uma lideranga feminina que tem
debatido nos espagos por respeito a voz das mulheres indigenas, e

principalmente as mulheres indigenas Kokama.

Figura 1.11 - Glades Kokama, presidente da Federacdo Kokama na assembleia de Fonte Boa em
2024

Fonte: foto tirada por mim na assembleia de Fonte Boa, em julho de 2024..

O Movimento Social do Patriarcado Cacicado Geral do Povo Kokama
(MPKK) foi idealizado por Francisco Samias ha anos, mas se configurado também
como instituicdo com Edney Samias no ano de 2022, com o objetivo de
resguardar e transmitir a tradicdo, a cosmovisdo e as hierarquias tradicionais
milenares do povo Kokama. Inspirado na heranca espiritual e cultural, o
movimento busca fortalecer a identidade e a autonomia do povo Kokama, para
que nao seja subordinado a estruturas externas, preservando assim os saberes

ancestrais, a lingua e a medicina tradicional. No coracdo dessa estrutura, estdo
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0s pajés, taitas, xamas e os patriarcas, guardides da sabedoria e da conexdo com
o territério e a espiritualidade, comprometidos em manter viva a tradigdo e a
cultura do povo Kokama, conforme relato de Edney Samias, seu sobrinho, que
hoje assume como Patriarca Geral.

Figura 1.12 - Patriarca Edney Samias no langamento do livro didatico

kokama

LIVRO DIDATICO @@

KOKAMA

IINDO O =M AO HOJE E OS ANTEPASSADOS A NOS.
INEUY, ZUACHITATIKUNIAY/ i NI

DE JANEIRO DE 2026

ABATINGA - AM

Fonte: foto tirada por mim quando Edney abengoa o langamento do livro didatico kokama

em janeiro de 2026 em Tabatinga

A categoria “patriarca geral”, no contexto Kokama, pode ser compreendida
como uma construcdo politica atual que articula parentesco, liderancga e territorio.
Diferentemente de categorias historicamente registradas — como “cacique’,
“tuxaua”, “kuraka” ou “capitdao” —, “patriarca geral” emerge em um cenario de
reorganizacgao interna e de fortalecimento identitario, no qual a autoridade nao se
define apenas pela representagdo politica, mas também pela centralidade no
campo dos saberes.

Trata-se de uma lideranga que concentra e resguarda conhecimentos
considerados fundamentais para a continuidade do povo Kokama: a lingua
materna, a cosmovisdo, as narrativas de origem, as praticas rituais e as
medicinas tradicionais, entre elas o uso da ayahuasca. Nesse sentido, o patriarca
geral € um guardido de saberes que estruturam a vida coletiva e a relagdo com o
territorio.

Contudo, é importante problematizar essa formulagcdo, especialmente
quando se afirma que ele seria o “guardido dos saberes das mulheres Kokama”.
Tal expressdo pode indicar ndao uma apropriacdo masculina desses

conhecimentos, mas uma posicao de responsabilidade politica na protecdo e
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legitimagao de saberes que, em muitos casos, s&o transmitidos e cultivados pelas
mulheres — especialmente no ambito da lingua, do cuidado, das praticas de cura
e da memoria familiar. Assim, a categoria “patriarca geral” pode funcionar como
mediadora entre diferentes esferas de autoridade — masculina e feminina, ritual e
politica, privada e publica — articulando-as no interior de um projeto coletivo de
afirmacéo étnica.

Dessa forma, mais do que um titulo, “patriarca geral” expressa uma forma
relacional de lideranga que combina ancestralidade, experiéncia, dominio de
conhecimentos tradicionais e capacidade de articulagao politica. Sua emergéncia
revela a dindmica contemporanea do povo Kokama, que reinventa categorias de
autoridade para responder aos desafios atuais sem romper com os fundamentos
cosmoldgicos e territoriais que sustentam sua existéncia coletiva.

Do ponto de vista do parentesco, essa categoria ndo se sustenta apenas
na dimensao formal da representagdo, mas na densidade das redes familiares
que estruturam a vida social Kokama. A autoridade atribuida ao “patriarca geral’
esta ancorada na posicdo que ocupa em linhagens extensas, na memoria que
carrega sobre deslocamentos, aliancas e conflitos, e na capacidade de mediar
tensdes internas. Trata-se de uma liderangca cuja forga deriva tanto da
ancestralidade quanto da experiéncia acumulada, sendo reconhecida como
guardia da historia coletiva e das narrativas sobre o territorio.

No plano politico, a expressédo indica um deslocamento estratégico: ao
adotar a nogao de “geral”’, amplia-se o escopo da lideranga para além de uma
unica comunidade, produzindo uma figura capaz de articular multiplas
comunidades e frentes de mobilizacdo. Nesse sentido, o patriarca geral atua
também como operador simbdlico de uma fronteira politica: sua autoridade ajuda
a produzir a unidade necessaria para a interlocugcao externa, especialmente em
disputas territoriais e negociagdes institucionais.

Articulada a concepcao kokama de territorio — entendido ndo como
espaco fixo e cartografico, mas como rede de circulagdo fluvial, memoria
ancestral e relagdes cosmologicas — essa lideranga assume um papel que
ultrapassa a representagado formal. O patriarca geral encarna a continuidade da
luta e da permanéncia no territorio, funcionando como elo entre os mais velhos e

os jovens, entre o passado narrado e as estratégias politicas do presente. Sua
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legitimidade ndo decorre apenas de um cargo, mas de uma posi¢céo relacional
que conecta familias, assembleias e trajetorias historicas de resisténcia.

A Organizagao Geral dos Professores Indigenas Kokama Trilingues
(OGPITK) foi criada no ano de 2021, como uma resposta as necessidades
educacionais, pedagogicas, culturais e politicas do povo kokama diante dos
desafios enfrentados no contexto escolar e comunitario. Sua origem esta
diretamente ligada a preocupagao das liderangas e professores kokama com a
preservacao da lingua materna, com a valorizagao da identidade cultural e com a

construgcao de uma educacao verdadeiramente diferenciada e intercultural.
Figura 1.13 - Professor Edemildo Cobos, presidente da OGPIKT

i 4VIDA

Fonte: retirado da rede social

Durante muitos anos, a educacido escolar nas comunidades indigenas
Kokama foi conduzida a partir de modelos externos, desconsiderando a lingua
kokama, os saberes milenares, a historia propria do povo e sua forma especifica
de organizagdo social. Esse processo contribuiu para o enfraquecimento da
lingua e para a descaracterizagdo cultural, especialmente entre as novas
geragbes. Diante desse cenario, os professores kokama compreenderam que era
necessario se organizar coletivamente para fortalecer uma proposta educacional
prépria, construida a partir da realidade e dos conhecimentos do proprio povo
kokama.

A OGPITK surge, portanto, como um espago de articulagdo e mobilizagcao
dos educadores Kokama, com o objetivo de defender uma educagéo escolar
indigena especifica, diferenciada, intercultural e bilingue — ou, mais

precisamente, trilingue, considerando a presenga da lingua Kokama, da lingua
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portuguesa e, em alguns contextos, da lingua espanhola, em razdo da localizagao
transfronteirica do povo Kokama entre Brasil, Peru e Colémbia.

Entre seus principais objetivos estao:

e Fortalecer e revitalizar a lingua Kokama no ambiente escolar e comunitario;

e Produzir materiais didaticos préprios, elaborados a partir da histéria, da
cultura e da cosmovisdo Kokama;

e Formar e capacitar professores indigenas comprometidos com a realidade
sociocultural de suas comunidades;

e Defender os direitos educacionais do povo Kokama junto aos érgéos
publicos;

e Promover a unidade entre as comunidades por meio da educacao.

Assim, a criagao da Organizacao Geral dos Professores Indigenas Kokama
Trilingues representa um marco na luta do povo Kokama pela autonomia
educacional. Mais do que uma entidade de professores, trata-se de um
instrumento de resisténcia cultural, de reafirmacgao identitaria e de construgao de
um futuro em que a escola seja um espacgo de fortalecimento e resisténcia, e ndo
de negacao, da identidade kokama.

A produgdo de materiais didaticos préoprios constitui uma estratégia
fundamental de fortalecimento linguistico e cultural do povo Kokama. Durante
muito tempo, a elaboragdo de um livro especifico para a realidade das escolas
kokama permaneceu como desejo, empenho e sonho coletivo, nascido da
preocupagdo com a perda gradual da lingua entre criangas, jovens e adultos.
Diante desse cenario, emergiu a necessidade de criar um material que
respondesse as demandas concretas dos professores e contribuisse para vitalizar
0 uso da lingua no dia a dia escolar.

O livro didatico surge, assim, ndo apenas como instrumento pedagogico,
mas como agao politica e cultural voltada a continuidade da lingua kokama. Sua
elaboracgao foi resultado de um processo coletivo, construido nas assembleias dos
professores Kokama e assembleias gerais, com a participacao ativa de ancidos
falantes — detentores do conhecimento linguistico — e de diversas liderancgas e
profesores. Trata-se, portanto, de um material que expressa a autonomia
pedagogica do povo Kokama e reafirma a escola como espacgo de resisténcia,
memoria e fortalecimento identitario.

Figura 1.14 Capa do livro didatico Kokama
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Livro didatico aprovado na assembleia dos professores, e hoje ja esta sendo distribuido

nas escolas kokama. Foto: Mauricio Kokama, 30 de janeiro de 2026.

A Articulagao das Mulheres Indigenas Kokama do Amazonas — AMIKAM foi
criada no ano de 2024 com o objetivo de fortalecer o protagonismo, a organizagao
e a representatividade das mulheres indigenas kokama das regides do Alto,
Médio e Baixo Solimbes. Sua constituicao surge da necessidade de consolidar um
espaco proprio de articulagdo politica, social e cultural, voltado a defesa dos
direitos das mulheres kokama e a ampliagdo de sua participacdo nas instancias
de decisao dentro e fora dos seus territorios.

Figura 1.15 - Lideranca Claudete Rubem presidente da AMIKAM

' ASSEMBLEIA GERAL / §7)/ 8%
WY ssmcire: Gl
TEMA: KOKAMA: UMA SO LINGUA. UM S6 POVO.

; KUKAMIE: WEPE TiTIKA KUMITSAWEPE TITIKA RITAMA /- = \
7 - . T H
/ : A LINGUA KOKAMA VAl ECOARPELA ETERNIDADE o]

A KUKAMIE UTSAREIPU Y4 A KAKIRAWIRIWATA

~ DEEA 11 DEJULHO DE 202475
L) CENTRO EDUCACIQNAL DE TEMPO INTEGRAL (CETIY- FONTE BOA ~AMAZONAS
-

Fonte: foto tirada por mim em julho na assembleia de 2024 em Fonte Boa.

A criagcdo da AMIKAM representa um marco no processo de mobilizagao
das mulheres kokama, reconhecendo seu papel histérico como guardids da
cultura, da espiritualidade, da organizagdo comunitaria e da luta pelos direitos

territoriais e sociais do povo Kokama. A articulagdo foi instituida a partir da



82

7

compreensao coletiva de que € fundamental estruturar uma organizagao
especifica que promovesse o fortalecimento da autonomia feminina, incentivasse
a formacgao politica e assegurasse maior visibilidade as demandas das mulheres
indigenas.

Assim, a AMIKAM foi criada para atuar na promogao dos direitos das
mulheres Kokama em todas as esferas — comunitaria, municipal, estadual e
federal —, contribuindo para o fortalecimento da identidade, da cultura e da luta
do povo Kokama no Estado do Amazonas.

A Organizacao dos Jovens Indigenas Kokama (OJIK) foi criada no ano de
2025 com o objetivo de fortalecer e promover o protagonismo de jovens lideres na
protecdo e defesa dos direitos do povo Kokama, valorizando a identidade cultural
e incentivando a participagdo ativa nos espagos de decisdo. A OJIK busca
fortalecer agdes em areas como educagdo, saude, sustentabilidade e,
especialmente, a protecéo territorial, assegurando que a juventude Kokama lidere
e contribua para o futuro das comunidades Kokama.

Figura 1.16 - Lideranga Mauricio Curico, presidente da OJIK

Fonte: Federacdo Kokama Consagragao de Mauricio Curico, presidente da OJIK na

assembleia de Amatura em 2025.

Essas organizagcbes tém desempenhado papéis fundamentais na
articulagao politica, na realizagdo de denuncias relacionadas as violagbes de
direitos, na reivindicagdo da demarcacao dos territorios Kokama, além de serem
as principais responsaveis pela organizacdo das assembleias gerais do
movimento Kokama.

Atuam de forma colaborativa e horizontal, sem hierarquia entre si — todas

possuem voz e protagonismo nas decisdes coletivas. Essa estrutura
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compartilhada reflete 0 modo de organizagdo Kokama, baseado na reciprocidade
€ NOo coNnsenso.

A criacdo dessas instituicdes possibilitou o fortalecimento de pautas
especificas, como a valorizagdo e o ensino da lingua kokama, o acesso a
educacéo intercultural, a saude indigena, bem como a inser¢gdo de novas vozes
no movimento, sobretudo as mulheres e a juventude kokama. Assim, o
movimento kokama atual traz uma renovacao politica, na qual diferentes gerag¢des
e segmentos se unem para manter viva a resisténcia e a autonomia do povo
Kokama nas fronteiras do Brasil, Peru e Coldmbia.

Este primeiro capitulo apresentou a base historica, cosmoldgica, social e
politica do povo Kokama, evidenciando que essa trajetéria € marcada pela
resisténcia, pela memodria e pelo constante fortalecimento da identidade coletiva
deste povo. A narrativa dos lideres anciaos, especialmente a fala de Francisco
Samias, revelou a cosmogonia kokama como uma forma prépria de conhecimento
— uma epistemologia que compreende a origem da humanidade a partir da
floresta, da arvore e do rio, expressando a profunda interdependéncia entre todos
os seres. Nesse modo de ver o mundo, 0 homem nao é separado da natureza,
mas parte do seu dmago, nascido do coragdo da floresta e do movimento das
aguas. Como afirma Ailton Krenak, que somos parte do todo “Fomos nos
alienando desse organismo de que somos parte, a Terra, e passamos a pensar
que ele € uma coisa e nos, outra: a Terra e a humanidade. Eu ndo percebo onde
tem alguma coisa que ndo seja natureza. Tudo é natureza. O cosmos é natureza.
Tudo em que eu consigo pensar € natureza.”. (KRENAK, 2019, p. 16-17).

A presencga do povo Kokama nos trés paises da triplice fronteira — Brasil,
Colbmbia e Peru — evidencia tanto a ancestralidade quanto a violéncia das
fronteiras coloniais que fragmentaram um territorio originalmente continuo. Essa
condigdo transfronteirica revela que a identidade Kokama ultrapassa os limites
dos Estados-nacionais, constituindo-se como uma identidade de rio e de
movimento, marcada pela circulagdo, pela oralidade e pela memoria viva das
margens do Solimdes e dentre outros rios.

Ao longo da historia, especialmente a partir das décadas de 1970 e 1980, o
povo Kokama enfrentou fortes tentativas de apagamento identitario, motivadas
por missdes religiosas e politicas integracionistas que negavam sua condigao

indigena. A catequese, como relatado por Eladio Kokama, promoveu divisdes
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internas e deslocamentos, mas também despertou uma consciéncia politica que
germinaria nas décadas seguintes. O que antes foi instrumento de negagédo — a
escola e a escrita — transformou-se em arma de luta e afirmacao.

A partir desse processo de resisténcia, apareceram novas formas de
organizagdo politica, como a COIAMA e, posteriormente, a OGCCIPK, que
consolidaram a presenca Kokama no cenario indigena regional. O surgimento de
meios proprios de comunicagdo, como o jornal Ajuricaba, e a criagao de centros
culturais e assembleias, expressam nao apenas a reconstrugao institucional, mas
também a retomada simbdlica da palavra, da memdéria e da identidade coletiva.

Hoje, o movimento Kokama se articula por meio de seis organizagbes —
OGCCIPK, TWRK, MPKK, OGPTK, AMIKAM e OJIK — que representam a
diversidade interna do povo e reafirmam o protagonismo de mulheres, jovens e
ancidos. Essas instituicdes demonstram que o movimento n&o é apenas politico,
mas também espiritual, educativo e cultural, mantendo viva a lingua, os saberes e
a organizagao social baseada nas antigas nagdes (clas).

Por fim, compreender a histéria e a cultura Kokama é reconhecer que sua
resisténcia ndo € apenas sobrevivéncia, mas criagdo. Mesmo diante da
catequese, da invisibilidade e das fronteiras, o povo Kokama reafirma sua
presenga como sucessor de uma sabedoria milenar e protagonista de um projeto
de futuro. A floresta, o rio e o territério continuam sendo o coragao da existéncia
Kokama — espacgos sagrados onde se tece a continuidade da vida, da memoéria e
da luta por autodeterminacgao.

Assim, este capitulo evidencia que ser kokama é resistir, € narrar o mundo
desde as margens do Solimdes, transformando a dor do apagamento em forca de
reexisténcia e em afirmacao de um modo préprio de viver, pensar e sonhar com o
futuro.

Os elementos apresentados neste capitulo constituem a base sobre a qual
se estruturam as assembleias gerais do povo Kokama, analisadas no capitulo

seguinte como espagos centrais de organizacg&o politica contemporanea.
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CAPITULO 2

AS ASSEMBLEIAS KOKAMA COMO FERRAMENTAS DE LUTA

As assembleias kokama como territorio politico-espiritual de reexisténcia!

Como apresentei na introducdo e no capitulo 1 deste trabalho, o povo
Kokama esta presente nos trés paises que compdem a triplice fronteira
amazoénica: Brasil, Colébmbia e Peru. Diante dessa configuragdo territorial,
torna-se fundamental fortalecer os lagcos entre as comunidades e as liderancgas
dos diferentes paises. A mobilizagcao coletiva € essencial para que as lutas sejam
conhecidas, compartilhadas e reconhecidas pelo proprio povo Kokama,
independentemente das fronteiras politicas impostas pelos Estados-nacionais.

Marcados por angustias histéricas — como a quase perda da lingua, o
enfraquecimento da unido comunitaria e as limitagdes impostas pela fronteira —,
noés kokama temos buscado, nas ultimas décadas, reconstruir vinculos e
promover articulacdes politicas e culturais transnacionais. Essa unido tem se
expressado por meio de encontros, assembleias e intercambios entre liderancas,
que buscam a unificagao das lutas em defesa da vida e do territorio.

Em Leticia, capital do Amazonas colombiano, cidade que faz fronteira com
0 municipio brasileiro de Tabatinga, ha uma presencga significativa de familias
kokama tanto na area urbana quanto em comunidades préximas, como na Isla de
Ronda, Macedonia, Puerto Triunfo, San José del Rio, Santa Sofia e El Progreso,
Zaragoza, Putumayo, La Playa e Puerto Narifio. Nessas localidades, convivem
diversos povos indigenas como os Tikuna, e Yaguas, e as relagdes interétnicas
tém contribuido para o fortalecimento da identidade Kokama e para a
consolidagao de um movimento de articulagao internacional.

Figura 1.17. Liderangas Kokama Colombianas
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Fonte: Cacique da comunidade (resguardo) de Ronda, Colédmbia na 72 Assembleia Geral

Kokama em Amatura em julho de 2025. Foto: Mauricio Kokama, julho de 2025.

Figura 1.18. Delegacao de liderangas Colombianas

- ¥ - Y

Fonte: foto tirada por mim da delegagdo da comunidade de Ronda, na Assembleia do

povo Kokama em Amatura.

A aproximagao entre as liderangas dos trés paises foi intensificada durante
as Assembleias Kokama, que criaram espagos de unido e troca de experiéncias.
A partir desses encontros, as lutas foram se ampliando e ganhando forga.

Como Ramos (2004, p. 29), nos remete que “a OGCIPC tem procurado se
integrar a outras organizagdes indigenas, especialmente de Kokama, no Peru e
na Colbmbia. A participagcdo e promogao de encontros indigenas tem sido uma
das atividades prioritarias desta nova organizagcdo. Na comemoracédo de dois
anos de criagao da OGCIPC, reuniram-se em Tabatinga, Kokama do Brasil, Peru
e Colémbia”.

Quando Ramos (2004) afirma que “a OGCIPC tem procurado se integrar a
outras organizagbes indigenas, especialmente de Kokamas, no Peru e na
Colébmbia”, ela evidencia um processo de fortalecimento da articulagao politica
kokama. A criagdo da OGCIPC (Organizagdao Geral dos Caciques das
Comunidades Indigena do Povo Cocama) representa ndo apenas um ato

organizativo local, mas também uma estratégia de reconstrugado territorial e
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identitaria, que ultrapassa as fronteiras nacionais impostas pelos Estados desses
paises.

Essa tentativa de integragcdo entre ndés Kokama dos trés paises é uma
resposta direta a fragmentagdo causada pela colonizacao e pela demarcagao de
fronteiras nacionais, que dividiram um mesmo povo em diferentes jurisdigbes
politicas. Assim, a OGCCIPC assume um papel de resisténcia, buscando
recompor a unidade do povo Kokama diante de séculos de invisibilizagcdo e
politicas assimilacionistas.

A “participagdo e promogdo de encontros indigenas”, mencionadas por
Ramos, devem ser compreendidas como atos politicos e pedagogicos de
reafirmacao étnica. Os encontros entre comunidades Kokama do Brasil, Peru e
Colbmbia ndo sado apenas momentos de celebragcdo, mas espacos de
reconstrugdo da memoria coletiva e da consciéncia politica transnacional.

A comemoragdo dos dois anos de criagdo da OGCIPC, realizada em
Tabatinga — local simbdlico por ser ponto de triplice fronteira — adquire um
significado politico profundo: a re-territorializagcdo do povo Kokama em um espaco
historicamente fragmentado. Reunir-se nesse lugar é, portanto, um gesto de
afirmacao de que o territorio kokama € continuo, mesmo que os mapas nacionais
insistam em nos dividir.

Em termos criticos, pode-se dizer que Ramos evidencia a emergéncia de
uma diplomacia indigena transfronteirica, protagonizada pelos préprios kokama,
que buscam construir pontes entre organizagdes irmas, ou lutas parecidas.
Contudo, seu texto também reflete o olhar de uma pesquisadora externa — ou
seja, a analise de Ramos ainda tende a ver a OGCIPC sob a dtica institucional,
enquanto, para os préoprios kokama, esse processo envolve dimensdes
espirituais, cosmologicas e de parentesco que ultrapassam a esfera meramente
organizacional ou institucional.

Portanto, a OGCIPC deve ser lida nao apenas como uma instituicao formal,
mas como expressao contemporanea da luta pela recomposi¢ao do corpo coletivo
kokama — uma tentativa de suturar as feridas deixadas pela colonizacdo, pela
dispersao e pela fronteira.

Como vimos, nao foi agora que o povo Kokama vem tentando se juntar as
lutas dessas comunidades que estdo em outros paises. Portanto, no inicio de

2025, liderancas Kokama do Brasil participaram do Quinto Encontro Kukama
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(Pichka Puraraka Kukama), realizado nos dias 9, 10 e 11 de fevereiro no Centro
de Retiro Casiciaco, na cidade de Nauta — Departamento de Loreto, no Peru, a
cerca de duas horas de Iquitos. O objetivo do encontro foi compartilhar
experiéncias e conhecimentos sobre a historia, o contexto atual e as estratégias
de resisténcia nos territorios Kukama.

Figura 1.19. Faixa do quinto encontro Kokama em Nauta -Iquitos Peru

Fonte: Foto tirada por mim em fevereiro de 2025 em Nauta, Peru.

Reunir os indigenas Kokama/Kukama em um mesmo espago é
fundamental, pois, apesar das fronteiras nacionais, ndés e outros povos
compartiiham desafios semelhantes: violagdes de direitos fundamentais,
deslocamentos forgados e a separagao de familias e comunidades. Em todos os
paises, o povo Kokama enfrenta o mesmo processo de invisibilizagdo e luta pela
retomada territorial e cultural.

A Radio Ucamara, sediada em Nauta, desempenha papel importante nesse
processo, ao coordenar e apoiar os encontros Kokama. A radio tem promovido a
reconstrugdo da memoria coletiva, incentivando o registro e a difusdo das
narrativas orais e histéricas das comunidades. Esses encontros se tornaram
espacos formativos e politicos, oferecendo ferramentas de comunicacido e
articulagao que fortalecem as liderancgas indigenas na defesa dos seus direitos.

Esses esforcos visam nao apenas preservar a historia e a cultura do povo
Kokama naquela regido, mas também promover a solidariedade entre as
comunidades, ultrapassando as fronteiras estatais. Ao compartilharem suas
historias e experiéncias, o povo Kokama constroi estratégias conjuntas para
enfrentar desafios comuns e reafirmar sua identidade como povo amazdnico
transfronteirigo.

A luta do povo Kokama, portanto, € também uma luta contra as fronteiras
politicas e epistemoldgicas que tentam fragmentar ndo apenas os territérios, mas

também o nosso modo de existir e de ver o mundo. Ao reivindicar o rio, o territério
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e a ancestralidade, o povo Kokama reafirma um projeto politico-cosmolégico de
autodeterminacgao, no qual o rio ndo é limite, mas elo — uma linha de vida que
une povos, histérias e mundos.

Durante o V Encontro Kukama, também foram debatidos os impactos
histéricos da exploragdo da borracha na Amazénia, um periodo marcado pela
violéncia, escraviddo e exterminio de povos indigenas. O evento reuniu
representantes de diferentes povos — Secoya, Murui, Bora, Kichwa, Achuar,
Maijuna e Kukama — com o objetivo de reivindicar a criagdo de uma Comissao da
Verdade sobre os crimes e as violéncias cometidas durante o ciclo da borracha.
Essa iniciativa busca reconstruir a memoria coletiva e garantir justica historica as
populacdes vitimadas.

E importante salientar que as grafias Kukama e Kokama correspondem a
usos situados em contextos nacionais distintos: Kukama é a forma empregada no
Peru, enquanto Kokama é a forma atualmente utilizada no Brasil. Essa distingao
esta relacionada a um processo deliberativo interno do préprio povo. Conforme
registrado no livro didatico Kokama (2023), originalmente a letra “O” ndo integrava
o alfabeto da lingua; sua incorporagao foi discutida e aprovada em assembleia
geral. Como destaca a publicagéo: “lembrando que antes ndo tinhamos a letra O
em nosso alfabeto Kokama; a assembleia foi para aprovagao da inclusao da letra
O em nosso alfabeto Kokama”.

Desse modo, a adogdo da grafia Kokama, no contexto brasileiro, néo
representa uma simples variagéo ortografica, mas expressa uma decisao coletiva,
vinculada aos processos de fortalecimento linguistico e afirmagao identitaria
conduzidos pelo proprio povo. Essa afirmacado identitaria e fortalecimento
linguistico no Brasil se insere em um contexto mais amplo de articulagédo entre os
Kokama dos trés paises, onde encontros e assembleias funcionam como espacos
estratégicos de intercambio e consolidagéo de aliangas.

Logo apés o encontro, liderangas peruanas foram convidadas a participar
da Assembleia Geral do Povo Kokama no Brasil, realizada no Alto Solimdes.
Quatro anciaos de Nauta estiveram presentes, compartilhando suas experiéncias
e lutas. Esse intercambio reafirmou o compromisso das comunidades Kokama
dos trés paises em fortalecer suas aliangas e promover agdes conjuntas de
defesa territorial. Isto demonstra que as assembleias s&o um instrumento

fundamental para os Kokama nos trés paises.
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Figura 1.20. Ancides Kokama na 72 Assembleia Kokama em Amatura

Fonte: foto tirada por mim na 72 assembleia geral do povo kokama em Amatura

Para Eduardo Hoornaert as assembleias indigenas representam um
acontecimento poderoso quanto as varias interpretagdes ja realizadas sobre o
Brasil. (HOORNAERT. 1978, P. 177). Ele afirma que “As assembleias representam
um momento de fala dos indios jamais visto na historia” (p. 93). As afirmacdes de
Eduardo Hoornaert (1978) sobre as assembleias indigenas revelam uma
compreensao profunda do significado politico, social e espiritual desses encontros
para os povos indigenas. Quando o autor afirma que “as assembleias
representam um momento de fala dos indios jamais visto na historia” (p. 93), ele
reconhece que, por séculos, a voz indigena foi silenciada ou mediada por olhares
de fora — sejam eles de missionarios, cronistas, cientistas ou agentes do Estado.
As assembleias, nesse sentido, constituem espacos de retomada da palavra, de
reconstrugdo da memoria e de afirmagéo da autonomia dos povos indigenas.

Segundo Bicalho as assembleias indigenas representam um
acontecimento poderoso quanto as varias interpretagdes ja realizadas sobre o
Brasil. Diante dos varios discursos produzidos por europeus e brasileiros que
tentaram explicar o Brasil — onde os indigenas raramente apareciam como
sujeitos historicos, mas apenas como seres em extingdo ou em fase de integragao
rumo a comunidade nacional —, os indios teriam conseguido tornar publica a sua
versao do Brasil através das Assembleias. (HOORNAERT, 1978, p.177 apud
BICALHO, 2010, p. 157)

Como indigena, percebo que esses momentos coletivos ultrapassam o
simples ato de reunido politica. As assembleias sao lugares de cura, de
esperanga e de resisténcia, onde cada fala carrega a for¢ca ancestral do nosso

povo. Nas assembleias, expressamos nossas frustragées diante das injusticas
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historicas, nossos medos diante das ameacgas aos territorios € modos de vida,
mas também nossas esperangas e conquistas. E um espaco onde a coletividade
se fortalece e a “indianidade”, como diz Hoornaert, se manifesta em sua plenitude
— por meio dos costumes, da lingua, da espiritualidade e da deciséo coletiva.

Essas assembleias reconfiguram a ideia de politica no sentido ocidental.
Elas nado se baseiam na disputa individual pelo poder, mas na busca do equilibrio
e da harmonia com o povo e com a natureza. Por isso, podem ser entendidas
como um acontecimento poderoso dentro das varias interpretagdes sobre o Brasil,
pois revelam um pais que pensa e se organiza a partir de outras epistemologias
— as indigenas —, que sempre existiram, mas foram invisibilizadas.

Assim, quando Hoornaert reconhece nas assembleias indigenas “um
momento de fala jamais visto na histéria”, ele aponta para o surgimento de uma
nova narrativa sobre o Brasil: uma narrativa contada pelos préprios povos
indigenas, que reafirmam sua presencga, sua historia e seu direito de existir de
acordo com suas proprias formas de vida e pensamento. Para nds, estudantes
indigenas, compreender e participar dessas assembleias € também um ato de
resisténcia e de continuidade — um modo de afirmar que nossa voz n&o € nova,
mas antiga, e que ela continua ecoando nas lutas do presente.

A lingua kokama, como elemento essencial da identidade e da meméria
coletiva, € também pauta constante nesses espacgos, sendo reconhecida como
um instrumento de resisténcia e continuidade cultural. Do mesmo modo, as
assembleias tém se mostrado importantes para garantir o acesso aos servigos
publicos de saude, reforcando o papel das liderancas e caciques como
mediadores entre as comunidades e as instituicdes do Estado.

A unido entre caciques, professores, mulheres, jovens e ancidos € vista
como condigdo necessaria para alcangar os objetivos comuns. Assim, as
assembleias ndo apenas fortalecem a organizagcdo politica, mas também
permitem que as comunidades sejam ouvidas e suas demandas apresentadas as
autoridades.

A luta pelos direitos indigenas é, portanto, uma responsabilidade coletiva, e
as assembleias s&o o espacgo privilegiado onde se materializa o exercicio da
autonomia e da autodeterminagdo Kokama. A preservagao da cultura, da lingua e
da identidade do povo é compreendida como essencial a sobrevivéncia fisica e

espiritual das comunidades kokama.
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Neste capitulo, apresento as falas e reflexdes de liderancas Kokama que
pensaram, atuaram e construiram coletivamente a principal estratégia de
reivindicagao politica e cultural do povo Kokama no Brasil: as assembleias. Esses
encontros sdo fundamentais para os povos indigenas, pois possibilitam a unido
entre as comunidades e o fortalecimento da luta pelos direitos coletivos. As
assembleias constituem um espaco de debate, decisao e articulagdo sobre temas
centrais, como a demarcacao dos territorios tradicionais, a educacao diferenciada,

a saude indigena, a valorizagao cultural.

2.1. O despertar do povo Kokama nas assembleias
A presidente da Federagdo Kokama, Glades Kokama, em entrevista,
expressa com clareza a importancia das assembleias como espagos de despertar
e fortalecimento coletivo:
Sobre a importancia das assembleias, né? A assembleia
foi importante pra nés, é significante, né? porque, através
das assembleias, tivemos um éxito de despertar o nosso
povo Kokama. O povo Kokama, além de visibilidade,
ficou mais visivel, mas ainda a sociedade, de varios
sentidos, de outros setores sociais, nhdo reconheciam
esse trabalho unificado entre nés. Mas a assembleia ela
despertou o0 nosso povo no sentido de direitos, ela
despertou no sentido de organizagdo, de unir mais. Era o
principal foco de unir o nosso povo e abrir os olhos deles
no sentido de direito e cumprir 0s nossos deveres como

indigenas...

A fala da presidente Glades reflete a compreensao de que o fortalecimento
do movimento se da por meio da consciéncia coletiva e da organizacdo interna. O
termo despertar é central nessa narrativa, pois remete ao processo de
reapropria¢ao da identidade e da autonomia do povo Kokama ap6s um periodo de
invisibilidade histérica, especialmente apds a demarcacédo dos territérios Tikuna,
quando diversas comunidades Kokama ficaram incluidas dentro da Terra Indigena
Eware | sem serem reconhecidas como pertencentes a esse povo, convivendo
inclusive com ameacas de expulsao impostas por parentes indigenas favorecidos

por 6rgaos governamentais que, de forma equivocada, realizaram processos de
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demarcagao sem reconhecer a presenga de outros povos nos territorios em
questao.

Ha povos que foram favorecidos no passado e continuam sendo
favorecidos no presente. O movimento Kokama vem reivindicando, ha décadas, a
demarcacao de outros territérios tradicionais Kokama sem que essas demandas
tenham sido devidamente atendidas pelos &rgédos competentes. Nossas
solicitagbes, encaminhadas por meio de documentos, assembleias e
mobilizacdes, foram sistematicamente ignoradas, postergadas ou tratadas com
descaso.

Em contraste, quando o povo Tikuna manifesta interesse em ampliar seu
territério ou realizar uma nova demarcacao, observa-se uma rapida mobilizacio
dos o6rgaos responsaveis para avaliar a situagao. Essa diferenga de tratamento
evidencia que ndo se trata apenas de critérios técnicos, mas de uma politica
seletiva que define quais povos merecem ser ouvidos e quais podem continuar
invisibilizados.

Essa pratica carece de uma analise mais acentuada, como a exotizagao e
a nao exotizagdo profundamente enraizado, no qual apenas um povo €
reconhecido como verdadeiramente indigena, enquanto outros, como os Kokama,
tém sua identidade, sua histéria e seus direitos territoriais constantemente
questionados ou negados. Trata-se de uma forma de violéncia politica e
simbdlica, que reproduz desigualdades, fortalece hierarquias étnicas e
compromete o préprio principio constitucional da igualdade de direitos entre os
povos indigenas.

A andlise das assimetrias no tratamento institucional conferido as
demandas territoriais de distintos povos indigenas exige cautela tedrica e rigor
conceitual. Nao se trata de afirmar, de maneira simplista, a existéncia de
discriminacgao intencional ou de imputar condutas individuais preconceituosas a
agentes dos sistemas publicos. O problema é mais complexo e deve ser
examinado a luz do conceito de racismo institucional, entendido como o conjunto
de praticas, rotinas administrativas, critérios técnicos e culturas organizacionais
que, ainda que formalmente neutros, produzem efeitos sistematicamente
desiguais entre grupos étnicos.

No contexto brasileiro, a Constituicdo Federal de 1988 reconhece os

direitos originarios dos povos indigenas as terras que tradicionalmente ocupam,



94

estabelecendo o dever do Estado de promover sua demarcagao e protegao.
Todavia, a implementacdo desses direitos ndo ocorre em um vazio social, mas
dentro de estruturas histéricas marcadas por processos coloniais, hierarquizagdes
raciais e disputas politicas regionais. Assim, a desigualdade no andamento ou na
prioridade conferida a determinados processos demarcatérios pode revelar mais
do que meras diferencas técnicas: pode indicar padrbes estruturais de
reconhecimento desigual.

A comparagao entre a recepgao institucional das demandas do povo
Tikuna e do povo Kokama ilustra essa problematica. Os Tikuna, frequentemente
percebidos como um dos maiores e mais territorialmente consolidados povos
indigenas na regiao, tendem a ser reconhecidos dentro de um imaginario social
que associa legitimidade indigena a visibilidade demografica, a preservacao
linguistica e a manutencgéo de tragos culturais considerados tradicionais ou puros.
Ja os Kokama, cuja trajetoria histérica inclui deslocamentos forgados, processos
de dispersao territorial e intensos contatos interétnicos, tém enfrentado reiterados
questionamentos acerca da identidade e da continuidade histérica enquanto povo
indigena.

Essa diferenca de percepcdao remete ao fenbmeno da exotizacdo e a
construcdo social da autenticidade indigena. A literatura antropoldgica e
sociolégica demonstra que o Estado e a sociedade nacional tendem a reconhecer
com maior facilidade aqueles grupos que se aproximam de uma imagem
estereotipada do “indio verdadeiro”. isolado, linguisticamente distinto e
culturalmente visivel. Povos cuja histéria foi marcada por intensos processos de
contato, mesticagem ou urbanizagdo frequentemente sdao submetidos a uma
verificacdo adicional, como se precisassem comprovar continuamente sua
legitimidade étnica. Tal dindmica produz uma hierarquizagdo simbdlica do ser
indigena, na qual alguns povos sé&o percebidos como mais “auténticos” que
outros.

O racismo institucional ndo precisa se anunciar em voz alta para existir.
Muitas vezes, ele se infiltra nos corredores das instituigdes por meio de
exigéncias aparentemente neutras, mas que, na pratica, criam barreiras maiores
para alguns do que para outros. E aquela demora seletiva, o pedido de provas
extras, o obstaculo que parece técnico, mas que carrega o peso de séculos de

desigualdade. Essa forma de violéncia politica e simbdlica se sustenta justamente
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na naturalizacdo desses critérios, como se fossem apenas regras administrativas,
quando na verdade perpetuam exclusdes historicas.

As instituicdes, nesse cenario, podem assumir posturas contraditorias: de
um lado, celebram politicas afirmativas e anunciam avangos; de outro, mantém
entraves estruturais que continuam a limitar o acesso de determinados grupos. E
nesse paradoxo que o racismo institucional se revela — ndo como uma negagao
explicita de direitos, mas como um mecanismo silencioso que insiste em manter
desigualdades vivas.

Contudo, quando se observa um padrao recorrente de reconhecimento
desigual, especialmente acompanhado de discursos que questionam
reiteradamente a identidade de um determinado povo, torna-se razoavel sustentar
a hipotese de que tais praticas se aproximam do que a teoria critica denomina
racismo estrutural.

A diferenca de tratamento entre povos indigenas nao pode ser lida apenas
como fruto de critérios técnicos frios e objetivos. Por tras desses filtros
burocraticos, muitas vezes se escondem hierarquias culturais e simbdlicas que
decidem quem merece ser reconhecido e quem sera mantido a margem. E nesse
jogo de legitimidades seletivas que o principio constitucional da igualdade se vé
tensionado, revelando que a lei, por si sO, ndo basta quando as praticas
continuam a reproduzir exclusdes histoéricas.

Superar essas assimetrias exige mais do que ajustes de procedimento:
pede uma revisdo profunda das proprias categorias de reconhecimento que
orientam a acdo do Estado. Porque, ao escolher quem sera visto, atendido e
reconhecido, o Estado deixa de ser guardido de direitos e se torna produtor de
silenciamentos. A politica indigenista, nesse contexto, corre o risco de se
transformar em instrumento de negacgéo territorial, apagando povos que ha
séculos lutam para existir oficialmente dentro de suas proprias terras.

Esse “despertar” é, portanto, uma reacao a exclusao e ao silenciamento, e
marca o inicio de uma nova etapa de afirmagao étnica e politica, conforme
relatam varias liderancas nas assembleias.

2.2. Vozes das liderancgas e o fortalecimento coletivo
O senhor Aldemir Reis da Silva, liderangca de Tonantins e vice-presidente

da organizagao geral dos caciques e das comunidades indigenas do povo
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Kokama, enfatiza o papel histérico das assembleias no processo de

reconhecimento e conquista de direitos:
Quero aqui contar um pouco da histéria do movimento do
povo Kokama. [...] Ha mais de 30 anos venho lutando no
movimento Kokama. Ja tivemos, gracas a Deus, muitas
conquistas no municipio de Tonantins, que é o municipio
que mais tem terra demarcada para o povo Kokama. [...]
Através de muitas lutas, como do Eladio Kokama, do
Cristovdo Macedo Mogambite e do seu Francisco,
conseguimos avangar. [...] As assembleias pra nds séo
muito boas, porque é através delas que ja esta
acontecendo demarcacdo de terras, avangos na
educacdo indigena, avango na saude, aldeias sendo
reconhecidas pela Funai. Isso pra nés ¢é muito

gratificante.

O testemunho de Aldemir Reis demonstra como as assembleias funcionam
como espacgos de decisdo e conquista, articulando diferentes niveis de poder e
fortalecendo a legitimidade das reivindicagbes Kokama. Além disso, evidencia o
carater intergeracional da luta, onde os mais jovens dao continuidade ao legado
deixado pelos anciaos.

Mostra que as assembleias Kokama nao se configuram apenas como
espacos administrativos ou deliberativos, mas como arenas coletivas onde se
entrelacam politica, parentesco, memoria e responsabilidade historica. Nesses
encontros, diferentes niveis de poder — comunitario, organizacional e institucional
— sao articulados, fortalecendo a legitimidade das reivindicagbes do povo
Kokama perante o Estado e a sociedade envolvente.

Entretanto, o significado das assembleias ultrapassa o campo das decisdes
formais. Elas constituem também espacos privilegiados de reafirmagdo das
relacbes familiares e das pontes entre passado, presente e futuro que sustentam
a organizagao social Kokama. A presenca de ancidos, liderangas adultas, jovens
e criangas nao é meramente simbdlica, mas parte de uma dindmica propria de
transmissao de conhecimentos, valores e responsabilidades coletivas.

Os anciaos assumem o papel de guardides da memoria, trazendo para o

debate as experiéncias passadas, os conflitos enfrentados e as estratégias que
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garantiram a sobrevivéncia cultural e territorial do povo, como é o caso do lider
Eladio, que sempre conta a histéria de como o movimento kokama |a no inicio,
superou barreiras e resistiu até hoje. Ao mesmo tempo, os jovens nao sao apenas
ouvintes, mas aprendizes ativos e futuros responsaveis pela continuidade da luta.
Assim, a assembleia torna-se um espacgo pedagdgico, onde se aprende a falar, a
argumentar, a escutar e a decidir em nome da coletividade.

Nesse sentido, a luta territorial e organizacional kokama adquire um carater
explicitamente de um dialogo entre varias geragdes. Cada decisao tomada nao se
refere apenas ao presente, mas projeta o futuro das proximas geragbes. A
participacdo dos mais jovens representa a continuidade do legado deixado pelos
mais velhos, ao passo que o0s ancidos depositam neles a responsabilidade de
manter viva a identidade, a lingua, os rituais e os direitos conquistados.

As assembleias sdo momentos em que nos reconhecemos enquanto povo.
Ali, ndo apenas discutimos questdes politicas, mas também atualizamos nossa
memoria, fortalecemos nossos vinculos e reafirmamos quem somos enquanto
Kokama. Elas consolidam a legitimidade das liderangas, fortalecem os vinculos
familiares ampliados e reafirmam o principio coletivo que sustenta o povo
Kokama: a luta ndo pertence a um individuo, mas a uma rede de parentesco que
atravessa geragodes.

2.3. A assembleia como espacgo de aprendizagem e uniao

A Cacique Fernanda reforga o valor das assembleias como momentos de

formagao, aprendizado e dialogo:
A assembleia foi um momento de aprendizado. [...] Pra
noés, foi motivo de muito aprendizado e unido. Hoje, o
movimento € uma coisa muito importante, onde a gente
pode conhecer varias pessoas, conversar sobre nossas
necessidades. [...] Cada assembleia que acontece é um
momento de aprendizado e de unido. Antes, muitos ndo

valorizavam, mas agora a gente vé que ndo é SO

conversa, sdo assuntos verdadeiros.

A fala da cacique evidencia o papel educativo e formativo das assembleias,

que promovem o fortalecimento politico e cultural das comunidades. A partir
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desses encontros, surgem novas liderancas, e o movimento ganha mais
legitimidade e confianga entre os proprios Kokama.

Dona Fernanda, cacique da comunidade Bom Ramal Il, constitui-se como
um exemplo de aprendizagem, superacdo e lideranga feminina no movimento
Kokama. Lembro-me de quando a vi pela primeira vez, durante a assembleia de
2019, realizada na comunidade Sao José, em Santo Antonio do Ica. Naquele
momento, ela se mostrava bastante reservada. Eu sabia que representava uma
comunidade e que tinha muitas demandas, mas permanecia sempre em seu
canto, apenas observando.

Ao me aproximar para conversar, descobri uma trajetéria marcada por
desafios e resisténcia, assim como de muitas mulheres indigenas. Dona
Fernanda relatou que assumir o cargo de cacique foi um grande desafio,
sobretudo por ser mulher, pois muitos duvidaram de sua capacidade de liderar a
comunidade. No entanto, com o passar dos anos, ela hao apenas superou essas
desconfiancas, como também surpreendeu sua propria comunidade,
demonstrando que as mulheres tém papel fundamental e protagonista na
organizagéo politica e social das comunidades indigenas.

Ela conta, com muita alegria, que ja esteve em Brasilia participando do
Acampamento Terra Livre - ATL no ano de 2025. Relata que, até entdo, nao tinha
dimensdo do que significava “esse movimento grande”. A experiéncia foi
marcante, pois possibilitou aprender sobre os direitos indigenas a nivel nacional,
trocar conhecimentos e conhecer outros povos, ampliando sua visdo politica e
fortalecendo sua atuagdo como lideranga.

Atualmente, a cacica Fernanda afirma contar com o apoio integral de sua
comunidade, que, segundo ela, ndo deseja que deixe o cargo de cacique. Além
disso, destaca-se como uma das responsaveis pela criagcdo de uma das primeiras
guardas indigena kokama, que vem desempenhando um papel importante na
protecdo dos territorios kokama. Essa iniciativa tem inspirado outras
comunidades, resultando no fortalecimento de liderancas e na ampliagdo da
atuagdo dos agentes ambientais Kokama, hoje presentes em mais de vinte
comunidades no decorrer do Rio I¢ga e Rio Solimdes.

A guarda indigena kokama surge da propria necessidade histérica do povo
Kokama de proteger os territorios, a organizagdo social e sua continuidade

cultural diante das constantes pressdes externas. Sua criacdo ndo se deu como
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iniciativa do Estado, mas como decisdo coletiva, fundamentada na autonomia e
no direito coletivo em defesa dos territorios kokama.

Historicamente, o povo Kokama, distribuido ao longo do rio Solimbes e
seus afluentes, especialmente na regido do Alto e Médio Solimdes, enfrentou
sucessivos processos de invasao territorial, exploragao ilegal de recursos naturais
e auséncia de protecao efetiva por parte do Estado. Em municipios como Jutai, a
pressao sobre lagos, igarapés e areas de floresta intensificou a necessidade de
organizagao comunitaria voltada a vigilancia e a defesa do territorio.

Nesse contexto, a guarda indigena kokama foi constituida como um corpo
comunitario formado por membros escolhidos pela propria coletividade, com base
em critérios de responsabilidade, compromisso e respeito as normas tradicionais.
Sua funcdo sempre esteve vinculada ao fortalecimento da autoridade do cacique
e das liderangas, atuando como apoio direto as decisbes tomadas em
assembleia.

A atuagdo da guarda compreendia a vigilancia territorial, 0 monitoramento
de areas de uso coletivo, a prevengao de invasdes, a mediacdo de conflitos
internos e a garantia do cumprimento das normas comunitarias. Nao se tratava de
uma for¢a armada nos moldes institucionais do Estado, mas de uma estrutura
organizativa propria, fundamentada nos principios da coletividade, do respeito as
liderancas e da protecao da vida comunitaria.

Com o passar do tempo e diante da crescente centralidade das questdes
ambientais, a guarda indigena kokama passou a ser compreendida também como
um corpo de agentes ambientais kokama. Essa denominagéao reflete a ampliagéao
de sua atuagdo no monitoramento ambiental, na protecdo dos lagos e territorios
de pesca, no registro de ilicitos ambientais e na articulagdo com orgaos
indigenistas, como a Fundag¢ao Nacional dos Povos Indigenas.

Ainda que a nomenclatura tenha se adaptado aos marcos institucionais
atuais, a esséncia permanece a mesma: trata-se de uma organizagao comunitaria
criada pelo proprio povo kokama para assegurar a integridade territorial, a ordem
interna e a continuidade cultural. A Guarda — hoje também entendida como
Agentes Ambientais — constitui expressdo concreta do exercicio da
autodeterminacdo kokama e do compromisso coletivo com a defesa da terra, da

floresta e das futuras geracoes.
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Sob a perspectiva do proprio povo Kokama, a guarda ndo representa
apenas um instrumento de vigilancia, mas um simbolo de resisténcia histérica, de
responsabilidade comunitaria e de fortalecimento da organizagao local, sempre
em concordancia com O cacique ou a cacique, as liderancas e as decisbes
coletivas da comunidade.

A experiéncia de Dona Fernanda evidencia a importancia de as liderancas
conhecerem nao apenas a realidade interna de suas comunidades, mas também
outras ferramentas politicas e institucionais que contribuem para a preservacao e
o0 monitoramento dos territérios tradicionais.

Mesmo sem ter seu territorio oficialmente demarcado, ela afirma que nao
deixou de reivindicar seus direitos, compreendendo que a demarcacido é
fundamental para garantir melhores condigbes de vida, seguranca territorial e
autonomia para sua comunidade. Autonomia essa que sé se consegue em
espacos de construgao social, como é o caso das assembleias kokama.

2.4. As assembleias como espago de construgao politica e cultural

As assembleias kokama nao se limitam a espagos de grandes encontros,
reunides ou deliberacdo coletiva. Elas constituem, sobretudo, lugares onde se
articulam diferentes dimensbées da vida social, politica, cultural e espiritual do
povo kokama. E nesses encontros que se produzem decisdes, se fortalecem
conexbes comunitarias e se reafirmam conhecimentos milenares, em um
movimento continuo de reconhecimento e de organizagao coletiva diante dos
desafios impostos pelo contexto histérico e politico.

Nesse sentido, as assembleias kokama se configuram como territérios
politico-espirituais de reexisténcia, pois nelas ndo apenas se debate o presente,
mas se atualizam memorias, se projetam futuros e se reafirma a continuidade do
povo enquanto sujeito coletivo de direitos, saberes e existéncia.

E dessas assembleias que também se evidenciam e se fortalecem as
liderangas que carregam a palavra, a memoria e a responsabilidade de conduzir o
povo. Nesse sentido, o patriarca Edney da Cunha Samias é reconhecido como
uma das principais liderangas do movimento do povo Kokama. Segundo ele, a
responsabilidade de assumir essa fungao Ihe foi confiada pelo lider Francisco
Samias antes de seu falecimento. Ao reivindicar o termo “patriarcado”, Edney o
ressignifica a partir de uma perspectiva prépria, distinta das concepgoes

ocidentais que historicamente associam o patriarcado a subalternizagdo das
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mulheres. Em sua compreensao, o patriarcado ndo se constitui como uma
estrutura de dominacdo, mas como uma missdo de cuidado, protecdo e
preservagao dos conhecimentos milenares do povo Kokama.

Sua atuacdo esta diretamente relacionada ao fortalecimento e a
continuidade da medicina milenar, da lingua, da cosmovisdo e dos modos
préprios de organizagdo social, elementos que vinham sendo progressivamente
fragilizados em decorréncia de longos processos de invisibilizagdo e negagéao
identitaria. Nesse contexto, o patriarcado assume um sentido politico-espiritual de
responsabilidade coletiva, voltado a preservacdo e transmissido dos saberes
ancestrais milenares as novas geracgoes.

Edney destaca as assembleias como espagos centrais de deliberagao
coletiva e de formulacdo das principais pautas politicas do povo Kokama.
Conforme expressa:

A importancia da assembleia é discutir os eixos que sdo
demandas das nossas aldeias [...] principalmente a
demarcagcdo de terras, a educagdo indigena e o
atendimento a saude. [...] Tudo se resolve no coletivo,
ninguém resolve nada sozinho. [...] O protocolo do povo
Kokama foi feito em assembleia, em 2017, e sera
revisado em 2027. Ele define como deve ser entendido o
povo Kokama e quais s&o as suas nagoes.”

Fonte: (Entrevistado por mim em julho/2025).

A partir dessa visdo, as assembleias se configuram como instancias
legitimas de produgdo normativa, nas quais sao construidos instrumentos
juridicos e politicos fundamentais — como o Protocolo de Consulta do povo
Kokama — que orientam tanto o reconhecimento externo quanto as formas
internas de organizacdo social, reafirmando a centralidade do principio da
coletividade na autodeterminagédo do povo Kokama.

Edney é, nas assembleias do movimento Kokama, uma presenga
constante e central. Sua figura ocupa, quase sempre, 0s espagos da plenaria,
onde ele debate, orienta, aconselha e ensina. Ndo se trata apenas de uma
lideranga politica no sentido institucional, mas de uma lideranga que articula

dimensdes espirituais, pedagdgicas e cosmoldgicas do ser kokama.
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Um dos aspectos mais marcantes de sua atuacido € sua relagido com a
lingua kokama. Segundo o proprio Edney, o aprendizado da lingua ocorreu por
meio de processos espirituais associados ao uso ritual da ayahuasca, aliados a
um intenso empenho pessoal na escuta, memorizagao e pratica cotidiana. Para
ele, a lingua n&o € apenas um instrumento de comunicagdo, mas um canal de
reconexao com os ancestrais, com os espiritos protetores e com o conhecimento
milenar do povo Kokama.

Durante as assembleias, Edney reserva sempre um tempo especifico para
o ensino da lingua. Esse momento pedagdgico acontece em meio a programagéao
politica, mostrando que, para os Kokama, o fortalecimento cultural ndo esta
separado da luta territorial e dos debates institucionais. Homens, mulheres, jovens
e criangas sao convidados a repetir palavras, aprender saudagdes, nomes de
elementos da natureza, partes do corpo, termos espirituais e expressdes do
cotidiano. Esse ensino ocorre de forma oral, coletiva e performatica, muitas vezes
acompanhado de gestos, cantos suaves e explicagbes sobre o significado
profundo de cada palavra.

A noite, o ambiente da assembleia se transforma. A dimens&o politica cede
lugar a uma atmosfera ritual e espiritual, marcada por momentos de cura, rezas e
sopros. Nesses encontros, Edney assume o papel de conhecedor das medicinas
milenares Kokama, orientando o uso de plantas, chas, banhos, defumacgoes e
rezas que visam o equilibrio do corpo, da mente e do espirito. S0 momentos
mais reservados, frequentemente restritos aos caciques, liderangas e pessoas
autorizadas, o que demonstra a existéncia de niveis diferenciados de acesso ao
conhecimento tradicional, como os ancides.

E também nesses encontros noturnos que ocorre a consagracdo dos
caciques. Trata-se de um ritual de grande importancia simbdlica, no qual Edney
realiza rezas individuais, soprando e benzendo cada lideranca, pedindo protecao
espiritual, sabedoria e firmeza para conduzir suas comunidades. A consagragao
ndo € apenas um ato formal: ela reafirma a legitimidade das liderangas dentro de
uma légica cosmologica Kokama, na qual governar um territério implica um
cuidado espiritual, compromisso com os ancestrais e com os territorios.

Assim, Edney n&o atua apenas como mediador politico, mas como
guardido de conhecimentos ancestrais, professor da lingua, condutor de rituais e

articulador entre o mundo espiritual e o mundo institucional. Sua presenca nas
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assembleias evidencia que, para o povo Kokama, a luta por direitos, territério e
reconhecimento ndo pode ser separada do fortalecimento da lingua, da
espiritualidade e das praticas tradicionais de cura.

No que se refere a espiritualidade, trata-se de uma compreensao do
mundo em que natureza, seres humanos e seres espirituais estdo profundamente
interligados. A floresta, os rios e os animais ndo s&o apenas recursos naturais,
mas entidades dotadas de vida, agéncia e significado. A espiritualidade kokama
envolve rituais, cantos, rezas e narrativas que atualizam a memoaria ancestral e
mantém o equilibrio entre os diferentes planos — o visivel e o invisivel. Pajés,
Taytas e liderangas espirituais desempenham papel central nesse processo,
atuando como mediadores entre a comunidade e as forgas espirituais, orientando
decisbes coletivas e protegendo o territério contra ameagas materiais e
espirituais.

Ja as praticas tradicionais de cura estdo diretamente vinculadas a essa
visdo de mundo. A doenga nao é compreendida apenas como um desequilibrio
fisico, mas como um rompimento de harmonia que pode envolver dimensdes
espirituais, emocionais e comunitarias. A cura, portanto, envolve o uso de plantas
medicinais, banhos, defumacdes, benzimentos, dietas e rituais conduzidos por
pajés/taytas ou conhecedores das ervas. O conhecimento sobre as plantas e seus
usos é transmitido entre geracgdes e esta profundamente ligado ao territério, pois é
nele que se encontram as espécies necessarias para o cuidado da saude fisica e
espiritual.

Assim, espiritualidade e cura tradicional nao sao aspectos isolados da
cultura, mas dimensdes estruturantes da organizagdo social e da resisténcia
politica. Defender o territério € também defender os lugares sagrados, as plantas
medicinais, os espacos de ritual e a possibilidade de continuar praticando os
saberes ancestrais. Sem territério, enfraquece-se a lingua, rompe-se a
transmissao de conhecimentos e compromete-se a propria existéncia do povo.
2.5. A uniao como principio fundamental

Eladio Curico Kokama € uma das mais antigas e, hoje, a principal liderancga
remanescente do processo de reorganizagéo politica do povo Kokama no Brasil.
Ele integra o pequeno grupo de pioneiros que deram inicio a luta contemporanea

pelos direitos territoriais, pela afirmacédo identitaria e pela reconstrugdao do
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movimento kokama em um contexto marcado por negagdes institucionais,
invisibilizagcao étnica e conflitos interétnicos.

Desde jovem, Eladio passou a atuar diretamente nas primeiras
mobilizagdées do movimento, participando da reivindicacdo da Terra Indigena
Sapotal, area que havia sido demarcada como territorio Tikuna, desconsiderando
a presencga histérica do povo Kokama. Este processo representou um dos
primeiros e mais importantes enfrentamentos politicos do movimento Kokama no
Brasil, no qual Eladio esteve presente de forma ativa, contribuindo para a
articulagdo das liderangas e para a denuncia das injustigas territoriais vividas por
NOSSO POVO.

Também participou das articulagdes em Manaus, nos 1990, no ambito da
COIAMA junto a outras liderangas indigenas, ampliando o dialogo institucional e
fortalecendo as redes politicas do movimento Kokama em nivel regional. Ao longo
de sua trajetdria, Eladio manteve-se como uma lideranga constante e firme na luta
pela demarcacao dos territorios Kokama, pela garantia de uma saude indigena de
qualidade e por uma educacgao escolar diferenciada que reconheca e valorize os
professores e os saberes Kokama.

Atualmente, Eladio é presidente da OGCCIPK e possui assento no
Conselho Nacional de Politica Indigenista (CNPI), por meio da APIAM, ocupando
um espacgo estratégico de representacado politica nacional. Seu reconhecimento
se constréi ndo apenas por sua presenca institucional, mas, sobretudo, por sua
trajetéria de luta continua e pela legitimidade construida junto ao povo Kokama ao
longo de décadas.

Dentro do movimento, Eladio € amplamente reconhecido como um dos
principais articuladores das assembleias Kokama — espacos fundamentais para a
reorganizagao politica, o fortalecimento identitario e a construgdo da unidade
entre as liderangas. Ele proprio relembra a origem e os objetivos desse processo:

O intuito da nossa assembleia é unir o nosso povo
Kokama, unir as nossas associa¢bes, organizagbes e
federacées. [...] Tivemos a ideia de unir o nosso povo
através das assembleias e, gragas a Deus, deu certo. [...]
Hoje, ja conseguimos fundar mais duas organizacbes: a

das mulheres guerreiras kokama e a dos jovens
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guerreiros kokama. Isso me deixa muito feliz, porque
mostra que 0 nosso povo esta cada vez mais unido.
Fonte: (entrevistado por mim em julho/2025)

A fala de Eladio evidencia que as assembleias ndo sdo apenas espacos
deliberativos, mas verdadeiros territérios politicos de reconstrugdo do povo
Kokama. Por meio delas, foi possivel superar fragmentagdes internas, fortalecer a
coesdo identitaria e criar novas organizagbes como a das Mulheres Guerreiras
Kokama e a dos Jovens Guerreiros Kokama, demonstrando a capacidade de
articulagao, autogestao e renovagao politica do movimento.

Assim, Eladio Curico Kokama se consolida como a principal lideranga viva
da geracédo fundadora do movimento Kokama no Brasil, guardido da memoria
politica do movimento e protagonista central na continuidade da luta pelos direitos
territoriais, culturais e sociais do povo Kokama.

Ele relembra as idas a Manaus como um tempo de grandes sacrificios.
Passavam fome e sede, ndo tinham lugar para dormir e, muitas vezes, iam em
grande numero, dormindo em espagos improvisados, divididos com muitas
pessoas. As proprias comunidades custeavam as viagens das liderangas:
vendiam banana, farinha e outros produtos para pagar as passagens. Quando
nao conseguiam arcar com os custos, partiam apenas com a roupa do corpo ou
vestindo mais roupas, deixando bagagens e pertences para tras nas
embarcagdes. A viagem de Manaus até Sapotal durava de seis a sete dias, em
barcos de linha.

Ele conta também sobre a criagdo da primeira organizagao a OGCCIPC
formada exclusivamente por Kokama. Esse marco historico ocorreu na
comunidade Domingos IlI, no municipio de Tonantins. Para essa assembleia,
reuniram-se caciques de varias comunidades. De Tabatinga partiram duas canoas
em direcao ao encontro, trazendo liderangas de Sapotal, Jutima, Bananal e da
llha do Capiai. Nessas canoas seguiam também ancias e ancides falantes da
lingua Kokama, além de outras liderangas fundamentais para o fortalecimento do
movimento.

Da mesma forma, participaram caciques e ancides falantes da lingua
materna vindos do municipio de Benjamin Constant. Foram dias de viagem,
dormindo as margens dos rios, preparando comida nas rebangeiras, enfrentando

dificuldades e cansacgo. Ele relembra essas travessias como viagens sofridas,
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mas afirma, hoje, que tudo valeu a pena. Foi a partir desses esfor¢cos que
comecaram a se consolidar as bases de uma organizagdo propria, capaz de
fortalecer a identidade Kokama e fazer com que suas vozes fossem, finalmente,
ouvidas.

2.6. As assembleias gerais do povo Kokama (2019-2025)

Desde antes da criacdo da Coordenacdo de Apoio ao indio Cocama -
COIAMA — uma das primeiras organizagdes voltadas ao apoio e fortalecimento
do povo Kokama na época, surgida na década de 1990 —, ja existiam reunides,
encontros e assembleias entre as comunidades Kokama do Alto e Médio
Solimbes. Esses espagos sempre foram fundamentais para o dialogo, a troca de
experiéncias e a organizagao das lutas coletivas. E mais tarde, com a fundagéo
da Organizagao Geral dos Caciques das Comunidades Indigenas do Povo
Kokama (OGCCIPK), esse movimento ganhou nova estrutura e ampliou sua
articulacdo politica e social.

Entretanto, a meu ver, foi a partir de 2019 que se consolidou um marco
importante na historia recente dos movimentos kokama. Esse ano ficou registrado
como um periodo de unido, entendimento e fortalecimento coletivo, quando a
OGCCIPK e a Federagao Kokama passaram a atuar de forma mais articulada,
buscando superar as divisdes internas e reunir as liderancas em torno de um
objetivo comum: a defesa dos direitos e a valorizacdo da identidade e cultura
Kokama. Antes desse momento, as lutas aconteciam de maneira mais dispersa,
com grupos atuando separadamente. A partir de 2019, houve um esfor¢o
consciente de reunificagdo do povo em torno de nossas causas mais emergentes.

Posteriormente, esse processo de articulagédo se ampliou com a entrada de
outras organizag¢des, como o Movimento Social do Patriarcado Cacicado Geraldo
Povo Kokama (MPKK), que passou a integrar as discussdes e contribuir para o
fortalecimento politico e cultural das comunidades. Esse movimento de unido
entre as diferentes organizacbes representa um avango significativo na
construgdo de um projeto coletivo de futuro para o povo Kokama, pautado na
solidariedade, na autonomia e na reafirmagdo como povo indigena. Desde entdo
as assembleias gerais dos movimentos do Povo Kokama tém ocorrido
anualmente desde 2019, representando um marco na reorganizagao e na

consolidacdo do movimento indigena kokama no Estado do Amazonas.



107

A seguir, destaco brevemente os principais momentos e caracteristicas das
assembleias kokama. Antes disso, porém, considero fundamental apresentar uma
etnografia da assembleia geral realizada na comunidade de Sao José, no
municipio de Santo Anténio do I¢a, por se tratar de uma experiéncia central para a
compreensao das assembleias que ocorreram posteriormente. Essa assembleia
pode ser entendida como um marco, tanto pela sua dimenséao politica quanto pelo
esforgo coletivo de reorganizagao interna do movimento Kokama.

2.6.1. Quem participa e como a assembleia é organizada

A convocagao da assembleia é realizada por meio de convites formais
direcionados aos caciques e as principais liderangcas das comunidades, como
professores indigenas, pastores, agentes indigenas de saude, técnicos de
enfermagem, moradores das comunidades e representantes de associagbes
locais. Esses convites circulam por diferentes meios de comunicagdo — e-mail,
WhatsApp, radio comunitaria e também pelo chamado “boca a boca” —
especialmente para alcangar aqueles que nao possuem acesso a redes digitais.

Além disso, os caciques que vivem mais proximos de outras comunidades
assumem a responsabilidade de avisar pessoalmente as liderancas vizinhas,
formando uma ampla rede de circulagdo de informacbdes. Esse processo
evidencia a importancia das relagdes interpessoais e da comunicacido oral na
organizacgao politica.

No dia a dia das comunidades, as decisdes raramente sdo tomadas de
forma isolada. O cacique, ao receber uma informacdo relevante — seja sobre
reunides, assembleias, visitas institucionais, conflitos internos, demandas
coletivas ou mobilizagbes — compartilha inicialmente com as demais liderangas
locais, como vice-cacique, conselheiros e ancidaos. A partir desse dialogo interno,
define-se a estratégia de comunicagédo com a comunidade e com as comunidades
vizinhas.

A transmissao das informagdes ocorre de maneira presencial, por meio de
visitas entre comunidades, conversas nas casas das liderangas, reunides na casa
do cacique ou em espacos coletivos. Essa pratica fortalece os lagos de confiancga,
reafirma aliangas historicas e assegura que as mensagens sejam compreendidas
em sua totalidade, evitando distor¢gdes. A oralidade, nesse sentido, ndo € apenas
um meio de comunicagao, mas um instrumento politico que garante legitimidade

as decisdes e amplia a participagao coletiva.
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Essa rede de comunicacdo interpessoal também funciona como
mecanismo de articulagdo regional. Quando uma pauta envolve vaérias
comunidades — como assembleias maiores, reivindicacdes territoriais ou
posicionamentos diante de d6rgaos externos — o0s caciques e liderangas se
deslocam fisicamente para dialogar, reforcando compromissos e alinhando
posicionamentos. Assim, constroi-se uma malha ou cadeia de cooperagao
baseada na palavra empenhada, na escuta atenta e no respeito a hierarquia
tradicional.

Um dos principais desafios enfrentados para a realizagdo da assembleia
esta relacionado a logistica e ao transporte, considerando as grandes distancias e
as condigdes de deslocamento na regido. Muitos participantes precisam viajar
inicialmente em canoas pequenas até alcangarem um ponto onde seja possivel
embarcar em uma embarcagdo maior. Dependendo da comunidade de origem,
esse deslocamento pode levar varios dias. Caciques e liderangas que partiram de
municipios como Tabatinga ou mesmo de Manaus enfrentaram longas jornadas
até chegar a Santo Anténio do I¢a, local onde ocorreu a primeira Assembleia
Geral dos movimentos Kokama. Ja os caciques das comunidades mais préximas
chegaram em pequenas embarcagdes proprias ou das comunidades.

Nessa assembleia especifica, houve ainda o apoio de uma embarcacao de
maior porte, alugada pelo movimento Kokama do tipo motor de centro, que saiu
de Benjamin Constant e Tabatinga com destino a Santo Antbnio do I¢a,
recolhnendo caciques e liderangas ao longo do percurso, parando em
comunidades consideradas estratégicas. Foram aproximadamente dois dias de
viagem até o destino final.

Durante o trajeto, a alimentacdo na embarcacgao era organizada de forma
coletiva: os viajantes se reuniam para comprar os alimentos e preparar as
refeicdes, reforcando praticas de cooperagdo e convivéncia. A medida que a
embarcagdo se aproximava do local da assembleia, mais pessoas iam se
somando ao grupo, tornando o espag¢o cada vez mais cheio. Participavam da
viagem caciques, professores, mulheres, jovens, criangas e ancidos — estes
ultimos ocupando um papel social fundamental como guardides da memodria, do
aconselhamento e da orientagao coletiva.

Ao longo do percurso, era possivel perceber tanto expectativas quanto

desconfiangas em relagdo a assembleia. Tratava-se da primeira grande tentativa
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recente de unificagdo do povo, apdés um longo periodo em que encontros
aconteciam de forma esporadica, fragmentada ou com baixa participacdo de
liderancas. Essa assembleia se diferenciava justamente pela amplitude da
participacdo e pela quantidade de questdes a serem debatidas, o que gerava
tensdes, mas também esperancga entre os participantes.

Nesse sentido, a assembleia era compreendida como um espago de
resolucdo de conflitos, especialmente dos conflitos internos do movimento
kokama que se refletiam diretamente nas comunidades. O caso de Sao José era
emblematico, pois ali se concentrava um dos conflitos mais intensos, relacionado
a disputa de liderangas e as divergéncias sobre os rumos do movimento kokama.
A escolha dessa comunidade como local da assembleia nao foi aleatéria, mas
estratégica: buscava-se enfrentar diretamente esse conflito, promover o dialogo e
reafirmar a proposta de unido que se pretendia fortalecer em todas as
comunidades de Kokama.

Nesse contexto, é importante explicitar que as divergéncias mencionadas
diziam respeito a disputas politicas e organizativas no interior do proprio
movimento Kokama. N&o se tratava apenas de desentendimentos pessoais, mas
de posicoes distintas sobre quem deveria exercer a lideranga, qual organizagéo
representaria legitimamente o povo Kokama e quais estratégias deveriam ser
adotadas na condugdo das pautas coletivas — como a defesa do territério, a
relacdo com oOrgdos do Estado e a forma de organizagdo interna das
comunidades.

Em Sao José, essas divergéncias se manifestavam de maneira mais
intensa porque ali estavam presentes liderangas pertencentes a diferentes
articulagdes do movimento, especialmente a OGCCIPK e a Federagao Kokama.
Cada grupo possuia sua propria compreensdo sobre os caminhos politicos a
seguir, sobre os critérios de escolha das liderancas e sobre a forma de
representacéo externa do povo Kokama.

Assim, a disputa ndo era apenas pela figura do cacique, mas pelo
reconhecimento de legitimidade politica e pela condugdo do projeto coletivo.
Essas diferengas acabaram refletindo diretamente na organizagado comunitéria,
gerando tensdes internas e divisao entre familias e liderangas.

Dessa forma, a realizacdo da assembleia em Sao José teve carater

estratégico e simbdlico: ao escolher o local onde o conflito era mais evidente,
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buscava-se criar um espaco legitimo de escuta, mediagdo e reconstrugdo da
unidade, reafirmando o compromisso com o dialogo e com a construgao coletiva
do movimento Kokama.

2.6.2. A assembleia Kokama na comunidade Sao José: uma etnografia

A chegada em S&o José ocorreu por meio de diversas embarcagdes
provenientes de diferentes municipios como Manaus, Alvaraes, Fonte Boa, Jutai,
Tonantins, Amatura, Sao Paulo de Olivenga, Benjamin Constant e Tabatinga. As
liderancas de Tabatinga, das quais eu fazia parte, deslocaram-se na embarcacgao
que partiu de Benjamin Constant, a mesma que recolheu liderangas da baixada
do rio que ndo haviam conseguido passagens ou meios préprios para viajar.

A comunidade de Sao José localiza-se no municipio de Santo Antbnio do
Ica, a cerca de dois dias de viagem para muitas comunidades kokama da regiao.
A assembleia foi realizada em novembro de 2019 e tinha como objetivo central
promover a unido em torno de uma luta comum. As frequentes brigas internas ja
nao podiam ser ignoradas, pois enfraqueciam o movimento e comprometiam as
reivindicagdes coletivas.

Os caciques de outras localidades, assim como as demais liderangas que
haviam chegado antes de ndés e aquelas que chegaram juntamente conosco,
foram encaminhados para acomodacbes distribuidas em diferentes casas da
comunidade. Parte das liderangas também foi alojada na escola municipal, que
teve suas atividades suspensas temporariamente para a realizacdo da
assembleia. Além disso, algumas pessoas ficaram hospedadas na colénia de
pescadores, situada no interior da propria comunidade.

Entre as principais pautas discutidas estavam a demarcacéao dos territorios
Kokama, o acesso a uma saude indigena efetiva e adequada as realidades locais,
e a construgdo de uma educagdo escolar indigena Kokama. Além disso, a
assembleia buscava enfrentar diretamente os conflitos entre os caciques da
prépria comunidade de Sao José, diminuir as tensdes internas e melhorar as
expectativas dos moradores, de modo que aquela experiéncia pudesse servir de
referéncia para outras comunidades.

Antes da realizagdo da assembleia na comunidade de Sdo José, houve um
momento prévio de aproximagado e dialogo entre trés importantes liderangas
kokama em Tabatinga: Eladio Curico, Glades Ramires e Edney da Cunha Samias

com os caciques de Sao José. Nesse encontro, consolidou-se o entendimento de
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que a divisdo interna ndo trazia beneficios a ninguém. Enquanto o povo
permanecesse fragmentado, desamparado e enfraquecido, todos saiam
perdendo. Assim, a chamada “celebracdo de paz” entre essas liderangas
tornou-se um marco inicial, abrindo caminho para um reencontro mais amplo,
capaz de reunir as comunidades kokama em torno de uma voz coletiva.

Quando o grupo de liderangas chegou a comunidade S&o José, em uma
embarcagao vinda de Benjamin Constant, com aproximadamente 80 pessoas a
bordo, deparou-se com a materializagdo concreta do conflito: havia dois espacos
distintos preparados para a realizagdo da assembleia, cada um pertencente a um
grupo diferente, e até mesmo a alimentagdo estava organizada de forma
separada. Esse cenario evidenciava o quanto a divisdo havia se enraizado no
cotidiano da comunidade, ultrapassando o campo politico e alcangando as
relagdes sociais mais basicas.

Diante dessa situacdo, as liderancas do movimento decidiram intervir,
convocando os caciques locais, Cristovao e Hilario Pereira, na tentativa de
construir um entendimento que possibilitasse a realizagédo da assembleia em um
unico espago. O processo nao foi simples: os dois ancidos resistiam a se
encontrar, e muito menos a sentar juntos. Somente apds longas conversas
mediadas por seus filhos, netos e sobrinhos foi possivel viabilizar o encontro, que
ocorreu na cozinha da casa do senhor Francisco Seabra, professor kokama e um
dos principais articuladores da assembleia no contexto local em Sao José.

Durante horas de dialogo, vieram a tona magoas, ressentimentos e
frustragdes acumuladas ao longo dos anos. Ainda assim, o respeito entre os
anciaos e a centralidade do bem coletivo permitiram que o dialogo prevalecesse.
Ao final, chegou-se a um consenso: a assembleia seria realizada em um unico
local, reunindo todos os presentes. Esse gesto representou um verdadeiro ato de
reconciliagdo — ndo apenas no plano institucional, mas também nos ambitos
espiritual e cultural.

Como pesquisador e, ao mesmo tempo, participante desse processo, pude
observar que essa assembleia inaugural simbolizou muito mais do que um evento
politico. Ela se configurou como um ritual coletivo de cura de feridas internas e de
reconstrugcao da identidade comum kokama. A divisdo entre as organizagdes nao

era meramente administrativa; expressava as consequéncias de décadas de
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interferéncias externas, disputas por reconhecimento e desafios relacionados a
autonomia nas relagbes com o Estado e com as politicas indigenistas.

A reconciliagdo ocorrida em Sao José revelou que, apesar das
divergéncias, a unidao permanecia possivel quando o foco se deslocava para o
bem coletivo e para a continuidade da luta. Tratou-se de um exercicio profundo de
escuta e respeito mutuo entre liderangas tradicionais e jovens articuladores,
reafirmando valores de solidariedade, pertencimento e responsabilidade coletiva
que sustentam a existéncia kokama.

Sob a otica da pesquisa etnografica, esse momento pode ser
compreendido como um verdadeiro ponto de inflexdo no movimento Kokama
contemporaneo. Ele marcou o inicio de uma nova fase de articulacao politica, na
qual as organizagbes passaram a reconhecer que a pluralidade interna nao
constitui uma ameaca, mas sim uma forca — desde que ancorada em um
proposito comum: a defesa do territério, da cultura e da autonomia do povo
Kokama.

2.6.3. A dinamica da assembleia e a circulagao da palavra

A assembleia teve inicio no primeiro dia apds a chegada das liderancgas a
comunidade Sao José, e somente depois de firmado um acordo prévio com os
dois caciques da comunidade de Sao José. Esse momento inicial foi fundamental
para garantir um ambiente de dialogo e escuta coletiva, permitindo que os
trabalhos se desenvolvessem de forma organizada e respeitosa.

Em determinado periodo, registrou-se a existéncia de duas liderangas
(caciques) na mesma comunidade kokama. Tal situagdo ndo decorreu de pratica
tradicional do povo, mas sim de um contexto especifico de divisdo interna
relacionada a representacao politica e organizacional.

A época, havia uma acentuada divergéncia entre duas entidades
representativas do povo Kokama: a OGCCIPK e a Federagdo Kokama (TWRK).
Cada uma dessas organizagdes possuia apoiadores dentro da comunidade, o que
refletiu diretamente na dindmica interna de escolha das liderancgas.

Na histéria do povo kokama, os conflitos ndo ocorreram apenas na
comunidade de Sao José, em Santo Anténio do Ica. Eles também se
manifestaram em outras comunidades, como é o caso de Jacapari, onde houve
um conflito entre as organizagdes indigenas COIAMA e OGCCIPC em torno da

representatividade dos grupos locais. como aponta Luciana Ramos (2004, p. 18)
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ha um forte conflito entre as organizagdes indigenas - COIAMA e OGCCIPC, pela
representatividade dos grupos locais, o0 que veio a configurar doi grupos
politicamente corporados que se opdem e disputam espacgos locais de poder e
representacdo. Essa disputa acabou configurando dois grupos politicamente
organizados e corporativos, que passaram a se opor e a disputar os espagos
locais de poder e representacao.

Diante desse cenario, um grupo da comunidade reconheceu e legitimou um
cacique alinhado a uma das organizagdes, enquanto outro grupo elegeu uma
segunda lideranga vinculada a outra entidade. Ambos o0s representantes
passaram a se considerar legitimos, respaldados pelo apoio de seus respectivos
segmentos comunitarios.

Importa destacar que essa duplicidade de lideranga ndo corresponde a
uma pratica tradicional da organizagdo social Kokama, que historicamente
reconhece uma lideranca principal por comunidade. A existéncia de dois caciques
constituiu, portanto, um reflexo de tensdes politico-organizacionais daquele
momento especifico.

Assim, a divisdo observada deve ser compreendida como resultado de
conflitos institucionais e divergéncias de representacéo, e ndo como caracteristica
estrutural da cultura ou da tradicdo do povo Kokama.

A abertura da assembleia coube as liderancas e articuladores locais, entre
eles o professor Francisco Seabra, Micodemos, Bento Neves, Milena, além dos
caciques da comunidade anfitrid. Em seguida, foi concedida a palavra a Eladio,
Glades e Edney, representantes gerais do movimento kokama. A escolha dessa
ordem de fala nao foi aleatdria: os trés vinham de um conflito anterior, ja resolvido
em Tabatinga, mas havia a necessidade simbdlica e politica de reafirmar
publicamente essa reconciliacido diante dos demais caciques presentes, como
forma de demonstrar unidade e fortalecer o movimento coletivo.

Apoés as falas iniciais das liderancas locais, os trés representantes gerais
assumiram um papel central ao longo de toda a assembleia, atuando como
orientadores dos debates e mediadores das falas. Sua postura foi marcada pela
conducgao das pautas e pelo cuidado em respeitar as organizagdes e associagoes
locais, reafirmando o carater coletivo e horizontal da assembileia.

Em um momento significativo, diante de todos os caciques presentes,

realizou-se uma espécie de ritual publico de reconciliagdo entre as organizagdes
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gerais, representadas por Eladio, Glades e Edney, bem como entre os dois
caciques locais, Hilario e Cristovao. Esse foi um dos momentos mais intensos da
assembleia, pois as liderangas expressaram seus sentimentos, reconheceram os
conflitos existentes e afirmaram que ali se encerravam as desavencgas. A0 mesmo
tempo, houve a cobranga de que essa unido nao fosse apenas discursiva, mas
efetiva, construida no cotidiano da luta coletiva.

Apds esse momento, todos os caciques presentes foram convidados a se
apresentar. As apresentagdes ocorreram por delegagdo municipal, com cada
municipio indicando seus representantes. Observou-se uma presenca mais
expressiva das comunidades do municipio de Santo Antdnio do I¢a e do Municipio
de Tonantins, possivelmente por a assembleia ocorrer no territério de Santo
Anténio do Ica e pela proximidade geografica entre os dois municipios. Ainda
assim, houve participacao de diversas outras localidades, conforme mencionado
anteriormente.

Com as apresentagdes concluidas, iniciaram-se as discussdes tematicas.
A primeira pauta abordada foi a da saude indigena, mediada por Eladio, que
também atuava como assessor do Distrito Sanitario Especial Indigena do Alto Rio
Solimbes (DSEI-ARS). Nesse espago, 0s caciques apresentaram suas principais
demandas e dificuldades, destacando a falta de atendimento basico, a escassez
de medicamentos, a auséncia de profissionais de saude e a necessidade de
embarcagdes com motor para o transporte de pacientes. E o outra principal
demanda foi a n&o inclusdo de muitas comunidades no acesso a saude indigena.

No dia seguinte, a pauta da educacéo Kokama foi colocada em debate, sob
a mediagao da professora Glades Ramires. As liderangas reivindicaram uma
educacao de qualidade e defenderam que escolas ainda nao reconhecidas como
kokama passassem a ser oficialmente consideradas como tal. Muitos professores
participaram desse momento, contribuindo ativamente para o debate, que se
mostrou intenso e produtivo. Entre os principais pontos levantados, destacou-se a
urgéncia do fortalecimento e da retomada da lingua kokama no processo de
ensino-aprendizagem.

Outro momento importante da assembleia foi o debate sobre a cultura e a
cosmovisdao kokama, mediado pelo patriarca Edney Samias. Ele compartilhou
orientagcdes e ensinamentos deixados por Francisco Samias, ressaltando a

importancia de manter vivas as praticas culturais e espirituais, de modo que nao
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se perca a esséncia do “ser kokama”. Esse foi um momento marcado por forte
dimensdo espiritual, no qual se reafirmou a relevancia dos movimentos e
assembleias como espagos de fortalecimento identitario. Ao mesmo tempo,
emergiu a preocupacado com a atuagcao de missodes religiosas nas comunidades,
vistas por algumas liderancas como fatores que impdem barreiras ao
reavivamento de tradicbes como dancas, rituais e celebragdes, incluindo o uso da
ayahuasca.

A assembleia também contou com uma mesa especifica sobre a
demarcacao territorial, motivada pelos relatos de invasdes sofridas por diversas
comunidades, sobretudo ao longo do rio Iga. Essa mesa foi mediada por mim,
momento em que tive a oportunidade de escutar atentamente os relatos dos
caciques e compreender os desafios enfrentados pelas comunidades que ainda
nao possuem seus territérios regularizados. Ficou evidente que, embora a
demarcacao seja fundamental, ela ndo garante, por si so, a protegao do territorio,
sendo indispensavel o papel ativo das préprias comunidades na vigilancia e na
comunicagao com os 6rgaos competentes.

Durante esse debate, os caciques foram aconselhados por ancidos de
outras comunidades e reafirmaram o compromisso de respeitar as decisdes
coletivas acordadas no espaco da assembleia.

A assembleia teve continuidade por trés dias, nos quais foram debatidas
essas reivindicagcbes e dificuldades enfrentadas pelas comunidades,
especialmente nas areas de saude, educacao e fortalecimento da lingua e da
cultura Kokama. Discutiu-se, ainda, a necessidade de reorganizar as
comunidades e fortalecer a assembleia enquanto instituicdo politica e coletiva.
Ficou claro que o movimento ndo se encerraria naquele encontro, mas que teria
continuidade, projetando-se como um processo permanente de luta,
pertencimento e construgao coletiva do povo Kokama.

A partir daquele momento, as escolhas das assembleias seguintes
passaram a ocorrer com base nas demandas apresentadas pelas liderangas,
considerando os locais onde a populacdo kokama se encontrava em maior
situacdo de necessidade. Essas definicdes também se davam por meio de
processos de votagdo e do comprometimento do municipio responsavel por sediar

e presidir a assembleia, sempre com o apoio do Movimento Kokama. Nesse
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contexto, foi escolhida a comunidade de Muria, no municipio de Tonantins, como
sede da assembleia no ano seguinte.
2.6.4 Mapa das assembleias kokama

Figura 1.21. Locais das sete Assembleias gerais kokama, na regido do Alto e Médio

Solimoes.
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Este mapa representa o movimento das Assembleias Kokama realizadas
ao longo dos ultimos anos, percorrendo o rio Solimdes na tentativa de unir,
fortalecer e dar visibilidade as lutas do povo Kokama. Foram sete municipios
alcancados por esse levante, no qual se reafirmou a importancia de preservar a
identidade Kokama e de valorizar o respeito as liderangas que, em muitos casos,
estavam esquecidas em suas préoprias comunidades.

O mapa foi elaborado em conjunto com Ricardo Londofio, colega com
quem venho trabalhando na pesquisa, identificacdo e contagem das comunidades
Kokama no Brasil. A partir desse trabalho, conseguimos identificar 140
comunidades Kokama no pais, fortalecendo ainda mais o reconhecimento da
nossa presenga, organizagao e resisténcia.

A partir de 2019, as Assembleias do povo Kokama passam a assumir uma
organizacao propria, marcada por uma ldégica territorial, pedagdgica e politica que

reflete tanto a cosmologia quanto as estratégias de luta do movimento. A escolha
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do municipio e da comunidade que sediara cada assembleia ndo ocorre de forma
aleatdéria, mas obedece a um critério politico-pedagdgico fundamental:
priorizam-se territorios onde nunca houve assembleias ou reunides ampliadas
com liderangcas Kokama. Essa escolha expressa a intencdo de fazer circular o
movimento, ampliando sua presenga politica e fortalecendo comunidades
historicamente invisibilizadas pelos érgéos institucionais e indigenistas.

Apds a definicdo do municipio, inicia-se um processo prévio de
reconhecimento do territério. Liderancas e membros da coordenacdo do
movimento realizam visitas antecipadas as comunidades candidatas a sediar o
encontro, avaliando condicdes de acesso, disponibilidade de espacos coletivos,
capacidade de acolhimento e envolvimento comunitario. Esse momento é
fundamental para alinhar expectativas, organizar a logistica e mobilizar a
comunidade local, que passa a assumir um papel central na preparacdo da
assembleia.

As assembleias geralmente tém duragcdo de quatro a cinco dias e
constituem um tempo social intensivo, no qual se concentram debates politicos,
falas publicas, formulagdo de reivindicagdes e fortalecimento identitario. Nao se
trata apenas de um evento administrativo, mas de um verdadeiro ritual
politico-pedagodgico. Ao longo dos dias, ocorrem aulas de lingua e cultura
Kokama, conduzidas por liderangas e pelo patriarca do movimento, bem como
momentos de consagracao e praticas espirituais, que reafirmam a dimensao
cosmologica da luta territorial e dos direitos indigenas.

Outro elemento central € a presenga — ainda que irregular — de
representantes de orgaos publicos, como FUNAI, SESAI, Ministério Publico,
Defensoria Publica e prefeituras municipais. Esses espacgos tornam-se arenas de
interlocucdo direta entre o movimento e o Estado, permitindo que as
reivindicacbes sejam apresentadas publicamente, reforcando o carater politico
das assembleias como espagos de negociagao e visibilizagao.

No que se refere a logistica, as liderangas sdao, em grande parte,
responsaveis por buscar suas proprias passagens. Entretanto, o Movimento
Kokama atua como mediador junto as prefeituras, a FEI e a outros apoiadores
institucionais, viabilizando, quando possivel, recursos para transporte fluvial,
combustivel e alimentacao. Os principais apoiadores costumam ser a FUNAI e as

prefeituras, especialmente no fornecimento de refeigbes e apoio local. A
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participacdo de organizagdes indigenas regionais, como a COAIB e a APIAM, é
descrita pelas liderangcas como esporadica e limitada e quando ha apoio, sdao bem
poucos.

Um aspecto fundamental é o protagonismo das proprias comunidades. Em
especial, as comunidades do municipio que sedia a assembleia assumem grande
parte da responsabilidade pela alimentacdo coletiva, fornecendo peixe, farinha,
banana, macaxeira e outros alimentos tradicionais. Essa mobilizagdo néo apenas
garante a viabilidade material do evento, mas reafirma redes de reciprocidade,
solidariedade e pertencimento, transformando a assembleia em um espacgo de
producao coletiva da politica Kokama.

Desse modo, as assembleias ndo se configuram apenas como encontros
deliberativos, mas como territérios temporarios de fortalecimento identitario,
espiritual e politico, nos quais se entrelagam praticas cosmoldgicas, pedagogias
proprias e estratégias de luta por reconhecimento, demarcagéo territorial e acesso
a politicas publicas. A continuagcado apresentarei um panorama das assembleias
realizadas desde 2019 a 2025, destacando os territorios onde ocorreram, os
contextos politicos que as motivaram e os principais encaminhamentos
deliberados.

A sistematizacdo dessas assembleias permitira compreender nao apenas
sua dimensao organizativa, mas também seu papel como espagos de reafirmagao
identitaria, fortalecimento espiritual e articulagdo politica do povo Kokama. Ao
longo desse periodo, as assembleias consolidaram-se como instancias
fundamentais de dialogo interno, definicdo de estratégias coletivas e mobilizagéo
em torno de pautas centrais, como a demarcacgao territorial, o reconhecimento
institucional e o acesso a politicas publicas diferenciadas.

2.6.5. 1 Assembleia Geral Kokama 2019 — na comunidade de Sao José,
Santo Antonio do Iga

A primeira Assembleia Geral dos Movimentos do Povo Kokama foi
realizada em novembro de 2019, na comunidade Sao José, municipio de Santo
Anténio do Ica — AM. O evento ficou marcado como um momento histérico de
reconciliacdo entre grupos de liderangas e caciques que, até entdo, se
encontravam profundamente divididos. Mais do que uma reunido, foi um marco

simbdlico de retomada da unido e reorganizagao politica.



119

A escolha da comunidade Sao José foi estratégica. Naquele momento, o
local vivia um intenso conflito interno: parte da populagéo apoiava a Organizagao
Geral dos Caciques das Comunidades Indigenas do Povo Kokama (OGCCIPK),
presidida por Eladio Kokama, enquanto a outra parte se alinhava a Federagao
Kokama, liderada por Glades Kokama. Essa disputa, que se estendia ha algum
tempo, acabava repercutindo em varias comunidades, gerando fragmentagdes e
desentendimentos que enfraqueciam a representatividade e a luta coletiva.

Figura 1.22 Liderancas Kokama abertura da assembleia e reunido de

alinhamento e apaziguagéo da briga interna em Sao José.

:_-_-_,:. | ]

2.6.6 22 Assembleia Geral Kokama 2020 — Comunidade de Muria, Tonantins

Marcou um dos momentos mais desafiadores da histéria recente do povo
Kokama. O encontro ocorreu em meio a pandemia da COVID-19, um periodo de
intensa dor e incerteza, no qual as comunidades enfrentavam altas taxas de
mortalidade, escassez de recursos de saude e negligéncia institucional.

Mesmo diante das restricbes sanitarias impostas pela pandemia, as
liderangcas decidiram manter a realizagdo da assembleia. O evento foi
compreendido como um ato politico de resisténcia e um grito coletivo de socorro
frente as omissdes do Estado brasileiro. De acordo com relatos das
proprias liderangas, muitos Kokama haviam morrido sem reconhecimento étnico
nos registros oficiais, especialmente aqueles que viviam em contextos urbanos, o
que agravava a invisibilidade historica.

Durante a assembleia, o entdo presidente da Organizagdo Geral dos

caciques e Comunidades indigena no Povo Kokama (OGCCIPK), Eladio Kokama,
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expressou publicamente a angustia do povo diante do colapso sanitario local,
regional e nacional: “Pedimos apelo as autoridades competentes para estruturar o
hospital que temos aqui na regido do Alto Solimdes. Aqui ndo tem nada, desculpe
eu falar isso, mas é a realidade. Infelizmente, s6 vemos falar em dinheiro,
recursos, € ndo vemos nada de melhora na regido.” (Eladio Kokama, Assembleia
de 2020)

Essa fala sintetiza a critica central da assembleia: a auséncia de politicas
publicas eficazes para as populagbes indigenas em regides fronteiricas. A
mensagem coletiva da assembleia foi amplamente divulgada em forma de
manifesto:

“COVID-19: No6s, POVO KOKAMA, pedimos socorro! Estamos morrendo!” Em
uma carta publica enderegcada a imprensa nacional e internacional, as liderangas
Kokama denunciaram:

Nés, povo Kokama, habitantes originarios deste extenso
territorio do Alto e Médio Solimbes, viemos através desta
denunciar o descaso do poder publico frente ao combate
a COVID-19 nesta regiéo [...]. Estamos indignados diante
da negligéncia, do descaso e da omissdo do poder
publico nos niveis federal, estadual e municipal. Por
sermos uma regiao de fronteira com Peru e Colébmbia, de
grande mobilidade terrestre e fluvial, as acbes das
autoridades se tornam insuficientes [...] O sistema
publico de saude esta sobrecarregado e sem o0s
equipamentos necessarios para responder a demanda de
casos. Este maligno invisivel, chamado ‘gripezinha’, esta
acabando com a vida de nossos parentes, com 0 noSso

povo Kokama. (Manifesto do Povo Kokama, 2020).

O termo “gripezinha” foi destacado de forma critica, simbolizando a
indignacdo com a postura negacionista do governo federal na condugao da crise
sanitaria. Como relatou novamente Eladio Kokama, a tragédia foi também pessoal
e dolorosa: “Em uma semana, eu perdi oito parentes préximos. O povo indigena
que mora em Tabatinga ndo estd tendo apoio de ninguém. E triste isso, ter

parente morrendo no hospital e ninguém esta nem ai.” (Eladio Kokama, 2020)
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A gravidade da situagdo impulsionou as liderangas a reforgcarem a
importancia de melhorar o atendimento da saude indigena e exigir maior estrutura
da SESAI (Secretaria Especial de Saude Indigena). Contudo, a discusséo
ultrapassou a esfera da saude fisica: a assembleia também reafirmou a
necessidade de preservar a cultura, a lingua e os saberes tradicionais Kokama,
entendendo que a luta pela vida esta intimamente ligada a defesa da identidade e
do territério.

A experiéncia durante a pandemia da COVID-19 representou um marco na
organizagao politica e comunitaria indigena na regido do Alto Solimdes. Diante do
abandono estatal, as comunidades mobilizaram redes solidarias de apoio,
articularam acbes de vigilancia sanitaria comunitaria e recorreram aos
conhecimentos tradicionais para enfrentar o virus.

O uso de plantas medicinais, isolamento autbnomo nas comunidades e
acdes de comunicagcdo entre comunidades demonstraram a capacidade de
autogestao e resisténcia cultural. Esse processo fortaleceu a unidade entre
diferentes territérios e organizagbes kokama, consolidando um sentimento
coletivo de pertencimento e reconstrugédo da identidade.

A pandemia também escancarou o problema da invisibilidade urbana
indigena. Muitos Kokama que residiam em cidades como Tabatinga, Benjamin
Constant e Tonantins ndo estavam cadastrados no sistema da SESAI, ficando
sem acesso a atendimento diferenciado. Isso impulsionou um debate interno
sobre a importancia da autoidentificacdo étnica e da busca por reconhecimento
oficial, tema que voltou a ser pauta nas assembleias seguintes.

Outro aspecto fundamental da 22 Assembleia foi a reafirmagao da lingua
kokama como simbolo de resisténcia cultural. As liderancas defenderam a
insercdo do ensino da lingua nas escolas indigenas e o fortalecimento das
praticas culturais como instrumentos de reconstrugcao da autoestima coletiva apds
um periodo de intensa perda e luto.

A assembleia reafirmou que a saude do povo néo é apenas fisica, mas
espiritual, territorial e cultural. Assim, lutar pela preservagdo da lingua e dos
saberes ancestrais foi compreendido como parte essencial do processo de cura
coletiva.

A 22 Assembleia do Povo Kokama, realizada em 2020, permanece como

um simbolo de coragem e resisténcia diante de uma das maiores crises sanitarias
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do século XXI. Mais do que um encontro politico, ela foi um ato de memdria e
sobrevivéncia.

O povo Kokama demonstrou que resistir também €& denunciar, cuidar,
ensinar e relembrar. A pandemia deixou marcas profundas, mas também
fortaleceu o sentimento de unidade intercomunitaria € o compromisso de
reconstruir a vida com dignidade. Como expressaram os préprios lideres na
ocasido: “a luta Kokama nao é apenas pela saude, mas pela vida, pela cultura e
pela palavra viva de nosso povo”.

Figura 1.23. Anci&do inocencio ensinando a lingua Kokama na assembleia

de Muria, em Tonantins.

Fonte: foto tirada por mim na comunidade Muria em 2020

2.6.7. 32 Assembleia Geral Kokama 2021 — Comunidade de Boa Vista, Jutai
Em 2021, a assembleia teve como eixo central a educacao diferenciada e o
fortalecimento cultural. Realizada entre 2 e 6 de novembro de 2021 na
comunidade de Boa Vista, municipio de Jutai — AM, no Médio Solimdes, a
assembleia buscou reforgar a luta Kokama e ampliar a participagao das liderangas
mais velhas nas mobilizagbes comunitarias nos diferentes municipios. Entre as
pautas destacaram-se a reivindicagdo pela demarcagcdo de terras, o
fortalecimento da Secretaria Especial de Saude Indigena (SESAI) e a
implementacéo efetiva da educagao escolar indigena, com inclusdo do ensino da
lingua materna kokama em todas as escolas. Esse ultimo ponto enfrenta um
obstaculo concreto: ha poucos professores fluentes na lingua materna kokama.
Observa-se que as pautas se repetem ano apds ano — o que evidencia que 0s

problemas estruturais vivenciados nas regides do Alto e Médio Solimdes, no rio
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Ica e em outras areas com comunidades kokama permanecem sem resolugao
adequada.

A recorréncia das mesmas demandas — demarcacéao territorial, saude
diferenciada, reconhecimento e ensino da lingua — ndo é apenas memoria
institucional; é evidéncia de falha nas promessas estatais e na execucido de
politicas publicas. Quando as assembleias repetem reivindicagdes idénticas ao
longo dos anos, isso revela que os mecanismos formais de implementacéo e
fiscalizagcdo sao insuficientes ou capturados por dindmicas que priorizam
interesses externos.

A proposi¢cao de uma educagao escolar indigena que incorpore a lingua
kokama encontra barreiras praticas: formacao de professores, materiais didaticos
bilingues, e um modelo curricular intercultural que respeite e integre saberes
locais. Programas pontuais e formagdes esporadicas ndo bastam — € necessaria
uma politica continua, com financiamento estavel e controle social das
comunidades sobre o processo educativo.

A presengca da lingua kokama no curriculo escolar € central para a
reproducdo cultural e a autoestima do povo. Contudo, a escassez de professores
fluentes expbe um problema de reprodugédo linguistica: os processos de
transmissao intergeracional foram (e sdo) afetados por politicas de aculturagéo,
migracao e pela precarizagdo de espagos comunitarios. A revitalizagao exige
acdes integradas — formacao de professores indigenas, registros linguisticos
comunitarios, materiais pedagogicos produzidos pelos proprios falantes e politicas
de incentivo ao uso publico da lingua.

A demarcacgao de terras e a efetivacdo de politicas de saude diferenciada
(via SESAI e instancias locais) séo interdependentes: territérios assegurados
permitem estratégias de saude intercultural, seguranga alimentar e reprodugao de
modos de vida que, por sua vez, fortalecem a capacidade comunitaria de atuar na
educacao. Solugdes fragmentadas tratam sintomas; abordagens integradas sao
necessarias.

O fortalecimento da presenca de liderangas mais antigas € importante para
a transmissdo dos saberes e da memoaria histérica. No entanto, é preciso articular
espacgos de dialogo entre geragbes — combinando a autoridade dos mais velhos

com protagonismo jovem — para que a luta politica e os projetos comunitarios
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tenham continuidade e adaptagdo as novas realidades (tecnologia, mobilidade,
mudangas ambientais).

As assembleias ndo devem servir apenas para documentar injusticas, mas
também para consolidar projetos concretos e factiveis — por exemplo, um
cronograma de formagao docente, um mapeamento das terras prioritarias para
demarcagcdo e projetos pilotos de educagdo bilingue que possam ser
apresentados como provas de conceito a financiadores ou érgaos publicos.

A 32 Assembleia reafirmou demandas centrais do povo kokama que se
repetem pela sua urgéncia e pela insuficiéncia das respostas estatais. Como
pesquisador indigena, vejo urgéncia em transformar essa reiteracdo em
estratégias articuladas, com protagonismo comunitario, metas claras e
mecanismos de monitoramento que forcem a responsabilizagdo dos atores

publicos e ampliem a capacidade de autogestao kokama.

Figura 1.24. Assembleia Geral em Boa Vista, municipio de Jutai.

Fonte: foto tirada por mim em Boa vista em 2021

2.6.8 4 Assembleia Geral Kokama 2022 - Comunidade de Sapotal,
Tabatinga

Figura 1.25. Dancgas e representacao do corte de cabelo do menino Kokama,
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Sapotal.
Fonte: Fotos tiradas por mim em Sapotal, em 2022

A quarta Assembleia Geral do Povo Kokama foi realizada na comunidade
de Sapotal, municipio de Tabatinga — AM, entre os dias 30 de junho e 05 de julho
de 2022. Este encontro contou com a presenca de caciques, professores,
anciaos, liderancas de base e jovens, além de representantes de 6rgaos publicos
das esferas municipal, estadual e federal, como o secretario municipal de
educacéo, o representante da SEPROR (Secretaria de Produg¢ao Rural do Estado
do Amazonas), coordenadores do DSEI-ARS e FUNAI, e também membros da
Marinha, Exército e Policia Militar.

A presenga dessas autoridades foi considerada importante pelos
participantes, pois as discussdes ultrapassaram as questdes internas e trataram
de problemas estruturais que afetam as comunidades kokama, especialmente a
nao demarcacao dos territérios tradicionais e as deficiéncias no atendimento de
saude indigena. Diversos caciques e liderangas denunciaram que as equipes da
saude indigena, quando visitavam as comunidades, frequentemente nao levavam
medicamentos ou materiais basicos para o tratamento das pessoas.

Durante os debates, emergiu com forca a simbologia de Sapotal como
“terra-mae” das lutas do Povo Kokama no territério brasileiro. Essa compreensao
foi expressa de forma emocionante pelo lider indigena Aldemir Reis, que afirmou:

A primeira assembleia foi em Sapotal, onde esta a nossa
oca, muito linda. E a aldeia-mae, de onde surgiram o0s
primeiros lutadores que enfrentaram as dificuldades. Gragas
a Deus, tive a oportunidade de conhecer muitas dessas
pessoas que hoje ja ndo estdo entre nés, mas que deixaram
um legado de luta, como o senhor Cristévdo Macedo
Mogambite e o senhor Francisco Samias. Eles lutaram até o
ultimo dia de suas vidas. NG6s, que ficamos, seguimos
inspirados nesses primeiros guerreiros que abriram o
caminho para continuarmos lutando pelo nosso povo. Temos
hoje nossa organizagdo, a OGCCIPK, liderada por outro

grande guerreiro, o presidente Eladio.

Essa fala traduz o sentimento de continuidade que perpassa as

assembleias kokama: o reconhecimento dos ancestrais e pioneiros como guias
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espirituais e politicos das novas geragdes. Sapotal, nesse sentido, ndo € apenas
um espacgo fisico, mas um lugar de memodria e resisténcia, onde a historia se
reafirma como fundamento da identidade e da organizagao coletiva.

Durante a assembleia, as liderangas também manifestaram preocupacoes
sociais e culturais, especialmente em relagdo a juventude indigena, que em varias
comunidades vinha sendo afetada pelo uso de drogas ilicitas e pela perda de
referenciais tradicionais. Esse tema foi tratado com sensibilidade, sendo
entendido como uma consequéncia da pressao da sociedade envolvente e da
falta de politicas publicas voltadas a juventude kokama.

Outro ponto de alerta levantado foi o aumento das acdes de piratas nos
rios, que vinham assaltando moradores das comunidades e tomando seus
alimentos e produtos de subsisténcia, agravando a sensag¢ao de insegurancga nas
margens do Solimdes.

A 42 Assembleia Geral do Povo Kokama, realizada em Sapotal, reafirma
um processo continuo de fortalecimento da autonomia e da autodeterminacao do
povo. A escolha do local, simbdlico por sua histéria de Iuta, demonstra a
importancia da memdria coletiva como ferramenta politica.

Do ponto de vista antropolégico, o evento expressa a cosmopolitica
indigena kokama, em que as decisbes comunitarias, espirituais e politicas se
entrelacam. A presenca de instituicoes do Estado (SESAI, FUNAI, SEPROR) é
vista de forma ambigua: ao mesmo tempo necessaria e questionada, pois revela
as falhas estruturais do sistema indigenista brasileiro, que continua distante das
realidades vividas nas comunidades.

O discurso de Aldemir Reis mostra a centralidade da ancestralidade e da
oralidade como fundamentos do pensamento kokama. As memoérias dos
guerreiros citados, como Cristovdo Macedo Mogambite e Francisco Samias,
funcionam como referenciais éticos e espirituais, transmitindo a nova geragao a
obrigacao de continuar a luta.

As preocupagdes com 0s jovens € com as invasoes fluviais indicam uma
mudanga nas formas de vulnerabilidade: a juventude kokama vive entre dois
mundos — o tradicional e o urbano — e enfrenta pressdes externas que desafiam
sua identidade. Ainda assim, o movimento kokama demonstra resiliéncia cultural,

transformando a assembleia em espaco de escuta, cura e reafirmacéao coletiva.



127

Assim, a 42 Assembleia de Sapotal ndo foi apenas um encontro politico,
mas um rito de continuidade, um momento de atualizacdo da memoaria e da luta
Kokama, reafirmando que a resisténcia € um caminho herdado dos ancestrais e
seguido pelas novas geracgoes.

2.6.9. 5% Assembleia Geral Kokama 2023 — Comunidade de Nova Jordania,
Séao Paulo de Olivenga

A quinta Assembleia Geral do Povo Kokama foi realizada na comunidade
de Nova Jordania, municipio de Sao Paulo de Olivenga — AM, no ano de 2023.
Esse encontro seguiu as mesmas linhas de discussdo das assembleias
anteriores, com foco no fortalecimento politico e cultural, na defesa dos territérios
e na valorizagdo da educagao indigena. No entanto, destacou-se por ter sido a
assembleia com a maior participagdo de caciques e liderangas ja registrada,
reunindo 67 caciques e diversas outras liderangas representando um numero
crescente de comunidades Kokama de diferentes municipios do Alto e Médio
Solimdes.

Durante os dias de reunido, foram debatidos temas como a gestdo dos
territorios, a preservagdo ambiental, o fortalecimento das organizagdes Kokama,
além da importancia de ampliar o dialogo com os 6rgdos publicos municipais,
estaduais e federais. A grande presenca de liderangas reforgou o compromisso
coletivo com a unidade e a continuidade da luta pelos direitos territoriais e pela
visibilidade do povo Kokama em toda a regido do Solimdes.

Figura 1.26. Plenaria da 5% Assembleia em Nova Jordania, S&o Paulo de

Olivenca.
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Fonte: foto tirada por mim em Nova Jordania, 2023
2.6.10 62 Assembleia Geral Kokama 2024 — Fonte Boa
Figura 1.27. Plenéria da 6 Assembleia Geral em Fonte Boa.

Fonte: foto tirada por mim em 2024, em Fonte Boa.

A sexta Assembleia Geral do Povo Kokama ocorreu no municipio de Fonte

Boa, no estado do Amazonas, e marcou um momento histoérico para o movimento
kokama. Durante esse importante encontro, foi criada a Articulagado das Mulheres
Indigenas Kokama (AMIKAM), uma organizagdo que nasceu com o proposito de
fortalecer a representatividade feminina dentro das comunidades e garantir que as
vozes das mulheres Kokama sejam n&o apenas ouvidas, mas também
respeitadas e valorizadas. A criagdo da Articulagdo das Mulheres Indigenas
Kokama (AMIKAM) é um marco no protagonismo feminino.

As pautas voltadas as mulheres indigenas ganharam grande destaque,

abrindo espacgo para o dialogo sobre seus direitos, desafios e o papel fundamental
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que desempenham na manutencgao da cultura e na defesa do territério. A criagcédo
da AMIKAM simboliza um novo tempo de protagonismo feminino dentro do
movimento kokama, unificando suas vozes e levando suas demandas para além
dos territérios, em direcédo a sociedade e as instituigdes publicas.

Esta assembleia contou com uma expressiva participacdo popular,
reunindo quase mil pessoas, entre caciques, liderancas, professores, anciaos,
jovens e representantes de diversas comunidades. O evento reforcou o
compromisso coletivo de continuar fortalecendo a identidade Kokama,
promovendo a unido entre as comunidades e reconhecendo o papel essencial das
mulheres na construg¢ao do futuro do povo.

Figura 1.28 - Diretoria da AMIKAM, eleitas na 6% Assembleia Geral em Fonte Boa.
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Fonte: tiradas por mim em 2024 em Fonte Boa.
2.6.11. 72 Assembleia Geral Kokama 2025 — Amatura

A consolidagdo do movimento Kokama ganhou ainda mais forga com a
presenga de representantes de dezenas de comunidades localizadas ao longo
dos rios Ica, Alto e Médio Solimbes. Nesse contexto, ocorreu um marco historico
para o povo Kokama: a criagao da Organizagao dos Jovens Indigenas Kokama
(OJIK).

A fundacdo da OJIK simboliza o despertar e o protagonismo da juventude
kokama dentro do movimento indigena. Foi um momento em que os jovens
passaram a se reconhecer como parte essencial da luta coletiva do povo,
assumindo o compromisso de fortalecer a identidade cultural e de garantir a

continuidade das tradicoes.
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A criacdo dessa organizagao representa também um passo importante na
formagao politica das novas geragcdes Kokama, incentivando a participagao ativa
dos jovens nos espacgos de decisdo, nas discussdes sobre direitos, territorio,
educagao, meio ambiente, comunicagao e cultura. A OJIK surge, portanto, como
um instrumento de fortalecimento da juventude, promovendo o dialogo entre
geragbes e assegurando que o0s jovens ndo apenas herdem, mas também
renovem e projetem o futuro, com base em seus valores, saberes e
ancestralidade.

Figura 1.29. Plenéria da 72 Assembleia Geral Kokama em Amatura.

J00 1000 B0 P

T

i

*
i
]

H

Figura 1.30 - Plenaria da assembleia geral kokama em Amatura em 2025
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As assembleias reunem atualmente mais de 60 comunidades de

municipios como Santo Anténio do I¢a, Tabatinga, Amatura, Tonantins, Fonte Boa,
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Coari, Jutai, Sdo Paulo de Olivenga, entre outros. Essa participagcdo ampla
demonstra a forca de um movimento que, mesmo diante das distancias
geograficas e dos desafios politicos, tem conseguido se unir em torno de uma
pauta comum: a defesa da terra, da cultura e da vida kokama.

As assembleias kokama constituem, portanto, um espaco de producao de
saberes, decisbes, aliancas e principalmente unido, ndo sé do povo, mas de
desafios e caminhadas. S&o instrumentos de resisténcia e de continuidade
histérica. Ao reunir anciaos, jovens, mulheres, professores e caciques, esses
encontros reafirmam a forca da coletividade e a importancia de caminhar juntos
em diregdo a um mesmo propdsito: o bem-estar e o futuro do povo.

2.6.12. Uma conquista na demarcagao de terra no rio Iga

Muitas foram as reivindicagdes enviadas aos érgaos competentes durante
os encontros das assembleias. No entanto, muitas vezes n&o havia resposta e,
muito menos, melhoria na situagéo. Isso gerou descrenga em muitas liderancgas,
que nao queriam mais acreditar nas nossas solicitagcbes. Muitos caciques
chegaram a duvidar dos percal¢os, da demora e da burocracia que as instituicdes
fazem para reconhecer direitos.

Na nossa Constituigdo, € garantido que precisamos ter nossos territérios
demarcados e protegidos. No entanto, muitas vezes as liderangas chegavam até
nos para relatar que suas casas haviam sido queimadas, suas plantagbes
derrubadas e arrancadas, uma situagao muito triste.

A presidente Glades Kokama, da Federagao, participou de um encontro de
liderangcas promovido pela COIAB em Boa Vista, Roraima, onde estavam
presentes outras instituicdes. La, ela conheceu Luis Claudio Silva,
Diretor-executivo da ACT Brasil, e relatou a demanda e a necessidade do povo
Kokama em relacdo a demarcagao dos nossos territorios. Ela o convidou para
participar da assembleia em Sdo Paulo de Olivenca, em 2023, e ele aceitou. Ao
conhecer a luta e o movimento kokama, que clamava por direitos e seguranga em
suas terras, Luis Claudio se comprometeu buscar alternativas para poder ajudar.

Desde entdo, a ACT Brasil iniciou uma conversa mais eficiente com os
caciques e demais liderangas. Na assembleia de 2024, ja em Fonte Boa, ficou
clara a necessidade de estabelecer uma cooperagao técnica com a FUNAI para
comecar a demarcar as terras kokama do rio I¢a. Isso é fundamental, pois a

FUNAI ndo dispde de profissionais suficientes para realizar esses trabalhos.
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Em outubro de 2024, a equipe da ACT Brasil e da FUNAI chegou a
Tabatinga e se reuniu com as liderangas kokama. A reunido contou com a
presenca da Organizagcao Kokama, representada pelo presidente Eladio Kokama,
da Federagdo Kokama, representada por Glades Kokama, do Movimento do
Patriarcado Kokama, representado pelo Patriarca Edney da Samias, e da
Articulacdo das Mulheres Kokama, representada pela Coordenadora Geral
Claudete Rubem.

Figura 1.31 - Equipe da ACT Brasil na sede do povo Kokama em
Tabatinga.

Fonte: Tirada por mim em outubro de 2024

Figura 1.32 - Movimento Kokama junto com a ACT Brasil.

Foto Mauricio Kokama A equipe da ACT Brasil e a FUNAI mostrando o mapa da terra

indigena Kokama no Baixo I¢a para liderangas Kokama



133

A reunido ocorreu na sede do Povo Kokama, onde foi apresentada a
proposta da visita ao rio Iga e a divisao dos GTs para iniciar os estudos das areas.
Esse foi um marco importante, pois o conhecimento e o aval das liderangas sao
fundamentais para a eficiéncia do trabalho. A articulacdo dessas liderancas foi
crucial para que os convites fossem feitos e para que a equipe pudesse levar
informacdes mais concretas para o povo, que tanto espera pela demarcacao dos
territérios kokama.

A equipe entdo, continuou a viagem rumo ao municipio de Santo Antonio
do Iga, onde ocorreram as visita as comunidades kokama do rio I¢ca e do Solimbes
com a participagado da FUNAI Brasilia, representada pela servidora Anne, do José
Guilherme servidor da CR Alto Solimdes, da ACT Brasil, representada pela
supervisora de projetos Daniela Lima e Marcio Sabbadini, e das liderancas
Kokama Eladio Curico, Aldemir Reis e Micodemos, que fazem parte da
OGCCIPK. Eu também participei dessa visita para conhecer e entender as
demandas dessas comunidades e territorios.

Durante essa visita, foi realizado trés grandes reunides. A primeira foi em
Sao Joseé, localizada perto da area urbana de Santo Antdnio do Iga, umas das
maiores comunidades kokama. A segunda reunido ocorreu nas margens do rio
Ica, perto da comunidade Moinho. A ultima reunido foi na comunidade Unido da
Boa Fé. Nessas reunides, foi explicado que logo se iniciaria um estudo de
identificacédo e delimitagcdo de terra nos territérios reivindicados e que eles
pudessem esperar.

Essas escolhas das comunidades foram estratégicas, pois com elas se
iniciava o entendimento do que seria um GT, um Grupo Técnico de Trabalho. As
comunidades escolhidas serviram como base para a formagao de trés GTs: o GT
do Médio I¢ca, o GT do Baixo Ica e o GT de Santo Antbénio do Iga. Cada GT
abrangia ndo apenas a comunidade sede, mas também outras comunidades
préximas que pertenciam ao territorio Kokama.

Esses trés GTs foram estabelecidos por meio de um acordo de cooperagao
técnica (SEI/FUNAI — 7962310) entre a Fundacé&o Nacional dos Povos Indigenas
(FUNAI) e a Amazon Conservation Team, ACT Brasil. Nesse acordo, a ACT Brasil
se comprometeu a contratar profissionais para realizar o estudo das terras

kokama, como antropdlogo/a - coordenador/a, profissional da area ambiental e
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profissional da cartografia. E assim estar possibilitando maior protecéo territorial e
garantia do direito a terra por populagdes tradicionais.

Em margo de 2025, aconteceu o primeiro GT de Identificacdo e Delimitagcéao
no territorio kokama do Baixo Iga, com as comunidades que reivindicaram a
demarcacgao, como S&o Francisco Il, Manacapuru | e Manacapuru |l, Unido da
Boa Fé, Sao Cristovdo, Cachoeirinha, Monte Tabor, Nova Terra e Monte
Fortaleza. Essas comunidades receberam a equipe portariada pela FUNAI no
periodo de 18 de margo a 11 de abril.

Durante esse periodo, pude perceber que existem questdes pertinentes
relacionadas ao uso dos lagos e madeiras desses territdrios, o que muitas vezes
causa conflitos entre eles. Além disso, a falta de saude é um problema grave, pois
o Distrito Sanitario Especial Indigena do Alto Rio Solimées (DSEI-ARS) s6 atende
duas comunidades, Cachoeirinha e Manacapuru Il. As outras comunidades sao
atendidas pelo municipio, mas a UBS Fluvial que passa na regido do rio I¢a € de
3 em 3 meses, deixando as pessoas a mercé da sorte em caso de doencas
comuns e doengas mais graves.

Também é notavel a tentativa de esvaziamento das comunidades devido a
falta de politicas publicas. Muitas pessoas vao para a cidade em busca de
educacgao, saude e trabalho. As escolas nas comunidades, em sua maioria, tém
apenas até o 5° ano do ensino fundamental, e as criangas que desejam continuar
seus estudos sao obrigadas a ir para a cidade de Santo Antonio do I¢a. E alguns
casos a crianga tem que ficar repetindo o 5° ano para poder ndo ficar sem
estudar. Os atendimentos de saude também sao feitos de forma aleatéria na
cidade, quando alguém precisa desse servigo, pois nao ha uma unidade basica
de saude que possa atender esses pacientes.

A luta pela terra e pelos direitos do povo Kokama na fronteira ultrapassa as
divisdes territoriais dos Estados nacionais. E uma luta pela vida, pela meméria e
pela continuidade cultural. As assembleias, encontros e rituais representam
espacos de fortalecimento politico e espiritual, onde os Kokama reafirmam o
direito de existir em seu territorio ancestral.

Por meio da unido entre Brasil, Colédmbia e Peru, o povo Kokama segue
construindo pontes de resisténcia e solidariedade, reinventando sua cultura e

reafirmando o seu lugar na historia.
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Consideragoes finais

Esta dissertacdo teve como objetivo analisar a importancia das
assembleias do povo Kokama na luta pela demarcacao dos territérios ocupados
tradicionalmente, compreendendo-as como espacgos centrais de articulagao
politica, espiritual, pedagogica e identitaria na regido da triplice fronteira entre
Brasil, Peru e Colémbia. Ao longo do trabalho, demonstrei que as assembleias
ndo se limitam a instancias formais de debate, mas se configuram como
verdadeiros territérios de producdo de conhecimento, de fortalecimento da
memoria coletiva e de resisténcia historica.

No primeiro capitulo, apresentei a trajetoria histérica do povo Kokama e
também analisei a partir do didlogo entre cosmogonia, memdéria ancestral e os
processos de apagamento identitario impostos pela colonizacgéo, pela catequese e
pelas politicas assimilacionistas do Estado. A partir das narrativas dos anciaos e
das liderangas, evidenciei que, para nds Kokama, o territério € inseparavel da
cosmologia e da vida coletiva, tendo o rio como eixo fundamental de existéncia,
continuidade e pertencimento. A condi¢ao transfronteirica do povo Kokama, longe
de representar apenas uma fragmentacdo imposta pelos Estados-nacionais,
revela também uma forma propria de resisténcia, na qual o rio conecta historias,
povos e lutas.

No segundo capitulo, analisei as assembleias Kokama como uma das
principais ferramentas de reorganizagao politica do povo, demonstrando que
esses encontros funcionam como espacos de deliberagdo, cura coletiva,
fortalecimento da lingua, transmissdo de conhecimentos e incidéncia politica. As
assembleias reunem diferentes geragdes — ancidos, liderangas, mulheres, jovens
e criangas — que, de forma conjunta, constroem estratégias de enfrentamento as
violagbes de direitos, especialmente no que se refere a demarcacao territorial, a
educacédo escolar indigena diferenciada e a saude indigena. Assim, as
assembleias reafirmam a autonomia politica e ressignificam praticas organizativas
a partir de uma logica propria, que articula tradicao e contemporaneidade.

Do ponto de vista metodologico, esta pesquisa contribui para o
fortalecimento de uma Antropologia feita por nés, povos indigenas, ao adotar uma
abordagem baseada na vivéncia, na observacédo participante implicada e na

experiéncia de “ser de dentro”.
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Ao assumir que corpo, territorio, espiritualidade e memaoria sdo dimensodes
indissociaveis da producdo de conhecimento Kokama, desloca-se o proéprio
entendimento do que é “conhecer”. Nao se trata de um saber abstrato, descolado
da experiéncia, mas de um conhecimento encarnado, territorializado e
ancestralmente situado. O corpo ndo é apenas suporte biolégico, mas lugar de
inscricdo da histéria; o territério ndo € recurso, mas condi¢do de existéncia; a
espiritualidade nao é esfera privada, mas fundamento ontolégico; e a memoria
nao € passado encerrado, mas presencga ativa que orienta o presente.

Nesse sentido, o percurso das assembleias do povo Kokama pode ser
compreendido como um processo coletivo de elaboracéo e afirmacido desse modo
proprio de produzir conhecimento. Inspirando-nos na reflexdo de Eduardo
Hoornaert, que reconhece nas assembleias indigenas um momento inédito de fala
histérica dos povos originarios, podemos afirmar que as assembleias Kokama nao
sdo apenas eventos politicos, mas espagos epistemologicos. Nelas, o povo ndo
apenas reivindica direitos: interpreta sua propria histéria, reorganiza sua memoaria
e projeta seu futuro.

Cada assembleia constitui um territério simbdlico de reencontro. Ali, os
corpos se reunem — vindos das comunidades, das cidades e das margens dos
rios— e, ao se encontrarem, atualizam vinculos. O territério deixa de ser apenas
chao fisico e torna-se territério de palavra. A espiritualidade atravessa os rituais,
as rezas, os cantos e os gestos, reafirmando que a resisténcia nao é apenas
politica, mas cosmologica. E a memodria circula nas narrativas dos mais velhos,
nas lutas pela terra, nos processos de retomada e reorganizacgao.

Assim, o trajeto das assembleias revela uma pedagogia propria.
Aprende-se ao escutar os ancidos, ao compartilhar experiéncias de conflito e
superacao, ao refletir coletivamente sobre os desafios contemporaneos — como a
luta pelo reconhecimento territorial, a permanéncia dos jovens na escola e na
universidade, a presenca nas cidades e a defesa dos direitos. A assembleia
torna-se, portanto, uma escola de formacao politica e espiritual, onde o
conhecimento é produzido na relagao entre geragoes.

Essa compreensao dialoga também com a reflexdo de Ailton Krenak,
especialmente quando afirma que nao estamos separados da Terra, mas somos
parte dela. Se somos parte do territério, entdo o conhecimento ndo pode ser

fragmentado: ele emerge da interdependéncia. Para o povo Kokama, pensar o
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territério € pensar o corpo coletivo; defender a terra € defender a propria
continuidade da vida.

Ao longo das assembleias, percebe-se um movimento de recomposi¢cao
identitaria. Muitas familias passaram por deslocamentos, migracdes e processos
de silenciamento. No entanto, € justamente no espago assemblear que essas
trajetérias fragmentadas se reconectam. A memdria deixa de ser dor isolada e
transforma-se em narrativa compartilhada. A espiritualidade fortalece o sentido de
pertencimento. O corpo coletivo se reconhece como povo.

Desse modo, afirmar que corpo, territorio, espiritualidade e memoria séo
dimensdes indissociaveis da producdo de conhecimento Kokama é também
afirmar que as assembleias s&o lugares privilegiados dessa producdo. Elas
articulam passado e futuro, tradicdo e contemporaneidade, local e urbano, politica
e cosmologia. Sado espagos onde o povo Kokama ndo apenas resiste, mas se
reinventa.

As assembleias, portanto, ndo sao apenas marcos organizativos; sao
processos vivos de territorializacdo do saber. Nelas floresce uma epistemologia
que recusa a fragmentagdo moderna e afirma a vida em sua integralidade. O
conhecimento, entre nés, ndo nasce separado da vida. Ele se constrdi na relagao
com o territério, na escuta com os mais velhos e nas praticas que seguimos
mantendo. E na meméria compartilhada e no cotidiano das comunidades que
esse saber ganha forma e continuidade.

Nesse sentido, dialogo com autores indigenas e defendo a indigenizagéo
da Antropologia, bem como o reconhecimento das epistemologias indigenas
como formas legitimas de ciéncia.

Ao longo do trabalho, tomei como ponto de partida as falas de liderancas
Kokama e a importéncia dos encontros e das assembleias gerais realizadas nos
ultimos anos. Inicialmente, mobilizei histérias kokama como recurso narrativo
fundamental para compreender o contexto da colonizagao, o adormecimento e a
invisibilidade do povo Kokama, bem como a forma como esses processos ainda
se manifestam nas compreensdes internas sobre o que significa ser um povo
indigena. Em seguida, analisei sete edigcbes de assembleias realizadas nas
regides do Alto e Médio Solimdes, observando seus formatos, os participantes, as
comunidades representadas e as organizacbes locais envolvidas. Por fim,

apresentei narrativas que expressam as perspectivas sobre a importancia das
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assembleias voltadas a articulagédo entre os trés paises da triplice fronteira,
compreendidas como fundamentais para o fortalecimento da unidade e da
identidade coletiva.

A demarcagao territorial significa, para os Kokama, a garantia da
continuidade da vida, da memoria e das futuras geragbes. Embora avangos
importantes tenham sido alcangados nos ultimos anos, especialmente com a
reorganizagao politica e o reconhecimento populacional, os desafios permanecem
e exigem vigilancia constante, articulagao coletiva e o fortalecimento continuo das
organizagdes e das comunidades indigenas kokama.

Assim, este trabalho foi elaborado a partir da poténcia da coletividade e do
saber das grandes liderangas indigenas. Resultado do eco do grito do povo
Kokama por respeito, unido e autonomia. Ao mesmo tempo, representa minha
caminhada como estudante, militante e pesquisador indigena, comprometido em
contribuir para que o conhecimento académico dialogue com os saberes e as
lutas de nossos povos.

A partir da etnografia realizada entre 2019 e 2025, argumenta-se que as
assembleias podem ser compreendidas como territérios politicos, nos quais se
constroem consensos, se definem estratégias coletivas e se atualizam relagdes
sociais e cosmolodgicas. Diferentemente das estruturas institucionais do Estado,
esses espacgos operam a partir de uma légica prépria, na qual o politico ndo se
separa do social, nem do espiritual.

Nesse sentido, esta dissertacdo propde compreender as assembleias
kokama como uma tecnologia politica indigena, mas também como territério
politico-espiritual de reexisténcia, por meio da qual o povo rearticula sua
existéncia coletiva e reafirma o nosso territério para além das fronteiras. Essa
perspectiva contribui para deslocar o olhar antropolégico de categorias centradas
no Estado, evidenciando formas de governanga e organizacao politica.

Assim, o trabalho contribui para o campo da antropologia ao demonstrar
que as praticas politicas indigenas contemporaneas nao apenas respondem as
estruturas dominantes, mas produzem alternativas que ampliam o préprio
entendimento do que se constitui como politica. Os modos indigenas de conhecer
ndo seguem a légica dominante da academia. E colocado em quest&o essa forma
unica de produzir saber, ao mostrar que conhecimento também se constréi na

relagdo com a espiritualidade, com o territério e com a coletividade.
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Por fim, esta dissertagdo ndo se encerra como um ponto final, mas como
parte de um processo em curso. Ela nasce das assembleias e retorna a elas
como registro, memoria e instrumento de Iuta. Trata-se de uma escrita
comprometida com o povo Kokama, com sua historia, sua resisténcia e seu
projeto coletivo de futuro. Ao ocupar o espago académico com uma narrativa
indigena, este trabalho reafirma que nds, ndo estivemos ausentes da historia;
resistimos, nos reorganizamos e seguimos em movimento, transformando a luta
pela terra em afirmacao de vida, autonomia e continuidade. Destaca-se que as
assembleias Kokama se configuram como espagos fundamentais de rearticulagao
territorial, politica e identitaria, consolidando-se como elementos centrais na

dindmica contemporanea do ser Kokama.
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