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RESUMO:
Christian En este trabajo propongo la nocién de soberanias Yanomami basado en las intervenciones de
Elguera* Davi Kopenawa en el Programa de indio, show radiofénico organizado por la Unido das Nacées
celguera@stmarytx. Indigenas (UNI), entre 1980y 1990. Estas soberanias se caracterizan, en primer lugar, por exigir
edu al gobierno la demarcacién y proteccién de territorios indigenas para asi evitar las invasiones

de los garimpeiros. Asimismo, esta lucha implicé la produccién de redes con diversos actores
sociales, desde lideres indigenas hasta aliados transnacionales. Finalmente, Kopenawa buscé
;izac;ﬁs:;:sézts:;; o promover la soberania de los conocimientos y prcticas ancestrales de su pueblo en la esfera
la St. Mary’s University publica brasilefia. En este sentido, Kopenawa forjé alianzas con el Programa de Indio, entre
(Estados Unidos). 1980 y 1990, para configurar soberanias territoriales, interdependientes y onto-epistémicas
desde una perspectiva Yanomami.

RESUMEN:

Neste trabalho proponho a nocao de soberanias Yanomami baseada nas intervencoes de Davi Kopenawa
no Programa de Indio, show radial organizado pela Unido das Nacées Indigenas (UNI), entre 1980 e 1990.
Estas soberanias se caracterizam, em primeiro lugar, por exigir ao governo a demarcacao e protecao de
territérios indigenas para evitar as invasoes por parte dos garimpeiros. Ainda assim, esta luta implicou
na producao de redes com diversos atores sociais, desde liderancas indigenas até aliados transnacionais.
Finalmente, Kopenawa buscou promover a soberania dos conhecimentos e praticas ancestrais de seu
povo na esfera publica brasileira. Neste sentido, Kopenawa forjou aliancas com o Programa de Indio,
entre 1980 e 1990, para configurar soberanias territoriais, interdependentes e onto-epistémicas a partir
de uma perspectiva Yanomami.

ABSTRACT:

| propose the notion of Yanomami sovereignties based on Davi Kopenawa's interventions in Programa de
Indio, a radio show organized by the Unido das Nacées Indigenas (UNI) between 1980 and 1990. Such
sovereignties distinguish, above all, to claim the federal demarcation and protection of indigenous lands in
order to confront invasions of gold prospectors. Fighting for land rights also implied to produce networks
with a variety of social actors, such as tribal leaders and transnational allies. Lastly, Kopenawa'’s territorial
defense promoted the national recognition of Yanomami knowledge and world-making practices. In this
venue, Kopenawa established collaborations with Programa de Indio to forge territorial, interdependent
and onto-epistemic sovereignties from a Yanomami standpoint.
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1. Introduccion

En la década de 1980, extrayendo garimpo (oro) en los territorios de la naciéon Yanomami, los
llamados garimpeiros destruyeron las existencias humanas y no-humanas que ocupaban esas
geografias. Cada dia sus invasiones eran mas numerosas, produciendo masacres, expandiendo
enfermedades, contaminando rios y bosques. En una entrevista con José Sarney (19 de abril
de 1989), presidente de Brasil en aquel periodo, el lider Yanomami Davi Kopenawa manifesté
que el proyecto de exterminio de los garimpeiros consistia en: “ocupar pra fazer casa, pista (...)
eles vao proibir andar, atravessar numa drea dos brancos, proibir pescar, proibir cagar, proibir
tirar palha, proibir tirar madeira”. Estas palabras no eran una exageracion, sino que reflejaban el
dramatico exterminio de un pueblo indigena en nombre del desarrollo econémico. En palabras
de Alcida Rita Ramos (1995, p. XV) los garimpeiros estuvieron cerca de provocar la extincién de
los Yanomami. Sefiala asi: “Virtually all sixty-nine hundred Indians in the state of Roraima were
affected by epidemics and acts of violence brought about by the invaders”. Durante sus cinco afos
como presidente del pais, Sarney nunca mostré compromiso alguno por resolver esta tragedia.
Las reclamaciones quedaron archivadas y, ademas, firmo decretos que legalizaron la explotacion
de aquellas tierras’. Si la dictadura concibié la Amazonia como una geografia explotable bajo
el dominio de la nacion brasilefia, el gobierno democratico de Sarney, la Fundacao Nacional
do indio (FUNAI) y las autoridades de Roraima continuaron fomentando el extractivismo en
territorios amerindios. En tal situacién, Romero Jucé Filho, quien fuera presidente de la FUNAI
entre 1986 y 1988, declaré que los Yanomamis deberian adaptarse a las politicas econdémicas
del pais o moririan. Asimismo, en una entrevista publicada en el periddico Correio Braziliense en
1989 (p. 6), Juca Filho, entonces gobernador de Roraima, afirmé de manera categodrica que “a
economia do Estado de Roraima vive - direta e indiretamente - dos ganhos advindos do garimpo
(...) E é somente com os recursos provenientes de extracao mineral que Roraima podera investir
em seu futuro”. Interrogado sobre las criticas a las invasiones de garimpeiros en areas indigenas,
este gobernador sostuvo que “néo se pode avaliar a questéao do garimpo sob um ponto de vista
passional” (Correio Braziliense, 1989, p. 6).

En medio de jerarquias y violencias coloniales de la Republica Federal de Brasil, Davi Kopenawa
emergié como una figura crucial para defender los derechos de su pueblo. Ante el escaso apoyo
de las autoridades nacionales, Kopenawa comenzé a producir alianzas a escala transnacional,
obteniendo la ayuda de diversos politicos, instituciones y académicos, tales como el antropdlogo
francés Bruce Albert, la fotégrafa sueca Claudia Andujar y la organizacion Survival International.
Transmitir sus experiencias territoriales y producir alianzas fueron herramientas fundamentales
para mostrar al mundo como los garimpeiros estaban exterminando a sus parientes. Sus
denuncias tuvieron una notable resonancia fuera de Brasil, siendo invitado a dar conferencias
en Nueva York, Paris, Londres, entre otras ciudades, recibiendo ademas el premio 500-Global
otorgado por la ONU en 1990. A pesar de su intensa actividad internacional, sus demandas
siguieron siendo invisibles para las autoridades brasilefias. Como observa Linda Rabben (2004,
p. 123), “Davi has much greater success outside Brazil, where he is an exotic visitor and prophetic
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visionary, than inside the country, where he is just another Indian, an obstacle to ‘progress™.

Desde la década de 1980 hasta hoy, Kopenawa no ha cesado de luchar por defender las vidas
y tierras de los Yanomami. Asimismo, ha seguido produciendo estrategias orales y escritas de
negociacion en aras de fortalecer sus luchas y construir “uma democracia inclusiva e participativa”
(Dorrico, 2018, p. 138). Al respecto, destaquemos la publicacién de su testimonio, en colaboracion
con el antropdlogo frances Bruce Albert, llamado La Chute du ciel (2010), luego traducido al inglés
(The Falling Sky, 2013) y portugués (A queda do céu, 2015)?. En 2019 fue condecorado con el
Premio Right Livelihood; a inicios de diciembre de 2020, fue elegido miembro de la Academia
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Brasileira de Ciencias, siendo el primer indigena en recibir este nombramiento. En este articulo quiero centrarme
en las participaciones de Kopenawa en el Programa de Indlio, enfatizando cémo esta plataforma radiofénica
fue crucial para difundir el mensaje del lider Yanomami entre 1987 y 1991. Ciertamente, una de las principales
amenazas contra las naciones indigenas en Brasil, denunciadas en el Programa de Indio, fue la invasién de
los garimpeiros en territorios Yanomami. Los miembros del programa ofrecieron a Kopenawa la oportunidad
para irradiar o hacer audibles sus demandas alrededor del pais. Considerando este panorama, propongo que
Kopenawa utilizé las ondas radiofénicas para explicar y defender soberanias territoriales Yanomami. Como ha
anotado Joanne Barker (2005, p. 1), “sovereignty emerged (...) as a particularly valued term within indigenous
discourses to signify a multiplicity of legal and social right to political, economic, and cultural self-determination”.
Las intervenciones de Kopenawa en el Programa de indio - como sujeto Yanomami, especialista religioso,
activista, traductor intercultural y ciudadano brasilefio - hacen plausible plantear una nocién de soberanias
territoriales Yanomami basadas en sus formas de conocer e interactuar con sus tierras ancestrales, asi
como en sus alianzas con diversos actores sociales que ayudaron a reforzar sus resistencias contra la
extraccion de garimpo. Kopenawa trazé un proyecto de soberanias que debe ser entendido en un contexto
concreto, como es el retorno a la democracia en Brasil y los esfuerzos de la Unido das Nagbes Indigenas
(UNI) por exigir el reconocimiento de los derechos amerindios en la constitucién de 1988. De esta manera,
la busqueda de soberanias que percibo en sus intervenciones radiofénicas debe leerse como una voluntad
de autodeterminacion y una estrategia de supervivencia durante los gobiernos de José Sarney y Fernando
Affonso Collor de Mello. Entre un periodo y otro, los viajes, entrevistas, grabaciones y discursos publicos de
Kopenawa evidencian que las reclamaciones indigenas por soberania “are nothing less than our attempt to
survive and flourish as a people” (Lyons, 2000, p. 449).

Analizando las grabaciones de Kopenawa en el Programa de indio, entre 1980 y 1990, pueden apreciarse
tres tipos de soberania Yanomami. Primero, exigir la demarcacion y la proteccion de sus territorios para asi
impedir el acceso de los garimpeiros. Estamos aqui ante una soberania que negocia con las leyes brasilefias
y exige el respeto de los derechos constitucionales. Segundo, crear redes politicas con otros actores sociales,
desde otras naciones indigenas hasta lideres globales. La radio posibilité que Kopenawa pudiera movilizar
sus denuncias y conocimientos, permitiendo la produccion de interacciones con aliados potenciales. Fue
gracias a la radio que los oyentes brasilefios pudieron sentir y enterarse de los padecimientos y conflictos de
los Yanomami, sus luchas por sobrevivir y sus demandas politicas®. En este sentido, el lider Ailton Krenak fue
uno de los aliados indigenas mas proximos a Kopenawa. Durante la década de 1980, Krenak fue uno de los
principales organizadores de la Unido das Nagdes Indigenas (UNI) y dirigié el Programa de Indio entre 1985 y
1991. En la emisiéon del 3 de junio de 1989, Krenak, quien habia viajado a la comunidad de Kopenawa, explicé
con detalles el desastre causado por la explotacion del garimpo. Asimismo, promovié la creacion del parque
Yanomami para asegurar la demarcacion territorial y la integridad de los sujetos indigenas que alli vivian.
Estas alianzas nos permiten hablar de una soberania interdependiente (Cattelino, 2008), basada en contactos
con otros sujetos indigenas, politicos brasilefios y organismos internacionales. Tercero, Kopenawa buscé que
las autoridades brasilefias y sus aliados comprendieran que el territorio no solo debe ser concebido desde
el lente de las leyes nacionales, sino desde la propia historia y los saberes Yanomami. De esta manera, la
lucha por una soberania territorial significé también el reclamo por soberanias a nivel epistémico y ontolégico.
En sus participaciones en el Programa de indio, Kopenawa resalté las diferencias y complejidades de los
saberes tradicionales de su pueblo, explicando como las relaciones entre agentes humanos y no-humanos
también constituian sus tierras. De esta manera, la exigencia por la demarcacion territorial implicaba también
la proteccion y el respeto de los pluriversos Yanomami, es decir, los multiples mundos y seres vivos que
conforman estos territorios. Este Ultimo punto nos invita a pensar en una nocién de soberania Yanomami mas
alla de los estatutos gubernamentales. Como ha indicado Michelle H. Raheja (2015, p. 28): ‘it is also critical to
imagine sovereignty as much larger, richer, and theoretically more sophisticated than the limited way sovereignty
is currently recognized within legal discourses”. Como comprobaré en las siguientes paginas, las intervenciones
radiofénicas de Kopenawa nos exigen pensar también en una soberania onto-epistémica Yanomami.

Kopenawa uso6 diversos recursos y soportes para promover las soberanias de su pueblo: hablar portugués,
viajar a Europa y Estados Unidos (Elguera, 2016), utilizar tecnologias radiales, audiovisuales o escritas.
Participar en el Programa de Indio, particularmente, implicéd un despliegue de estrategias tales como
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establecer redes con otros lideres indigenas, grabar audios en su aldea para enviarlos a Sdo Paulo o
adaptar sus conocimientos segun los discursos académicos, ecoldgicos y politicos que comenzaban a
reivindicar a las naciones indigenas en aquellos afios®. Con el objetivo de comprender la lucha territorial de
Davi Kopenawa, este trabajo se divide en cuatro segmentos: primero, detallar la importancia del Programa
de Indio en la defensa de los derechos indigenas entre 1985 y 1991; segundo, determinar cémo los
garimpeiros fueron agentes de colonizacion de la Republica Federal de Brasil, quien impuso su condicion
de ente soberano para fomentar practicas extractivistas en las comunidades Yanomami. Posteriormente,
explicaré los términos de “soberania interdependiente” y “onto-epistémica” para entender las concepciones
territoriales desde las experiencias y conocimientos de Kopenawa.

2. Programa de Indio:
la radio como herramienta de soberania territorial indigena®

El Nucleo de Cultura de la Unido das Nagdes Indigenas (UNI), liderado por Ailton Krenak, decidié crear el
primer programa de radio dirigido por indigenas en Brasil, llamado Programa de Indio. Transmitido a través
de las emisoras de la radio de la Universidade de Sdo Paulo (USP), y producido por Angela Maria Pappiani,
el Programa de Indio desafi6 los proyectos nacionales de colonizacion que venian destruyendo las vidas y
los territorios nativos. Emitido entre 1985 y 1991, el programa ofrecia un nuevo, y ciertamente mas eficaz,
soporte tecnolégico para diseminar noticias sobre defensas territoriales indigenas alrededor del pais. Como
estudiante de periodismo, Pappiani fue la productora y encargada de las ediciones de cada transmision.
Como recuerda Pappiani los inicios fueron muy precarios debido a la carencia de un equipo radiofénico,
dependiendo ademas del horario ofrecido por la USP. Debido a esto fue dificil coordinar entrevistas con
lideres indigenas que viajaban a la ciudad de Sao Paulo. Sin embargo, esta situacién cambié cuando un
periodista austriaco dond una grabadora SONY a la UNI, lo cual permitié que Ailton Krenak pudiese grabar
programas dentro de las aldeas que visitaba, reproduciendo luego esa informacion en el estudio de la USP.
Esto permitié una mayor irradiacién de las denuncias indigenas, lograndose que otras emisoras como la
radio de la Universidade Federal de Itajuba (Minas Gerais) y la radio Kaiowa (Mato Grosso do Sul) también
difundieran el Programa de Indio.

Asimismo, el Instituto Sedes Sapientiae ofrecié una oficina a la UNI para que, desde alli, pudieran grabarse
los programas y continuar su proyecto de “amansar o branco”, frase acufiada por Ailton Krenak para explicar
como la UNI buscé producir didlogos con la esfera publica brasilefia. La base del programa consistia en un
interés por “levar informacgao sobre questdo indigena para nao-indigenas”, “ter aliados em todos os setores”,
y “conversar com o povo brasileiro” (Pappiani, 2019). Al respecto, el historiador Manuel Coelho Albuquerque
(2013, p. 10) anota: “O programa trazia, acima de tudo, uma intencionalidade educativa: informar, cativar,
ganhar afetuosamente Indios e ndo Indios, convidar os ouvintes para um mergulho no universo indigena,
sensibiliza-los pela conversa informal”. Fue un gesto desafiante educar a los colectivos “brancos”. Se
buscaba demostrar que los sujetos indigenas eran duefios de conocimientos y sistemas politicos propios,
que eran capaces de cuestionar a autoridades nacionales y defender sus derechos. En estos aspectos
reside laimportancia del titulo de esta plataforma radiofénica. Considerando la tradicién de violencia que han
experimentado las naciones indigenas en Brasil, la expresion “programa de indio” se refiere a una actividad
mal hecha, echada a perder, como si se tratara de una accién realizada de manera torpe y descuidada.
Entonces, “Programa de indio” fue el nombre escogido para confrontar las politicas de la dictadura que
durante veintiln afios vulneré las vidas y tierras amerindias.

Bajo la administracién de Emilio G. Médici, numerosas comunidades sufrieron las consecuencias del
proyecto de la BR230 o rodovia Transamazdnica en 1972. Construir esta carretera supuso una campana de
exterminio contra numerosas comunidades indigenas. Dichas politicas de aniquilacion fueron promovidas
por los militares gracias al amparo de instituciones que, en principio, deberian haber protegido los derechos
de los pueblos originarios: primero el SPI (Servigo de Protecdo aos Indios, que funcioné desde 1910 hasta
1967) y luego la FUNAI (Fundagdo Nacional do indio, creada en 1967)6. Debemos mencionar ademas la
creacion del reformatorio Krenak en 1969, en donde los sujetos indigenas recluidos eran explotados y
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sometidos a diversas torturas. Asimismo, la dictadura promovié el exterminio del pueblo Waimiri Atroari
en 1974. Finalmente, el presidente Jodo Baptista Figueiredo, en 1983, firmo la exposicién de motivos n°
055 que incentivaba el avance de la industria minera en tierras ancestrales. En contra de esta violencia
dictatorial, la UNI enfatizé que los sujetos indigenas tenian derechos y seguian preservando sus identidades;
participaban en la esfera publica del pais, protestaban, tomaban las calles, viajaban por el mundo; afirmando
su empoderamiento politico.

La produccion del Programa de Indio no implicé sélo una interaccién con nuevos formatos tecnoldgicos,
sino que expreso un claro interés por una auto-determinacion indigena. Se traté entonces de un proyecto
radiofénico que desafié lo que Carcamo-Huechante (2013), para el caso chileno, ha llamado “colonized
airwaves”. Es decir, ante el poder de las élites brasilefias que han controlado las tecnologias mediaticas del
pais, el Programa de indio no solo hizo audibles demandas ignoradas por otros medios, sino que gener6
sus propias redes de distribucién en didlogo con numerosas aldeias. Asimismo, el Programa de Indio us6
frecuencias radiofénicas para reproducir practicas tradicionales que se realizaban -y se realizan- dentro de
muchas malocas indigenas en Brasil, tales como el canto de los passarinhos, las ceremonias de los pajés,
las reuniones al pie del fuego, las narraciones de profecias y relatos fundacionales. De esta manera, la
radio permitia “a possibilidade do uso de outras linguagens na comunicagdo como as histdrias, as narrativas
tradicionais, a musica, os sons naturais das aldeias” (Pappiani, 2012, p. 111). Pero, sobre todo, la radio
permitia difundir, a escala local y nacional, las denuncias contra las invasiones en tierras indigenas. Sobre
este punto, Ailton Krenak (2015, p. 247), principal promotor y conductor del programa, sefiala: “Uma fita
cassete num envelope lacrado chegava ao rio Solimbes, ao rio Negro, chegava aos ribeirinhos da floresta
amazénica na década de 1980”. Asi, los programas denunciaron la muerte de Marcgal de Souza Tupa’i, las
invasiones de empresas mineras en la region del alto rio Negro, los conflictos de los Kaingang do Toldo
Ximbangue, la masacre Ticuna de 1988, entre otras atrocidades avaladas por el Estado brasilefio.

Para entender las relaciones entre tecnologias y luchas indigenas, es importante recordar el trabajo del
lider Xavante Mario Juruna. Primer diputado indigena electo en 1982, Juruna puso en entredicho las leyes
indigenistas brasilefias. Durante sus dias como autoridad nacional, este lider utilizé una grabadora para
registrar las declaraciones de sus colegas. Su objetivo era demostrar que los diputados y congresistas
mentian. Para él, los politicos brasilefios prometian apoyar las reclamaciones indigenas cuando, en realidad,
tenian poca o ninguna intencion de atender dichas denuncias. Siguiendo el legado de Juruna, los miembros
de la UNI aprendieron a usar los protocolos y procedimientos radiales para difundir sus luchas ampliamente.
Con ayuda del soporte radiofénico pudieron establecer contactos no sélo con autoridades y ciudadanos
brasilefios, sino también con otros parientes que vivian en comunidades a las que era dificil tener acceso. De
esta manera, la radio forjé una red de distribucién “que envolvia funciondrios da FUNAI, missiondrios, leigos,
professores, estudiosos, antropdlogos, médicos e equipes de saude” (Pappiani, 2012, p. 115).

Durante sus cinco afios en el aire, el Programa de Indio examind muchos aspectos de las culturas indigenas en
Brasil, tales como salud, técnicas tradicionales de pesca, musica, preservacion de lenguas, pajelanga, entre otras
materias. Sin embargo, considero que la lucha por el reconocimiento de derechos territoriales en la constitucion
brasilefia de 1998 fue uno de los principales temas discutidos en el programa. Asi, “Os programas traziam
as dltimas noticias sobre a participagdo dos indios na constituinte, acompanhavam e debatiam as propostas
contrdrias e prejudiciais aos seus direitos” (Albuquerque, 2013, p. 14). Para el movimiento indigena encabezado
por la UNI, la defensa de territorios fue una reclamacion fundamental. Para la UNI estos espacios no solo eran
suelos que debian ser demarcados, sino modos de vida, saberes, tradiciones histéricas, ancestralidad y sustento.
Analizando las intervenciones publicas de la UNI en la Asamblea Constituyente, el politdlogo brasilefio Eduardo
Lopes Seino (2015, p. 166) sefala que estos discursos evidencian “uma semantica coletiva que se agrega por
meio da manifestacdo de injusticas compartilhadas”. Entre esas injusticias destaco, especialmente, la explotacion
del garimpo. Los miembros de la UNI'y el Programa de Indlio entendieron que esta practica extractivista no era un
evento aislado o furtivo, sino que expresaba los proyectos colonizadores del estado brasilefio.

A pesar del transito entre dictadura y democracia, las clases dirigentes seguian concibiendo la Amazonia
desde una éptica militar, es decir, como una geografia que debia ser explotada para consolidar el progreso del
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pais. Desde este criterio, las comunidades Yanomami estaban dentro de la jurisdiccion de la Republica Federal
de Brasil. En nombre de esta soberania nacional es que las autoridades brasilefias han justificado el exterminio
de poblaciones indigenas, las invasiones de sus tierras, la destruccion de sus ecosistemas. La matriz colonial
de la nacién brasilefia se percibe en la violencia que han sufrido numerosos pueblos originarios, cuyas vidas,
territorios y derechos son constantemente amenazados por la imposicién de la soberania nacional. En este
sentido, vale la pena recordar estos versos de Julie Dorrico (2021), escritora Macuxi:

Nao somos pobres

Fomos empobrecidos

N&o somos feios

Fomos embranquecidos

N&o somos preguicosos
Fomos escravizados, tutelados
(“Retomada”).

3. Soberania federal y extractivismo

El término “soberania” tiene una raiz eurocéntrica y ha sido empleado para establecer dominacién y
jerarquias de poder. En La Béte et le souverain (2008), Jacques Derrida (2008, p. 47), analizando la narracién
biblica del Génesis, menciona que Adan se convirtié en un ser soberano ya que podia nombrar y clasificar
a los animales. Sin embargo, se trataba de una soberania pre-politica, pues no tenia opositor alguno.
Frente a este modelo, Derrida (2008, p. 53), siguiendo los planteamientos de Thomas Hobbes, describe
la soberania de los estados modernos. Se trata de una construccién artificial, una maquina con multiples
prétesis que tiene como finalidad administrar la vida de los ciudadanos. Esta concepcién de soberania es la
que ha predominado en la fundacién y organizacion de las naciones occidentales. Por este motivo, durante
los ultimos afos, diversos investigadores del area de Native American Studies en Estados Unidos vienen
debatiendo sobre los limites y alcances del término soberania. Por ejemplo, Vine Deloria Jr. (académico
de la nacién Lakota) ha sefalado: “We have to take seriously the fact that our view of nature is definitely
different from that of the Europeans” (Deloria Jr., 1998, p. 28). Asimismo, Gerald (Taiaiake) Alfred (2002, p.
464) sentencia que “sovereignty’is inappropriate as a political objective for indigenous peoples”. Por su parte,
Joane Barker considera que el concepto de soberania no implica la autonomia de las naciones indigenas
en Estados Unidos, sino que afirma su dependencia. Asimismo, recordando el origen colonial de este
concepto, Barker (2005, p. 4) acota: “Nations certainly put sovereignty to work during the colonization of the
Americas and the Pacific to justify -by explanation or denial- the dispossession, enslavement, and genocide of
indigenous peoples”. Por esta misma senda encontramos la propuesta de Audra Simpson (2010), para quien
hablar de soberania indigena significa seguir dentro del sistema colonizador, a la espera de que el gobierno
reconozca derechos ancestrales. Para Alfred, Deloria Jr., Barker y Simpson no tendria sentido discutir sobre
una soberania Yanomami cuando el gobierno de Brasil sigue regulando las vidas y tierras indigenas. En
contraste con esta linea de investigacién, Jessica Cattelino (2008) y Jean Dennison (2017) analizan como
las naciones Seminole y Osage, respectivamente, construyen sus soberanias a partir de interacciones con
otros grupos indigenas, autoridades y entidades econémicas. Asi, Cattelino acufia el término de “soberanias
interdependientes”, mientras que Denisson propone la nocion de “soberanias entrelazadas” (Entangled
Sovereignties). Finalmente, Michelle H. Raheja (2015) nos invita a pensar en una soberania indigena mas
alla de los marcos legales, resaltando la importancia de entender proyectos de soberania desde angulos
culturales, intelectuales y visuales.

Considerando este corpus, propongo que soberania es un concepto que nos permite entender las formas en
que Kopenawa, como sujeto Yanomami, ha concebido y defendido sus territorios, sus practicas de sociabilidad
en las aldeias y sus interacciones con diversos sujetos, desde actantes no-humanos hasta lideres mundiales.
La busqueda de soberanias Yanomami desafia el poder de Brasil como ente soberano. En el primer articulo de
la constitucion brasilefia de 1988 leemos: “A Republica Federativa do Brasil, formada pela uniao indissoluvel dos
Estados e Municipios e do Distrito Federal, constitui-se em Estado democratico de direito”. Este criterio legitima
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la autoridad del estado para clasificar, controlar y exterminar cuerpos, territorios, conocimientos e incluso
afectos indigenas. Entonces, escuchar la voz de Kopenawa en el Programa de Indio nos invita a problematizar
y erosionar las bases eurocéntricas de la soberania legitimada por la llamada “Unido”. Al respecto, Audra
Simpson (2020, p. 691), en un reciente trabajo, indica que “Sovereignty,’ (...) moves through these different
contexts as a philosophical and governing system that is carried in the languages and experiences of people
who had and still have political codes and commitments for life”. Siguiendo a Simpson, un punto clave para
entender esta concepciéon de soberania es afirmar que sujetos indigenas como los Yanomami tienen sus
propios sistemas politicos y modos de ser, los cuales ademas son diferentes entre los diversos grupos que
conforman esa cultura. Entonces, discutir sobre soberanias Yanomami, dentro de la esfera publica brasilefia,
nos exige reconocer las micro y multiples soberanias dentro de esa cultura, lo cual contrasta con el ideal
monolitico y unitario de la soberania federal. Sobre estas tensiones entre multiplicidad indigena y totalidad
nacional, Alcita Rita Ramos (1993, p. 7) ha indicado:

Yanomami é um termo inventado por brancos para dar conta da totalidade que escapa aos proprios
Yanomami que, por sua vez, se véem a si mesmos ou aos outros como Sanumd, Yanam, Waika,
Xamatari, Yanomam [grupos internos que constituyen lo que conocemos como pueblo Yanomami].

En el contexto brasilefio, la politica de seguridad nacional fomentada por el gobierno dictatorial de Castelo
Branco (Skidmore, 1988, p. 57), las politicas etnocidas de la FUNAI durante la dictadura de Medici (Davis,
1977, p. 76) y el Projeto Calha Norte, aprobado por Sarney en 1985 (Ramos, 1988, pp. 227-288), son casos
emblematicos de la impronta colonial de la soberania brasilefia. En los tres casos, el principal objetivo
fue controlar las tierras indigenas de acuerdo a estos argumentos: eran geografias deshabitadas, debian
convertirse en centros de desarrollo econdmico, tenian que ser protegidas de posibles intervenciones
extranjeras y ser integradas a la nacion. Al respecto, Tracy Devine Guzman (2013, p. 172) sefiala: “the state
imperative to protect and expand the frontier of order, progress, and civilization fashions the violence of
sovereignty as legitimate, if not inevitable”. Cuando estas politicas soberanas fueron puestas en discusion,
los politicos a favor del extractivismo amazoénico argumentaban que la soberania brasilefia era amenazada
por intereses internacionales. En 1983, un grupo de intelectuales protestaron contra el proyecto de ley 1179
que promovia la explotacién de oro en el area de Surucucus (Roraima), parte de las tierras Yanomami. En
respuesta, el diputado Mozarildo Cavalcanti, artifice del proyecto, alertd sobre un “comandamento alienigena”
dentro de Brasil (CEDI, 1986, p. 128). Para Cavalcanti (1984, p. 2), estos alienigenas, entre quienes incluia a
la fotografa suiza Claudia Andujar y al padre italiano Carlos Zacquini, buscaban que empresas extranjeras
se apropien de las riquezas naturales del pais. Ante dicha injerencia internacional, el diputado sostuvo: “A
politica indigenista brasileira deve ser tratada e administrada por brasileiros”.

La ideologia autoritaria de los militares, y los politicos a su servicio, determinaba que las tierras indigenas
eran propiedad de la nacién brasilefia, de tal modo que éstas sélo podian ser explotadas por industrias
nacionales o concedidas a empresas transnacionales si el gobierno lo autorizaba. Cabe precisar, como
demuestra Alcida Rita Ramos (1988), que estas practicas de violencia no se restringen al periodo dictatorial.
Ya en el Cddigo Civil de 1916 se encuentran discursos coloniales que luego se reiteran en el Estatuto do
indio de 1973. El caso mas notorio es el tutelaje. Al respecto, recordemos que “sendo relativamente capazes
os indios do Brasil sdo tutelados. Seu tutor legal € a Unido e quem exerce a tutela é um orgdo federal, a
FUNA/I” (Cunha, 1987, p. 28). De hecho, tanto el Codigo Civil como el Estatuto do Indio afirmaron que los
sujetos indigenas eran tutelados por el gobierno, y no tenian ningun tipo de soberania, no eran duefios de
sus tierras y no podian defenderse juridicamente sin autorizacion de su tutor”.

Por esto, en el programa del 10 de septiembre de 1989, Kopenawa presentaba una grave denuncia en
contra de la ineficacia de la FUNAI para proteger las tierras indigenas en Brasil. Kopenawa sefal6:

eu sou funciondrio da FUNAI, eu conhego a FUNAI, eu trabalho com ele, mais ele ndo esta fazendo
nada, ele ndo esta ajudando, ele ndo estd apoiando para os Indios, esta so apoiando para os brancos,
deixando entrar aos garimpeiros, deixando entrar em nossa terra, deixando tirar nosso ouro.

REB. REVISTA DE ESTUDIOS BRASILENOS | VOLUMEN 9 - NUMERO 18

EDICIONES UNIVERSIDAD DE SALAMANCA | CC BY-NC-ND E VOLUMEN 9, NUMERO 18, PP. 33-46



@ "0S RIOS, OS PEIXES, AS MATAS, ESTAO PEDINDO SOCORRO":
DAVI KOPENAWA Y LAS SOBERANIAS YANOMAMI EN EL PROGRAMA DE iNDIO @
CHRISTIAN ELGUERA

Este reclamo refleja las contradicciones entre las demandas indigenas y la soberania federal brasilefia. El
cuestionamiento de Kopenawa no rechaza las politicas estatales, sino que exige un mejor desempefio de
sus funcionarios. Se percibe entonces que la busqueda por una soberania Yanomami se basa en promover
interacciones y negociaciones con autoridades y leyes brasilefias. Por ejemplo, durante el periodo de la
dictadura, la principal preocupacién de lideres indigenas, misioneros e intelectuales, no fue exigir el cierre
de la FUNAI, sino denunciar su ineficacia para proteger las tierras ancestrales que eran amenazadas por
proyectos extractivistas (Green, 2010, p. 282). Exigian que el gobierno cumpliera su rol de administracién
y proteccion. Ciertamente, lideres indigenas como Kopenawa transitan entre didlogos y resistencias, de tal
modo que se ven obligados a aceptar leyes gubernamentales y, al mismo tiempo, confrontan la historia del
racismo y colonialismo estamental en Brasil. Sobre esta relacién conflictiva entre soberanias indigenas y
eurocéntricas, Circe Sturm (2017, p. 344) anota:

state sovereignty as a repressive force generates various forms of resistance to that sovereignty,
including a whole slew of counter sovereignties that exceed its more legal, formal, authorized,
recognized, and official version.

Kopenawa también aprovechd la grabacion del 10 de septiembre para enfatizar que los Yanomami no querian
explotar el oro de sus suelos como afirmaban las autoridades estatales. Por esto enfatizé: “ele [o governo]
diz que nds vamos morrer de fome se fechar o garimpo”. Posiblemente con estas declaraciones, Kopenawa
se referia al general Bayma Denys, jefe del gabinete militar y secretario general del Conselho de Seguranca
Nacional. En su entrevista con Sarney en Brasilia (19 de abril de 1989), Kopenawa fue constantemente
interrogado por Denys, quien queria saber si los Yanomami también extraian oro de sus tierras. “Davi, vocé
esta garimpando também?”, “Mas ndo tem gente da sua drea garimpando?”, fueron algunas interrogantes
que Denys plante6 al lider con un objeto especifico: si quedaba demostrado que los Yanomami estaban
“garimpando” entonces sus reclamaciones no tendrian ningun valor. La frase “ele [o governo] diz que nds
vamos morrer de fome se fechar o garimpo” aludia también a Romero Juca Filho, expresidente de la FUNAl y
gobernador de Roraima en 1989. Este politico brasilefio habia incentivado las invasiones de los garimpeiros
en tierras Yanomami con el objetivo de aumentar el desarrollo econémico de Roraima. Incluso, durante su
mando en la FUNAI, en agosto de 1987, prohibié la entrada de equipos de salud a los territorios Yanomami,
por lo cual numerosas poblaciones murieron de gripe, malaria y complicaciones pulmonares. Por este
motivo, Kopenawa resalté en esta transmision del Programa de Indio: “ele [Romero Juca] jé concordo com
0s garimpeiros, ele fala que ajuda a gente, mas ele ndo ajuda, ele esta ajudando aos garimpeiros”. Asimismo,
cuestionando las representaciones extractivistas de los territorios indigenas, como si solo fueran terrenos
que deben ser explotados, Kopenawa declaré enfaticamente:

o dinheiro ndo vale nada, para nds indios néo vale, para nos Indios e vale é a terra, para viver, para
viver aqui em nossa comunidade. O que eu falo sempre, a terra ndo fica velho, ndo acaba, néao rasga,
ndo queima, mas dinheiro ndo, dinheiro é papel, esse dinheiro é importante para ele, para os brancos,
para nos ndo vale nada, para nos vale terra, caza, pesca, rio, floresta, mato, montanha, e tudo o que a
gente usa aqui no mato, nossa terra.

Kopenawa utiliza frases como “dinheiro nao vale nada” o “dinheiro é papel” para poner en entredicho los
intereses financieros del estado brasilefio, para el cual la economia tiene mas valor que el derecho a vivir de
los Yanomami. En este sentido, es importante entender que las actividades extractivistas de los garimpeiros
no fueron hechos aislados o manifestaciones de una violencia irracional. Por el contrario, la extraccion del
garimpo fue parte de un sistema econémico capitalista a escala global (Tible, 2013). De esta manera, las
politicas globales de desarrollo capitalista justificaron el genocidio indigena. Este exterminio fue avalado
por el poder ejecutivo, pues asi esta entidad podia continuar con sus proyectos de desarrollo econdmico,
disminuir los derechos de poblaciones indigenas y civilizar/integrar esas tierras dentro de la nacién brasilefia.
Asi las cosas, los Yanomami sufrieron una destruccion fisica ejecutada por los garimpeiros a escala local,
una destruccion legal patrocinada por decretos nacionales, y un proyecto de exterminio global legitimado
por las reglas del mercado capitalista. Estas violencias contra la nacién Yanomami fueron articuladas por
la soberania nacional. Ejerciendo su poder soberano, el Estado brasilefio administré las tierras indigenas,
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permitiendo su explotacion de acuerdo con agendas econdmicas a nivel global. Por este motivo, como
advirtié Ailton Krenak en el Programa de Indio del 17 de enero de 1988, la explotacion garimpeira fue
promovida por la FUNAI, el Ministerio del Interior, y contd con el apoyo de la Companhia Brasileira de
Alimentos (COBAL). Como resultado, el Estado dejé de considerar a los garimpeiros como invasores, por
lo cual, como acota Krenak, ‘ndo foi tomada nenhuma providéncia do governo para [eles] retirassem de
ali”. Otra evidencia de como el estado fomentaba estas invasiones se puede cotejar en la grabacién del 4
de septiembre de 1988. Aqui Krenak y Kopenawa dialogan sobre los intereses gubernamentales por crear
areas Yanomami en Roraima. Kopenawa enfatiza que la creacién de esas areas sélo puede beneficiar a las
empresas extractivistas. Le escuchamos decir: “essa floresta nao e floresta dos indios Yanomami, essa se
chama de floresta dos garimpeiros, vai entrar ali, os garimpeiros podem trabalhar, os mineradores {(...) eles
que vao usar’. Estas palabras subrayan claramente las diferencias entre la lucha por una soberania legal
indigena y la soberania del estado brasilefio.

4. Soberanias interdependientes

Considerando los viajes y alianzas de Kopenawa dentro y fuera de Brasil, podemos observar que su lucha
por las soberanias Yanomami implicé un proceso de negociaciones con numerosos actores sociales.
Podemos hablar asi de una soberania “interdependiente”. En el libro High Stakes (2008), Jessica Cattelino
estudia cémo la nacién Seminole ha utilizado la economia de los casinos para producir nuevas relaciones
de soberania con otros colectivos indigenas, autoridades del estado de Florida y el gobierno federal
estadounidense. Asi, Cattelino propone hablar de “soberanias interdependientes” que buscan construir “new
relationships of obligation, reciprocity, and nondomination between settlers and Native peoples” (Cattelino,
2008, p. 178). En paralelo con esta propuesta, Jean Dennison (2017, p. 687) concluye, luego de cientos de
conversaciones con ciudadanos de la nacion Osage, que la soberania indigena “must be understood as a
practice that further imbricates you with other polities”. Como los ciudadanos Seminole y Osage, Kopenawa
tuvo que producir alianzas con diversas autoridades a escala nacional y global para defender los derechos
de su pueblo. En la transmision del 7 de enero de 1990, el lider Yanomami detallé su constante y arduo
trabajo para pactar alianzas en cada viaje. Nos dice: “ndo tinha tempo pra andar na rua, eu andei s6 no
servigo, pra onde me chamar eu ia ld, eu encontrar pessoas que queira-me ouvir (...) que é o que vou falar
pra ele, isso € o que eu achei”. Su principal objetivo fue traducir el capital simbdlico de su pueblo durante
cada encuentro, cada reunion, fortaleciendo su propia agenda y la de su pueblo. Asi, Kopenawa remarcé:
“eu fui pra conversar com autoridades dele, porque importante é conhecer autoridade”. Si bien advirtié que
estas autoridades no tenian el poder de intervenir directamente en las decisiones politicas de Brasil, ellas
si podian llamar la atencioén al Estado, exigiéndole respetar los derechos indigenas. Los viajes produjeron
interacciones culturales que traducian afectos, saberes, ontologias y epistemologias, esto es, el capital
simbdlico Yanomami para audiencias globales. De esta manera, Kopenawa pudo lograr que aquellos lideres
pudieran interceder por él en su defensa territorial. El lider indigena destacé como cada viaje generaba un
intercambio dinamico de hablar y escuchar, lo cual facilitaba producir alianzas a escala nacional y global. En
la emision radial del 23 de abril de 1989, recordando sus viajes a Sdo Paulo y Brasilia, él menciona frases
como estas: “Estou encontrando muitos amigos”, “Estudantes querem aprender o que o Indio faz”, “O crianga
da cidade quer aprender de nds”. Es importante aqui advertir que Kopenawa es consciente de las redes que
va organizando. Asi, una de sus grabaciones finalizaba con estas palabras: “Entdo, Krenak, aqui e Davi, seu
amigo, estou falando, e ele vai mandar essa fita para vocé e, favor, colocar no radio (...) pra escutar minha
voz para os outros comunidade”.

La base de esta interdependencia es la propia organizacion social de las comunidades Yanomami. De
acuerdo con la conversacién entre Ailton Krenak y Davi Kopenawa en el Programa de indio del 23 de
abril de 1989, los sujetos Yanomami cantan para celebrar el encuentro entre parientes vecinos. Kopenawa
detalld que cuando un pariente visita otra aldeia es comun recibirlo cantando y contando historias toda la
noche. Estas actividades configuran una red de encuentros inter-tribales entre las diversas comunidades
que conforman esta cultura, fomentando lazos de ayuda mutua y reciprocidad. Considero que esta tradicion
de contactos interétnicos influyé en la lucha de Kopenawa, en sus modos de producir contactos en Brasil,
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Europa y Estados Unidos. En el Programa de Indio del 10 de septiembre de 1989, Kopenawa resaltd que sus
propios conocimientos y practicas politicas eran la base de su lucha politica ante la esfera publica brasilefia.
Aquel dia, Krenak inicié el programa leyendo el fragmento de una carta que Kopenawa habia escrito para
el presidente Sarney durante su visita a Boa Vista (Roraima). “Os rios, os peixes, as matas, estdo pedindo
socorro, mas o governo ndo esta sabendo escutar”, es el pasaje transmitido. Las palabras de Kopenawa
traducian para sus oyentes las interacciones intimas entre humanos y no-humanos desde la perspectiva
Yanomami. A diferencia de las autoridades brasilefias que no podian y tampoco querian oir los reclamos
indigenas, Kopenawa escuchaba y nos hace escuchar un coro de sufrimiento que proviene de multiples
agentes no-humanos que habitan las tierras Yanomami. Las invasiones de casi ochenta mil garimpeiros en
territorios Yanomami causaban también la agonia de los rios, los peces y los bosques.

Cuando Krenak termina de leer ese fragmento de la carta, comenzamos a escuchar a Kopenawa. Nos
habla desde una cinta de casete que él mismo ha grabado en su aldeia y enviado a la oficina del Programa
de Indio en la ciudad de Sao Paulo. Este flujo hace plausible hablar de una soberania interdependiente,
que involucra las colaboraciones de numerosos aliados. Primero, él ha sentido el dolor de los no-humanos,
su grito de ayuda. Después, ha utilizado una cinta para grabarse a si mismo y ha enviado su grabacion
a la capital paulista. Finalmente, la cinta puede ser escuchada gracias a las emisoras de la radio USP.
Estamos entonces ante la construccién de una soberania interétnica. Es decir, Kopenawa puede defender
las tierras Yanomami gracias al apoyo de Ailton Krenak, Angela Maria Pappiani y otros miembros del
Programa de indio. Mencionemos otro ejemplo de esta soberania interdependiente. Si comparamos las
grabaciones del 24 de julio de 1988 y el 5 de febrero de 1989, podremos percibir cémo diversos actores
sociales ayudan a que el mensaje de Kopenawa tenga mayor difusién. Por un lado, escuchamos una
conversacion entre Krenak y Kopenawa en el programa de 1988. Por otro lado, el audio de 1989 ha sido
editado con la finalidad de escuchar Unicamente la voz del lider Yanomami. Dicha edicién, sin dudas,
implico el involucramiento de otros agentes, quienes buscaron hacer audibles las luchas de este lider
indigena por afirmar las soberanias de su pueblo.

5. Soberanias onto-epistémicas

Hablar de una soberania interdependiente significa también entender las relaciones de Kopenawa con los
seres no-humanos que habitan su territorio. Es decir, para defender la soberania territorial de su pueblo
ante el Estado brasilefo, Kopenawa ha tenido que interactuar también con espiritus, plantas, animales
y suefios. Podemos hablar asi de una interdependencia no-humana que fortalece la proteccion de los
territorios Yanomami, entendidos como redes de pluriversos o mdltiples existencias®. En el Programa de
Indio del 5 de febrero de 1989, Kopenawa relata su perspectiva ontoldgica y epistémica sobre la invasion
de los garimpeiros. En medio de muertes y enfermedades causadas por la “fiebre del oro” en sus tierras,
nos dice que los garimpeiros “agora estao invadindo o céu”. Luego, en referencia a la extraccién del oro,
sefiala: “se ndo fecha essa fabrica Hutukara vai cair, isso nos chama de Xawara”. En aras de evitar ese peligro,
explica que “esse pajé que trabalha tdo pensando quem ta querendo derrubar o céu”. Estas declaraciones nos
colocan ante una traduccién ontolégica que remarca la complejidad de los mundos relacionales de la nacion
Yanomami. Para un radioescucha que no esté familiarizado con el discurso de Kopenawa, su intervencién
podria parecer hermética. En A queda do céu, Kopenawa brinda detalles sobre los conocimientos ancestrales
de su pueblo. De acuerdo a este testimonio, los Yanomami consideran que los garimpeiros, al perforar y
excavar la tierra en busca de oro, producen un humo hirviente que no solo expande epidemias, sino que
calienta el cielo, llamado Hutukara. Este humo o fumaca que emerge desde las profundidades de la tierra es
lo que esta nacién conoce como Xawara (Kopenawa, 2015, pp. 360-367). En un momento de la transmisién
del Programa de indio, él indica las amenazas de este humo con gran detalle: “/é] um veneno muito perigoso,
ele mata o ar, ele mata o mato, ele mata a arvore, fica seco, e até a gente mata; ele mata tudo, o céu a terra {(...)
0 Hutukara vai ir derretendo como pldstico”. Entonces, el Xawara no solo produce enfermedades, sino que
derrite el cielo, pudiendo producir el fin de la tierra. “Vai dar um susto, como um aviao grande, [o céu] vai cair
bem forte. Isso € o que eu estou avisando”, nos advierte.
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El lider Yanomami siguié enfatizando su perspectiva ontolégica en la transmision del 24 de julio de 1988.
Ailton Krenak explicé que Kopenawa no tenia un portugués fluido y que, por lo tanto, la riqueza y complejidad
de su conocimiento ancestral no podia ser transmitido completamente. Nos dice asi:

Davi Yanomami, ele ndo fala portugues ha muito tempo, ele teve de utilizar da lingua portuguesa
para expressar esse pensamento, e muitas das imagens que ele usa para contar sobre o relampago,
sobre os raios, sobre o calor, ele tem que reduzir muito a grandeza do pensamento para utilizar as
palavras en portugues que ele conhece, essa narrativa na lingua Yanomami e uma das narrativas mais
fantasticas e uma das profecias mais bonitas que a humanidade contemporanea poude ouvir.

El presentador hizo esta observaciéon después de que Kopenawa narrara una profecia llamada “O buraco
no céu”. La narracion se centra en como la extraccién del garimpo va a producir la caida del cielo. Pero ¢la
intervencion de Kopenawa era imposible de ser entendida soélo debido a la fluidez de la lengua portuguesa?
Krenak nunca recalcé la pronunciacion de Kopenawa en programas anteriores, aunque este hecho resultaba
tangible en cada entrevista. Considero que Krenak hizo esta acotacion porque reconocia que en esta
oportunidad Kopenawa ya no solo era un lider politico que buscaba transmitir informacion legal, sino que
hablaba como un chaman Yanomami que ha viajado hacia el plano ontolégico del cielo, y que luego traduce
toda la informacién que percibid sobre la destruccién de la tierra para una audiencia humana, informacion
transmitida por espiritus o xapiris. Este es un proceso que he llamado traduccion territorial (Elguera 2020
y 2021a). En este programa especifico, Kopenawa no traté de relacionarse con la audiencia brasilefia
mediante patrones de comunicacién linglistica, sino que buscd producir interacciones entre diversos
regimenes ontoldgicos, entre los mundos de los Yanomami y los sistemas-mundo modernos. La declaracién
de Kopenawa sigue siendo compleja y desafiante porque demuestra la existencia de multiples pluriversos
mas alla de nuestra comprension colonial y antropocéntrica del mundo. Al respecto, Julie Dorrico (2018, pp.
146-147) observa que el mensaje de Kopenawa “é uma critica as formas de produgéo e de pensamento que
normatizam (...) as politicas de paises com carater ocidentalizadas”.

Al respecto, es importante mencionar la presencia de los xapiris en cada discurso y performance de Kopenawa.
Como él explica en su testimonio escrito (“Os ancestrais animais”), los xapiris son pequefos espiritus que
habitan los bosques. Son ellos quienes ensefiaron a Kopenawa los cantos, los rituales, la sabiduria de su
territorio. Por esto remarca: “As palavras dos xapiri estdo gravadas no meu pensamento, no mais fundo de
mim” (Kopenawa, 2015, p. 65). EI chaman Yanomami se considera a si mismo un transmisor de las palabras
de los xapiris durante ceremonias en su comunidad y durante sus viajes internacionales. Al respecto, quiero
destacar que Kopenawa compara su performance chamanica con las emisiones de radio. Su comparacion
se fundamenta en la capacidad de la radio para movilizar sonidos a través de diversas regiones. Igual que
las ondas sonoras, el cuerpo del chaman transporta energias o intensidades desde los mundos no-humanos
hacia la sociosfera de sus parientes humanos
y posibles aliados, estableciendo un
ensamblaje de traducciones ontoldgicas, un
proceso que también se percibe en el mundo
andino (Elguera 2021b). “N&o se deve pensar
que os xamdas cantam por conta propria, a
toa. Eles reproduzem os cantos dos xapiri,
que penetram um depois do outro em suas
orelhas, como em microfones”, nos explica
(Kopenawa, 2013, p. 59). En este sentido,
propongo que Kopenawa uso el Programa de
indio -y otros soportes tecnolégicos como la
fotografia o el video- para diseminar las voces
y poderes de estos agentes no-humanos,
haciendo que se movilicen, penetren y
perduren dentro de espacios no-indigenas. Imagem 1. Intervencion artistica del artista Jaider Esbell (Macuxi) con disefios de los
En cada transmisién nosotros, como oyentes xapiris Yanomami en el Congreso Nacional (Brasilia, diciembre, 2020, Archivo ISA).
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no-indigenas, escuchamos algo mas que su voz, podemos sentir también los sonidos de ese colectivo
ontolégico que nos habla. Parafraseando una glosa de Peter Gow (2014, p. 305), considero que “these things
[the xapiris] are not spoken about, they speak”. Los xapiris, de esta manera, se convierten en piezas esenciales
de la resistencia de Kopenawa, acompafiando y estimulando cada una de sus intervenciones politicas. Asi,
durante cada una de sus presentaciones publicas, en cada uno de sus recorridos transnacionales, los xapiris
siempre han hablado a través de su cuerpo. Por lo tanto, en cada Programa de indio en el cual Kopenawa
participd, los xapiris interactuaron con nosotros, transportandose a través de las ondas radiales e interviniendo
en la materialidad de sus defensas territoriales ante el Estado brasilefio. La presencia de los xapiris, su rol
en la defensa de territorios Yanomami, se expande y hace visible hoy en dia, como atestiguamos en esta
intervencion artistica del Congreso Nacional, con sede en Brasilia, ocurrida en diciembre de 2020 (Imagen 1).
Las luchas de Davi Kopenawa y sus parientes siguen siendo vigentes y urgentes.

6. Conclusiones

Las participaciones de Kopenawa en el Programa de Indio trazaron el disefio de soberanias Yanomami
a través del uso de tecnologias radiales y conocimientos ancestrales. Sus intervenciones radiofénicas
articularon ontologias, epistemologias, negociaciones y resistencias politicas, manifestando la compleja
dinamica y concepciéon de una autodeterminacion amerindia, mas alld de las politicas de la Republica
Federal de Brasil. Frente al escaso apoyo del entonces presidente José Sarney y la FUNAI para detener
las invasiones de los garimpeiros, Kopenawa tuvo que crear redes de solidaridad en Brasil y alrededor del
mundo. En este sentido, su lucha por las soberanias Yanomami implicaba la configuracion de una soberania
capaz de interactuar con leyes nacionales y producir alianzas interdependientes. Esto puede expresarse
claramente en sus viajes, asi como también en sus lazos con otros miembros de la UNI. Indudablemente,
Kopenawa pudo superar muchas dificultades inherentes a sus luchas territoriales gracias al apoyo de la
UNI y el Programa de indio, especialmente de Ailton Krenak. Asi, en cada emisién radiofénica, él tuvo la
oportunidad de expandir su lucha, de combatir el exterminio de sus parientes, de detener la usurpacién y
aniquilacion de sus territorios gracias a la solidaridad de diversos actores/aliados sociales.

Las soberanias expresadas en las participaciones radiofénicas de Kopenawa exceden los debates
sobre demarcacion o legislaciones del indigenismo estatal. ¢La tierra que defiende Kopenawa puede ser
reconocida por las leyes nacionales? ;En qué medida la madre tierra o Urihi en lengua Yanomami, desborda
la constrefiida representacion de las tierras indigenas en la constituciéon brasilefia? Considerando estos
aspectos, considero que hablar de soberanias indigenas es una invitacion a pensar en pluriversos o multiples
ontologias. Por un lado, Kopenawa resalta su preocupacion por dialogar, por construir redes y difundir sus
saberes. Pero, por otro lado, él no realiza estas transmisiones para que sus mundos sean “reducidos” o
“clasificados” segun narrativas de soberania de los Estados-Nacion o politicas globales. Sus mensajes,
al mismo tiempo que buscan establecer contactos, ponen de relieve diferencias, distancias, contrastes,
conexiones intraducibles a escala cultural y politica que las audiencias no-indigenas deben respetar. Solo
podremos respetar las soberanias Yanomami si aceptamos que sus practicas y conocimientos desbordan los
discursos coloniales de lo politico. Kopenawa no buscé que las leyes estatales gobernaran las vidas y tierras
de sus parientes. Su lucha problematiza un sistema gubernamental basado en principios eurocéntricos
y antropocéntricos, pero al mismo tiempo estimula contactos interculturales a escala nacional y global.
Participando en el Programa de indio, Kopenawa yuxtapone, manipula, reinventa flujos ontolégicos y leyes
nacionales de acuerdo a las necesidades concretas e histéricas de su pueblo. Las luchas de Kopenawa
articulan soberanias politicas, interdependientes y onto-epistémicas. Volvamos entonces al inicio de esa
carta que Kopenawa mandé a Sarney en 1989: “Os rios, 0s peixes, as matas, estdo pedindo socorro”. Son
estas existencias, que habitan un plano ontolégico no-humano, quienes también impulsan su defensa legal
y material de las soberanias Yanomami, confrontando las practicas de exterminio indigena avaladas por el
gobierno brasilefio de Jair Bolsonaro.
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NOTAS

" Cito las declaraciones de los participantes del programa
respetando y tratando de ser fiel a su forma. No obstante,
se han hecho ediciones en los segmentos que pudieran
causar confusiones en la lectura.

1 Sarney aprob¢ las leyes n° 94.606 (07/14/1987) y
n® 97.507 (02/13/1989) que legitimaban operaciones
extractivistas en los territorios de los Waimiri-Atroari y
Yanomami, respectivamente.

2 Cuando haga referencia a este libro, voy a citar la
edicion brasilefa, traducida por Beatriz Perrone-Moises y
con prefacio de Eduardo Viveiros de Castro. A diferencia
de las otras traducciones, este ejemplar incluye una serie
de fotografias que enfatizan los viajes y negociaciones
de Kopenawa.

3 Las fechas de los programas, cronolégicamente,
son: 10 de junio de 1986, 22 de febrero de 1987, 10 de
febrero de 1988 y 4 de enero de 1990. Finalmente, en
1991, Fernando Collor de Mello declararia la creacién del
Parque Yanomami.

4 Mark Rifkin (2017) propone hablar de una soberania
indigena del tiempo que no se opone radicalmente a la
temporalidad de los colonizadores, pero que amplia y
problematiza sus marcos juridicos e histéricos.

5 El antropdlogo francés Napoleon Chagnon publicé un
libro titulado Yanomam: the fierce people (1968), el cual
tuvo gran acogida entre los especialistas durante décadas
(Rabben 2004, 140). Chagnon, que habia convivido con
este pueblo durante su investigacion de campo, forjé
estereotipos sobre los Yanomami, caracterizandolos
como salvajes, primitivos y, sobre todo, belicosos. En
rechazo al trabajo de Chagnon, diversos antropélogos
comenzaron a estudiar otros aspectos del sistema
cultural Yanomami, tales como rituales, narrativas orales,
contactos interétnicos (Ramos, 1995; Borofsky et al.,
2005). Asi, las declaraciones de Kopenawa pueden
entenderse a la luz de narrativas sobre pueblos originarios
promovidas por académicos no-indigenas.

6 Como recuerda Davis en Victims of the Miracle (1977),
los trabajadores de la construccion y los mismos
representantes de la FUNAI violaban a las mujeres
indigenas de la region con total impunidad.

7 Durante los afios de transicién democratica, lideres
como Kopenawa, Marco Terena, Ailton Krenak y Alvaro
Tukano, entre otros, buscaron revertir esta situacion y
lucharon por defender las tierras invadidas o explotadas.
Sus esfuerzos se vieron reflejados en el articulo No. 231
de la constitucion de 1988, que reconocia los derechos
de ocupacién ancestral de las naciones indigenas.
Sin embargo, este reconocimiento no impidié la
continuidad de las practicas extractivistas, los conflictos
socioambientales y el dominio de la soberania federal en
el periodo de Sarney.

8 Evelyn Martina Schuler Zea (2016), entiende las
préacticas chamanicas de Kopenawa como traducciones
de ontologias no-humanas.
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