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Resumen

A partir de una etnografia de las relaciones de los zo’é y los suruwaha, pueblos de “reciente contacto”
de la Amazonia brasilefia, con las agencias misioneras que intervinieron en sus territorios, este articulo
confronta los puntos de vista indigenas con los discursos evangélicos. Para ese propésito, se da una
atencién especial a la perspectiva zo’é sobre los misioneros y, de forma inversa, a continuacién, un
énfasis a la perspectiva misionera sobre los suruwaha. El andlisis conjuga informaciones oriundas
del trabajo de campo etnogréfico de los autores con un estudio de los presupuestos y fundamentos
doctrinales de la actuacién misionera. Al investigar las trayectorias de figuras destacadas de las dos
instituciones evangélicas protagonistas (Novas Tribos, JOCUM), se pone de manifiesto la conexién
estrecha de estas agencias con el movimiento de extrema derecha del actual gobierno brasilefio.
Desde las tierras indigenas hasta los despachos gubernamentales, la actuacién misionera surge, junto
a las Fuerzas Armadas y al agribusiness, como uno de los ejes del bolsonarismo y de su politica de
retroceso de los derechos indigenas.
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Abstract

Based on an ethnography of the relationships between the Zo’é and the Suruwaha, people “in initial
contact” in Brazilian Amazonia, with the missionary agencies that intervene in their territories, this
article confronts the indigenous points of view with the evangelical discourses. For that purpose,
special attention is given to the Zo’é perspective on missionaries and, conversely, an emphasis on
the missionary perspective on the Suruwaha. The analysis combines information from the authors’
ethnographic fieldwork with a study of the presuppositions and doctrinal framework of missionary
action. By investigating the trajectories of prominent figures from the two evangelical institutions
(Novas Tribos, JOCUM), the close connection of these agencies with the extreme right-wing
movement of the current Brazilian government is revealed. From indigenous lands to government
offices, missionary action emerges, along with the Armed Forces and agribusiness, as one of the
axes of Bolsonaro’s mandate and its policy of backing down indigenous rights.

Keywords: Indigenous Amazonia; Evangelical Missions; Zo’é; Suruwaha.

Resumo

A partir de uma etnografia das relagdes dos Zo’é e dos Suruwaha, povos de “recente contato” da
Amazonia brasileira, com as agéncias missionarias que intervieram em seus territorios, este artigo
confronta os pontos de vista indigenas com os discursos evangélicos. Com esse propdsito, da-se
uma atencao especial a perspectiva zo’é sobre os missionarios e, de forma inversa, em seguida,
uma énfase na perspectiva missiondria sobre os Suruwaha. A anélise conjuga informacdes oriundas
do trabalho de campo etnografico dos autores com um estudo dos pressupostos e fundamentos
doutrindrios da atuacdo missionaria. Ao investigar as trajetdrias de figuras destacadas das duas
instituicdes evangélicas protagonistas (Novas Tribos, JOCUM), pode-se de manifesto a conexdo
estreita destas agéncias com o movimento de extrema direita do atual governo brasileiro. Das
terras indigenas até os escritérios governamentais, a atuagao missionaria surge, junto as Forcas
Armadas e o agronegdcio, como um dos eixos do bolsonarismo e da sua politica de retrocesso dos
direitos indigenas.

Palavras-chaves: Amazonia indigena; Missoes evangélicas; Zo’é; Suruwaha.

“Pena que a cavalaria brasileira ndo tenha
sido tdo eficiente quanto a americana, que
exterminou os indios” (Correio Braziliense,
12/04/1998)

“Com toda a certeza, o indio mudou. Esta
evoluindo. Cada vez mais o indio é um ser
humano igual a nés” (Folha de Sdo Paulo,
23/01/2020).

Jair Messias Bolsonaro
Introduccion

Considerados por la politica indigenista como “pueblos indigenas de contacto
reciente”,! los zo’é de la regién guayanesa y los suruwaha de la cuenca del
rio Purts intensificaron sus relaciones con la sociedad brasilefia en la segunda
mitad del siglo XX, tras décadas de aislamiento proactivo en zonas de refugio
que les permitieron evitar el contacto arriesgado con la violencia colonial y
con las epidemias diseminadas por los invasores. Como marca significativa en
sus respectivas trayectorias, ambos grupos vivieron en los afios 1980 procesos
de intervencién de misiones evangélicas especializadas en implantar iglesias
indigenas en Amazonia: tras cinco afios de tentativas de contacto, la Missdo
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Novas Tribos do Brasil (MNTB) mantuvo sus actividades entre los zo’é entre 1987
y 1991; y Jovens Com Uma Missdo (JOCUM) lo hizo en territorio suruwaha desde
1983 hasta 2003. En ambos casos, después de afios de presencia misionera en
las aldeas zo0’é y suruwaha, los 6rganos gubernamentales brasileios decretaron
la expulsion de estas agencias, al considerar que su actuacién violaba derechos
fundamentales indigenas reconocidos legalmente?.

Los zo’é son hablantes de una lengua tupi-guarani y viven en el norte del
estado brasilefio de Pard, en las selvas localizadas entre los rios Erepecuru
y Cuminapanema, subafluentes de la margen izquierda del rio Amazonas.
Junto con los wajapi y emerillon, son los tinicos hablantes contemporaneos
de lenguas tupi-guaranies en la regién de la Guayana brasilefia, ocupada
principalmente por pueblos de lengua caribe (waiwai, hixkariyana, kaxuyana,
tiriy6, wayana, apalai). Aunque, en las fuentes documentales, las referencias
sobre la presencia zo’é en el drea que ocupan actualmente sean escasas, la
historia oral del grupo (Gallois y Havt, 1998) indica una ocupacién reciente del
interfluvio Erepecuru-Cuminapanema, que data probablemente del periodo
colonial. Viven en la Tierra Indigena Zo’é (homologada en 2009 con 6.865
km?) y actualmente suman aproximadamente 320 personas, organizadas
en diferentes grupos (-wan) que mantienen una gran movilidad asociada a
factores ecoldgicos (estacionalidad de los recursos de las huertas, caza, pesca
y recoleccién) y politicos (distancia adecuada entre los -wan)3.
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Figura 1: Localizacién de las TIs Zo’é y Suruwaha y de las bases de MNTB y
JOCUM
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Los suruwaha forman parte de la familia lingiiistica Arawa. Habitan en
la regién interfluvial entre el Puris y el Yurud, en el estado brasilefio de
Amazonas. A comienzos del siglo XX, la cuenca de los rios Tapaud y Cuniua
(afluentes del Purts) vivié una fase de intensificaciéon de ataques armados y
epidemias que llevaron al exterminio casi total de pueblos como los mamori y
los katukina del Coatd, y diezmaron otros grupos, como los suruwaha y los hi
merima, que optaron por el aislamiento en regiones alejadas de los circuitos
extractivistas. Los diversos colectivos suruwaha (-dawa) se reorganizaron en
zonas de tierra firme para garantizar su supervivencia, hasta que, a finales
de la década de 1970, trabajadores regionales empezaron a ocupar de nuevo
su territorio. Actualmente, la Tierra Indigena Zuruaha estd homologada con
una extensién de 2.390 km? la poblacién actual, de 155 personas, comparte
una zona residencial comin, con periodos de cohabitacién en una tinica casa
comunal que alternan con épocas de dispersién en grupos establecidos en
varias casas, cercanas entre si*.

La Missdo Novas Tribos do Brasil (MNTB) es la subsidiaria brasilefia de New
Tribes Mission (NTM)®, fundada en Estados Unidos en 1942 por Paul Fleming.
En Brasil, MNTB se registr6 como entidad legal en 1953. Sin embargo, la obra
de evangelizacién de grupos indigenas aislados en territorio brasilefio ya habia
comenzado en la década de 1940 a cargo de misioneros norteamericanos en la
regién de Guajard-Mirim, en la frontera Brasil-Bolivia. Actualmente, ademas
de las sedes administrativas en Anépolis (Goids) y Manaos (Amazonas), MNTB
posee dos centros de capacitacién misionera: el Instituto Biblico Peniel, en Minas
Gerais, y el Centro Misionero Shekinah, en Mato Grosso do Sul. Como ocurre
con otras agencias misioneras, su objetivo es “plantar, en cada pueblo, una
iglesia genuinamente indigena”. Basado en una clasificacién binaria de pueblos
indigenas - “alcanzados” y “no alcanzados” (por el Evangelio) -, el método
propagado por MNTB consiste en formar lideres evangélicos indigenas que
puedan “plantar iglesias” dentro de sus propias aldeas y animar a los indigenas
supuestamente “alcanzados” a realizar expediciones de contacto con pueblos
“no alcanzados” (como los misioneros consideran a los zo’é y a los suruwaha)®.
A este método se le conoce en la literatura americanista como “evangelismo
acumulativo” (Howard, 2001) o “modelo piramidal” (Gallois y Grupioni, 1999).

Jovens Com Uma Missdo (JOCUM) actiia como agencia brasilefia de Youth
With A Mission (YWAM), institucién interdenominacional fundada en 1960
en los Estados Unidos por Loren y Darlene Cunningham. Sus actividades
en Brasil comenzaron en 1975 por iniciativa de Jim y Pamela Stier en la
ciudad de Contagem (Minas Gerais). Actualmente, JOCUM cuenta con mas
de 50 bases y escuelas de capacitacién misionera diseminadas por el pafs,
que promueven su compromiso fundamental: “el deseo de alcanzar a todos los
pueblos es tanto nuestra responsabilidad biblica como herencia en las raices
de nuestra fundacién como Misién, y permea nuestra llamada corporativa””.
Con actuacioén entre pueblos indigenas a partir de la estrategia de “Misiones
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Transculturales”, JOCUM cuenta con una base regional de operaciones para
la Amazonia en Porto Velho (Rondonia), en la que funciona la Escuela de
Capacitacién y Discipulado, la Escuela de Traduccién Oral de la Biblia, el
Curso de Introduccién a los Estudios Etnolingiiisticos y Culturales, la Escuela
Biblica con Foco en Oralidad y la Escuela Multiétnica para Adultos. Durante
los dltimos afios, la intervencién de JOCUM entre pueblos indigenas se inspira
en la denominada “tercera ola misionera”, que consiste en la formacién de
misioneros e iglesias indigenas canalizada a través del Conselho Nacional de
Pastores e Lideres Evangélicos Indigenas (CONPLEI). Al igual que MNTB, JOCUM
forma parte de la Associacdo de Missoes Transculturais Brasileiras (AMTB),
principal red de agencias misioneras con actuacién en tierras indigenas (y en
otros campos) de Brasil.

Povo Nao
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Relatério Indigenas do Brasil
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Elaboragho: Alisson Medeiros )
Fovde 2019- CCBY-NCND40
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Figura 2. Status de evangelizacion (AMTB, 2019)

En estas paginas, vamos a presentar las claves de interaccién que los zo’é
y los suruwaha vivieron con las agencias misioneras que actuaron en sus
territorios, y proponemos un entrecruzamiento de los puntos de vista indigenas
con los discursos evangélicos: destacamos con més énfasis la perspectiva
indigena sobre los misioneros en el caso zo’é, y la perspectiva misionera
sobre los indigenas en el caso suruwaha. Tras la descripcién y anélisis de
ambas trayectorias, analizaremos cdmo, a pesar de la interrupcién que estos
proyectos sufrieron en escala local, es posible detectar un movimiento de
continuidad en escala mé&s amplia. En efecto, una mirada critica permite
identificar cémo los protagonistas de Novas Tribos y de JOCUM desarrollan
conexiones directas con el actual movimiento de ultraderecha que gobierna
en Brasil, y con los sectores evangélicos fundamentalistas que constituyen
una de sus bases mds activas®. En una inquietante paradoja, intervenciones
vividas en las zonas mas remotas de la floresta amazdnica revelan capitulos
fundamentales del giro conservador en el Brasil de Bolsonaro, que tiene
en su radical postura antiindigena una de sus banderas mdas visibles. Estas
agencias misioneras se han enraizado, junto con los militares y el sector del
agribusiness, en la columna vertebral del bolsonarismo.
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Versiones zo’é del encuentro con MNTB

En busca de los indios “no alcanzados” del
Cuminapanema

Tras las primeras noticias sobre la presencia de malocas de “indigenas
aislados” en la cuenca del rio Cuminapanema®, en el norte de Para, los
misioneros fundamentalistas de New Tribes Mission empezaron a estudiar la
regién con el objetivo de poner en marcha un plan de evangelizacién de los
zo’é. Debido a que el territorio indigena se encuentra en una zona interfluvial
de selva densa y sierras, los misioneros, después de algunos intentos de subir
el rio Cuminapanema en canoa, decidieron realizar una incursién terrestre
desde la zona rural del municipio de Oriximind. A finales de la década de
1970, el acceso por tierra a la regién de los “Campos Gerais do Erepecuru”
habfa sido posible gracias a la apertura de la carretera conocida como “Ramal
do BEC” 1, trazada por los militares como una perpendicular norte-sur a la
Perimetral Norte en el estado de Para. Con la apertura de la carretera, se
amplié el flujo de colonos, recolectores de nuez de Brasil y buscadores de
oro, quienes empezaron a explotar la region de la sabana y la cuenca baja del
Cuminapanema.

Desde la perspectiva del Estado, a finales de la década de 1970, los zo’é
entraron en la escena indigenista como uno de los pueblos “aislados” del lejano
extremo norte de Para. La FUNAI, ocupada con otros Frentes de Contacto en el
contexto de la apertura de la Transamazdnica (Araweté, Parakana, Kararad y
Arara), no prioriz6 en ese momento el trabajo indigenista en el Cuminapanema.
Como sefialan Gallois y Grupioni (1999), “el desconocimiento general de ese
pueblo y de la regién era el escenario ideal para MNTB: se encontraban en una
situacién de total aislamiento y la FUNAI no estaba interesada en establecer
contacto ni en controlar la zona”.

A principios de la década de 1980, el equipo de MNTB comenz? el trabajo
de localizacién y atraccién de los zo’é. Apoyados en los conocimientos
de guias regionales, en 1982 los misioneros abrieron un sendero que
conectaba la regién de Campos Gerais con la parte sur del territorio zo’é,
en la cuenca del rio Tararin, afluente del Cuminapanema conocido por los
lugarefios como “igarapé de los indios”. En mayo de ese mismo afio, segtin
relata Onésimo de Castro (2008:78), el equipo misionero se adentré en el
territorio indigena y encontré algunas aldeas y campamentos zo’é vacios.
En poco tiempo, basdndose en los mismos métodos utilizados por los frentes
del SPI y de la FUNAI (con machetes y hachas dispuestos a lo largo de los
caminos como obsequios), los misioneros consiguieron establecer un primer
“contacto” con los zo’é en la regién de Sarapejuk (afluente del Tararin). Este
fue el encuentro de Edward Luz y Gerani (del equipo misionero) con Tun y
Dubehaj.
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Este encuentro y otros posteriores tuvieron lugar entre julio y agosto de
1982. Segtn el relato de los misioneros, “estas visitas duraron cerca de un
mes, ya que los misioneros intentaron aprender las primeras palabras de su
lengua y desarrollar una sélida amistad con el grupo”. A finales de agosto
de 1982, decenas de hombres zo’é saquearon el campamento y expulsaron
al equipo misionero del territorio indigena. Aunque este episodio puso de
manifiesto la disposicién guerrera de los zo’é, los misioneros consideran 1982
como el afno en que el equipo de MNTB tomé “posesién del territorio para el
Sefior Jestis” (Castro, 2008: 95). Sin embargo, solo en noviembre de 1987,
cinco afios después de haber sido expulsados por los zo’é, los misioneros
lograron establecer un nuevo “contacto” con los tupi de la Cuminapanema.

El primer encuentro con los misioneros, segun Tun

En 2013, méas de treinta anos después de aquel encuentro, Ribeiro (2020)
recogi6 el relato de Tun. Cuando narré el episodio, Tun se encontraba en la
base de la FUNAL en la localidad de Keja, recuperdndose de un resfriado. En
el momento del encuentro con los misioneros, Tun vivia en Koporuhu con sus
dos esposas, Ture y Tatitusing. Koporuhu era una de las grandes malocas zo’é
antes del contacto, al igual que otras malocas mencionadas en el relato: Keja,
Iwi’ara y Towari abyra rupa''.

En el episodio relatado, Tun y Dubehaj se encontraban en la regién del
Sarapejuk cuando se toparon con los kirahi (no indigenas), a quienes més tarde
los zo’é llamarian Duaru y Hereni'2. En el momento del encuentro, Tun dijo
a los forasteros: “¢Eres td, towiro?” Towiro es el vocativo con el que los zo’é
se dirigian a los extranjeros cuando estaban en actitud pacifica. Aunque Tun
y Dubehaj estuvieran asi, en el relato destaca la desconfianza y el miedo de
los kirahi hacia los zo’é: solo al cabo de unas horas, cuando estaban contentos
(ory), los kirahi bajaron el arma y entonces “solo hablaron”. Compartieron el
pecari que habian cazado con antelacién. La descripcién que Tun hace de este
momento es significativa:

Entonces los kirahi se sentaron y “solo charlaban”. Cuando el sol llegé a esa altura
[hacia las dos de la tarde], creo que el amigo dijo que fuese a buscar el pecari que
habia matado antes, asi que Duaru fue y lo trajo. Lo arrojé aqui mismo. Entonces
le cort6 la cabeza con un machete, le corté la cabeza al pecari, la tiré y entonces
se le cayé6 la cabeza. Cort6 la pata delantera y luego también la trasera. Y dijo:
“llévatela y comela”. Asi que traje la pata en ese momento. El difunto Dubehaj
trajo la pata delantera del pecari. “Llévatela para comer”, dijo (Tun, 2013).

Después de haber recibido de los misioneros las patas del pecari, Tun
pidié a los forasteros un machete (boke). Dias después, Tun, Dubehaj y el
joven Jipiho volvieron a la regién del encuentro y hallaron a los kirahi en las
cercanias del riacho Kuruaty. Siguieron con ellos hasta el claro recién abierto,
vieron la nueva casa de los kirahi y recibieron machetes. “Asi que traje un
montén de machetes y los zo’é se los llevaron”.
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La noticia de que los kirahi regalaban machetes y hachas no tard6 en
extenderse por las aldeas y, en poco tiempo, muchos zo’é fueron a la busca
de los misioneros.

Luego pasaron también otras personas, vinieron muchos y los encontraron también.
Fueron al claro para ver. La gente de Keja también fue. Todos los zo’é de esa época,
todos fueron realmente. Los de Towari abyra rupa también fueron, y los de Iwi’ara.
En ese momento fueron todos, habia mucha gente. El difunto Kuru no obtuvo un
hacha y se enojé. Y entonces dio un golpe contra la pared. En ese momento los
z0’é se dispersaron alrededor de la casa. Y entonces los kirahi tuvieron miedo,
mucho miedo. Los zo’é empezaron a arrancar las tablas de la pared, golpearon
muy fuerte las paredes, que se cayeron. Los zo’é entraron y se llevaron cosas, se
llevaron muchas cosas. Yo me quedé observando, en ese momento no fui. Luego
los duefios de la casa se marcharon y muchos zo’é entraron. En ese momento
los kirahi estaban muy asustados y se marcharon al final de la tarde. Los zo’é se
llevaron muchas cosas, estaban muy enfadados por los machetes y las hachas.
El difunto Kuru estaba enfadado, el difunto Kwasi estaba enfadado, el difunto
Dejkwerime también estaba enfadado. Creo que todos los zo’é estaban enfadados
en ese momento, la gente del difunto Towari, la gente del difunto Towiro, la gente
del difunto Turu también. Turu murié después de haberlos visto. En ese momento
los kirahi se marcharon de verdad (Tun, 2013).

Como no habia herramientas para todos, el ambiente se puso tenso. Los
que no consiguieron machetes se enojaron (doryj), golpearon las paredes (pari
nupd) y saquearon la casa de los misioneros. Los kirahi, muy asustados, se
marcharon. Las enfermedades de los misioneros, sin embargo, permanecieron.
“Fue después de que Turu viese [a los misioneros] que Turu murié”, dijo Tun.
Durante este periodo, comenzé la epidemia que cobré la vida de decenas de
personas zo’é. Kirahi rahy ate juke: “Fue la enfermedad de los kirahi la que los
mat6”, comenté Toapa, hijo de Dubehaj.

Machetes, epidemia y muertes, segun Hun
Tras el relato de Tun, el joven jefe Hun tomo la palabra:

Antes los misioneros llegaban primero en helicéptero y sobrevolaban Keja. Vieron a
los zo’é, y por eso volvieron por tierra en esa época y abrieron un camino. Querian
verlos, asi que abrieron un camino. El helicoptero vio primero a la Zo’é, sélo
entonces Tun lo encontré. Fue el helicptero que vio por primera vez las malocas
de los zo’é. En ese momento el helicoptero arrojé ropa roja. Lanzaron sandalias,
lanzaron pilas en ese momento. Solo después de que Tun lo encontrara. Después
Sera’yt también lo encontré. Solo entonces los zo’é se fueron con los misioneros.
Para entonces, ya se habia hecho la pista de la misién. Los zo’é hicieron casas. Tun
los encontré primero y luego tuvo tos ya en ese momento. Los zo’é conocieron a
los misioneros por primera vez, y ya en ese momento muchos zo’é murieron. Tun
los encontrd, luego los misioneros se fueron, y entonces hubo mucha tos. Habia
mucha tos en ese momento. En esa época, muchos zo’é murieron. Realmente se
murieron.
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Mi padre, mi madre, mis hermanos, las hijas de Soarin, Siwi murieron, el
hijo de Biri también murid, Sahy también murio, Kepebot también murio,
Tho también murid, Sisi también murid, Tiruhu también muri6, Wahuhuhu
también murid, demasiados murieron en esos dias. Mi gente se alojaba en
Pirity en esa época. Tun se alojaba en Koporuhu. El hijo de Dig también
murid, Rara también murié. Habia mucha tos en ese momento. Los kirahi de
entonces no lo sabian. Los kirahi no sabian que los zo’¢ estaban muriendo.
En esa época, los kirahi se habian marchado de la misiéon. Entonces, los
kirahi volvieron otra vez y entonces lo supieron y trajeron medicinas. Las
trajeron cuando encontraron a Sera’yt, solo entonces las trajeron. Los kirahi
se quedaron mucho tiempo, solo después encontraron a Sera’yt (Hun, 2013).

El relato de Hun es interesante porque ofrece una cronologia de la
secuencia de encuentros de los Zo’é con diferentes kirahi y retoma la cuestién
de las muertes resultantes del contacto con los misioneros. Hun es claro al
afirmar que la epidemia comenzé poco después del encuentro de Tun con
los kirahi y que solo “muchas lunas después”, cuando se encontraron con
Sera’yt, los misioneros trajeron inyecciones y otros medicamentos (pero no
vacunas). Hun, que todavia era nifio en ese momento, se vio gravemente
afectado: su padre, su madre y algunos de sus hermanos murieron en la
aldea de Pirity. Al confrontar el relato de Castro (2008) y los relatos zo’é,
queda claro que precisamente en ese “hiato pre-contacto”, es decir, entre
los primeros contactos de 1982 con Tun y el contacto “oficial” de 1987 con
Sera’yt, la epidemia — que con mucha probabilidad los misioneros llevaron —
asol6 las aldeas zo’é.

Repercusiones

En efecto, solo en 1987, cinco afios después de los primeros encuentros, los
misioneros consiguieron establecer relaciones regulares y atraer a los zo’é a
los alrededores de la “Base Esperanca” (instalada después de 1982 por los
misioneros en la parte sur de la actual Tierra Indigena Zo’é). El “contacto”
quedaba asi consolidado. La pista de aterrizaje abierta por el equipo misionero
facilité el acceso a la zona, y el sendero que conducia a los Campos Gerais
acabé por no volver a utilizarse durante mas de una década. Sin embargo, los
z0’é no olvidaron este kirahi rape, el camino de los kirahi.

En el mismo afio, la FUNAI publicé una orden de interdiccién del area
indigena Urucuriana-Cuminapanema con el objetivo de salvaguardar el
territorio ocupado por los zo’é y posiblemente por otros pueblos indigenas
“aislados”. En 1989, después de que MNTB informara a la FUNAI de que el
estado de salud de los indigenas era critico, un primer equipo indigenista'®
visité la zona. En 1991, la FUNAI decidi6 retirar el equipo de misioneros del
territorio zo’é y de otras areas indigenas de Brasil.

Este episodio, mencionado por Hun en la misma ocasién que la conversacién
con él en 2013, marca el inicio de la larga disputa entre FUNAI y las misiones
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proselitistas relacionadas con los zo’é a través de MNTB - disputa que contintia
hasta hoy (Gallois y Grupioni, 1999; Ribeiro, 2015; 2020). Con la retirada de
los misioneros, el joven Simira (entonces con 12-13 afios, hoy un importante
jefe) “se enfadé mucho en ese momento, y quiso matar a Wellington, casi lo
hizo”!*. Sin embargo, al dia siguiente, las dadivas de comida que los agentes
de la FUNAI ofrecieron fueron fundamentales, segtin los Zo’é, para sellar la
alianza con los nuevos y poderosos visitantes, kirahi-FUNAL

Entonces, la FUNAI trajo arroz, también trajo camarones, y los zo’é
volvieron a ser felices. Trajeron camarones, los compartieron y luego los
zo’é los asaron y comieron. Los camarones estaban dulces. Entonces, los
misioneros se fueron de verdad (Hun, 2013).

A partir de ese momento, un funcionario llamado Izidoro asumié la
coordinacién del Frente de Contacto de la FUNAL Se inici6 un movimiento
para abrir una pista de aterrizaje y una base de apoyo en los barbechos de
la aldea de Keja. Poco a poco, la FUNAI atrajo a los zo’é hacia ese lugar,
por lo que la base misionera y las aldeas a medio camino entre la base
misionera y la nueva base de la FUNAI (Cuminapanema) fueron abandonadas
gradualmente. Durante los primeros afios de presencia del Estado entre los
z0’é, se implement6 una politica asistencial de donacién de objetos y atencién
sanitaria que seguia el modelo habitual de los puestos indigenas de contacto
del 6rgano indigenista. Los zo’é empezaron a ser conocidos en la prensa como
uno de los tdltimos pueblos indigenas de la Amazonia en conservar un modo
de vida aislado, auténomo y caracterizado como neolitico'.

Los descaminos del fundamentalismo misionero

Retirados de la zona, los “soldados de Cristo” no abandonaron la idea de
evangelizar a los zo’é. Segtin las palabras de uno de los misioneros del equipo
de MNTB:

Sabemos que detras de todo estd el Principe de las Tinieblas que, segtin la revelacién
de Dios en el libro del Apocalipsis, “ha bajado a vosotros lleno de ira, sabiendo que
le queda poco tiempo”. También, sabe que “cuando el Evangelio se predique en
todo el mundo, llegaré el fin”, y él y sus &dngeles seran arrojados al lago de fuego y
azufre con toda la gente que siga sus artimafias. No es de extrafiar que utilice todos
los medios para posponer ese dia y una de sus principales estrategias sea impedir
que se anuncie el Evangelio, principalmente a los pueblos aislados. Sin embargo,
como el propio Sefior Jesis profetizd, las puertas del infierno no prevaleceran
contra el avance de la Iglesia y Dios no ha renunciado a revelarse también a los
zo’é. [...] jLa obra contintia! Y en una relacién de colaboracién entre las agencias
misioneras, la iglesia brasilefia y la iglesia indigena, seguimos hacia la meta con la
certeza de que pronto veremos a los indios zo’é conocer la Palabra de Dios y tener
su expectativa mesianica plenamente satisfecha (Castro, 2008: 148).
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Para lograr este objetivo, a partir de la década de 1990 los misioneros
adoptaron otras estrategias, en varios niveles: articulaciones politicas
y juridicas contra la FUNAI y, més recientemente, contra los derechos
territoriales de los pueblos indigenas aislados y de contacto reciente;
evangelizacion de los pueblos indigenas del entorno zo’é y estimulo para que
esos pueblos estableciesen relaciones con los zo’é llevandoles el Evangelio; e
invasién de la tierra indigena con el objetivo de atraer a los zo’é a la regién
de extraccion de nuez de Brasil. Con estas estrategias, el propio equipo de
MNTB acabé dispersdndose. Algunos, como Onésimo de Castro, se quedaron
en Santarém con el objetivo de consolidar la presencia misionera en torno a
la TI Zo’é. Otros, como Edward Luz, asesoraron al presidente de MNTB en la
representacion de la misién ante entidades gubernamentales y parlamentarias.
Maés tarde, Luz se convirti6 en el presidente de MNTB.

Respecto a la primera estrategia, la presién de MNTB consiguié que la
investigacién abierta por la Policia Federal y el Ministerio Piblico Federal para
investigar la responsabilidad de los misioneros en las muertes del pueblo zo’é
fuese archivada por “falta de pruebas”!®. Ante ese resultado, MNTB solicit6
formalmente autorizacién para entrar en la tierra indigena. Debido a las
reiteradas negativas de la FUNAI, en la década de 2000 la agencia misionera
emprendié una estrategia mas incisiva de acusacién a la FUNAI a través de
parlamentarios y de organizaciones como la Associa¢cdo Nacional de Juristas
Evangélicos (ANAJURE). La insistencia de MNTB alcanz6 la via judicial, hasta
que en 2012 la Corte Suprema determiné que la FUNAI impidiese el retorno
de la misién a la tierra indigena. Desde entonces, ante la imposibilidad de
la presencia institucional de MNTB entre los zo’é, el misionero Onésimo de
Castro solicité permiso para entrar en la tierra indigena como investigador
lingiiistico supuestamente vinculado a la Universidad Federal del Oeste de
Para (UFOPA), presentdndose como desvinculado de la misién. Sin embargo, la
FUNAI identificé el fraude del misionero en los trdmites de su documentacién
ante el Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas (CNPq), y en 2016
rechazé su solicitud de entrada en la tierra indigena.

En su estrategia de evangelizacién de los pueblos indigenas del entorno de
z0’é, los misioneros iniciaron en la década de 1990 una ofensiva para animar
a las “iglesias indigenas” — fracciones “evangelizadas” de los colectivos caribes
conocidos genéricamente como “waiwai”, “tiriy6” y “katxuyana” — a penetrar
en el territorio zo’é. Esta accién de los misioneros promovié encuentros de
estos pueblos con los zo’é desde finales de los afios 1990 y principalmente en
los afios 2000. Como observé Ribeiro (2020), mas que servir a los intereses
del proyecto evangelizador, esos encuentros acabaron reconectando a los zo’é
con las antiguas y extensas redes de relaciones en las Guayanas, de las que
habian formado parte en el pasado. En la actualidad, MNTB ha realizado
trabajos en las aldeas katxuyana, en la TI Kaxuyana-Tunayana, y tiriy6, en la
TI Parque do Tumucumagque.



| 24 | MUNDO AMAZONICO 13 (2): 2022 |

Finalmente, la estrategia de invasién de la Tierra Indigena Zo’é bajo
orientacién de los misioneros comenzé hacia 1998, cuando uno de los
miembros del equipo de contacto estableci6 una base en los Campos Gerais
(conocida por los zo’é como Ruwi rupa'”) con el apoyo de la Iglesia Baptista
de Santarém. A partir de ese local, fueron realizadas las invasiones de la tierra
indigena por no indigenas, registradas desde finales de los afios 90 con el
objetivo de atraer a los zo’é fuera de su territorio. El momento culminante,
sin embargo, fue en 2010, cuando, tras las invitaciones de los recolectores
de nuez y de los misioneros, 96 zo’é fueron a la zona rural del municipio de
Oriximind y permanecieron alli durante meses (Ribeiro, 2020). La salida de
los zo’é de la tierra indigena dio lugar a investigaciones civiles y policiales
que concluyeron que los productores de nuez de Brasil y los misioneros eran
culpables de invadir la tierra indigena y de reducir a los zo’é a condiciones
analogas a la esclavitud, una de cuyas consecuencias fue la epidemia de
malaria falciparum que devast6 las aldeas zo’é en 2010 y 2011. Sin embargo,
el Tribunal Federal de Santarém decidié condenar al trabajador invasor que
explot6 la mano de obra indigena, pero absolvié al misionero, aunque se
demostré que este habia suministrado armas a los zo’é. Una vez mas, los
misioneros asociados a MNTB fueron absueltos de crimenes contra los zo’é
por “falta de pruebas”.

Los suruwaha como “presas de Dios” y la misién
JOCUM

A finales delos afios 1970, se confirmaba el colapso definitivo del extractivismo
de latex de Hevea brasiliensis en las llanuras aluviales del valle del rio Purts.
El s6lido esquema comercial cauchero que habia provocado la afluencia de
miles de migrantes del nordeste brasileno, el surgimiento de niicleos urbanos
y el avance invasivo sobre las tierras indigenas resquebrajaba definitivamente.
En esa época, aumento la presion extractiva en las zonas interfluviales més
alejadas, centrada en la btisqueda de otros tipos de latex (Coumna utilis), aceite
de copaiba, nuez de Brasil y pieles de animales silvestres. Los suruwaha y los
hi merim3, refugiados en zonas de dificil acceso, mantuvieron su aislamiento
tras la experiencia tragica de masacres y epidemias causadas por las frentes
de colonizacién a comienzos del siglo XX. El avance de nuevos colonos
volvié, en 1978, a las inmediaciones de la zona residencial suruwaha, una
vez mas cercados en su territorio de refugio. En ese momento, un equipo del
Conselho Indigenista Missiondrio'® inici6 un trabajo de proteccién territorial y
amortiguamiento de la presién de los invasores, y monté una base regional
en uno de los rios de acceso al area indigena. Consiguieron identificar
a los “indios del Coxodod” y en 1980, tras realizar algunas expediciones,
establecieron contacto con los suruwaha. Sus prioridades iniciales consistieron
en neutralizar la presién riberefia en el entorno suruwaha y exigir a la FUNAI
la demarcacién de la tierra indigena (Kroemer, 1994).
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Pocos afios después, en 1983, la FUNAI realizaba el “contacto oficial” a
través de la “Operaciéon Coxodod”, organizada por el expedicionario Sebastido
Amancio Costa e integrada en su mayoria por guias de campo indigenas. La
operacién abri6 una senda en direccién norte-sur entre el rio Cuniua (principal
ruta comercial del entorno suruwaha) y las malocas, con campamentos de
“atraccion” intercalados a lo largo del trayecto. La politica indigenista brasilena
ain proponia el establecimiento del contacto directo como procedimiento
para grupos aislados — solamente dos décadas después se consolid6 en Brasil la
politica de proteccién del aislamiento voluntario en situaciones analogas a la
de los suruwaha'®. El informe elaborado por Costa tras la expedicién concluia
que era necesario “dar oportunidad, sin interferencia, de decidir culturalmente
lo que deben tomar como préstamo, cabiendo a las culturas receptoras, si
es posible, seleccionar los rasgos y patrones culturales que les convengan,
retirandolos de su aislamiento social y privativo” (Costa, 1984: 25). De la
lectura del informe, se desprenden dos elementos que llaman la atencidn:
por un lado, la ausencia de percepcidn critica de los riesgos que suponia la
apertura de una via terrestre permanente entre un rio de alto flujo comercial
y las malocas, instaladas en el corazén de la zona de refugio suruwaha; vy,
por otro, la animadversién con la iniciativa del CIMI, que apuntaba a una
preferencia por misiones evangélicas entre ciertos segmentos indigenistas del
gobierno - el ambiente de la teologia de la liberacién instigé el rechazo hacia
grupos de la iglesia catdlica entre sectores oficiales.

Hay que resaltar que la articulacién del Servico de Protecdo ao Indio (el
6rgano indigenista oficial que antecedié a la FUNAI) con entidades misioneras
evangélicas ya se habia instaurado desde los afios 1950 con la transicién del
“indigenismo positivista” de Rondon al “indigenismo antropolégico” de Darcy
Ribeiro, que paraddjicamente abrié las puertas a los lingiiistas misioneros
del Summer Institute of Linguistics, a pesar de algunas divergencias en el seno
del indigenismo oficial (Barros, 2004). Un convenio de investigacién con el
Museo Nacional en Rio de Janeiro dio soporte legal a la actuacién del SIL
en las tierras indigenas (Rodrigues, 1963). Entre los grupos de la familia
lingiiistica Arawa (en la que se inscribe la lengua suruwaha), el SIL desarroll6
estudios entre los jamamadi (con publicaciones a partir de 1962), paumari
(desde 1964), deni (1976), banawa (1977) y jarawara (1987) 2°. Durante los
afios 1980, comenz§ el declive de la presencia del SIL en el Medio Puris, que
dio paso a nuevas agencias, como Missdo Novas Tribos Brasil entre los deni a
partir de 1982 y Jovens Com Uma Missdo entre los suruwaha, como veremos
a continuacién.

Camino abierto para los misioneros

Los misioneros de JOCUM se sirvieron precisamente de la ruta abierta por
la FUNALI y, con el beneplécito de Sebastido Améancio, realizaron su “primer
contacto” con los suruwaha en 1983. La lider de la misién relata los hechos
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en su libro de aventuras misioneras (B. Ribeiro, 2007), en el que narra sus
percepciones previas al encuentro con los indigenas:

Estabamos alojadas en un bohio de madera de unos hermanos de la Asamblea de
Dios. Esa noche, en la cama prestada, me estremeci de miedo. Iba a intentar hacer
el primer contacto “civilizado” con una tribu salvaje en medio de la nada. Podrian
matarme, comerme, violarme y descuartizarme; podrian golpearme hasta perder
el conocimiento, dispararme, despellejarme viva, arrancarme el cuero cabelludo.
La historia favorita de los riberefios es que los indios me arrancarian los pechos y
me atravesarian con un palo para secarme en la orilla. Por alguna razén morbosa
les gust6 esta imagen y la repitieron una y otra vez. ;Estaba Dios en esa locura?
¢No serfa presuncién mia haber oido su voz? Me estremeci de miedo durante horas
en esa cama. Miedo a un jaguar, a una serpiente, a los indios, al aislamiento, a
mi misma. Rodé de un lado a otro en la cama sin poder controlar el terror que
se apoderaba de mi cuerpo hasta el punto de hacerme temblar (B. Ribeiro, 2007:
53-54).

Sin conocimientos histéricos o etnograficos preliminares, JOCUM
reeditaba una aventura misionera que repetia los prejuicios y estereotipos
maés grotescos sobre el mundo indigena. El imaginario del terror — imposible
no recordar la etnografifa de Taussig (2007) en el Putumayo — oscilaba hacia
su extremo opuesto, que del indio canibal pasaba al bon sauvage paradisiaco, y
que provocé en la misionera la sorpresa de su humanidad. Inesperadamente,
los suruwaha también tenian su “civilizacién”:

Hacia el final del cuarto dia de caminata, llegamos a una casa comunal abandonada.
Era hermosa, alta y bien hecha. Parecia una pelicula. Me pellizqué para asegurarme
de que no estaba sofiando. Después de cuatro dias en el bosque oscuro, la maloca
parecia una sofisticada isla de civilizacién, un verdadero Manhattan. La casa
comunal era alta como un rascacielos. En el interior, habia piezas de tecnologia
tiradas al suelo, flechas, vasijas de barro bien guardadas dentro de las hojas y
alrededor de ellas habia huertas. Dormimos alli con la esperanza de encontrarnos
al dia siguiente. La noche pasé lentamente. Nos imaginamos mil cosas: “;Y si se
hubieran escapado cuando sabian que veniamos? Nuestro acercamiento al bosque
debe haber sido como acercarnos a un frente militar ... ¢Y si nunca los volvemos a
encontrar? ¢Y si se escabullen y nos capturan? ;Y si nos violaban? ;Y si...?

Nos despertamos temprano y, como animales urbanos, bajamos al arroyo
con cepillo de dientes, jabén y toalla facial para la higiene matutina, que
terminé siendo la dltima de muchas semanas. De repente, mientras nos
lavabamos los dientes, estibamos rodeados de indios salvajes pintados de
rojo empuiiando arcos y flechas. Primero bajé un tipo grande con un nifio
y les grit6 a los demés detras de él. Lo miré con asombro, encontrandolo
hermoso. Estaba desnudo, pintado de la cabeza a los pies de un rojo
brillante. El cabello estaba bien cortado en forma de giiira con un surco
encima de las orejas. Llevaba pendientes de madera en el 16bulo y unos
dientes bonitos y limpios. Hablaba sin parar, a veces con cara de enojo, a
veces feliz. No temia nada més. El miedo dio paso a una fuerte seguridad
del amor de Dios por nosotros (B. Ribeiro 2007: 58-59)
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La mision fue desarrolldndose de manera progresiva a medida que captaba
las claves culturales indigenas para conectarlas con el mensaje biblico. La
demarcacidon de la tierra indigena se realiz6 en 1987 sin que JOCUM tuviese
ningtn tipo de participacién en el proceso de reconocimiento de los derechos
territoriales suruwaha. Durante veinte afios, equipos misioneros se dedicaron
a presentar la figura de Jasiuwa — una versién “contextualizada” del Dios
cristiano a los indigenas. El registro de la lengua constituyé durante afios
una tarea importante y se llevé a cabo con métodos semejantes a los que
el Summer Institute of Linguistics habia desarrollado en aldeas indigenas de
diversas regiones amazoénicas. Entre 1985 y 2003, los misioneros realizaron
su investigacién lingiiistica®. Progresivamente, identificaban en las narrativas
y actividades rituales elementos que les permitirian establecer un supuesto
“encuentro entre la teologia suruwaha y la teologia cristiana”:

Durante mas de diez afios de convivencia, el equipo ha tratado de compartir a
Jests (Jasiuwa) principalmente a través de la vida. Hemos tenido mucho cuidado
de no ceder a la tendencia de hablar mucho de Jesis antes de saber realmente
cémo el mismo Jestis queria presentarse a los suruwaha. Aun asi, era imposible
esconder nuestra relacién personal con Jests y lo que El representa en nuestras
vidas. Ellos nos veian saliendo a orar a la selva, nos oian orar por los enfermos en
el nombre de Jests y a menudo veian que esas oraciones eran contestadas. Nunca
supimos cémo situar a Jasiuwa teoldgicamente de manera que tuviese sentido
para ellos — solo decfamos que Jesis era bueno y los animabamos a buscar, ellos
mismos, una relacién con Jesis. Hicimos esto durante afios, mientras ordbamos
pidiéndole al Sefior que se revelase a ellos (Suzuki, 2001).

Con la experiencia adquirida, la actuacién proselitista se hizo maés
explicita. Se intensificé la actuacién marcante de pastores en el equipo de
JOCUM que promovian la conversién de los recién contactados suruwaha a
la fe en Jasiuwa. Como téctica de evangelizacidn, la asistencia sanitaria se
us6é como vehiculo para reforzar la dependencia con la iglesia: exorcismos,
cantos cristianos y oraciones acompaifaban la aplicacién de medicamentos
alopéticos — aunque la cura siempre se presentaba como efecto de la accién
divina. La adaptaciéon del mensaje cristiano se desarrollé mediante las
llamadas “analogias de la redencién” (Suzuki 2001; 2003) — que conectan con
el “factor Melquisedec” (Richardson, 2020), concepto ampliamente difundido
entre las agencias misioneras que considera que la revelacién divina preparé
de forma primordial a todos los pueblos de la tierra para la recepcion del
mensaje cristiano.?® Seglin estas analogias de la redencién, la tradicional
inhalacién de tabaco en forma de rapé (comun en el uso cotidiano y ritual,
asi como en las iniciaciones chaménicas) se convirtié en “bautismo cristiano”
de los indigenas; las narrativas suruwaha se transformaron en variaciones
biblicas sobre Elias, Abrahan o Moisés; y los cantos wajuma y suefios de los
chamanes pasaron a ser, segtin los misioneros, encuentros con Jests:
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Un muchacho compuso una melodiosa cancién que imita el sonido de la cadencia
del remo en las aguas de un rio. Esa cancién habla sobre los dngeles que reman
en el rio celeste, festejando a Jesis. Conforme van cantando, los dngeles reman y
balancean las cabezas y sus pendientes de plumas de guacamayo, en una poética
coreografia celestial. Otros suruwaha han confesado sus pecados y clamado
abiertamente por la misericordia de Jests” (Suzuki, 2005: 130).

La amalgama doctrinaria llegd a su auge con la predicacién sobre la
muerte de Jesucristo en versién adaptada. Se cre6 un mensaje salvacionista
que intentaba contraponerse a la dramatica practica de envenenamiento por
timbé (Deguelia utilis, una especie de barbasco de uso ictiotéxico), presente
entre los Suruwaha de las dltimas generaciones?. Segiin los misioneros,
“Jestis tomé timbé: con su muerte El pagé el precio perfecto por el pecado
de los Suruwaha. Jesis murié, bajé al Hades, enfrenté al espiritu del timbé
y lo vencié. Nadie mas tiene que tomar timbé, pues El mismo ya lo tomé
de una vez por todas” (Suzuki, 2001). Esta concepcién sobre el pecado
suruwaha, con la consiguiente demonizacién de los “espiritus” malignos
de la cosmologia indigena, llegd a un punto extremo cuando, en 1999, los
misioneros organizaron un viaje a las malocas con un grupo de indigenas
maori de Nueva Zelanda, y promovieron — ataviados con sus ornamentos y
objetos rituales — una especie de ritual sagrado que tenia como objetivo abatir
a kunaha karuji, “el espiritu del timb6” %.

De hecho, es practica comtn en la accidén misionera actuar utilizando
indigenas “convertidos” para llevar la fe a pueblos aislados o de contacto
reciente. Ese fue el procedimiento realizado, por ejemplo, por la MissGo Novas
Tribos Brasil al incorporar indigenas waiwai en las expediciones de contacto
con los zo’é durante los anos 1980 y, més recientemente, por la Frontier
International Mission, al contratar indigenas matsés en la evangelizacién los
aislados korubo en el valle del Yavari o por Greene Baptist Church con los
jamamadi del Purtis (Aparicio, 2021). Con esos mismos procedimientos, el
deseo de expandir las fronteras de la fe llevé al equipo de JOCUM a promover
expediciones de contacto en el territorio de los aislados hi merima. De hecho,
en 1995 los misioneros que trabajaban entre los suruwaha fueron sorprendidos
por la FUNAI en una expedicién de contacto que conté con el apoyo de guias
contratados; en esa ocasidn, indigenas anawa. La expedicién fue interceptada,
y los diarios de campo de los misioneros revelaron los verdaderos propdsitos
de la iniciativa de JOCUM?2®:

En realidad, el diablo no esta satisfecho en perder terreno de nosotros, y va a
intentar lo que esté a su alcance para hacernos retroceder, desistir, irnos de aqui,
pero en nombre del Sefior Jesucristo continuaremos hasta el tiempo que el Sefior
determine. Esta tierra, este lugar y este pueblo Hi Merima pertenecen al Sefior
Jesucristo (Nivaldo Carvalho, 5 de mayo de 1995).

Ayer estaba orando y Dios me dio aquel versiculo que dice que andamos
gracias a la fe y no a la visién. Aunque no veamos nada y las cosas nos
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parezcan confusas, creo que Dios controla todo por aqui, El es la principal
persona interesada en este pueblo, en el contacto [...]. Hoy por la mafana
en la cabana, Dios me dio una palabra poderosa en salmos. Me postré
rostro a tierra ante el Sefior y le pedi la bendicién, para que pueda heredar
la tierra Hi Merima3, el pueblo Hi Merima (Nivaldo Carvalho, 14 de junio
de 1995).

En sus escritos, los misioneros destacan la idea de que los suruwaha se
transformaran en Jasiuwa bahi, “presa de Dios”: bajo la proteccién divina,
salvardn sus vidas. Asi lo narra el libro A Way Beyond Death, en el que la
periodista Jemimah Wright (2012) escribe una novela basada en las aventuras
misioneras de Méarcia y Edson Suzuki en las malocas suruwaha?. Durante
veinte afios, JOCUM ensayé un programa de capacitacién para jévenes
pastores indigenas, trat6 de inducir procesos escolares de alfabetizacién y
traduccién biblica?® y, como hemos visto, buscé expandir la misién entre los
indigenas en aislamiento préximos al territorio suruwaha. Estas iniciativas
fueron interrumpidas con la intervenciéon del Ministerio Piblico Federal, que
en 2003 solicit6 la expulsién de los misioneros de la tierra indigena.

Los limites biblicos de la cultura indigena

Los escritos que sistematizan la teologia y metodologia misional de
JOCUM se inscriben en el denominado paradigma de contextualizacién. La
contextualizacién se desarrolla entre los cédigos indigenas y los cédigos
misioneros, y paradéjicamente no guarda ninguna conexién con los
contextos — politicos, territoriales, de conflicto — que inciden sobre el pueblo
indigena. El problema del fundamentalismo misionero est4 en su fe univoca
en el trénsito transcultural: la traduccién del mensaje cristiano parte del
presupuesto de equivalentes funcionales entre las lenguas, que prevalecen a
pesar de las diferencias culturales, pero que deben garantizar la proximidad
al cédigo biblico original. Como afirma Vilaca (2016) al analizar el proceso
evangelizador, si para los indigenas el dilema del encuentro estd en la
diferencia entre “cuerpos”, para los misioneros el punto critico tiene como
eje la diferencia de “versiones”.

En efecto, como el objetivo de la misiéon es hacer que la palabra biblica
alcance a los indigenas, la salvacién de las almas es la finalidad mayor - la
defensa de la tierra no lo es. JOCUM se articulé con la FUNAI para entrar
en la tierra indigena e inici6 su actividad misionera, pero permanecié omisa
en el proceso de demarcacién que garantizaba los derechos territoriales
suruwaha. Del mismo modo, estuvo ausente en el proceso de construccién
de las nuevas politicas de salud piiblica que llevaron a la implantacién de los
Distritos Sanitarios Especiales Indigenas en 1999 — un cuadro que amenazaba
su monopolio asistencial sobre la salud indigena, vehiculo de propagacién
de la fe que camuflaba en las practicas alopaticas la eficacia de la accién
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divina. Asimismo, entre 1999 y 2003, cuando diversas entidades se aliaron
ante la amenaza de los proyectos madereros internacionales que pretendian
establecerse en el entorno suruwaha, JOCUM continué con su agenda
misionera, ajena a las movilizaciones que condujeron a la obstruccién del
megaproyecto maderero y a la demarcacién de la Tierra Indigena Deni, que
garantizaba 15.310 km? de area protegida continua, colindante con la tierra
suruwaha.?

El modelo de contextualizacién de JOCUM se contrapone al modelo de
inculturacién que orienté las practicas indigenistas de sectores cristianos
inspirados en la teologia de la liberacién (Gutiérrez, 1986; Boff, 1986;
Ellacuria y Sobrino, 1990). Segtin Ronaldo Lidério, uno de los principales
sistematizadores de la “antropologia misionera” (o “antropologia
transcultural”, como estas agencias la denominan actualmente), “mientras
la inculturacién defiende y propone un Dios culturalmente ‘aceptable’, la
contextualizacién expone al Dios revelado y un evangelio que confrontard
la cultura, ya que el pecado ha contaminado al hombre dentro de su circulo
sociocultural” (Lidério, 2008: 19, destaque nuestro). La contextualizacién
abre una posibilidad de accién misionera que escapa de los desvios del
sincretismo y del nominalismo evangélico. Se trata de evitar asi el “peligro
politico” (que confundiria el evangelio con el ropaje cultural de quien lo
expone), el “peligro del pragmatismo” (no todo lo que es funcional desde el
punto de vista misional es propiamente biblico) y el “peligro sociol6gico”
(cuando los misioneros toman decisiones basadas en una pura interpretacién
sociocultural y no en instrucciones biblicas) (Lidério, 2008; Burns, 2011).
Por consiguiente, la contextualizacién implica una abertura a los valores de
la cultura indigena y a sus formas de expresién, siempre que no entren en
conflicto con los marcos incuestionables de la teologia biblica. En caso de
contradiccién, la doctrina cristiana debe sobreponerse al “pecado indigena”.
En efecto, los principios que fundamentan la contextualizacién misionera son:

1. La Palabra es supracultural y atemporal, por lo tanto, viable y comunicable
para todas las personas, en todas las culturas, en todas las generaciones. Creemos,
por tanto, que la Palabra define a la persona y no al contrario; 2. Contextualizar
el evangelio no es reescribirlo ni darle forma a la luz de la antropologia, sino
traducirlo lingiiistica y culturalmente a un escenario diferente para que todos
comprendan al Cristo histérico y biblico; 3. Presentar a Cristo es el propdsito
dltimo de la contextualizacién. La iglesia debe evitar que Jesucristo sea presentado
s6lo como una respuesta a las preguntas que hacen los misioneros, una solucién
solo para un segmento o un mensaje ajeno a los destinatarios (Burns, 2011: 17;
Nicholls, 1983; Lidério, 2008)

Esta es la fundamentacién misionera que inspird la practica de JOCUM
entre los suruwaha, y que segtin la teologia transcultural se inscribe en uno de
los extremos de un “espectro misionolégico” adaptado para Amazonia a partir
de contextos musulmanes, budistas e hinduistas: The C1 to C5 Spectrum (Travis,
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1998). Este modelo establece categorias graduales de contextualizacién entre
situaciones con marcas culturales mas accesibles y ambientes més intrincados,
evitando caer en la zona prohibida del sincretismo: es “el caso de la iglesia
suruwaha [...], que se ubica en el extremo C5, que es la contextualizacién
mas radical” (Suzuki, 2005: 137). Lo que esta en juego es, de nuevo, el limite
de las posibilidades entre la apertura a los indigenas y la manutencién de la
norma biblica universal:

La iglesia suruwaha hoy es una iglesia sui generis. Aunque ellos estén viviendo un
momento de reformulacién de la visién de mundo basados en su nueva fe en Jests,
visitantes que no conozcan su lengua ni su cultura no conseguirén darse cuenta de
ningtn rasgo externo de cristianismo. Los Suruwaha siguen viviendo en malocas,
usando tangas y cazando con arco y flecha. Se pintan con achiote y celebran sus
fiestas tradicionales [...]. Ni ellos mismos dirian que cambiaron de religién. ;Qué
clase de comunidad cristiana es esa? ¢Serd una iglesia altamente contextualizada
o una iglesia sincrética? (Suzuki 2005, 130-131).

Maés adelante, al describir los pardmetros de misionalizacién del islam que
servirdn de base para la misién suruwaha, la misionera afirma:

Los creyentes C5 permanecen insertos legal y socialmente en la comunidad
isldimica. En algunos puntos, son similares a los seguidores del movimiento
judio-mesiadnico. Los aspectos de la teologia islamica que son incompatibles con la
Biblia son rechazados o reinterpretados cuando es posible” [...]. En las comunidades
cristianas de tipo C-5, los creyentes indigenas adoran a Jests, pero contintian
inseridos en la estructura social y religiosa de la tribu. Declaran ptiblicamente su
fe en Jests, pero no forman un grupo religioso separado de los demés miembros
de la sociedad. Bajo el punto de vista de la comunidad local, a esos creyentes se
les considera personas que han pasado por una nueva experiencia sagrada. Pero
esa experiencia no supuso ninguna ruptura social dentro de la tribu (ibid.: 134-136
- destaque nuestro)

En la interaccién entre Biblia y cultura, JOCUM busca una teologia
“que integre, en su propia conceptualizacién, elementos culturales que sean
calificados como material vdlido para la reflexién teolégica” (ibid.: 138). Esta es
la asimetria que define en su esencia la intervencién misionera, y que impone
una accién adaptativa en la que la perspectiva indigena es valida solamente
en funcién de su capacidad de sintonizacién con el cristianismo. De hecho,
el extremo C5 nunca ha sido consensual entre los sectores més integristas
de JOCUM vy cont6 con duras criticas internas, entre las que destaca la de la
te6loga Barbara H. Burns, una de las principales referencias de la doctrina
transcultural, y que restablece la predominancia biblica en los impasses que
surgen ante las “creencias animistas” *. De esta manera, la clasica doctrina
fundamentalista de la inerrancia biblica recupera su valor definitivo3!.

Este es precisamente el punto de inflexién que denota el integrismo de la
misién: en contraste con el protestantismo liberal que fundamentd el llamado
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“humanismo secular” de la sociedad norteamericana moderna, JOCUM y
otras agencias misioneras que actian en Amazonia establecen un paradigma
biblico inalterable que exige una intervencién adaptativa de la cultura
indigena. Para eso, no dudan en crear mecanismos innovadores para alcanzar
zonas remotas. Como afirma Armstrong en su estudio del fundamentalismo
evangélico, “se tiene la impresion de que los fundamentalistas son
inherentemente conservadores y aferrados al pasado y, sin embargo, sus ideas
son esencialmente modernas e innovadoras” (2001: 17). Por eso la teologia
de JOCUM sobre la cuestiéon suruwaha aparece en sus circulos como una
iniciativa de vanguardia, dispuesta a poner todos los medios — conceptuales
y pragmaticos — para subsumir la cosmologia y las practicas indigenas en la
matriz de las Escrituras. Las “analogias de la redencién” de Méarcia Suzuki - la
metamorfosis del tabaco de los chamanes en avatar del bautismo es un ejemplo
elocuente — son una versién actualizada de la conviccién fundamentalista
sobre la inerrancia biblica, capaz de fagocitar los contextos transculturales.

Durante los anos 2000, Amazonia vivié un momento de consolidacion de
procesos en los que confluyeron el protagonismo de las organizaciones indigenas,
las politicas de demarcacién de las tierras indigenas y la cooperacién productiva
entre indigenismo, antropologia y socioambientalismo. Para las agencias
proselitistas, el secularismo modelaba un escenario adverso, que condujo de
hecho a la expulsién de las misiones del territorio suruwaha. La “batalla por la
Biblia” iniciaba una nueva etapa para JOCUM, que de todas formas continu6
inspirado en los mismos principios. Sin intervencién posible en las malocas
suruwaha, la agencia se asoci6 a politicos ultraconservadores y a sectores
influyentes del agribusiness para dar paso a un movimiento de criminalizacién
de practicas indigenas. En escala nacional e internacional, JOCUM transformé
a los suruwaha en los suicidas e infanticidas paradigmaticos de la Amazonia
indigena. Ir6nicamente, podriamos decir que, de la condicién de “presas de
Dios”, los suruwaha pasaron a ser presas del fundamentalismo misionero.

Cuando la iglesia ocupa la nacion: “Brasil por encima
de todo, Dios por encima de todos”*

“As instituicOes piraram nesta nacdo. Mas
hé uma instituicdo que ndo pirou, e esta
nacdo s6 pode contar com essa instituicao
agora. E a igreja de Jesus. Chegou a nossa
hora. E o momento de a igreja ocupar a
nacio. E o momento de a igreja dizer a
nacio a que viemos. E o momento de a ig-
reja governar. Se a gente ndo ocupar este
espaco, Deus vai cobrar da gente”.

Damares Alves (O Globo, 8/12/2018)
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La accién proselitista de las agencias misioneras realizé un salto de escala al
pasar de las iniciativas locales en contextos indigenas como zo’é y suruwaha
a una misién mayor, en el que el evangelismo integrista se convirtié en uno
de los protagonistas de la ola conservadora brasilefia, al agregar fuerzas
econémicamente liberales, moralmente reguladoras, securitariamente
punitivas y socialmente intolerantes (Almeida, 2019). La articulacién de
evangelismo y conservadurismo fue uno de los cimientos para la victoria
electoral de la extrema derecha y abri6 camino a la intensificacién de un
programa misionero de alcance nacional: tras décadas de secularismo,
un gobierno cristiano - aliado a militares y élites ruralistas - posibilita la
consolidacién de Brasil como nacién creyente. La figura emblematica de
la ministra y pastora Damares Alves, a cargo del Ministerio de la Mujer, la
Familia y los Derechos Humanos se vuelve asi una de las expresiones mas
fieles de la sumisién del gobierno Bolsonaro a los designios del Dios biblico.

A partir del caso de la invasién del territorio zo’é, Ribeiro (2015) ya
habia sefialado algunas alianzas entre la religién (evangélica) y la politica
(ruralista) contra los pueblos indigenas. Al recurrir a una determinada
“teorfa de Brasil” fundada en un modus operandi colonial (que genera una
cuestionable clasificacién antropolégica), la narrativa misionera sostiene
que “los pueblos indigenas no desaparecieron, sino que se fusionaron con
el colonizador formando una nacién mestiza” (Luz, 2014). Eso proporcion6
argumentos a los misioneros, interesados en la “integracién” de los indigenas
en la cultura cristiana, y a quienes, en afrenta al articulo 231 de la Constitucién
Federal de 1988, pretenden descalificar las demandas territoriales indigenas.
No es por acaso que la clasificacién de los pueblos indigenas por parte de
esa antropologia misionera al servicio de los ruralistas llegé a incluir el
término “falsos indios” para referirse a los pueblos que comenzaron a exigir
la regularizacién de sus areas de ocupacién como tierras indigenas en varios
lugares de Brasil.

Con el ascenso de Bolsonaro, esta alianza misional-ruralista contra los
pueblos indigenas adquiri6 mayores proporciones, especialmente con el
nombramiento de Damares Alves como ministra de la Mujer, la Familia y
los Derechos Humanos y con la creacién de la Secretarfa Especial de Asuntos
Territoriales, dirigida por Nabhan Garcia, influyente lider latifundista
en el Congreso Nacional. Por medio de una medida provisional, al inicio
del gobierno de Bolsonaro, la FUNAI “se reparti6” entre el Ministerio y la
Secretaria. Sin embargo, la Corte Suprema frené el intento de desmantelar el
6rgano indigenista®. Como resultado, la FUNAI volvié “entera” al Ministerio
de Justicia y Seguridad Publica. A partir de entonces, se intensificaron los
ataques a la politica de proteccién de los pueblos aislados y recién contactados
llevada a cabo por la FUNAI Respecto a los pueblos aislados, una vez maés
los misioneros criticaron la politica de no contacto bajo el argumento de

que serian vulnerables a enfermedades®. En el caso de los pueblos de
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contacto reciente, el propio presidente Bolsonaro declar6 que “los indios
en las reservas son como animales en los zoolégicos” %, en critica abierta
a la politica de proteccién de las tierras indigenas. Damares Alves, segtn
un informe publicado por el periédico Folha de Sdo Paulo, indicé cémo se
produciria el cambio de orientacién de la politica para los pueblos indigenas
aislados y recién contactados:

“Seria empezar a ingresar poco a poco a esos pueblos sin ninguna agresién a su
cultura, respetando sus especificidades, respetando, incluso, esos pueblos aislados.
Tenemos pueblos aislados. La clasificacién es: el indio de contacto reciente, el
indio aislado, el indio semi-aislado. Tenemos que respetar la clasificacion de cada
uno, pero podemos interactuar poco a poco con los indios de Brasil®”.

De acuerdo con la informacién contenida en el “Informe en Defensa de
los Pueblos Indigenas Aislados en el Interfluvio Xingu-Bacajia” elaborado
por el Observatério dos Direitos Humanos dos Povos Indigenas Isolados e de
Recente Contato (Opi), dos hechos hicieron atin més explicita la relacién entre
los misioneros vinculados a MNTB y los politicos ruralistas en el ambito
del gobierno de Bolsonaro. El primero de ellos, a principios de 2020, fue
el nombramiento por parte del presidente de la FUNAI de un misionero de
MNTB, Ricardo Lopes Dias, al frente de la Coordinacién General de Indigenas
Aislados y de Contacto Reciente (CGIIRC) del organismo indigenista. Con
doctorado en antropologia y afios de experiencia en la evangelizacién de los
indigenas matsés del valle del Yavari, el misionero encajaba en los planes del
gobierno de Bolsonaro de alterar los criterios y premisas de actuacién del
Estado con estos pueblos. Debido a su falta de experiencia como indigenista
y como gestor de politicas de alta complejidad, el breve paso de Ricardo
Lopes al frente de la CGIIRC fue desastroso. Con el estallido de la pandemia
del Covid-19, la direccién se preocupé més por rebatir los “ataques” de
los medios de comunicacién, por hacer elogios al gobierno de Bolsonaro y
por intentar facilitar la entrada de misioneros en las tierras indigenas. El
resultado fue literalmente genocida: a pesar de contar con equipos de campo
con experiencia e instrumentos administrativos eficaces para hacer frente
a la situacién®, la CGIIRC actu6é débilmente para contener el avance del
virus entre poblaciones altamente vulnerables. Tal situacién, entre otras,
acab6 dando lugar a un movimiento sin precedentes en Brasil, en el que
los pueblos indigenas, a través de la Articulacién de Pueblos Indigenas de
Brasil (APIB), presentaron una demanda contra el gobierno de Bolsonaro en
la Corte Suprema?®. Debido a su incapacidad de gestién y al patente conflicto
de intereses relacionado con su nombramiento, Ricardo Lopes fue destituido
del cargo en noviembre de 2020.

El segundo episodio ocurrié en el contexto del proceso de invasién de la
Tierra Indigena Ituna-Itatd* en la regién de Altamira, en Pard. Durante una
operacién de contencién de la deforestacién regional, agentes ambientales
federales detuvieron a Edward Mantoanelli Luz, hijo del presidente de MNTB.
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En esta ocasién, Edward fue detenido por invadir la tierra indigena e intentar
obstaculizar el trabajo de los agentes ambientales. En el caso en cuestién, la
relacién entre ambos hechos muestra cémo el modus operandi de la “pacificacién
del campo” efectuada por el gobierno de Bolsonaro se programé para legalizar
el crimen de invasién y despojo de las tierras indigenas: bajo los auspicios del
senador Zequinha Marinho*’, asociaciones de productores rurales iniciaron el
proceso de invasién y deforestacion de las tierras indigenas. Contratado por
la asociacién de latifundistas invasores, Edward M. Luz produjo un informe
favorable a la asociacion y descalificé los criterios aplicados por la FUNAI para
regularizar la zona*. Con ese informe, el senador presioné al Gobierno y a la
presidencia de la entidad indigenista para que redujeran la superficie de la
tierra indigena. La “Nueva FUNAI”, presidida por un delegado de la Policia
Federal (Marcelo Xavier) indicado por el frente ruralista, present6 la solicitud
a la Coordinaciéon General de Indios Aislados y de Contacto Reciente de la
FUNAI, controlada por el misionero de MNTB. Asi, Ricardo Lopes ordend a
los técnicos que atendiesen la demanda de la presidencia y emitiesen una
justificativa “técnica” para la reduccién de la tierra indigena.

Si entre los misioneros se observa un esfuerzo por construir una
convergencia entre argumentos antropoldgicos y evangélicos para dar base
conceptual a su accién proselitista, entre los ruralistas el esfuerzo se dirige
a conectar los argumentos antropolégicos con los de la pericia policial, de
manera que sea posible que un antropdlogo “experto” diga, por ejemplo,
“quién es indigena y quién no”, si estd “probada” o no la existencia de
determinado pueblo aislado, y si una determinada tierra estd ocupada
tradicionalmente o no. No es casualidad que la “Nueva FUNAI”, en la
estela de ese revisionismo generalizado de la politica indigenista, acabara
editando la Instruccién Normativa n.® 09/2020, segtn la cual los invasores
de tierras indigenas pueden solicitar al Estado la regularizacién del area y
la licencia de actividades econdmicas, incluso en tierras indigenas ocupadas
por pueblos aislados. En este contexto, ante la necesidad de que antrop6logos
“expertos” pudieran opinar tanto sobre criterios de “indianidad” como sobre
la “tradicionalidad” de las tierras, en 2020 la “Nueva FUNAI” presentd la
propuesta de un “Curso de postgrado lato sensu en Antropologia: Cultura,
Sociedad y Contemporaneidad”, impartido precisamente por el misionero y
coordinador de la CGIIRC Ricardo Lopes Dias y por Claudio Badaré (fil6sofo
con “especializacién” en Antropologia y asesor de la presidencia de la
FUNAI). Impartido por antropdlogos vinculados a evangélicos y ruralistas,
el curso estaria certificado por la Policia Federal y tendria como objetivo
formar antropdlogos especialistas en “temas contemporaneos”. Debido a la
evidente desviacién de propésito, la FUNAI renuncié a impartir el curso tras
una investigacién abierta por el Ministerio Ptiblico Federal.*?

En el ambito de los suruwaha, el punto de partida de la campafia de
criminalizacién realizada por JOCUM inmediatamente después de su expulsién
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de la tierra indigena fue la fundacién, en 2006, de la ONG Atini - Voz pela
Vida a cargo de Marcia Suzuki y Damares Alves - pastora de la Iglesia del
Evangelio Cuadrangular® y futura ministra de Bolsonaro. Una de las primeras
y mas efectivas acciones de difusién de la imagen estigmatizada de los
suruwaha (que circula ampliamente en la web hasta hoy) fue la realizacién
del documental “Hakani” (2008), dirigido por David L. Cunningham, hijo del
fundador de Youth With A Mission. El video es una puesta en escena de un
presunto acto de infanticidio de los suruwaha, utilizado como base mediatica
para promover una ley nacional de criminalizacién del infanticidio indigena.
Realizado con actores indigenas de diversas etnias y en un escenario falsamente
presentado como original, el documental se retir6 de Internet por orden
del Ministerio Publico Federal en 2017, después de afios de circulacién en
linea. Comentarios racistas proliferaron en las redes sociales, asociando a los
suruwaha con un imaginario de salvajismo - “al mezclar lo real con lo virtual,
la historia se volvié verdadera por el simple hecho de haberse escenificado
como una pelicula y haber producido efectos reales en sus espectadores”
(Santos-Granero, 2011: 132). Ademéas de haberse servido de indigenas de
otros contextos, como los karitiana (de nuevo la maniobra de manipulacién
de indigenas “convertidos” para llegar a los pueblos “no alcanzados”), la
narrativa del documental finaliza con declaraciones sin absoluta consistencia
etnografica, como la de que “todos los afios centenas de nifios son enterrados
vivos en Amazonia”. El impacto de las campafas de Atini* lleg6 al Congreso
Nacional y derivé en el Proyecto de Ley n.° 1057/2007, conocido como “Ley
Muwaji” %, que “dispone sobre el combate a practicas tradicionales nocivas
y sobre la protecciéon de derechos fundamentales de nifios indigenas”.
Aprobado en la Camara de Diputados, se reconfiguré como Proyecto de Ley
de la Camara (PLC) 119/215 y esta en proceso de analisis en la Comisién
de Derechos Humanos del Senado Federal. Si fuese aprobado, afiadiria un
articulo a la Ley n.° 6001/73, “Estatuto del Indio”.

La Asociacién Brasilefia de Antropologia (Oliveira, 2009) y diversos
estudios antropolégicos han mostrado en profundidad los entresijos de esta
campafia “a favor de la vida” montada sobre la marca de la criminalizacién
indigena. Los andlisis de Segato (2006, 2014) y de Holanda (2008; 2018) han
sido imprescindibles en este debate:

“¢Por qué estas imédgenes de indigenas matando tradicionalmente a sus hijos son
tan verosimiles? ¢Por qué ese argumento transmite credibilidad entre quienes no
conocen las realidades indigenas? Bajo las acusaciones de “riesgo de infanticidio”,
las familias indigenas estdn siendo puestas bajo sospecha [...]. ¢De cuéntas
violaciones a los derechos constitucionales y humanos ha sido responsable
JOCUM/Atini por su planteamiento, instalacién, accién e intervencién, sin ser
sancionada por las autoridades piblicas? ;Por qué se permite a esta institucion
-y a otras que estadn bajo el manto del Evangelio — actuar violando una serie de
derechos en nombre de la “defensa de la vida”? [...] Sostenemos que esta agenda
no puede limitarse a la defensa de los derechos individuales perdiendo su contexto
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de pertenencia a un grupo étnico. Un derecho fundamental de toda persona es
precisamente el de formar parte de un pueblo. Y un pueblo al que se le criminaliza
y se le llama infanticida tiene su dignidad herida. Como bien ha observado Rita
Segato (2006), desde una perspectiva juridica, las costumbres tradicionales
basadas en practicas y valores culturales ancestrales no son equivalentes a las
leyes estatales o supraestatales — al derecho en su sentido moderno —, que también
incluye, desde una perspectiva antropolégica y etnografica, la pluralidad de
nociones de justicia” (Holanda, 2018: 183).

El argumento de Segato (2014) a favor del pluralismo histérico promueve
la idea de un Estado restituidor, que reconoce el protagonismo del foro
étnico y asegura la deliberacién interna auténoma de la comunidad indigena.
En contraposicién, la consolidacién actual de la campafia de JOCUM
dentro del gabinete de la ministra Damares Alves* insiste en la politica de
criminalizacién. De hecho, en enero de 2021, Bolsonaro presenté al Congreso
un paquete de 35 medidas prioritarias, entre las que se incluye el proyecto de
“combate al infanticidio indigena” — junto a otras medidas como el incentivo
al registro, adquisicién y comercializacién de armas de fuego o el proyecto de
ley de regularizacién de tierras que legaliza ocupaciones ilegales cometidas
por latifundistas, madereros y otros sectores del agribusiness.

Las conexiones entre JOCUM vy el bolsonarismo estén activas no solo en
los organismos oficiales, sino en los sectores ideolégicos que dan sustentacién
al Gobierno. Asi lo observamos, por ejemplo, en la trayectoria de Braulia
Ribeiro quien, como vimos, inicid en los afios 1980 las actividades misioneras
entre los suruwaha y ocupé en los aiios 2000 la presidencia nacional de Jovens
Com Uma Missdo. Junto a Marcia Suzuki, participé en las articulaciones
politicas de su organizacién en el proceso sobre infanticidio indigena, y en
audiencias publicas lleg6 a afirmar que “la tinica diferencia entre nosotros y
los suruwaha es que ellos hablan su lengua, exclusivamente”, y que “vamos [a
los suruwaha] para ensefiar lo que es ético, lo que es moral, lo que es bueno,
lo que edifica, no lo que destruye la vida” #. Caminan juntas la negacién de
la diferencia indigena y la afirmacién de la superioridad de los parametros
misioneros sobre la vida suruwaha. Actualmente, Braulia Ribeiro actta desde
Estados Unidos como columnista del periddico ultraconservador Brasil Sem
Medo, en el que firma sus articulos como Master of Divinity por la Universidad
de Yale. Brasil Sem Medo (www.brasilsemmedo.com) se lanzé en 2019
como “el mayor periddico conservador del Internet brasilefio” y tuvo como
presidente del consejo editorial a Olavo de Carvalho, idedlogo de extrema
derecha que inspir6é una parcela expresiva del bolsonarismo*. Los articulos
de Braulia Ribeiro se centran en temas habituales de la agenda evangélica
fundamentalista, asi como en lugares comunes de la politica de Bolsonaro
— criticas ostensivas a la izquierda y al marxismo, prioridad de la moralidad
cristiana como reguladora de la vida ptblica, defensa tenaz de los lideres
politicos alt-right en el mundo actual®. En un reciente articulo titulado “Brasil
necesita a Damares” °°, pone de manifiesto — como observamos en el 4mbito
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de JOCUM - la importancia que la ministra posee como instancia mayor del
ultraconservadurismo evangélico en el cuadro politico brasilefio. Después de
elogiar a Bolsonaro por ser “conservador con los pies en el suelo, practico”,
declara:

“Al entregar las pautas de la izquierda en manos de una mujer de fe, Bolsonaro
restaura el sentimiento moral del pafs. Derechos Humanos no es un concepto liberal
ni secular. No es un subproducto cultural sin origen. Seres humanos solo pasaron
a ser considerados seres inalienables, hasta lo més basico como el derecho a la
vida, cuando la idea del Creador amoroso y envuelto con la humanidad pasé a ser
un axioma. Cuando Jefferson dice en la Declaracién de Independencia: “Nosotros
consideramos estas verdades como autoevidentes: que todos los hombres y mujeres
han sido creados iguales; que el Creador los dot6 de ciertos derechos inalienables”.
Este “nosotros”, sujeto de la frase, tiene que ser necesariamente un “nosotros, el
pueblo cristiano” [...]. No existe l4gica, ni terreno moral sélido en el pensamiento
de izquierda. Existe solo una arena movediza, sujeta a los humores politicos de los
burécratas del poder. Es por eso, y por otras cosas, que Bolsonaro hizo muy bien
en entregar la orientacién social del gobierno a alguien que concibe la cuestién
como “problema de gente amada por Dios” y no como cuestioén politica, y que en
la tarea ardua de araar la superficie del problema se ve como alguien que rinde
cuentas a algo mayor que el pueblo y el gobierno [...] Damares es una mujer que
sabe arrodillarse ante el Altisimo. Cada pequefia conquista es un milagro de la
gracia divina. Para mi, no existe mejor ocupante para un cargo publico que alguien
en esta posiciéon” (B. Ribeiro, 2020).

Lejos de reducirse a una orientacién religiosa difusa, el desarrollo de un
poder politico evangélico explicito avanza a través de diversas plataformas y
estrategias organizativas. Damares Alves ha sido integrante de la Associa¢do
Nacional de Juristas Evangélicos (ANAJURE), en la que ocupd el cargo de
directora de asuntos legislativos en el consejo directivo. ANAJURE es una de
las instancias mas activas del evangelismo en la politica: en las bambalinas
del poder, fue determinante en la indicacion del jefe de la Defensoria Piblica
Federal para garantizar pautas de la agenda evangélica — entre ellas, el
impedimento del derecho al aborto; consiguié ser aceptada como amicus
curiae en la accién sobre criminalizacién de la homofobia en la Corte Suprema,
y extendié de forma inédita ese papel a otra acciones sobre obligatoriedad
de la Biblia en las escuelas y sobre “ideologia de género” (Mazza, 2020).
En su Declaracién de Principios, los miembros de ANAJURE reconocen que
la Biblia es “divinamente inspirada, inerrante, infalible, verdadera, y es ella
nuestra Ginica regla de fe y conducta”>!. Asimismo, la asociacién se constituy6
como instancia de primera linea en el lobby para situar evangélicos en cargos
publicos.

En los tdltimos afios, Damares Alves, como lider religiosa afianzada en
el gobierno Bolsonaro, y Jovens Com Uma Missdo, como una de las agencias
evangélicas més consolidadas en Brasil, trabajan en la implantacién de The
Send, movimiento ultraconservador de matriz estadounidense activo en el
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crecimiento del evangelismo en la politica y en el proyecto de cristianizacién
de la nacién®2. Participaciones directas de Bolsonaro y Damares en actos
multitudinarios de The Send han sido organizados en Brasil por JOCUM y
circulan en sus medios digitales®®. El pastor Marcos Borges “Coty”, con su
doctrina del “pastoreo inteligente”, es uno de sus articuladores, apoyador
activo de Bolsonaro y director de la editorial de JOCUM. La estrategia de
The Send sintoniza también con otro de los nuevos canales priorizados por
el evangelismo conservador: la introduccién de formacién misionera en
instituciones universitarias privadas con autonomia para crear cursos y
programas inspirados en ideales de “convergencia entre la vida misionera y
profesional”, como la UniMissional. De forma integrada con mas de 100 cursos,
esta institucién desarrolla un programa que “une la graduacién o el postgrado
universitario con asignaturas biblicas y de preparacién misionera, ademaés
de otras vivencias diversas” >*. El desarrollo acelerado de la UniMissional —
fundada en 2020 - ha sido posible gracias al apoyo directo del Ministerio de
Educacion en los procesos de homologaciéon®, asi como a la articulaciéon con
la UniCesumar, otra de las mayores universidades privadas en Brasil, con més
de 150 mil estudiantes — casi todos en régimen de educacién a distancia. En
esta estrategia innovadora de evangelizacion a gran escala, la Universidad de
las Naciones — institucién vinculada internacionalmente a JOCUM/YWAM -y
la UniCesumar desarrollan desde 2018 un acuerdo de cooperacién®°.

Al aspirar a un Brasil evangélico, las agencias misioneras, sus iglesias de
referencia y sus lideres que actiian en las esferas gubernamentales no han
olvidado su aspiracién original de llevar la palabra biblica a los pueblos no
alcanzados - lo que podria llevar a la retomada de proyectos misioneros
entre los zo’é y los suruwaha. En plena pandemia de Covid-19, la injerencia
evangélica consiguié una gravisima interferencia en la elaboracién de una
ley nacional construida para consolidar los protocolos de proteccién de los
pueblos indigenas contra el nuevo coronavirus. En efecto, la Ley 14.021%
establece medidas de proteccién social para prevenciéon del contagio y de
la diseminacién del Covid-19 en los territorios indigenas, cimarrones y de
comunidades tradicionales. Sin embargo, el frente parlamentario evangélico
consiguié incluir un articulo que autoriza “la permanencia de misiones
religiosas que ya estén en las comunidades indigenas, después de la
evaluacién por parte del equipo de salud y el aval del médico responsable”
(art. 13). A su vez, esta inclusiéon desmesurada es mas alarmante, ya que no
se dirige a las comunidades indigenas en general, sino especialmente a los
pueblos en aislamiento, cuya vulnerabilidad socio-epidemiolégica es mayor.
La Articulagdo dos Povos Indigenas do Brasil (APIB) presenté ante la Corte
Suprema una Accién Directa de Inconstitucionalidad®® contra este articulo
para garantizar la prohibicién de entrada o permanencia de personas en areas
donde viven indigenas en aislamiento. Los sectores evangélicos argumentan a
partir de una conveniente defensa de la libertad religiosa y de la autonomia
indigena, sin llevar en cuenta lo siguiente:
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“la autonomia en este caso es la autonomia para permanecer en el aislamiento,
incluso si los misioneros religiosos gozan de buena salud. La libertad religiosa
de los misioneros puede ejercerse en todo el territorio nacional y no hay nada
antidemocratico en hacerla compatible con las pequefias regiones donde estos
grupos minoritarios y vulnerables se resisten a mantener sus propias formas de
vida” (Amado et al., 2021).

El Gobierno, en sintonia con el evangelismo politico que lo sustenta,
no duda en poner en riesgo la salud indigena y promover los intereses
de las agencias misioneras, mas preocupadas con la salvacién de las
almas indigenas que con la proteccién de sus cuerpos. De hecho, el
fundamentalismo evangélico nunca ha tenido problema en aliarse a los
tradicionales agresores de las vidas indigenas: militares y sectores del
agribusiness (pecuaria, monocultivo de soja e industrias de extraccién
maderera y mineral) constituyen con los evangélicos la base de la extrema
derecha en el poder. Como declara la lider munduruku Alessandra Korap,
“Damares no nos representa a nosotros, indigenas, porque los evangélicos
estdn entrando en nuestra tierra para dividir a nuestro pueblo, nuestra
cultura. Y ahora quieren quitarnos el alma” *°.

Varios frentes en la batalla contra el “humanismo secular” prosperan en
este proceso de produccién de enemigos difusos, con etiquetas que pueden
aplicarse a cualesquiera individuos o sectores sociales que se opongan al
avance del extremismo conservador: la “ideologia de género”, el “ateismo”,
el “terrorismo” o el “comunismo”. Curiosamente, se trata de colectivos en los
que se encuentran, desde la perspectiva del evangelismo fundamentalista, los
mismos rasgos que, en el siglo XVI, el cronista portugués Pero de Magalhaes
Géandavo atribuy6 a los indigenas de las tierras nuevas de Brasil: como ellos,
son gente “sin fe, sin ley, sin rey”.

Notas

! Segtin la definicién que consta en la orden interministerial MS/FUNAI n.°
4.094/2018, los pueblos indigenas de reciente contacto son “pueblos o agrupaciones
indigenas que mantienen relaciones de contacto ocasional, intermitente o permanente
con segmentos de la sociedad nacional, con reducido conocimiento de los cédigos o
incorporacién de los usos y costumbres de la sociedad circundante, y que conservan
una significativa autonomia sociocultural.”

2 La expulsién de MNTB de los zo’é fue iniciativa de la FUNAI, érgano indigenista
oficial en Brasil. La salida de JOCUM derivé de la recomendacién presentada por el
Ministerio Publico Federal en 2003 (PRDC/AM n° 003/2003), afio en que la FUNAI
fue obligada a asumir la asistencia de los suruwaha - aunque solo consiguié hacerse
cargo de ello en 2008. En ese intervalo, JOCUM continué con actividades episddicas
entre los suruwaha.

3 Gallois y Havt (1998), Havt (2001), Braga (2017) y Ribeiro (2020) han producido
las principales descripciones etnogréficas sobre los zo’é.
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4 Etnografias sobre los suruwaha han sido desarrolladas por Kroemer (1994), Huber
(2012) y Aparicio (2015).

5> New Tribes Mission cuenta actualmente con 2.300 misioneros que trabajan en més de
20 paises de América Latina, Africa Occidental y Sudeste Asiético. En 2017, el nombre
de NTM cambid formalmente a Ethnos360. Actualmente, en Brasil esta agencia esta
presidida por Edward Gomes da Luz, misionero que en la década de 1980 formé parte
del equipo de NTM/MNTB que establecié contacto con los zo’é (Castro, 2008).

6 La Associacdio de Missdes Transculturais Brasileiras ha propuesto desde 2018 una
reclasificacién de esas categorias segtin este modelo: a) pueblos alcanzados: con mas
de 5% de indigenas evangélicos; b) menos alcanzados: entre 2 e 5% de evangélicos; c)
no alcanzados: sin comunidad cristiana autéctona, con menos de 2% de evangélicos;
d) no comprometidos: sin ninguna iniciativa o intencién de evangelizacion, interna o
externa (AMTB, 2019).

7 JOCUM Brasil, “O compromisso de alcancar a todos”. Disponible en https://jocum.
org.br/ (acceso en 26 de enero de 2021). La historia de JOCUM ha sido narrada por
sus protagonistas en “Pode falar, Senhor, estou ouvindo” (Cunningham, 2019) y en
“Além das possibilidades: a histéria de fé e esperanca de um casal que enxergou o
Brasil como um celeiro de missionérios” (Stier, 2020).

8 Las bases originales de estas agencias han sido iglesias baptistas, presbiterianas y
metodistas, principalmente del sur de Estados Unidos. En Brasil, estas siguen siendo
sus principales denominaciones.

9 Segtin Gallois y Havt (1998), en 1975 un helicéptero que realizaba investigaciones
minerales para el proyecto “Curua-Cuminapanema” de la Superintendencia de
Desarrollo de Amazonia (SUDAM) divis6 algunas malocas en el interfluvio Erepecuru-
Cuminapanema, lo que constituyé el primer registro de la presencia de “indios
aislados” en la zona. En ese momento, los equipos de investigacién se encontraban en
la base militar de Tiriés (Misién Tiri6).

10 En referencia al Batallén de Ingenieria y Construccién (BEC) del Ejército brasilefio,
responsable del proyecto.

1 Dos de estos lugares, Keji y Towari abyra rupa, siguen ocupados por los zo’é.
Koporuhu e Iwi’ara fueron abandonados tras la muerte de sus “duefios”. El proceso
de transformacién de aldeas en capoeiras (barbechos forestales) y, a largo plazo, de
reapertura de nuevas aldeas en antiguos barbechos es un aspecto importante del modo
de ocupacion territorial zo’é (Havt, 2001).

12 ge trata de Edward Gomes Luz, actual presidente de Missdo Novas Tribos Brasil,
y de Gerani, indigena apalai de la regién de Alenquer (Para), contratado por los
misioneros como guia de campo y como posible intérprete del idioma de los “aislados
del Cuminapanema”.

13 Formado por el indigenista Jodo Carvalho (de la FUNAI), los médicos Douglas
Rodrigues (de la Escuela Paulista de Medicina) y Eugénio Schiavinno (del Proyecto
“Satde e Alegria”) y la antrop6loga Dominique T. Gallois (de la USP), este equipo
llevé a cabo la primera campaiia de vacunacién de los zo’é presentes en esa base.

14 Wellington Figueiredo, indigenista de la FUNAL llegé a ser jefe del Departamento
de Indigenas Aislados del 6rgano gubernamental en la década de 1990.
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15 yéase la critica de Gallois (2015).

16 Debe quedar claro que el cierre de un proceso investigativo “por falta de pruebas”
no significa que el delito (en este caso, las muertes causadas por enfermedades
infectocontagiosas) no haya ocurrido, sino sélo que, desde el punto de vista del
investigador, no se generaron pruebas suficientes para que la investigacién pudiera
continuar. El punto central, en nuestra opinién, recae en lo que viene a ser una
“prueba” en el contexto en cuestion, situado en la década de 1990. ;Qué version fue
considerada por los investigadores como “verdadera”? ;La de los misioneros, que
tenian recursos para pagar abogados defensores, o la de los Zo’é, pueblo de tradicién
oral? El hecho es que, en esta ocasién, la FUNAI no realizé una investigacién con
los Zo’é fundamentada en bases antropolégicas y lingiiisticas. Por consiguiente, no
consiguié organizar la informacién sobre el genocidio zo’é¢ en un procedimiento
narrativo que los operadores del derecho pudiesen considerar como “prueba”.

17 «“Morada de Luis”, en referencia al misionero Luis Carlos Ferreira. Durante el
periodo del “contacto”, los zo’é llamaban Ruwi rupa a la “Base Esperanca” de MNTB.
Actualmente, Ruwi rupa se refiere a la base misionera instalada en los alrededores del
sur de la tierra zo’é, en la regién de Campos Gerais del Erepecuru. Ruwi es el término
indigena para el pez surubi, fonéticamente cercano a la pronunciacién zo’é de “Luis”.

18 E] Conselho Indigenista Missionario (CIMI) es un érgano de la iglesia catélica
fundado en 1972 con el propésito de luchar por la defensa de los derechos de los
pueblos indigenas y por la promocién de su autonomia. Véase https://cimi.org.br/

19 La presidencia de la FUNAI emiti6 en 1987 la ordenanza n.2 1.900/FUNAI (6
de julio de 1987), que establecia las Directrices para la Coordinacién de Indigenas
Aislados; y la ordenanza n.° 1.901/FUNAI (de la misma fecha), que criaba el Sistema
de Proteccion para Indigenas en Aislamiento. A partir de ese momento, se consolido el
nuevo modelo de proteccién del aislamiento, que abandoné los mecanismos anteriores
de “atraccién y pacificacion”.

20 Informaciones a partir de https://www.silbrazil.org/ (acceso en 12/02/2021).

2! Llama la atencién el esfuerzo de todas las agencias en designar como “primer
contacto” sus respectivas expediciones a la tierra suruwaha, en una especie de
disputa por derechos inaugurales — en realidad, los suruwaha mantuvieron constantes
encuentros y desencuentros con trabajadores extractivistas durante las décadas
de aislamiento, y los riberefios del entorno sabian perfectamente dénde estaban
localizadas las malocas.

22 A pesar de su larga permanencia, Marcia y Edson Suzuki, lingiiistas misioneros de
JOCUM, han publicado escasos resultados, que se reducen al campo de la fonética de
la lengua suruwaha.

23 Don Richardson sostiene que el “factor Melquisedec” es el punto de partida que
permitird la acogida de la revelacién especial que es el cristianismo. Dios dejé su
testimonio profundo entre los pueblos primitivos, y eso constituye el presupuesto de
la actividad misional. En definitiva, el “factor Melquisedec” indica que los pueblos
indigenas — inclusive los pueblos en aislamiento — ya estdn previamente preparados
para el evangelio.
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24 Sobre la practica suruwaha de envenenamiento con timbé, Aparicio (2015: 221)
demuestra la inadecuacién de la categoria de suicidio al contexto suruwaha. Sobre
los equivocos de las concepciones misioneras referentes al suicidio indigena, véase
Aparicio (2017).

25 El concepto cristiano de “espiritu” presenta divergencias semanticas muy
marcadas con conceptos andlogos suruwaha (Aparicio, 2015: 121), por lo que las
correspondencias misioneras suelen ser inadecuadas.

26 Llama la atencién la conciencia de la ilegalidad del viaje, como muestran los
propios diarios misioneros: “Mientras el mundo discute sobre Amazonia, yo estoy aqui
recorriendo rios y arroyos, montando campamentos y buscando indios. Solamente
Dios, gracias, Padre, por este regalo. [...] Aqui en este lugar, seguro que ni la FUNAI
ni la Policia Federal podran encontrarnos” (Nilton Cavalheiro, 1995)

27 El libro de Jemimah Wright se inscribe en una larga trayectoria de novelas de
aventuras misioneras sobre conversiones indigenas en Amazonia, iniciada por Christ’s
Witchdoctor: from savage sorcerer to jungle missionary, en el que el periodista Homer
Dowdy (1963) describe el proceso de conversion waiwai. La novela tuvo tanto éxito
que, en 1994, Dowdy publicé un segundo libro, Christ’s Jungle, sobre las expediciones
de los Waiwai para evangelizar otros grupos indigenas (Valentino, 2010: 28).

28 JOCUM presenté en 2003 a la FUNAI una propuesta de implantacién de un
programa de alfabetizacién escolar entre los suruwaha. El Ministerio de Educacién
rechazé la propuesta bajo la justificativa de “proteger las manifestaciones culturales
de las sociedades indigenas, reconociendo el derecho de los indigenas a seguir siendo
indigenas, y rompiendo con una larga tradicién juridica que siempre ha buscado
asimilar a los indigenas, provocando el abandono sus lenguas y practicas culturales”
(Protocolo Ministério da Educacdo/GM/Al/ n.° 198/99, pag. 83/86)

29 En una accién conjunta de los Deni con apoyo del CIMI, la ONG Operacio Amazonia
Nativa y Greenpeace. Informaciones sobre ese proceso se encuentran en http://www.
greenpeace.com.br/deni/biblioteca.php

30 Gomo consta en su obra “Contextualizacio missionaria”, en la que Burns critica
la actuacién de Suzuki y su modelo C5 entre los Suruwaha, y contrapone criterios
explicitamente biblicos: “Parece que se afiade una experiencia con Jesus a las demés
experiencias y creencias animistas, permitiendo una continuidad cultural y religiosa.
Ese resultado se resume en la frase: “No se percibe ruptura con el esquema religioso
local”. Una debe admirar los esfuerzos del equipo de JOCUM entre los Suruwaha en su
identificacién y contextualizacién. Se hicieron no pocos esfuerzos para eliminar todas
las barreras lingiiisticas y culturales. Sin embargo, parece que excedieron los limites
biblicos al adoptar lo que describen como una aplicacién extrema del modelo. Amamos a
las personas en una convivencia intima, respetando sus culturas, pero con un mensaje de
perdon, liberacion y transformacién, como vemos en muchos textos biblicos, por ejemplo,
Efesios 2:1-5 y Romanos 3:21-23” (Burns, 2011: 162 - destaques nuestros).

31 La teologfa baptista — una de las confesiones mas activas en JOCUM - adopt
este concepto que ya estaba enraizado en iglesias conservadoras norteamericanas.
“Inerrancia se refiere a la no-errancia, a la falta de errores, a la completa y plena
veracidad de la Biblia. Recientemente, algunos lideres baptistas han hablado de
la Escritura como ‘no errante en ningtin 4mbito de la realidad’. Esa es una buena
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definicién de inerrancia” (Bush, 2007: 20). “The Battle for the Bible” (1976), de Harold
Lindsell, se convirti6 en el documento pionero que definié la nocién de inerrancia
en los circulos evangélicos populares, para expresar la infalibilidad absoluta de las
Escrituras.

32 Este es el lema oficial del Ejecutivo brasilefio presidido por Jair Messias Bolsonaro.

33 Noticia  disponible ~ en  http://portal.stf.jus.br/noticias/verNoticiaDetalhe.
asp?idConteudo=418183.

34 yéase el reportaje publicado en The Economist “Edward Luz, presidente de New Tribes
Mission of Brazil, cuyos 480 misioneros evangelizan ‘grupos étnicos no alcanzados’,
escribi6 en un correo electrénico a The Economist que el contacto mejorara su salud. El
miedo y la preocupacién ‘serdn sustituidos por la confianza y sonreirdn, procrearan,
tendran sus précticas culturales y volveran a crecer en nimero’, profetiz6”. Disponible
en: https://www.economist.com/the-americas/2020,/07/09/a-religious-challenge-to-
no-contact-with-isolated-indigenous-groups

35 Ver reportaje disponible en: https://gl.globo.com/sp/vale-do-paraiba-regiao/
noticia/2018/11/30/indios-em-reservas-sao-como-animais-em-zoologicos-diz-
bolsonaro.ghtml

36 Reportaje disponible en: https://www1.folha.uol.com.br/poder/2018/12/ministra-
diz-que-governo-bolsonaro-vai-rever-politica-de-isolamento-de-indigenas.shtml.

37 Como, por ejemplo, la ordenanza n® 4.094,/2018, que define principios, directrices
y estrategias para la atencién sanitaria de pueblos indigenas aislados y de contacto
reciente.

38 Se trata de la ADPF 709, disponible en http://portal.stf.jus.br/processos/detalhe.
asp?incidente =5952986

39 Reconocida por el Estado brasilefio en 2011 en el contexto de la megaconstruccién
de la presa de Belo Monte, la TI Ituna-Itatd se regularizé con base en documentos
oficiales sobre la ocupacién de grupos aislados en el interfluvio Xingu-Bacaja
contemplando el principio de precaucién. A partir de 2018, el discurso de Bolsonaro
tuvo un efecto severo en la TI Ituna-Itatd. Como muestra el informe de la Opi, a
partir de entonces estalld el proceso de ocupacién ilegal de la TI, que comenzé a
aparecer en el primer lugar del ranking de tierras indigenas mas deforestadas de
Brasil en 2019.

40 Marinho es licenciado en pedagogia, licenciado en teologia y pertenece a la
Convencién de Ministros e Iglesias de la Asamblea de Dios del Estado de Para. Fue
diputado del Estado de Paré en la década de 1990 y diputado federal en las décadas
de 2000 y 2010. En 2014 fue elegido vicegobernador de Para y, en 2018, senador de
la Reptblica.

4l Se trata del “Resumen de la nota técnica de evaluacién antropolégica sobre los
cuestionables fundamentos antropolégicos y juridicos que legitimarian la intervencién
del Estado en la zona de los asentamientos PA Itatd y PA Lages, errdneamente
identificados como ‘tierra indigena’ Ituna-Itata-PA”, que Edward M. Luz elabord y
firmé como “antropdlogo y asesor parlamentario” en febrero de 2020, dias antes de ser
detenido.
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42 La Asociacién Brasilefia de Antropologfa también criticé6 duramente esta iniciativa
de la “Nueva FUNAL http://www.portal.abant.org.br/2020,/08/24/alerta-da-aba-
curso-lato-sensu-em-antropologia-proposto-pela-FUNAL

43 Actualmente pertenece a la iglesia baptista de Lagoinha, en Minas Gerais.

44 Dos productos expresivos de esta campaiia son el documentario “Quebrando o
silencio”, dirigido por Sandra Terena y apoyo documental de Marcia y Edson Suzuki,
y el texto homénimo de Marcia Suzuki (2007). Ambos estén disponibles en la pagina
web https://www.atini.org.br/

45 https://www.camara.leg.br/proposicoesWeb/fichadetramitacao?idProposic
ao=351362

46 Integrantes de JOCUM ocupan actualmente posiciones de destaque en el Ministerio
de la Mujer, la Familia y los Derechos Humanos. Es el caso de Maira de Paula Barreto
Fernandes, a cargo de la Secretaria Nacional de Proteccién Global del Ministerio
presidido por Damares Alves, y representante del mismo Ministerio en el Consejo
Nacional de Promocién de la Igualdad Racial y en el Comité Nacional de Combate a
la Tortura. Maira era la abogada representante de JOCUM en las audiencias publicas
promovidas por la Camara de Diputados en 2005 en el tema de la “retirada no-
autorizada de nifios indigenas de la aldea” en el debate sobre “infanticidio indigena”.
Llama la atencién que los misioneros acttian junto a militares con perfiles como el de
Luiz Eduardo Rocha Paiva, otro miembro del gabinete de Damares Alves. Rocha Paiva
es autor del prefacio de “A Verdade Sufocada”, biografia del torturador Carlos Alberto
Brilhante Ustra, jefe del DOI-CODI del Ejército, uno de los principales 6rganos que
actuaron en la represién politica durante la dictadura militar brasilefia.

47 Notas taquigréficas de la Audiencia Ptblica en la C4dmara de Diputados (Brasilia, 15
de diciembre de 2005), apud Holanda (2018).

48 Olavo de Carvalho, uno de los principales gurts del bolsonarismo, fue un ideélogo
neoconservador, cuyas obras han tenido mucha acogida entre la ultraderecha
brasilefia, y que han circulado desde la astrologia hasta una supuesta filosofia — sin
reconocimiento, de todas formas, en los circulos académicos. Defendié la idea de una
conspiracién comunista activa a nivel global, responsable por la “ideologia de género”,
la amenaza terrorista, el “alarmismo climatico” y el avance de un “marxismo cultural”
que pretenden destruir las tradiciones brasilefias, la familia y la religién cristiana. Ha
tenido influencia directa en decisiones de Bolsonaro (con poder incluso de indicacién
de ministros), aunque sus relaciones pasaron episédicamente por fricciones mutuas.
Mantuvo una postura negacionista durante la pandemia, y falleci6 en enero de 2022
con infeccién de Covid-19.

49 Durante el controvertido proceso electoral estadounidense, los articulos de Braulia
Ribeiro mostraron con vehemencia su entusiasmo por Trump en columnas como
“América entre la luz y las tinieblas” (23 de octubre de 2020), su alegato a favor de
la candidatura de Trump al Premio Nobel de la Paz (12 de septiembre de 2020), “El
funeral de América” (22 de enero de 2021, sobre la toma de posesién de Biden) o “El
senado americano y el circo del impeachment” (14 de febrero de 2021). Disponibles en
https://brasilsemmedo.com/author/braulia/

50 https://brasilsemmedo.com/o-brasil-precisa-de-damares/ Publicado el dia 27 de
diciembre de 2020
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51 https://anajure.org.br/missao-objetivos-e-declaracao-de-principios/

52 JOCUM es, en efecto, una de las instituciones fundadoras del movimiento The Send,
junto a las agencias Lifestyle Christianity, Christ For All Nations, Jesus Image, Circuit
Riders y Dunamis Movement. En la pdgina web de The Send Brasil leemos que “en
2011, el Senor hablé a los lideres de The Call a través de un grupo de misioneros de
YWAM (Youth With A Mission/JOCUM)) que se acercaba un punto de inflexién y que
naceria un movimiento de envio como el comienzo del resultado de afios de ayuno
y oracién”. Disponible en http://thesend.org.br/historia-pt/ (Acceso en 19 de marzo
de 2021).

53 En febrero de 2020 JOCUM promovié el Encuentro The Send Brasil con 140 mil
participantes en estadios de fiitbol de Brasilia, Sio Paulo y Belo Horizonte, con
12 horas de programacién transmitidas a 1,7 millén de espectadores en lengua
portuguesa y 560 mil en inglés. En el acto en Brasilia, Bolsonaro hizo un discurso
sobre “Dios, familia y Patria”. Ver https://jocum.org.br/tag/the-send/; https://www.
youtube.com/watch?v=96j6woSQn_0. Para uma visién critica de The Send, veése
el video producido por Jackson Augusto para The Intercept Brasil, “The Send: o que
estd por tras do plano de evangelizacdo em massa no Brasil”: https://theintercept.
com/2020/08/12/the-send-plano-de-evangelizacao-em-massa-brasil/

54 https://unimissional.org.br/um-2021. El programa articulado en los diferentes
cursos incluye entre sus asignaturas o “médulos”: “Cosmovisién cristiana, identidad y
vocacién”, “Cultura, Sociedad y Reino de Dios”, “Misiones y Evangelizacion”, “Agencias
misioneras”, “Comunicacién transcultural” y “Plantio y Revitalizacién de iglesias”,
como consta en https://www.unimissional.org.br/wp-content/uploads/2019/12/
Edital-01-2019-UniMissional2020_v2.pdf (Acceso en 19 de marzo de 2021).

55 Ppara ello, la UniMissional conté con el apoyo del polémico ministro de Educacién
Abraham Weintraub, que destacé por su politica de ataque a las universidades
publicas, recortes en los presupuestos para educaciéon, manifestaciones anti-indigenas
y declaraciones ofensivas contra la Corte Suprema de Brasil.

56 https://www.unicesumar.edu.br/unicesumar-e-universidade-das-nacoes-firmam-
parceria-de-cooperacao/ (Acceso en 26 de febrero de 2021).

57 Publicada en el Didrio Oficial da Unido, 08/07,/2020, edicién 129, seccién 1, pag.
1 — Actos del Poder Legislativo de Brasil.

58 Ppedido de Accién Directa de Inconstitucionalidad n. 6.622 (diciembre de 2020)
presentada por la APIB y el Partido dos Trabalhadores (PT): http://www.stf.jus.br/
portal/cms/verNoticiaDetalhe.asp?idConteudo = 456920. Uno de los argumentos de
la APIB remite a la Declaracién Americana sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas
de 2016, de la que Brasil es signatario. Cita el Pacto Internacional de Derechos Civiles
y Politicos, cuyo articulo 18 sostiene que la libertad de creencias no puede anular
el derecho a la salud: “La libertad de manifestar la propia religién o creencia puede
limitarse para proteger la seguridad, el orden, la salud o la moral ptiblicos o los
derechos y libertades de los demas”. El dia 23 de septiembre de 2021 el ministro Luis
R. Barroso, del Supremo Tribunal Federal, acogié parcialmente el pedido de Accién
Directa de Inconstitucionalidad presentado por la APIB y reiterd el impedimento de
entrada de nuevas misiones religiosas en tierras de pueblos en aislamiento.
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59 Discurso de Alessandra Korap ante el presidente de la CAmara de Diputados durante
el 15° Acampamento Terra Livre (abril de 2019), que congrega anualmente en Brasilia
a movimientos indigenas de todo el pafs.
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