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ABSTRACT

El presente articulo versa sobre las practicas punitivas adoptadas entre los pueblos indi-
genas del municipio de Oiapoque, en el estado de Amapa, ubicado en el extremo norte
de Brasil y perteneciente a la Amazonia legal. Se discute el ejercicio del jus puniendi por los
propios indigenas, conforme a lo dispuesto en la Constitucion de la Republica Federativa
de Brasil de 1988 (CF/88), en su articulo 231, asi como en el Estatuto del Indio (Ley n.°
6.001/1973), en su articulo 57. Con este fin, aborda la investigacion y el castigo de con-
ductas que se consideran infracciones entre estos pueblos y debate las penalidades por
ellos aplicadas — la privacion de libertad, la faxina y el destierro. Se presenta el historial de
la actuacién del Estado brasilefio junto a esos pueblos en lo que respecta a la aplicacion
de pena, desde el Servicio de Proteccion a los Indios (SPI) hasta el advenimiento de la
Fundacién Nacional del Indio (FUNAI), que es el 6érgano responsable de ejecutar la poli-
tica indigenista a nivel nacional. Finalmente, a partir del relato de indigenas encuestados y
de antropodlogos que estudian tales pueblos, se discurre sobre el lugar donde se aplicaba la
privacion de la libertad, el Encruzo. La metodologia utilizada es la investigacion tedrica, con
analisis documental y bibliografico, y la investigacion de campo, mediante entrevistas diri-
gidas. A partir de la investigacion desarrollada, es posible inferir que, en su origen, Encrugo
fue uno de los sitios utilizados por el SPI para imponer sanciones a los indigenas, al margen
del Poder Judicial. Solo mas recientemente, Encrugo se ha convertido en un puesto de apli-
cacion de derecho propio por parte de los pueblos indigenas, de acuerdo con su derecho a
la diferencia, previsto en el articulo 231 de la CF/88.
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ABSTRACT

This article deals with the punitive practices adopted among the indigenous peoples of the
municipality of Oiapoque, in the state of Amapd |, located in the extreme north of Brazil
and belonging to the legal Amazon. The exercise of jus puniendi by the indigenous peo-
ple is discussed, in accordance with the provisions of the Constitution of the Federative
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Republic of Brazil of 1988 (CF/88), in its article 231, as well as in the Indian Statute (Law
no. 6.001/1973), in its article 57. For this purpose, it addresses the investigation and pun-
ishment of behaviors that are considered infractions among these peoples and discusses
the penalties applied by them — deprivation of liberty, the faxina and exile. The history
of the action of the Brazilian State together with these peoples regarding the application
of punishment is presented, from the Indian Protection Service (SPI) to the advent of
the National Indian Foundation (FUNAI), which is the body responsible for executing
the indigenous policy at the national level. Finally, based on the account of indigenous
people surveyed and anthropologists who study such towns, it discusses the place where
the deprivation of liberty was applied, the “Encruzo”. The methodology used is theoretical
research, with documentary and bibliographic analysis, and field research, through directed
interviews. Based on the research carried out, it is possible to infer that, originally, Encrugo
was one of the sites used by the SPI to impose sanctions on the indigenous people, outside
the Judiciary. Only more recently, Encruzo has become a place of application of its own
right by indigenous peoples, in accordance with their right to difference, provided for in
article 231 of CF/88.

KEYWORDS
indigenous peoples of Oiapoque, own punitive practices, right to difference, Federal
Constitution of 1988, Indian Statute
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1. Introduccion

Este articulo tiene como objetivo abordar las practicas punitivas entre los
pueblos indigenas de Oiapoque, en el Estado de Amapa, centrandose en la
privacion de libertad que se practicaba entre tales pueblos en un lugar conocido
como Encruzo'.

En Brasil, se toleran las practicas punitivas propias entre los indigenas con
base en el articulo 57 del Estatuto del Indio, Ley n. 6.001 de 1973. Esta ley fue
promulgada en el periodo de dictadura militar y es resultado de su tiempo, es
decir, preveia que los indigenas serfan aculturados e incorporados a la sociedad
nacional y, en consecuencia, dejarfan de ser indigenas. Al considerar el plano
legislativo internacional, estaba alineada con el Convenio n. 107 sobre la protec-
cién e integracion de las poblaciones indigenas y de otras poblaciones tribuales
y semitribuales de la Organizacién Internacional del Trabajo (OIT).

Posteriormente, fue promulgada la Constituciéon de la Republica Federativa
de Brasil de 1988 (CF/88), que fue un hito en la redemocratizacion del pais y
trajo varias innovaciones importantes en lo que se refiere a los pueblos indige-
nas. En un capitulo propio, establecié el derecho a la diferencia y el respeto a la
identidad étnica de los indigenas. La Constitucion reconocio a los indigenas su
organizacion social, costumbres, lenguas, creencias y tradiciones, y los derechos
originarios sobre las tierras que tradicionalmente ocupan (Brasil 1988). A partir
de entonces, varios articulos del Estatuto del Indio se han vuelto incompatibles
con el nuevo orden constitucional y ya no pueden aplicarse.

En 1989 se aprobé el Convenio n. 169 sobre pueblos indigenas y tribales de
la OIT, que sustituy6 al Convenio 107 y fue ratificado por Brasil en 2002. A
partir de decisién del Supremo Tribunal Federal (STF), se considera que esta
norma internacional tiene estatus supralegal en el ordenamiento juridico brasi-
lefio, es decir, esta por debajo de la Constitucion de 1988, pero por encima de
las leyes ordinarias, como es el caso del Estatuto del Indio.

El Convenio 169 de la OIT va en direccion similar a la de la Constitucion
de 1988: supera el paradigma asimilacionista y de integracion en el plano del
derecho internacional. En su articulo 9°, establece que se deben respetar los
métodos a los que tradicionalmente recurren los pueblos indigenas para la re-
presion de los delitos cometidos por sus miembros, en la medida en que eso
sea compatible con el sistema juridico nacional y con los derechos humanos
internacionalmente reconocidos (Brasil 2019).

1 Este trabajo fue escrito a partir de otro, presentado en el XXIII Congreso del CONPEDI
(Consejo Nacional de Investigacion y Postgrado en Derecho), realizado en Florianépolis/
SC, Brasil, en 2014. Se consider6 necesario volver a aquellas reflexiones, ahora lejanas en el
tiempo y complementadas por otras fuentes. Asi, el presente trabajo parte de aquel, pero
conduce a conclusiones algo diferentes.
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Asi, teniendo en cuenta el avance legislativo en lo que respecta al reconoci-
miento de practicas culturales propias entre los indigenas en cuanto a la repre-
sién de delitos, es interesante verificar si eso ocurre y de qué manera ocurre
entre los pueblos indigenas de Oiapoque.

Hay estudios y relatos de viajeros producidos acerca de los indigenas de esa
region. En muchos de ellos se mencionan algunas practicas punitivas, sin em-
bargo, sin que constituyan su enfoque principal. Asi, es importante investigar el
asunto a partir de las fuentes ya conocidas y también del relato de los indigenas.

La metodologia utilizada es la investigacion tedrica, con analisis documental
y bibliografico. Como complemento a los datos, seran utilizadas las entrevistas
y las percepciones de la investigacion de campo desarrollada en 2013, cuando
se realizé un viaje al municipio de Oiapoque.

Durante el viaje se realizaron entrevistas en la aldea de Manga y en la aldea
Santa Izabel, ambas de la etnia Karipuna, localizadas en la tierra indigena Uaca.
También se realizaron entrevistas en la Fundaciéon Nacional del Indio (FUNAI),
en la sede del municipio de Oiapoque, y durante la visita al Encruzo. Aunque las
entrevistas hayan sido realizadas hace bastante tiempo, por lo observado a partir
de otras fuentes, a ejemplo de Almeida; Oliveira; Oliveira (2019), mantienen
actualidad con respecto al objeto del presente estudio.

2. Sancion penal y pueblos indigenas en Brasil

En Brasil, la aplicacién de penas entre los pueblos indigenas fue tratada con
cautela por la legislacion. Asi, aunque el Estado brasilefio posibilite tales practi-
cas, siempre lo hizo a partir de la l6gica de la supremacia del derecho estatal en
relacion al derecho propio de los indigenas. De esa manera, aunque las tolere,
les impone limites.

Dentro de cada comunidad o pueblo indigena hay un complejo sistema penal
que reprime conductas consideradas antisociales: «A menudo, el propio con-
cepto de delito y pena son diferentes en las comunidades, ya que estos concep-
tos son historicos y sociales, es decir, existen ellos mismos como respuesta a una
situacion histérica determinada ambiental y cronolégicamente» (Souza Filho
1998: 118, traduccién propia)®.

Esta realidad, reconocida por la legislacion nacional en el articulo 57 del
Estatuto del Indio, encuentra limitaciones, también impuestas por el orden
juridico nacional. En consecuencia, las penas aplicables por los indigenas no
pueden ser crueles ni infamantes y se prohibe la pena de muerte, segtin lo esta-
blecido en el articulo 57:

2 «Muitas vezes, o proprio conceito de crime e pena sao diferentes nas comunidades, ja que
estes conceitos sao histéricos e sociais, isto é, existem eles mesmo como resposta a uma
situacdo histérica determinada ambiental e cronologicamente» (Souza Filho 1998: 118).
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Art. 57. Se tolerara la aplicacion, por los grupos tribales, de acuerdo con las insti-
tuciones propias, de sanciones penales o disciplinarias contra sus miembros, siem-
pre que no sean de caracter cruel o infamante, prohibida en todo caso la pena de
muerte. (Brasil 1973, el subrayado es nuestro, traduccién propia)’.

La parte final del articulo 57, que se ha destacado, ha sido cuestionada en
cuanto a su constitucionalidad. Al establecer limitaciones a las penas aplicadas
entre los indigenas demuestra su desajuste en relaciéon con el amplio reconoci-
miento de la organizacion social, creencias y costumbres que garantiza el articu-
lo 231 de la Constitucion de 1988. En esta direccion, el articulo 57 del Estatuto
del Indio «hace prevalecer la vision juridica del Estado sobre el derecho a la
vida, en el caso de las penas de muerte, en detrimento de las tradiciones y cos-
tumbres reconocidas por el articulo 231, de la Constituciéon de 1988y (Maia
2009, traduccién propia)’. También segun este autot:

[...] es forzoso concluir que en las relaciones indigenas internas, operacionalmen-
te autonomas y autorreferentes, al Poder Puablico le esta vedado adoptar cualquier
forma de intervencion a partir de criterios hermenéuticos basados en la logica
juridico-formal inherente al derecho estatal. En los casos de interpenetraciones
o interferencias entre tales esferas de juridicidad autbnomas, prevaleceran los cri-
terios de solucion del sistema juridico afectado o tutelar (Maia 2009, traduccién

propia)°.

En este sentido, incluso penas degradantes o crueles y hasta la pena de muer-
te, cuando practicadas entre los propios indigenas, segun sus practicas sociales y
tradiciones y dentro de las areas que tradicionalmente ocupan, pueden aplicarse
y no representan una afrenta al orden juridico nacional, debido al contenido del
articulo 231 de la CF/88. Debe tenerse en cuenta que penas degradantes o crue-
les son nociones que provienen de la perspectiva y de la vivencia de la sociedad
occidental, no indigena. Utilizar concepciones de la sociedad no indigena para
evaluar acciones entre pueblos indigenas son formas de dominacién e impo-
sicién de la cultura no indigena sobre esos pueblos. En una direccién similar,

entre otros, Maia (2009); Souza Filho (1998); Rosa (2014); Wagner (2018).

3 «Art. 57. Sera tolerada a aplicacio, pelos grupos tribais, de acordo com as institui¢des
préprias, de san¢Ses penais ou disciplinares contra os seus membros, desde que nio revistam
carater cruel ou infamante, proibida em qualquer caso a pena de morte.» (Brasil 1973).

4 «faz prevalecer a visdo juridica estatal do direito a vida, no caso das penas de morte, em
detrimento das tradi¢Ses e dos costumes reconhecidos pelo artigo 231, da Constituicdo de
1988.» (Maia 2009).

5  «...] é forcoso concluir que nas relagdes indigenas internas, operacionalmente autbnomas
e auto-referentes, é vedado ao Poder Publico adotar qualquer forma de intervengao a partir
de critérios de hermenéutica pautados na légica juridico-formal inerente ao direito estatal.
Nos casos de interpenetragoes ou interferéncias entre tais esferas de juridicidade auténomas,
prevalecerd os critérios de solugdo do sistema juridico atingido ou tutelante.» (Maia 2009).
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La Constitucién de 1988 reconoci6 explicitamente la pluralidad de la nacién,
en la medida en que impuso al Estado el deber de garantizar a todos el pleno
ejercicio de los derechos culturales y reconoci6 las diferentes formas de ser y
vivir, especialmente en relaciéon con los pueblos indigenas, segun lo prescrito
en los articulos 215,231 y 232. En esta direccion, entre otros, Fajardo (20006);
Pereira (2002); Souza Filho (1998); Silva (2008).

Se considera que el Estado brasilefio es pluriétnico, pues en €l coexisten di-
ferentes esferas de juridicidad. El Estado plurié¢tnico es aquel en el que se reco-
noce la pluralidad de su cuerpo social y el hecho de que no se basa en supuestas
homogeneidades (Pereira 2002).

En complemento, el Convenio 169 de la OIT también reconoce la pluralidad
de la composicion de la nacion al definir criterios fundamentales para determi-
nar los grupos a los que se aplica:

La existencia de condiciones sociales, culturales y econémicas diferentes de otros
sectores de la sociedad nacional; la presencia de una organizacion social regi-
da total o parcialmente por reglas y tradiciones propias, y la autoidentificacion,
entendida como la conciencia que tiene el grupo social de su identidad tribal.
Este ultimo criterio es fundamental en la identificacién y reconocimiento de los
grupos tribales que forman parte de un pais (OIT 2011, el subrayado es nuestro,
traduccion propia)®.

El reconocimiento del pluralismo juridico interno a las naciones es evidente
también en el Convenio 169 de la OIT (Fajardo 2006). Esto se desprende del
considerando n. 5, que reconoce las aspiraciones de los pueblos indigenas de
tomar el control de sus propias instituciones y formas de vida, de mantener y
fortalecer sus identidades; del articulo 8°, item 2, que prevé el derecho a preset-
var sus propias costumbres e instituciones; y el articulo 9°, item 1, que indica
que deben respetarse los métodos tradicionales a los que estos pueblos recurren
para reprimir delitos cometidos por sus miembros (OIT 2011).

Por lo tanto, tanto en el orden juridico brasilefio como en el orden juridico
internacional, a los indigenas se les ha asegurado, contemporaneamente, una
atencion diferenciada que se justifica. Al menos en el plano formal, su derecho
a la diferencia ha sido resguardado, incluso en lo que respecta a la aplicacién de
sanciones por actos practicados en sus tierras o espacios tradicionales.

Aunque algunos todavia consideran el tema controvertido y aunque hay re-
sistencia, existe un derecho propio de los pueblos indigenas a caracterizarse
como esfera de juridicidad propia, diferente a la del Estado. Asi lo garantizo la

6 «A existéncia de condi¢es sociais, culturais e econdémicas diferentes de outros setores da
sociedade nacional; a presenga de uma organizacio social regida total ou parcialmente por
regras e tradi¢des proprias, e a autoidentificacdo, entendida como a consciéncia que tem o
grupo social de sua identidade tribal. Este dltimo critério ¢ fundamental na identificacio e
reconhecimento dos grupos tribais que fazem parte de um pais» (OIT 2011).
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Constitucion de 1988, en su articulo 231, cuando reconoci6 a los indigenas su
organizacion social. Las normas de conducta y formas propias de castigar de los
diferentes pueblos indigenas estan ahi insertadas.

3. Los pueblos indigenas de Oiapoque

El municipio de Oiapoque esta localizado en el extremo norte de Brasil, en
el estado de Amapa, a orillas del rio Oiapoque, que marca la frontera del terri-
torio nacional con la Guayana Francesa. Oiapoque esta al norte, a 580 km de la
capital del estado, Macapa.

Segun datos del ultimo censo demografico realizado en 2010 por el Instituto
Brasilefio de Geografia y Estadistica (IBGE), Oiapoque ocupa la décima posi-
cién entre los municipios con mayor proporcion de poblacion indigena del pas,
port situacién del domicilio, cuyo porcentaje de la poblacién rural indigena es
del 77,2% (IBGE 2010). Por lo tanto, la presencia indigena en la zona rural del
municipio es expresiva.

Hay cuatro pueblos indigenas que habitan la region: los Palikur, los Galibi-
Kalina’” , los Karipuna y los Galibi-Marworno. Juntos, se autodenominan
Pueblos Indigenas de Oiapoque. Esta identidad comun fue uno de los resulta-
dos directos de las acciones politicas conjuntas de los indigenas frente a los no
indigenas.

A partir de la década de 1970, instituyeron asambleas para tratar asuntos de
su interés, como la demarcacion y el paso de la carretera BR 156 en sus tierras.
Las asambleas se han fortalecido y se llevan a cabo regularmente hasta la actua-
lidad. En 1992, crearon la Asociaciéon de los Pueblos Indigenas de Oiapoque
(APIO), que puede entenderse como un resultado mas del fortalecimiento de su
accion conjunta que se mantiene hasta hoy (Tassinari 2003; Capiberibe 2007).

Los Palikur hablan la lengua aruak, los Galibi-Kalina hablan la lengua carib y
los Karipuna y los Galibi-Marworno hablan patoa. Hablan, ademas, portugués
y francés, que se aprendieron en el proceso de interrelaciones con diferentes
pueblos que han transitado por esta region de frontera en los tultimos 400 afios.
Estos cuatro pueblos ocupan tres tierras indigenas demarcadas, que abarcan al-
rededor del 23% de la extension territorial del municipio de Oiapoque (Gallois,
Grupioni 2009).

Las tierras indigenas — Uaca, Jumina y Galibi — poseen superficie y ocupa-
cion variada. Configuran una gran area continua, que es cortada al oeste por la
carretera BR-156, que conecta Macapa con Oiapoque (Gallois, Grupioni 2009).

La Tierra Indigena (TT) Galibi fue la primera en ser demarcada, cuya homo-
logacion ocurrié en 1982. Posee una extension de 6.689 hectareas y es ocupada

7 También llamados Galibi de Oiapoque.
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por los pueblos Galibi Kalina y Karipuna. En 2013, su poblacién era de 151
indigenas (ISA 2017: 319).

Casi diez afios después, en 1991, la TT Uac¢a fue demarcada y homologa-
da. Su extension es de 470.164 hectareas y es ocupada por los pueblos Galibi
Marworno, Karipuna y Palikur. En 2011, su poblacién era de 4.462 indigenas
(Lbidem).

Finalmente, la TT Jumina también fue demarcada y homologada, en 1992.
Posee 41.601 hectareas de extension y es ocupada por los pueblos Galibi
Marworno y Karipuna. En 2010, su poblacién era de 121 indios (Ibidens). En el
mapa siguiente (Figura 1), es posible visualizar las tres tierras indigenas.
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Figura 1. Localizacion de las Tierras Indigenas de Oiapoque.
Fuente: Helfenstein 2019: 33

Informes de viajeros a partir del siglo XVII describen la region como una
zona de intenso contacto e intercambio entre distintas poblaciones. Los in-
formes revelan que todos esos grupos estaban involucrados ora en procesos
migratorios, ora en procesos de fusion, en guerras o alianzas que, a lo largo de
los ultimos siglos, han hecho que las fronteras entre los diferentes grupos estu-
vieran en constante redefiniciéon (Ricardo 1983; Gallois, Grupioni 2009).

Asi, cada uno de los cuatro pueblos indigenas que viven hoy en Oiapoque
compone un grupo étnico formado por descendientes de los histéricos grupos
de diversos origenes, que convergieron en la regiéon en diferentes momentos
(Gallois, Grupioni 2009: 10).
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[Cluando hablamos en ‘Galibi Marworno’, “Palikur’, ‘Karipuna’, ‘Galibi de Oia-
poque’ [...] nos referimos a grupos cuyos etnénimos son, no solo histéricamente
techables, sino también de origen relativamente reciente. Etnénimo son los nom-
bres que estos grupos adoptaron para asumirse como etnias diferenciadas entre si
(Gallois; Grupioni 2009: 10, traduccién propia)®.

Fue sobre todo a partir de la primera mitad del siglo XX que los gobiernos de
Brasil y de los paises fronterizos comenzaron a implantar politicas asistenciales
de salud y educaciéon en la regiéon hoy comprendida por las TI Uaca, Jumina
y Galibi. En lo que concierne a Brasil, tales medidas representaron el intento
de fijar a los indigenas en el territorio nacional, con el fin de sedentarizarlos,
convirtiéndolos en brasilefios y auxiliares en la guardia de las fronteras. Hay que
considerar que Oiapoque se encuentra en una region que fue objeto de largo
litigio entre Portugal y Francia y, posteriormente, entre Brasil y Francia, cuya
conclusién se produjo a través de arbitraje favorable a Brasil (Souza Lima 1992;
Gallois, Grupioni 2009; Almeida, Oliveira, Oliveira 2019).

La preocupaciéon por nacionalizar a los indigenas de este tramo de la frontera
llevé a la construccion de escuelas publicas, en 1934, en las principales aldeas
Karipuna, Palikur y Galibi. También habia interés en reunir a los indigenas en un
solo nucleo y utilizarlos como guardias de frontera. Es a partir de la década de
1940 que la presencia del Estado brasilefio, a través del Servicio de Proteccion a
los Indios (SPI), se observa mas intensamente entre los indigenas de Oiapoque
(Arnaud 1969; Ricardo 1983; FUNAI 1986; Almeida, Oliveira, Oliveira 2019).

El SPI fue el 6rgano del gobierno federal responsable de la gestion y tu-
tela de los pueblos indigenas en Brasil, desde 1910, cuando fue creado, hasta
1967, cuando fue sustituido por la FUNAL Inicialmente, se llamaba Servicio de
Proteccion a los Indios y Localizacién de Trabajadores Nacionales (SPILTIN),
estaba vinculado al Ministerio de Agricultura, Industria y Comercio. Ademas de
la pacificacién e incorporacion de los indigenas, tenfa la funcién de fijar mano
de obra rural no extranjera en el campo. A partir de 1918, se ha convertido en
SPI y su actividad se centra en los pueblos indigenas (Souza Lima 1992; Alves,
Vieira 2018).

Es desde el SPI que la politica indigenista se convierte en un asunto del go-
bierno federal. Su objetivo era poner en marcha la aculturacion, asimilaciéon e
integracién de los indigenas en la sociedad nacional. Por un lado, tenfa como
objetivo la proteccion de los indigenas, evitando su desplazamiento y desinte-
graciéon, y también la proteccion de sus territorios. Por otro lado, tenfa como
objetivo que los indigenas dejaran de ser hostiles, abandonaran sus habitos

8  «QJuando falamos em ‘Galibi Marworno’, ‘Palikur’, ‘Karipuna’, ‘Galibi do Oiapoque’ |...]
estamos nos referindo a grupos cujos etndénimos sio, ndo apenas historicamente dataveis,
como de origem relativamente recente. Etnoénimo sdo os nomes que esses grupos adotaram
para assumir-se como etnias diferenciadas entre si» (Gallois; Grupioni 2009: 10).
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considerados primitivos y se convirtieran en trabajadores rurales en sus tierras
(Souza Lima 1992; Alves; Vieira 2018). En 1967, el SPI se extinguié en medio
de una serie de escandalos de corrupciodn, abusos e ilegalidades. Fue sustituido
por la FUNALI, creada el 5 de diciembre de 1967, a través de la Ley n° 5.371°.

El trabajo del SPI con los pueblos indigenas dejé influencias y marcas aun
presentes en la memoria. En Oiapoque, el SPI instalé dos puestos indigenas: el
Puesto Indigena de Nacionalizacion, Asistencia y Educacion Uaga y el Puesto
Indigena de Frontera y Vigilancia Luiz Horta (Almeida; Oliveira; Oliveira 2019).

El puesto indigena era la unidad administrativa del SPI mas cercana a las
aldeas y, en general, contaba con un enfermero, un profesor y el responsable
del puesto. La reglamentacion del SPI preveia dos tipos de puesto indigena: el
puesto de atraccion, vigilancia y pacificacion y el puesto de nacionalizacion,
asistencia y educacion. Mientras el primero tenia la tarea de hacer contacto con
los indigenas no hostiles, con el fin de despertar en ellos el deseo de compartir
con los no indigenas el progreso de la civilizacién, el segundo estaba destinado a
mantener relaciones pacificas con los pueblos indigenas ya sedentarizados y ca-
paces de adaptarse al trabajo rural y a otras actividades consideradas normales.
Estos puestos deberfan ofrecer educacion escolar a los indigenas y capacitacion
para el trabajo, con espacios para las practicas agricolas y ganaderas (Souza
Lima 1992; Rocha 19906).

Segun Souza Lima (1992), ademas de estos dos tipos de puestos, previstos en
el reglamento del SPI, habia también un tercero, que aparecera en los informes
del 6rgano: el puesto indigena de frontera. Este tenfa por incumbencia atraer
al territorio nacional a los pueblos indigenas que cruzaban las fronteras inter-
nacionales, con el fin de convertirlos en brasilefios y guardianes del territorio
nacional. En Oiapoque, en 1942, se establecié un puesto indigena de esta mo-
dalidad, el Puesto Indigena de Frontera y Vigilancia Luiz Horta.

Ademas de ello, como ya se menciond, también se instal6 el Puesto Indigena
de Nacionalizacion, Asistencia y Educacion Uaga, en la aldea del Manga. Este
sustituy6é al Puesto del Encruzo, que era el lugar utilizado por el SPI para la
ejecucion de penas a los indigenas, como se vera mas adelante (Tassinari 2003).

9  ElSPI y su actuacién junto a los indigenas fue objeto de una amplia investigacién conducida
por el fiscal Jader Figueiredo. El informe producido a partir de esto, de mas de 7000 paginas,
paso a ser conocido como el Informe Figueiredo. Este informe describe numerosos actos de
violencia practicados por funcionarios del SPI y por latifundistas contra indigenas desde la
década de 1940 hasta la década de 1960. Se crefa que el informe habia sido destruido en un
incendio ocurrido en el Ministerio de Agricultura en 1967. Sin embargo, fue redescubierto
en 2012 por un investigador en el acervo del Museo del Indio, en Rio de Janeiro, y, desde
entonces, ampliamente divulgado. Se puede acceder al informe en: http://www.mpf.mp.
br/atuaca-tematica/ccr6/dados-da-atuaca/grupos-trabalho-/violaca-dos--diteitos-dos-po-
vos-indigenas-registro-militar/relatotio-figueiredo (Sanson 2013; Alves; Vieira 2018).
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3. Las sanciones penales aplicadas entre los pueblos indi-
genas de Oiapoque

Al igual que en la sociedad circundante, también entre los Pueblos Indigenas
de Oiapoque existe la aplicacion de penas, llamadas castigo, cuando un indigena
practica un acto considerado en disconformidad con los valores y practicas so-
cialmente aceptadas por esos pueblos. Inicialmente, fue el SPI el que establecid
el castigo a aquellos que se desviaran de las normas impuestas por el propio
6rgano, que tenfa la incumbencia de proteger y tutelar a los indigenas. Estos
castigos se aplicaban en forma de trabajos para la comunidad y también a tra-
vés de maltratos fisicos. Posteriormente, los propios indigenas incorporaron la
practica de los trabajos para la comunidad (Capiberibe 2007).

Los discursos de todos los interlocutores de la investigacion, asi como las
fuentes consultadas, proporcionaron la misma aclaracion acerca de las penas
aplicadas entre los indigenas de Oiapoque: actualmente la pena mas frecuente
es la faxina, que implica rozar una determinada area de uso comun en la aldea
(Wagner 2014).

El tamafio del area que debera ser rozada y limpia es determinado por el
cacigue o en la propia asamblea que los indigenas realizan para deliberar sobre
el caso. Durante tal deliberacion, el propio acusado ejerce su derecho de defen-
sa. Eventualmente, su familia también puede ayudar en su defensa y testigos
pueden ser escuchados. El tiempo de ejecucion de la faxina es variado, siendo
responsabilidad del propio acusado velar por su cumplimiento. Mientras no
cumple con el castigo tiene su tiempo para dedicarse a otras actividades rutina-
rias comprometido. Segun se informo, si la ejecucion de la faxina tarda mas de
lo razonable para el tamafio del area establecida, puede haber una deliberacion
colectiva para aumentar el area a rozar (Wagner 2014).

En lo que respecta a la prueba, existe una especie de principio de la verdad
sabida. Para Meirelles (2008, traduccién propia), en el Derecho Administrativo
brasilefio, la verdad sabida «es el conocimiento personal de la infracciéon por
parte de la propia autoridad competente para sancionar al infractom'’. Segin
este autor, «también se ha considerado como verdad sabida la infraccién publica
y notoria, evidenciada en la prensa o divulgada por otros medios de comunica-
cién de masas» (Meirelles 2008: 706, traduccién propia)'.

Esa comprensién puede ser aplicada, con adaptaciones, a los Pueblos
Indigenas de Oiapoque, en lo que respecta a la investigacion de los hechos. Para
ellos, entonces, la verdad sabida serfa el conocimiento personal de la infraccién

10 «é o conhecimento pessoal da infracdo pela propria autoridade competente para punitr o
infrator» (Meirelles 2008).

11  «tem-se considerado, também como verdade sabida a infracdo publica e notéria, estampada na
imprensa ou divulgada por outros meios de comunicacao de massa.» ( Meirelles 2008: 7006).
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que tienen los indigenas de la aldea en la que ocurrié el hecho, pues la infraccién
es notoria a aquel determinado grupo (Wagner 2014).

Durante las entrevistas, cuando se les pregunté sobre la existencia de pruebas
suficientes para atestiguar la ocurrencia del hecho delictivo que sera evaluado y
posiblemente sancionado, todos los interlocutores afirmaron la idea de que en
la comunidad siempre es posible saber lo sucedido, porque todos se conocen y
generalmente uno de ellos vio lo que sucedié. Por otro lado, es posible inferir
que en este tipo de proceso penal propio de los indigenas prevalece el principio
de la verdad real, segun el cual corresponde al juez acercarse lo mas posible a la
realidad de los hechos ocurridos, con el sentimiento guiado por la busqueda de
la verdad para la aplicacion de las penas (Pinto 2012).

Esta aproximacion no es del todo adecuada, en la medida en que no existe
un sistema de garantias o derechos y normas procesales formalmente estable-
cidas entre los indigenas de Oiapoque. Las asambleas en las que se evaltan los
casos tienen una ejecucion algo espontanea. Entonces, hablar de pruebas en el
sentido comun del derecho procesal penal no se ajusta perfectamente a la inves-
tigacion de delitos realizada por los indigenas (Wagner 2014).

Ademas de la faxina, tue posible identificar tres tipos mas de penas entre los
Pueblos Indigenas de Oiapoque: la expulsion o destierro, el #ronco o kubahi'y la
privacién de libertad, que ocurria en el Encruzo.

La expulsion o destierro implica el alejamiento del indigena infractor de la
convivencia con su pueblo y de su lugar. Los interlocutores de mayor edad
mencionaron un caso de expulsién, que habria ocurrido hace mucho tiempo.
La expulsion fue consecuencia de la comision de un delito considerado grave:
un intento de asesinato. En este caso, un hombre hiri6 gravemente a un indi-
gena con un cuchillo durante una fiesta en la aldea. Un interlocutor aclaré que
el infractor no era indigena, sino que residia en la aldea porque estaba casado
con una indigena. Fue la disimulacion del agente lo que habria causado mayor
disconformidad en el grupo y, asi, después de una reuniéon de la comunidad de
la aldea y averiguacion de lo sucedido, se decidié su expulsion (Wagner 2014).

Como se informo, esta es la peor pena que se le puede infligir a un indigena,
pues su alejamiento de su grupo y de su familia limita su identidad, el sentido
de pertenencia y la propia vida. En gran medida, los pueblos indigenas tienen
una vivencia colectiva muy rica y el destierro es una ruptura con esa intensa
convivencia. La esposa y los hijos del infractor permanecieron residiendo en
la aldea. Ese fue el unico caso de destierro reportado durante la investigacion
(Wagner 2014).

Mucho mas presente en los informes, ademas de la faxina, esta el tronco o
kubahi. Consiste en un instrumento de madera utilizado para inmovilizar a los
indigenas que cometian alguna infraccion en la aldea. Para Arnaud, el #ronco seria
una probable influencia de la esclavitud negra, cuya practica ¢l identifico entre
los Galibi y los Karipuna, pero que habrfa caido en desuso. Aunque asf sea, lo
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que se observo es que el #ronco sigue bastante presente en la memoria y en los
informes de los indigenas (Arnaud 1969; Almeida; Oliveira; Oliveira 2019).

La pena de privacion de libertad también se aplica entre los Pueblos Indigenas
de Oiapoque. Puede ocurrir en casos graves, pero en los que la presencia del
infractor ain podra ser tolerada posteriormente por el grupo en la convivencia
comunitaria en la aldea. Actualmente esta pena no se utiliza, y los informes
indican que las ultimas aplicaciones de esta pena habrian sucedido alrededor de
20006. Esa pena era ejecutada en el Encruzo y, como las demas penas, tiene sus
origenes en la influencia del SPI en esa region (Wagner 2014).

4. La ejecucion de la pena privativa de libertad: el Encruzo

«Todo lo que no es bueno tiene en el Encruzor. Esta afirmacion, reproducida
por diferentes interlocutores a lo largo de la investigacion de campo, traduce de
manera sintética la pena efectiva que representaba estar detenido en ese lugar.
Enla figura 2, a continuacion, se puede visualizar la ubicacién de las principales
aldeas dentro de la T1 Uaga, incluyendo el Encruzo.

CGiulana
Francesa

Figura 2. La regién de Uaga y la ubicacion de Encruzo. Fuente: Tassinari 2003: 67.

El Encruzo esta ubicado en la confluencia entre los rios Uaga y Curupi, en la
margen derecha de quien viene de la aldea del Manga, que es el punto normal-
mente utilizado por los indigenas que viven en aldeas accesibles solo en barco,
para llegar a la ciudad de Oiapoque, y se dirige hacia la desembocadura del
Océano Atlantico (Gallois, Grupioni 2009).
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Su ubicacion es estratégica, pues es donde se encuentran los rios Uaga y
Curupi que siguen hacia el Océano. Por eso, en 1942, el SPI eligi6 este lugar
para instalar un Puesto Indigena. Desde alli era muy facil controlar quién entra-
ba al continente desde el océano, quién salia y quién pasaba entre los rios Uaca,
Curipi y Urucaua. Incluso los indigenas que pasaban en canoa por el lugar eran
supervisados alli (Capiberibe 2007).

Las condiciones de permanencia en el Encruzo contrastan con su ubica-
cion estratégica. Debido a la proximidad del océano, el agua es salobre, no apta
para el consumo, sea el agua del rio, sea el agua proveniente de la excavacion
de pozos. Por lo tanto, es necesario captar el agua de lluvia, que se produce
estacionalmente, o buscar agua en la aldea mas cercana, Agaizal, en canoa por
el rio Curipi. Ademas de la escasez de agua potable, la mayor parte del afo el
Encruzo se inunda, debido a la temporada de lluvias y la influencia de la marea.
En el Encruzo no es posible plantar mandioca para hacer harina, uno de los
principales elementos de la alimentacién de estos pueblos indigenas (Tassinari
2003; Capiberibe 2007).

Por lo tanto, en el Encruzo solo es posible el cultivo de plantas con un ciclo
de vida corto, como la sandfa. En el area crece una especie de bambu, conocida
como taboca, que es muy dificil de rozar, porque es rigida y tiene muchas espi-
nas. Ademas, probablemente debido a las inundaciones estacionales que sufre,
en el Encruzo hay una profusién de animales ponzofiosos, como serpientes y
sanguijuelas, asi como muchos mosquitos y otros insectos y, eventualmente,
caimanes. El ambiente del Encruzo es inhéspito, lo que justifica la afirmacion
de que en el Encruzo solo tiene lo que no es bueno (Tassinari 2003; Capiberibe
2007).

A pesar de eso, cuando el SPI instal6 el Puesto Indigena en el Encruzo habia
un gran flujo de personas y mercancias que pasaban por alli. En su intento de
nacionalizar e integrar a los indigenas, y también como forma de hacer el Puesto
Indigena autosostenible, el SPI buscé expandir las actividades econémicas en
la regién. Esto llevé a la intensificacion de la pesca y la produccién de cuero de
caiman. En el Encruzo, el SPI implanté un aserradero, una alfarerfa y un al-
macén comercial. Sin embargo, estos proyectos tuvieron uma duracion efimera
(Arnaud 1969; Ricardo 1983).

Tassinari (2003) informa que el puesto indigena en el Encruzo llego a ser
desactivado al final de la década de 1970, cuando la administracion y la politica
indigenista ya eran responsabilidad de la FUNAI, que habia sustituido al SPI en
1967. Sin embargo, teniendo en cuenta que este lugar es de facil penetracion de
invasores, los indigenas solicitaron la reactivacion del Encruzo, como puesto de
vigilancia, lo que sucedié en 1982. «A partir de entonces, ademas de supervisar
el paso de barcos por los rios, el jefe del puesto del Encruzo también atendia
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a las familias residentes en la aldea Acaizal» (Tassinari 2003: 164, traduccion
propia)'?.

En la investigacion de campo realizada en 2013 se pudo constatar el abando-
no del Encruzo. En el momento de la investigacion, solo residia alli un cacique
con su familia. Ya no habia jefe de puesto, funcionario de la FUNAI, desde
2007. Fue en este afo que se reestructurd la FUNAI en Oiapoque, lo que pro-
voco la extincion de la presencia de jefes de puestos indigenas en las aldeas.
También coincide con ese periodo el fin del envio de indigenas al Encruzo para
cumplir penas de restriccion de libertad (Wagner 2014).

El jefe del puesto indigena era responsable de los faxineiros, como se llamaba
alos indigenas que estaban ‘pagando castigo’. Como esta figura ya no existia, no
habia forma de enviar nuevos faxineiros, ya que el cacigue, solo, no se responsabi-
lizaba por tal actividad. Durante las entrevistas realizadas en 2013, el cacigue que
residfa en el Encruzo ya habia comunicado a la FUNAI y a los otros indigenas
que su permanencia en el Encruzo terminaria a finales de aquel afio, en virtud
de las exiguas condiciones de vida del lugar y de no recibir ninguna forma de
apoyo financiero por parte de la FUNAI para permanecer alli (Wagner 2014).

Hasta la reestructuracion de la FUNAI mencionada en los informes, era po-
sible encontrar en las aldeas de la region un jefe de puesto, generalmente indige-
na, contratado por la FUNAI ademas del cacigue, liderazgo de la aldea. Por tan-
to, en el Encruzo incluso esa estructura quedé comprometida (Wagner 2014).

Asi, el escenario encontrado fue de abandono material. Habia varias cons-
trucciones pequefas, todas de madera: una pequefia casa identificada como
puesto de la FUNAI una pequefia escuela, consistiendo en una aula, una casa
en la que vivia el cacigue con su familia y otra casa que parecia abandonada.
Llamé la atencién la existencia de un cuadrado de mamposteria, con una dimen-
sién aproximada de tres metros cuadrados, sin cobertura y parcialmente llenado
con tierra. Segun los interlocutores, se trataba de una antigua cisterna, utilizada
para captar el agua de lluvia, en la que incluso los faxineiros fueron detenidos en
los tiempos del SPI (Wagner 2014).

Durante la investigacion se hizo evidente la preocupacion de los interlocuto-
res con el Encruzo. Todos informaron de la necesidad de ocupar nuevamente y
revitalizar ese espacio considerado estratégico. Sin embargo, a lo que se puede
percibir, la preocupacién estaba relacionada con su posicion estratégica de con-
trol y proteccién a la tierra indigena contra invasores, y no con la necesidad de
reactivar el lugar de cumplimiento de penas (Wagner 2014).

De los informes y fuentes investigadas es posible inferir que el Encruzo fun-
ciond activamente como un lugar de cumplimiento de penas desde 1940 hasta,
mas o menos, 2006, con una interrupcion en el periodo comprendido entre 1970

12 «A partir de entdo, além de fiscalizar a passagem de barcos pelos rios, o chefe do posto do
Encruzo também atendia as familias residentes na aldeia Acaizal.» (Tassinati 2003: 164).
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y 1982, segun Tassinari (2003). Se verificé que solamente hombres eran enviados
al Encruzo y que el tiempo de las penas variaba de acuerdo con el establecido por
los liderazgos y la comunidad del indigena encarcelado (Wagner 2014).

Los indigenas retenidos no podian salir del Encruzo. Alli permanecian sin
canoa. Si huyeran, regresando a su aldea de origen, cuando descubierto por los
demas, de inmediato, eran llevados nuevamente al Encruzo, donde permane-
cian hasta el final del tiempo establecido. Por lo que se observé no habia un
tiempo fijo idéntico para los indigenas que cometieran el mismo tipo de acto
considerado delictivo. Las penas se fijaban individualmente de acuerdo con cada
caso concreto. Los faxineiros, en el Encruzo, tenfan que desarrollar tareas, sien-
do que la mas recordada por todos los interlocutores era la limpieza del local,
rozando el tabocal. Segin los informes, esta actividad es bastante agotadora,
pues el tabocal es, como ya se menciond, una vegetacion rigida y con espinas.
Y todo esto en un clima ecuatorial, con sol fuerte, con mosquitos y otras plagas
(Tassinari 2003; Wagner 2014).

Ser enviado al Encruzo para pagar castigo era algo muy humillante, sobre
todo debido a las condiciones precarias de permanencia en el lugar. Dependia
de los propios faxineiros proporcionar su alimentacion, pescando o cazando. Sus
tamilias podian visitarlos y llevar productos alimenticios, especialmente harina
de mandioca, que no tenfa como ser producida en el lugar, como ya citado
(Wagner 2014).

La decadencia del Encruzo esta relacionada con un cierto descrédito, con una
cierta incredulidad en lo que el Encruzo representaba. Parece haber quedado mas
en la memoria de los mayores, debido a la actuacién del SPI, que en la vida coti-
diana actual de los Pueblos Indigenas de Oiapoque. Uno de los intetlocutores de
la investigacion, cuando se le pregunté acerca de cual encaminamiento deberia ser
dado a un indigena de su etnia que cometiera un delito grave, como un asesinato,
respondié que en tal caso, probablemente, serfa encaminado a la policfa, que de-
berfa resolver el caso de acuerdo con la ley de los no indios (Wagner 2014).

A partir daf observa-se algo que aparece de maneira reiterada entre os autores
que se dedicaram ao estudo dos Povos Indigenas do Oiapoque: eles mantém
relacbes de proximidade e troca com os nao-indios ao longo de sua historia na
regido, conforme se depreende em Gallois; Grupioni (2009):

A partir de ahi se observa algo que aparece repetidamente entre los autores
que se dedicaron al estudio de los Pueblos Indigenas de Oiapoque: ellos man-
tienen relaciones de proximidad e intercambio con los no indios a lo largo de su
historia en la regién, como se desprende en Gallois; Grupioni (2009):

[...] con un poco mas de conocimiento sobre la regién podemos constatar que
los pueblos indigenas de esta parte de la Amazonia nunca vivieron aislados entre
si. Y, también, que el avance de frentes de colonizacién en sus tierras no resulta
necesariamente en un proceso de sumision creciente a los nuevos conocimientos,
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tecnologias y bienes a que pasaron a tener acceso, como a primera vista puede
parecernos. Por el contrario, todo lo que estos pueblos aprendieron y adquirieron
en sus nuevas experiencias de relaciéon con los no-indios es parte de un proceso
de expansion de sus redes de intercambio, que no borra - solo redefine - la impoz-
tancia de las relaciones que estos pueblos han mantenido entre si, durante muchos
siglos, “a pesar” de nuestra interferencia. (Gallois; Grupioni 2009: 9, traduccion
propia)".

Asi lo demuestra también el Encruzo, desde su establecimiento, que se llevo
a cabo en manos de no-indios, a través de la actuacién del SPI en la region, hasta
su uso como lugar de cumplimiento de penas por los propios indigenas. Los sis-
temas juridicos de los indigenas y de los no-indigenas no estan totalmente apar-
tados, en la medida en que los indigenas fueron influenciados por los no-indios
para utilizar el modelo de reclusion y aislamiento de quienes cometian delitos.

5. Encruzo: ;Lugar de aplicacion de un derecho indigena
propio?

El Encruzo fue un lugar utilizado por el SPI para sancionar y controlar a los
indigenas a lo largo de su actuacion en esa region. La aplicacion de castigos no
tenfa relacion con las practicas de los propios indigenas, sino que era una forma
de dominar, aculturar e integrar a los indigenas a partir de su conformidad con
las reglas creadas por el propio SPI. Incluso la faxina, segian Arnaud (1969) fue
introducida por el SPI e integro la vida cotidiana de esos pueblos.

Souza Filho (1998) atribuye al antiguo Decreto n. 5.484, del 27 de junio de
1928, la motivacion para esa actuacion del SPI. El 6rgano paso a actuar como
una especie de poder judicial paralelo, con poderes de juzgar y sancionar suma-
riamente a los indigenas que no se comportaran como determinado. El Decreto
regulaba la situacién de los indigenas nacidos en territorio nacional y trataba,
entre otros asuntos, de la aplicacién de penas a los indigenas que cometieran
delitos.

El Decreto n. 5.484, de 1928, precedi6 al Codigo Penal brasilefio de 1940 en
doce afios. De sus 50 articulos, cinco trataban de los delitos cometidos por los
indigenas. En estos, ademas de categorizar a los indigenas segin los lugares en

13 «...] com um pouco mais de conhecimento sobre a regido podemos constatar que 0s po-
vos indigenas desta parte da Amazonia nunca viveram isolados entre si. E, também, que o
avango de frentes de coloniza¢io em suas terras nao resulta necessariamente num processo
de submissdo crescente aos novos conhecimentos, tecnologias e bens a que passaram a ter
acesso, como 2 primeira vista pode nos parecer. Ao contrario disso, tudo o que estes povos
aprenderam e adquiriram em suas novas experiéncias de relacionamento com os nao-indios
insere-se num processo de ampliagdao de suas redes de intercambio, que ndo apaga — apenas
redefine — a importancia das rela¢des que esses povos mantém entre si, ha muitos séculos,
“apesar” de nossa interferéncia» (Gallois; Grupioni 2009: 9).
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que estuvieran residiendo, establecia que quienes cometieran delitos serfan re-
cogidos en establecimientos disciplinarios, a pedido del jefe del puesto indigena,
por el tiempo que éste determinara. La unica limitacion era el tiempo maximo
de prisién, que no podria exceder los 5 afios. Los indigenas no podian sufrir
arrestos en celdas, pero eran sometidos a arrestos disciplinarios. Es decir, el SPI,
al mismo tiempo, controlaba y disciplinaba la vida de los indigenas, juzgaba y
ejecutaba las penas aplicadas y ejercia el control sobre sus propias actividades.

De ahi que se observa que el Encruzo era uno de estos lugares de prisién
disciplinaria, especialmente creado para corregir y adecuar a los indigenas a los
patrones de comportamiento establecidos por los no-indios. Esta practica, de la
que se encargd el SPI, se convirtié rapidamente en un instrumento de opresion
de los indigenas (Souza Filho 1998).

Esta practica fue adoptada hasta la década de 1960, cuando el SPI fue susti-
tuido por la FUNAI, justamente inmerso en una serie de denuncias, como ya se
dijo (Souza Filho 1998).

Asi, durante mas de 40 afios en Brasil coexistié con el Poder Judicial un sis-
tema punitivo paralelo, pero también estatal, ejercido por el SPI especialmente
para los indigenas. Se establecieron formas extraoficiales de castigar a los indi-
genas, no solo con leyes propias, sino con un completo sistema penitenciario
especial, con autoridades y procedimientos ajenos a las leyes del pais, pero ex-
tremadamente eficiente y temido (Souza Filho 1998).

Solo mas recientemente, sin la influencia de la presencia de la FUNAI a
través del jefe de puesto en ese lugar, es que se dejé de utilizar tal modelo en el
Encruzo. Al que todo indica, a partir de ahf los indigenas de Oiapoque pasaron
a utilizar las formas de castigo que fueron incorporadas y mas se ajustan a su
vida colectiva en la actualidad, a ejemplo de la faxina.

Entonces, a diferencia de lo que se entendi6 inicialmente, el Encruzo, al ini-
cio de su uso como lugar de ‘ejecuciéon penal’ no era un lugar de ejercicio de
un derecho indigena propio. No era una manifestacion del jus puniendi indigena,
previsto en el articulo 57 del Estatuto del Indio. El Encruzo fue utilizado por
el SPI como un factor de opresion y desprecio por la diversidad cultural, en los
términos presentados por Souza Filho (1998).

Solo después de la extincién del SPI fue que los propios indigenas se apro-
piaron de este espacio y de esta forma de sancionar, como que en un periodo
de transicién, mixto del sistema de ejecucion penal previsto por los no-indios y
sistema propio indigena. Solo mas recientemente, sobre todo después de 2000,
se ha abandonado esta practica, aunque no se ha descartado totalmente en las
declaraciones de los interlocutores de la investigacion. Para algunos de ellos,
incluso serfa necesario utilizar el sistema juridico penal estatal en aquellos casos
considerados mas gravosos, como en asesinatos entre indigenas. Segun infor-
maron, desde hace mucho tiempo no se comete este tipo de delito, y los mas
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frecuente son las peleas o desentendimientos que se ‘corrigen’ a través de la

faxina en la propia aldea donde residen (Wagner 2014).

6. Conclusiones

La utilizaciéon del Encruzo como lugar de aplicaciéon de sanciones entre los
indigenas de Oiapoque no es una demostraciéon de respeto y reconocimien-
to al derecho a la diferencia y peculiaridad cultural de los pueblos indigenas.
Inicialmente, el Encruzo fue utilizado por el SPI, a partir de 1940, como lugar
de represion y castigo a los indigenas que no se comportaban de acuerdo con
las estrictas reglas de conducta impuestas por el 6rgano de asistencia indigena.

Aunque el articulo 231 de la Constitucion y el articulo 57 del Estatuto del
Indio establecen el derecho a la diferencia y la tolerancia en relacion con la apli-
cacion de sanciones por los propios indigenas, respectivamente, su efectividad
aun esta lejos de concretarse.

Si bien los Pueblos Indigenas de Oiapoque, a lo largo del tiempo, han dado
su propio sentido a los castigos otrora impuestos por el SPI, las marcas de las
violencias e imposiciones de este agente estatal en esa regioén todavia estan pre-
sentes en sus recuerdos.

El legislador brasilefio siempre ha tenido una vision diferenciada sobre los
indigenas. Sin embargo, esta vision diferenciada produjo normas que trataban a
los indigenas como incapaces y como seres infantiles, inferiores por vivir de for-
ma diferente a los demas. Fue especialmente a partir de la Constitucion de 1988
que hubo el reconocimiento a la diferencia cultural de los pueblos indigenas,
como si representara un renacimiento de estos pueblos para el Derecho (Souza
Filho 1998). El camino hacia al derecho efectivo a la diferencia y a la autodeter-
minacion de los pueblos indigenas en Brasil ha sido recorrido arduamente por
estos pueblos, a costa de muchas luchas, reivindicaciones y vigilancia constante.

Brasil, a pesar de establecerse formalmente como un estado pluriétnico, esta
lejos del necesario respeto por todas las formas de ser y vivir que lo integran.
En este horizonte, a los indigenas les queda la certeza de la continuidad de la
lucha. Sus formas propias de organizacion social, de aplicacién de sanciones,
aunque hayan sido inicialmente impuestas por los no-indios a través de la vio-
lencia, la arbitrariedad y las ilegalidades, han sido redefinidas por los Pueblos
Indigenas de Oiapoque y hoy son expresion de su derecho a la diferencia, pre-
visto constitucionalmente.
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