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ENTREVISTA CON
Raquel Kariri

“O meu lugar no jornalismo é como encantadora

de serpentes”

APRESENTACAO

Raquel Kariri, pertencente ao povo Karirill, do bioma Caatinga,
na Chapada do Araripe, no sitio Campo Alegrelll, municipio do
Crato (CE). Nascida no Sopé Chapada do Araripe — uma regido
que faz parte da FLONA - Floresta Nacional do Araripe —, é uma
pesquisadora ousada que transita entre a comunicac¢io, o jornalismo
e a antropologia. Ela é graduada em jornalismo pela Universidade
Estadual da Paraiba, em 2002, periodo em que ainda inexistia politicas
afirmativas para presenca indigena no Ensino Superior. A indigena
atua como comunicadora popular, difundindo e pesquisando sobre
as narrativas, epistemologias e modos de vida das comunidades
nativas do semidrido brasileiro, da Caatinga. Atualmente, é colunista
de do portal Afoitas, onde escreve principalmente sobre a Caatinga,
crises e mudancgas climaticas. Seu trabalho - tdo importante para a
formacdo de uma identidade do jornalismo no Brasil - é destacado
por meio desta entrevista, que busca compreender os temas
identidade, espaco publico, trajetdria ancestral e pratica profissional.
Nesta conversa, Raquel reflete sobre as trajetdrias coletivas que
muitos indigenas percorrem no campo académico e profissional,
especialmente na pesquisa em comunicacdo. Apesar das diferencas
geograficas entre entrevistador (do bioma Amazdnia) e entrevistada
(do bioma Caatinga), suas experiéncias, inquietacdes e desafios se
cruzam. O didlogo aqui registrado s6 foi possivel porque Raquel
trouxe a tona questdes que apenas uma troca entre indigenas poderia
capturar com tamanha profundidade.

Ykaruni Nawa': Qual a sua trajetoria como pesquisadora e como militante
e como essas duas dimensdes da sua vida se interligam?

Raquel Kariri: A minha pesquisa é basicamente sobre minha vida. Ela
acontece aqui no Cariri cearense, nas comunidades rurais da Chapada do
Araripe, de onde sou, nasci e fui criada. As pessoas e personagens com 0s
quais dialogo para a pesquisa s3o da minha comunidade - também sdo de
outras comunidades — mas também sio da minha comunidade. Essa pes-
quisa é uma forma de reparacdo ancestral, espiritual e epistémica.

Desde muito cedo sei a que lado do mundo pertenco. Durante muito
cedo, esse Apartheid que a colonizac¢do produziu e os dispositivos de colo-
nialidade perpetuam até hoje operaram na minha existéncia e na existéncia
da minha comunidade para sabermos que nao éramos igual.

L Indigena do povo Nawa/Kapanawa, da
Terra Indigena Nawa, no Parque Nacional
da Serra do Divisor (PNSD), jornalista,
mestre em Antropologia Social pelo Museu
Nacional da Universidade Federal do Rio de
Janeiro (PPGAS/MN-UFR]J) e doutorando
pelo mesmo programa e universidade.

I Segundo Raquel, o que chamamos de
Kariri é, na verdade, uma vasta “na¢io” indi-
gena, grupos que circulavam no grande ter-
ritério ancestral que vai desde a Chapada do
Araripe até o Médio Sao Francisco, cruzando
o Ceara, Pernambuco, Paraiba e Bahia. A
Chapada do Araripe é, historicamente, terri-
tério ancestral de um grande entroncamento
de povos que foram chamados “Tapuyos”,
entre eles estdao os povos Kariri. Quando se
fala Kariri, portanto, pode ser KariG-Kariri,
Isu-Kariri, Xukuru-Kariri, Kariri-Xoké.

m. O Sitio Campo, de onde Raquel Per-
tence, nao é uma Terra Indigena, nos moldes
de reconhecimento pelo Estado Brasi-

leiro. Porém, a formagdo do sitio seria algo
proximo do que nos, indigenas, entendemos
como nossa comunidade e/ou aldeia.
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Tenho algumas meméorias, por exemplo, que entram na pesquisa, sobre
a “frente de emergéncia”. Ela era uma logica de ocupar aquela mio de obra
barata, que devido a seca — estou falando dos agricultores familiares - per-
deram tudo: suas lavouras. Era da ordem do horror, porque as pessoas nio
ganhavam dinheiro para trabalhar; elas trabalhavam o dia todo por comida:
feijao, arroz, farinha e margarina.

Esses dispositivos da colonialidade sempre estiveram muito presentes
na minha vida, sinalizando de que n6s ndo éramos do mesmo tipo das outras
pessoas: para nos era o pior. Era a visdo de que nds éramos “ignorantes”,

» o« » o« » o« Y«

“sem cultura”, “sem destinos”, “sem histdria”, “os retirantes”, “pessoas meio
loucas que saem pelo mundo fugindo da seca”.

Quando fui crescendo, isso produziu em mim a vontade, a cisma e a
indignacdo para que eu dissesse: “ndo! Nao permito que isso se prolongue
assim”. Quero contar uma outra histéria deste territério, da Caatinga, des-
te territorio chamado “Semidrido”, desses povos. Quero contar uma outra
histéria e ndo admito que isso siga dessa forma. Desde a graduacio que
persigo isso. E isso comeca a tomar corpo quando entro na Articula¢do do
Semidrido Brasileiro (ASA), como estagiaria, como uma futura jornalista.

A ASA - grande articula¢do de mais de 3.000 organiza¢des de todo o
semiarido — me da o aporte tedrico e vivencial, porque a partir dela conheci
a minha comunidade; conheci o Cariri cearense. E ai comeco a conhecer
os Semiaridos e as Caatingas, que sio muitas e diversas. Comeco a ser mui-
to inserida e a percorrer os muitos territérios catingueiros do semidrido,
dentro da militdncia da agroecologia, dentro da militdncia dos pequenos
agricultores.

Até entdo eu ndo tinha uma leitura politica, uma leitura existencial, de
quem eu era e que minha familia é indigena; porque nds passamos por um
processo de apagamento muito grande. A minha familia morava em um pé
de serra - como em muitas comunidades do Cariri cearense - e eu via as
coisas acontecendo. Nos tinhamos as rezadeiras, a roca, toda uma cosmo-
logia dos nossos encantados; tinhamos as nossas vivéncias; nio existia, até
hoje, [a autopercepcdo] de que somos indigenas; somos pessoas “nativas’.
Se vocé for no pé de Serra, vocé ndo vai encontrar [indigenas]. As pessoas
vao dizer que “sdo do sitio”. Esses sitios da Chapada do Araripe sdo aldea-
mentos naturalizados como comunidades rurais.

As pessoas saem do Vale; sobem a Serra, devido as guerras de coloniza-
cio, e elas se estabelecem milenarmente na Chapada do Araripe, na zona
rural. Eu tinha as minhas cismas, desde crianca, tinha minhas davidas, ques-
tionamentos: porque me olhava no espelho e dizia: n6s ndo somos brancos;
ndo somos negros. Porém, ndo existia essa conversa. A conversa que existia
era que éramos “do sitio”. Tive que suspender as naturaliza¢cdes com as quais
fui criada; tive que suspender para comecar a fazer as perguntas; perguntas
que nio tinham respostas verbais; as respostas estavam nas praticas daque-
las pessoas; nas praticas da minha avé de fazer o rezo pra lua; nas praticas do
meu pai, de saber fazer a leitura da chuva (adivinhar chuva) e me ensinar;
como se anda na mata; como que sabe que vem chuva, quais os indicadores
[da chuva].

Passei a me perguntar: ndo por nada, mas acho que um holandés nio
vai saber desses conhecimentos daqui. Quem serd que detém esses sabe-
res?! Tive de olhar para as praticas daquela familia e o processo de violén-
cia que resultou no memoricidio e no apagamento étnico daquela familia.
Como comecei a fazer essas perguntas e olhar para o meu territdrio dessa
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forma, foi ai que veio a grande explosdo de coisas. Estd na nossa cara, mas
o processo de violéncia é tdo terrivel, que realmente nos coloca em coma.

Os meus passos comecaram a enveredar pelo processo de retomada an-
cestral e comeco a reivindicar esses saberes nativos e milenares. A minha
pesquisa”, portanto, dd nome a esses agricultores familiares. Eles deixam de
ser apenas agricultores familiares e reivindico os lugares de indigenas, de na-
tivos, até mesmo meus entrevistados que se reivindicam caboclos, porém,
dentro, agora, de uma lente, de uma torcao ancestral. Porque parece que
todo mundo caiu da lua. Todo mundo é chamado de vaqueiro; todo mundo
¢ chamado de rezador, menos indigenas.

Se eu nao fosse da comunidade, seria mais dificil fazer essas constata-
¢des; primeiro, por conta do apagamento; segundo, por conta do constran-
gimento. Por muito tempo me senti constrangida de me colocar nesse lugar
[de indigena]. Porque a forc¢a da colonizacdo é tio forte; porque traz a carga
de que se nio sou uma pessoa aldeada, nio tenho legitimidade para dizer
que sou nativa/indigena.

Por muito tempo me senti muito constrangida. Conheco muitas pessoas
que tém historias similares as minhas; pessoas que fizeram a didspora in-
digena e que dizem: nio vou reivindicar esse lugar; ndo vou adentrar esse
lugar porque tenho medo de ser “cancelado”. As pessoas preferem ficar no
lugar de “negro de pele clara”. J& ouvi muita gente dizendo que tem medo
de ser cancelada. Tenho essa coragem porque sou da comunidade, porque
minhas vivéncias sio reais, ndo invento, foi o que aprendi e aprendo, porque
até hoje é onde moro: em Campo Alegre.

Me parece que também entra em jogo a questdo fenotipica: minha cara
bate com o que é esperado de mim. Se eu fosse uma pessoa de pele clara,
loégico que eu nio estaria nessa “retomada”. Como meu fenétipo e da minha
familia é o que a branquitude espera, ou que o projeto colonial espera, tenho
mais ousadia.

Acredito que todos nds trazemos uma contribui¢do maravilhosa. Quan-
do nossos corpos chegam nesse lugar [de pesquisadores na universidade] e
eles comecam a falar, a terra comeca a tremer. Chegamos de um lugar que
tem tanta forca, verdade, autenticidade, legitimidade; as pessoas comegcam
a passar mal. Chegamos de um lugar muito forte. Chegamos de outros luga-
res, com outras energias, trazendo nossas egrégoras espirituais, as egrégoras
dos nossos biomas, que colocam em xeque esse a no¢io de conhecimento
universal¥

Como os espacos de engajamento e militincia envolvendo o seu povo e
sua atuacdo em espacos publicos se interligam?

Aqui no Cariri existe uma efervescéncia de retomadas. A retomada mais
antiga fica em Pog¢o Dantas (Paraiba); na comunidade Chico Gomes; na ci-
dade de Brejo dos Santo (Paraiba), do povo Isu Kariri; um ntcleo familiar,
que estd comunidade do Marreco ou aldeia Marrecas, no municipio de La-
vras da Mangabeira (Ceara) e a retomada que esta tendo na cidade de Juazei-
ro do Norte (Ceara), na Serra do Catolé.

Em um dado momento, eu (Raquel), Gean Alex e Manoel Leandro"’,
nos unimos, e criamos a Escola de Ancestralidade Kariri, porque a gente es-
tava muito interessado em fazer a salvaguarda de todos nossos conhecimen-
tos. Nos queriamos produzir podcasts, filmes, que comecassem a narrar a
trajetoria dessas retomadas. No inicio de 2023, surge a Escola de Ancestrali-

. O titulo da pesquisa de doutorado de
Raquel Kariri é: “Caatingar o pensamento:
quando pessoas, plantas e bichos falam”. E
uma pesquisa que estd localizada na regido
do Cariri cearense, no Nordeste do Brasil,
e que pretende investigar as rela¢des mul-
tiespécies entre pessoas, plantas e bichos
da Caatinga e como esses seres em didlogo
produzem conhecimento e modos de vida
de resisténcia ao capitalismo.

V. A entrevistada tratou sobre como a
experiéncia na Caatinga contribui para

que ela tenha legitimidade para falar sobre
mudancas climaticas, temperaturas extremas
e escassez de recursos.

VL. Os dois citados por Raquel Kariri sio
fundadores da escola de ancestralidade. Eles
sao dois mestres de tradi¢ao da regido Cariri
cearense. Manoel Leandro é “meizinheiro”
(detentor dos conhecimentos tradicionais
de ervas), mateiro, brincante e mestre da
cultura popular; também participa do Grupo
Urucongo de Artes. Gean Alex é pedagogo,
mestre em educac¢io, mestre brincante

da cultura popular e presidente da ONG
Aldeias Ponto de Cultura do Ministério da
Cultura.
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dade Kariri, que circula entre as comunidades, fazendo podcast, fotografias
e nés faziamos essas costuras, inclusive com outros parentes de outros luga-
res. Cada comunidade dessas tem suas especificidades. Por exemplo, Poco
Dantas tem um trabalho mais vinculado com as mulheres; em Brejo Santo
tem um trabalho mais forte com a educac¢do; Chico Gomes tem um traba-
lho maior com a cultura. Todo mundo no mesmo territério, mas cada um
se movendo a partir de seus pertencimentos. A pesquisa se alimenta dessa
circulagdo, das aliancas produzidas, da nutri¢do, que vem com as conversas
nos territorios e nos espagos politicos. Por exemplo, uma das pessoas com
quem dialogo na pesquisa é o senhor Raimundo Isu-Kariri. A pesquisa se
aproximou dele a partir dessas costuras. Vou dialogando com as pessoas,
vou me nutrindo e o senhor Raimundo - que é cacique - foi uma das pes-
soas que se colocou na conversa comigo como pesquisador: eu falava sobre
minha pesquisa e ele falava sobre a pesquisa dele, que é também esse lugar
de observacdo da natureza e da relagio sensivel entre os muitos seres e isso
foi para dentro da pesquisa.

Como foi que comecou a sua apresentacio para fora — em espacos puabli-
cos —, ndo s6 como pesquisadora, mas como indigena também?

Tudo comecou porque aqui no Cariri, onde tem um Seminario de Sabe-
res Indigenas — produzido pelos parentes indigenas — que se originou pu-
xado pela Universidade, pela comunidade Poco Dantas. No inicio da minha
retomada, minha primeira apari¢do foi quando fui convidada para este se-
mindrio. Fui falar justamente desse lugar das auséncias: como é que em um
territério, onde massivamente as pessoas acreditam que nio existe pessoas
indigenas, conseguimos romper com esse pensamento?

Quando comecei a falar, as pessoas comecaram a se identificar com as
coisas que eu trazia; talvez porque eu trazia as minhas vulnerabilidades. Co-
mecei a dizer que me reconhecia como indigena fazia pouco tempo, que
estava compreendendo a minha trajetéria e a da minha familia. E fico vul-
nerdvel nesse lugar; as vezes tenho constrangimentos — e nao sei muito o
que fazer com isso; as vezes me encolho; as vezes vou para frente. Minha
trajetoria de militdncia dentro do Cariri nas comunidades agricultoras, nas
comunidades ancestrais do Cariri, me legitima também.

Entdo, as pessoas me conhecem bastante aqui; elas sabem quem sou,
porque tenho uma longa caminhada dentro dessas militincias da agroeco-
logia, da agricultura familiar, dentro do movimento de mulheres; dentro do
meu territorio, essas pautas me legitima e foi a escola de ancestralidades que
me impulsionou para fora. Foi a partir da escola de ancestralidades — pen-
sada em ser algo para n6s mesmos, nossos parentes do territorio e das co-
munidades — que as pessoas comegaram a nos ouvir, ouvir o nosso podcast,
a ver os nossos videos.

A escola de ancestralidade teve uma repercussio no Sudeste brasileiro.
Muitas pessoas vinham até nés, porque queriam saber de onde a familia
veio, tinham curiosidade e queriam saber mais sobre as origens. N6s nunca
imaginavamos que ia ter essa repercussio, sobretudo pelo tema da didspora
indigena. O nosso trabalho comeca a projetar a nossa imagem em lugares
que a gente ndo imaginava, que a gente nio esperava, porque a gente nio
contava com os filhos e netos da didspora, que estavam muito interessados
nas suas histérias. Em resumo, primeiro comeca um transito da imagem on-
-line; em segundo, sou chamada para sair daqui do Cariri e ir para outros
lugares.
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E, novamente, estou em um lugar privilegiado: sou uma doutoranda;
também falo de um outro lugar — de um lugar onde sou ouvida e legitimada,
nao pelo meu corpo, mas pelo lugar de legitima¢ao que a branquitude da a
esse espaco chamado Universidade.

Sei que a minha experiéncia, que a minha jornada tem um peso, mas sei
também que o espaco legitimado pela branquitude legitima tudo o que falo.
Comeco a circular dentro da Universidade e dentro dos espagos académicos
por causa desse espaco legitimado pela branquitude, que é o doutorado. E
tudo isso é importante porque sabemos que a educacio é ainda um dos pou-
cos lugares que nos restam como mobilidade: financeira, espacial’™’.

Fiz o doutorado de proposito, porque eu estava cansada de falar e ndo ser
ouvida. Eu refletia: o que preciso para ser ouvida? E um doutorado? Agora
sou ouvida! E estratégico mesmo!

Ja escutei de uma lideranca do meu estado algo constrangedor, invali-
dando meu posicionamento por afirmar que sou uma “autodeclarada”, e isso
me doéi demais. Fiquei me perguntando: tenho culpa do processo colonial?
Tenho que me retirar desse lugar de indigena porque o lugar de onde venho
nao casa com o que o Estado determinou enquanto pessoa indigena?!

Sei que preciso ter tato ao falar sobre identidade, mas existem coisas que
prolongam a violéncia colonial. Existem coisas que precisam ser faladas e
converso com tantas pessoas em um lugar de tanto sofrimento.

Como a pratica profissional se interliga com a sua trajetoria, os espacos de
militdncia e a sua pesquisa?

Na pratica jornalistica, tenciono esses temas nas colunas que escrevo,
nas palestras que dou, na minha pesquisa. Entao tudo isso vai para o jorna-
lismo tencionando esses temas e também propondo novas leituras. Aqui no
Cariri, n6s estamos em uma discussao de que existem povos indigenas nesta
regido, que somos Kariri; ainda estamos dentro desse lugar de reivindicagio
da nossa existéncia. Em outros lugares, o meu tensionamento vai ser a res-
peito do meu bioma: que a Caatinga existe.

Primeiramente, as pessoas nio entendem que a Caatinga é uma flo-
resta. Elas ndo entendem esse bioma; acham que é preciso cortar toda
a floresta, colocar umas torres edlicas. Nao adianta falar da Caatinga nos
espacos nas minhas matérias, nas minhas colunas, trazendo dentncia, por-
que as pessoas ndo tém empatia, ji que a Caatinga é o oposto absoluto
do fetiche colonial das florestas tropicais, das grandes florestas verdes,
dos rios largos e maravilhosos que nunca secam, daquelas copas que se
olha 360° e ndo sai de vista. O fetiche colonial produziu a ideia de floresta
mitica: a floresta tropical. A nossa floresta (Caatinga) é o absoluto oposto
do fetiche colonial. Por conta disso, sofremos um processo de racismo
e apagamento extremamente fortes. Portanto, o jornalismo nio vai ser
capaz de mobilizar recursos e atencdo a partir somente da dentincia. O
jornalismo que fago é uma tentativa de seducdo. E no jornalismo que te-
nho a possibilidade de encantar, de ativar uma magia, para que as pessoas
olhem, pelo menos crie uma davida, nem se que seja um pouco, de forma
diferente para esse bioma, floresta, povos catingueiros, semidridos, nati-
vos, indigenas, desse territorio.

O que esta por tras do jornalismo — nas colunas que escrevo, nos textos
publicados, nos documentarios que faco — é a reparacio epistémica, ances-
tral e espiritual; é uma tentativa de inserir mundos dentro de outro mundo,

Vil A conversa com Raquel me fez reforcar
areflexdo que temos ao afirmar que os diplo-
mas nos deixam falar, porque os “brancos”
valorizam bastante o papel. Eu sei que estou
em um espaco extremamente importante
para dentro do meu territério e os brancos
s6 conseguem me escutar porque eu uso
esse lugar de presenca no “doutorado”. Isso
quer dizer que n@o basta ter legitimidade do
territorio; é preciso também ter legitimidade
com um documento deles, que confirme
esse “ter conhecimento”.
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de ampliar o mundo e as possibilidades de mundos, porque sei que existe
pouca empatia para nds indigenas jornalistas.

O meu lugar no jornalismo néo é de embate, porque vou sempre perder
- esse lugar é completamente falido para mim; o meu lugar no jornalismo é
como encantadora de serpentes, de ativacdes magicas, para que algo se pro-
duza nesse encontro de mundos. Quando trago minha magia, quando trago
as minhas palavras, as minhas letras, ai aposto que algo vai se dar certo nesse
encontro de mundos. E uma aposta; ¢ uma invocacio de um feitico; o jorna-
lismo como um dispositivo magico. Aposto nesse feitico; é esse meu lugar.

Vejo o jornalismo como dispositivo mégico. Ao ser leitora de Isabelle " Raquelesti relembrando o texto A
VIIT . . . ~ s proposic¢ao cosmopolitica”, da professora de
Stengers'™, tenho introjetado muito as no¢des de cosmopolitica de um lu- : P - ;

R . X . X Filosofia das Ciéncias da Universidade Livre
gar onde é possivel aproximarmos muitos campos de conhecimento sem que  de Bruxelas (ULB). O texto apresenta a cos-
esses conhecimentos criem hierarquizac¢ao. Faco uma aposta num jornalis-  mopolitica de Isabelle Stengers, que critica
mo por vir, numa comunicacdo por vir, em que é possivel que nds — pessoas 2 V!sd0 “n,“’elrsa}‘“j* da C,‘l‘sflclla m‘;)dema ¢
. , R T . propoe a inclusao de multiplos saberes e
1,nd1ge{1as, negras ou racu.ﬂlzad'flls ~ possamos at’)I‘lF um campo em que tuc~10 formas de existéncia na tomada de decisdes.
é possivel, em que os muitos didlogos sdo possiveis; os muitos mundos 80  Em vez de buscar consenso, a cosmopoli-
possiveis. Ndo tenho preocupac¢io com o jornalismo hegemonico, ou que o tica valoriza o didlogo entre difelre{ltes
jornalismo que faco se torne algum tipo de hegemonia, porque estou mui- Iri‘:rf:‘fe;Z?ﬁﬁ:ggnsv‘ﬁz‘criffnzlsd;‘if::
to mais interessada em povoar o mundo; povoar o campo do jornalismo e i, clusiva. Outros trabalhos da mesma autora

alargar. Estou mais interessada em ser uma agricultora: semeando, abrindo  sio “Uma outra ciéncia é possivel: manifesto
e alargando. por uma desaceleracio das ciéncias” (2013)
e “No Tempo das Catastrofes: resistir a
barbarie que se aproxima” (2009).
Fiquei mais tranquila quando percebi nesse lugar que posso atuar no

jornalismo, porque sabemos como o jornalismo no Brasil ainda é muito
enrijecido. Percebo que tem muitas pessoas interessadas em dissolver essa
rigidez, ou pelo menos colocar um pouco de dgua para reduzir esse enrijeci-
mento e acredito que tem muitos esperando por nés indigenas.

Entrevista efectuada por
Ykaruni Nawa
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sadora indigena do povo Kariri, origindria do bioma da Caatinga, na Chapada do Ara-

@ ripe (CE). A partir de uma entrevista em primeira pessoa, Raquel articula memoria,

vivéncia e pesquisa para refletir sobre os processos de apagamento e retomada identitiria que
marcaram sua histéria e a de sua comunidade. Sua atuacdo integra comunicacio, jornalismo e
antropologia, e tem como eixo a reparagdo epistémica, ancestral e espiritual dos povos nativos
do semidrido brasileiro. Graduada em jornalismo em um periodo anterior as politicas afirmativas
para indigenas no ensino superior, Raquel desenvolveu sua pratica profissional e militante junto a
Articulacdo do Semidrido Brasileiro (ASA) - uma rede com mais de 3.000 organizacdes da socie-
dade civil que atuam pelo desenvolvimento sustentavel e a justica social no semidrido brasileiro
- onde aprofundou o conhecimento sobre os territérios da Caatinga e suas comunidades. Com a
criacdo da Escola de Ancestralidade Kariri, passou a registrar e valorizar saberes locais por meio
de podcasts, videos e colunas jornalisticas, promovendo o reconhecimento da presenca indigena
em regioes historicamente invisibilizadas, como o Cariri cearense. Ao narrar sua experiéncia como
mulher indigena em espacos académicos e midiaticos, Raquel denuncia os efeitos persistentes da
colonialidade e da negacio da identidade indigena, especialmente entre aqueles que, como ela,
passaram por processos de memoricidio e apagamento étnico. Sua pesquisa se ancora em vincu-
los afetivos e territoriais, desafiando as fronteiras entre sujeito e objeto, academia e comunidade.
Por fim, Raquel propde um jornalismo como dispositivo magico, capaz de encantar, sensibilizar e
ampliar mundos possiveis. Sua pratica comunicativa se constréi como uma aposta cosmopolitica,
enraizada na terra e voltada a constru¢io de um jornalismo por vir — diverso, plural e insurgente.

P t Este artigo apresenta a trajetoria de Raquel Kariri, comunicadora, jornalista e pesqui-
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cheuse autochtone du peuple Kariri, originaire du biome de la Caatinga, dans la
@ Chapada do Araripe (Etat du Ceara, Brésil). A partir d’un entretien en premiére per-
sonne, Raquel articule mémoire, expérience vécue et recherche afin de réfléchir aux processus
d’effacement et de réappropriation identitaire ayant marqué son histoire et celle de sa commu-
nauté. Son engagement croise les champs de la communication, du journalisme et de ’anthro-
pologie, autour d’un axe central : la réparation épistémique, ancestrale et spirituelle des peuples
natifs du semi-aride brésilien. Diplomée en journalisme a une époque antérieure a la mise en place
des politiques publiques d’inclusion des populations autochtones dans ’enseignement supérieur,
Raquel a construit sa trajectoire professionnelle et militante au sein de Articulacdo do Semidrido
Brasileiro (ASA), un réseau de plus de 3 000 organisations de la société civile qui ceuvrent pour le
développement durable et la justice sociale dans le semi-aride brésilien. C’est dans ce cadre qu’elle
approfondit sa connaissance des territoires de la Caatinga et de ses communautés. Avec la création
de’Ecole d’Ancestralité Kariri, elle entreprend de documenter et valoriser les savoirs locaux a tra-
vers des podcasts, des vidéos et des chroniques journalistiques, contribuant ainsi a rendre visible la
présence autochtone dans des régions longtemps niées, telles que le Cariri cearense. En partageant
son expérience en tant que femme autochtone dans les sphéres académique et médiatique, Raquel
dénonce les effets persistants de la colonialité et la négation des identités indigenes, notamment
chez celles et ceux ayant subi des processus de mémoricide et d’effacement ethnique. Sa recherche
s’enracine dans des liens affectifs et territoriaux, remettant en question les frontiéres entre sujet et
objet. Enfin, Raquel concoit le journalisme comme un dispositif magique, capable d’enchanter, de
sensibiliser et d’élargir les mondes possibles. Sa pratique se veut une démarche cosmopolitique,
enracinée dans la terre, au service d’un journalisme a venir — pluriel, insurgé et profondément
ancré dans les savoirs du Sud.

F Cet article retrace le parcours de Raquel Kariri, communicante, journaliste et cher-
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investigadora indigena del pueblo Kariri, originaria del bioma de la Caatinga, en la
@ Chapada do Araripe (estado de Cear4, Brasil). A partir de una entrevista en primera
persona, Raquel articula memoria, experiencia vivida e investigacion para reflexionar sobre los
procesos de borrado y de reapropiacion identitaria que han marcado su historia personal y la de
su comunidad. Su actuacidn se sitda en la interseccién entre la comunicacién, el periodismo y
la antropologia, y tiene como eje central la reparacion epistémica, ancestral y espiritual de los
pueblos originarios del semidrido brasilefio. Graduada en periodismo en un periodo anterior a
la implementacion de politicas de accién afirmativa para los pueblos indigenas en la educacién
superior, Raquel desarrolld su practica profesional y militante en el marco de la Articulacdo do
Semiarido Brasileiro (ASA), una red compuesta por mas de 3.000 organizaciones de la sociedad
civil que trabajan por el desarrollo sostenible y la justicia social en el semiarido brasilefio. En este
contexto, profundizé sus conocimientos sobre los territorios de la Caatinga y sus comunidades.
Con la creacion de la Escuela de Ancestralidad Kariri, pasé a registrar y a valorizar los saberes lo-
cales por medio de podcasts, videos y columnas periodisticas, promoviendo el reconocimiento de
la presencia indigena en regiones histéricamente invisibilizadas, como el Cariri cearense. Al narrar
su experiencia como mujer indigena en espacios académicos y mediaticos, Raquel denuncia los
efectos persistentes de la colonialidad y la negacién de las identidades indigenas, particularmente
entre quienes, como ella, han vivido procesos de memoricidio y borrado étnico. Su investigacion
se fundamenta en vinculos afectivos y territoriales, desafiando las fronteras entre sujeto y objeto.
Finalmente, Raquel propone un periodismo entendido como dispositivo mégico, capaz de encan-
tar, sensibilizar y ampliar los mundos posibles. Su practica comunicativa se construye como una
apuesta cosmopolitica, enraizada en la tierra y orientada hacia la construccioén de un periodismo
por venir: diverso, plural e insurgente.

E Este articulo presenta la trayectoria de Raquel Kariri, comunicadora, periodista e
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tor, journalist, and researcher from the Kariri people, originally from the Caatinga
@ biome in the Chapada do Araripe (Ceara State, Brazil). Through a first-person
interview, Raquel weaves together memory, lived experience, and research to reflect on the pro-
cesses of erasure and identity reclamation that have shaped her life and that of her community.
Her work lies at the intersection of communication, journalism, and anthropology, grounded in
a central commitment to epistemic, ancestral, and spiritual reparation for the native peoples of
Brazil’s semi-arid region. Raquel earned her degree in journalism before the implementation of
public policies promoting Indigenous inclusion in higher education. She went on to build her pro-
fessional and activist trajectory within the Articulacio do Semiarido Brasileiro (ASA), a network
of over 3,000 civil society organizations dedicated to sustainable development and social justice
in Brazil’s semi-arid region. Within this context, she deepened her knowledge of the Caatinga ter-
ritories and their communities. With the creation of the Kariri School of Ancestrality, she began
documenting and valorizing local knowledge through podcasts, videos, and journalistic columns,
helping to make visible the Indigenous presence in historically silenced regions such as the Cariri
area of Ceard. By sharing her experience as an Indigenous woman in both academic and media
spaces, Raquel denounces the ongoing effects of coloniality and the denial of Indigenous iden-
tities, especially among those who, like herself, have endured processes of memoricide and eth-
nic erasure. Her research is rooted in affective and territorial bonds, challenging the boundaries
between subject and object. Ultimately, Raquel envisions journalism as a magical device—capable
of enchanting, moving, and expanding the realm of possible worlds. Her communicative practice
emerges as a cosmopolitical proposition, rooted in the land and oriented toward a journalism to
come—diverse, insurgent, and deeply grounded in the knowledges of the South.

E This article presents the trajectory of Raquel Kariri, an Indigenous communica-
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