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Editorial

O ntmero 29 da revista TELLUS, vem organizado entre artigos,
documentos e escritos indigenas. A revista vem, ao longo do tempo,
apresentando trabalhos inéditos e de qualidade, o que faz desta publi-
cacdo uma referéncia nessa tematica.

Com o propésito de divulgar trabalhos relacionados a tematica
indigena, e sempre na perspectiva de propor ao leitor as melhores in-
vestigacOes a respeito desse universo por meio de diferentes olhares, a
publicacdo traz, na segao ‘Escritos Indigenas’, o trabalho “O papel das
liderangas tradicionais na demarcacdo das terras indigenas Guarani e
Kaiowa”, de autoria do indigena Elemir Soares Martins. Nesta edicdo,
a revista apresenta ainda, entre outros, alguns artigos da area de Edu-
cacdo Indigena, como um trabalho que trata das experiéncias na escola
do povo Ikolen (Gavido). A tematica territorial também se faz presente
em outros textos, como o que discute a questdao do processo de territo-
rializacdo dos Kaiowid.

Sempre tentamos fazer com que os temas sejam diversificados,
possibilitando, assim, uma ampla abordagem sobre os assuntos que
versam sobre a questdo indigena no Brasil e na América Latina. Nao
deixe de apreciar as demais contribui¢des deste ntimero e tenha uma
boa leitura!

Dr. Pe. Georg Lachnitt
Editor
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Os Ikolen (Gaviao) de
Rondonia: escola e ensaios de
interculturalidade

The Ikolen (Gavidao) de Rondonia: school
and intercultural experiences

Genivaldo Frois Scaramuzza
Adir Casaro Nascimento
Zacarias Kapiaar Gavido

Resumo: A proposta deste texto refere-se a reflexdes a respeito do
processo de escolarizagdo indigena Ikolen (Gavido) de Rondoénia,
especificamente sobre como a interculturalidade é um conceito per-
manente no horizonte escolar desse grupo. Embora haja desafios,
principalmente junto ao sistema oficial de educagdo, a escola Ikolen
(Gaviao) é um espaco de praticas interculturais no qual os Ikolen
(Gaviao) se apropriam no sentido de fortalecerem suas identida-
des. O estudo apresentado foi desenvolvido junto ao Programa de
Po6s-Graduagdo em Educacdo da Universidade Catdlica Dom Bosco
(UCDB). Metodologicamente, os dados foram produzidos tendo em
vista o pressuposto da etnografia pés-moderna em educacado, anco-
rando-se nos elementos disposto por Klein; Damico, 2012. Quanto ao
campo de anélise da pesquisa, refere-se a uma leitura epistemolégica
que articula pressuposto do campo dos Estudos Culturais, Educagao,
Geografia Cultural e Teoria Pés-colonial.

Palavras-chave: povo indigena Ikolen; escola; interculturalidade.

Abstract: The goal of this text is to reflect on the Ikolen (Gaviao)
indigenous process of schooling in Rondénia, specifically on how
the intercultural experience is a permanent concept in the school ho-
rizon of this group. Although, there are many challenges, especially
when it comes to the official system of education, schools like Ikolen
(Gavido) is a space to the practice, in which the Ikolen (Gaviao)
people appropriate in the sense of strengthen their identities. The
study presented was developed in partnership with the Postgra-
tuated Program in Education of Universidade Catélica Dom Bosco
(UCDB). Methodologically, the data was produced having in mind
the assumption of postmodern ethnography in education, anchoring
to elements established by Klein; Damico, 2012. When the field of
analyses of the research refers to an epistemological reading that
articulates the assumption of the field of Cultural Studies, Education,
Cultural Geography and Post-Colonial Theory.

Key words: Ikolen people; school; intercultural experience.
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1 ABORDAGENS INICIAIS

Temos muito a aprender com os/as professores/as Ikolen (Gavido) que,
ao vivenciarem profundamente a constituicdo do sujeito colonial, marcados
que sdo com as tramas que dilatam suas culturas e identidades, insistem na
possibilidade de construirem uma escola diferente, mesmo que, aparentemen-
te, 0 que vemos de fora é uma escola no formato de uma casa, com cadeiras,
quadro, alunos e professor.

E possivel que a interculturalidade ocorra nesses espacos, que so res-
significados e apropriados a favor da cultura e identidade do povo, mesmo
com as tensdes e os desafios que enfrentam para afirmarem-se diferentes.
Nesse sentido, o texto em tela discutira, brevemente, a concepcao de escola
dos/as professores/as indigenas Ikolen (Gavido). A reflexdo é organizada a
partir das tematicas da escola e do sujeito politico, da escola e da identidade
com vistas a mostrar a interculturalidade como um ensaio permanente que
desafia as praticas de escolarizacdo indigena Ikolen.

Devemos mencionar que as reflexdes que seguem, sao desdobramentos
de pesquisas realizadas junto ao Programa de Pés-Graduagao em Educagao
da Universidade Catélica Dom Bosco (UCDB), especificamente no ambito
do Grupo de Pesquisa “Educacdo e Interculturalidade” vinculado a linha de
pesquisa do Programa, denominada de “Diversidade Cultural e Educagao
Indigena”. Nesse contexto, foi possivel produzir uma reflexdo sobre como os/
as professores/as Ikolen (Gaviao) de Rondonia pensam a escola. Trata-se de
um pequeno grupo indigena localizado na Amazoénia Ocidental, especifica-
mente no Estado de Rondonia, divisa com o Estado de Mato Grosso. Registros
produzidos por Neves (2009) assinalam que

O povo indigena Ikolen (Gavido) de Rondonia [...] se identificam como
Ikol6éhj, que significa Gavido na lingua indigena. Constituem uma
sociedade composta [...] em vérias aldeias: Ikél6éhj, Nova Esperanca,
Castanheira, Cacoal, Igarapé Lourdes, Ingazeira, dentre outras, com lo-
calizagao na Terra Indigena Igarapé Lourdes no municipio de Ji-Parana,
Estado de Ronddnia na Amazoénia brasileira. (NEVES, 2009, p. 120-121).

Historicamente, é possivel afirmar que esse grupo era originario do
Estado de Mato Grosso, haja vista que estudos produzidos por Neves (2009);
Felzke (2007); Paula (2008); Scaramuzza (2009) junto a essa etnia mostram,
a partir de registros orais, um conjunto de narrativas que ddo conta de que,
em funcdo de intimeras pressoes, tanto de colonos como de outros grupos
indigenas, os Ikolen migraram para o estado de Rondo6nia ocupando parte
do territério tradicional da Etnia Koro (Arara) de Rondonia. Nesse contexto
de didspora e consequentemente de apropriacgdo e ressignificacao do espaco,
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os Ikolen, desde a segunda metade do século XX, conheceram a escola e, com
ela, os desafios de torna-la um espago apropriado aos horizontes histéricos
da cultura Ikolen.

Metodologicamente, a pesquisa foi produzida a partir da etnografia
pos-moderna em educacdo (KLEIN; DAMICO, 2012), que assinala que essa
perspectiva tem produzido importantes questionamentos a respeito da
constituigdo da verdade, tensionando o conceito de cultura e representacao,
problematizando a ideia de realidade e atribuindo a suposta realidade um
carater de discursividade que ndo se desprende do tempo histérico de sua
produgdo. Nessa forma de pesquisar, “[...] o sujeito deixa de ser pensado como
uma entidade prévia ao discurso, para ser tratado como o proéprio efeito da
discursividade ou da atividade interpretativa” (KLEIN; DAMICO, 2012, p. 67).

As novas ressignificagdes produzidas pela etnografia pés-moderna no
campo da educacado ndo significou a total ruptura com as técnicas de produgao
de dados da etnografia classica, mas implementou novos aportes teéricos ca-
pazes de ampliar as formas de como os dados sdo produzidos e significados.
Se, na vertente classica da etnografia, o olhar é sempre o do pesquisador que,
isento do contexto a qual pesquisa impde uma neutralidade na etnografia
pos-moderna,compreende que seu olhar estd permeado por intengdes, por
convicgdes (KLEIN; DAMICO, 2012). O espaco metodolégico do estudo,
contou com a participagdo do professor indigena Ikolen (Gavido) Zacarias
Kapiaar Gavido, que ativamente participou, ndo apenas como interlocutor da
pesquisa, mas como um agente interpelador, articulador que, ao problematizar
os interesses da pesquisa, passou a compor o proprio quadro metodoldgico.
Considerando os enunciados ja aferidos neste texto, destacamos que a pesquisa
nos oportunizou, juntamente com os/as professores/as indigenas, pensar a
histéria escolar para esse grupo ético.

2 OS IKOLEN (GAVIAO) E A ESCOLA: ENSAIOS DE
INTERCULTURALIDADE

A histéria da educagdo escolar indigena na Terra Indigena Igarapé
Lourdes esta entrelacada aos processos de “aquisicdo” da lingua escrita,
especificamente aos momentos iniciais de alfabetizacao (NEVES, 2009). As
primeiras praticas “escolares” “em relagao ao povo indigena Ikolen (Gaviao),
tem inicio no final dos anos de 1960, mais especificamente no ano de 1966,
com a chegada de missiondrio da MNTB” (NEVES, 2009, p. 252), ou seja, da
Missao Novas Tribos do Brasil.
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A autora mencionada mostra que, inicialmente, a construgdo dessas
primeiras praticas escolares foram efetivadas pelos missionarios das Missoes
Novas Tribos do Brasil (MNTB), que tinham, como principal objetivo, pro-
mover a evangelizacdo dos/as indigenas Ikolen (Gaviao).

A presenca desses missiondrios foi/é muito constante em Rondonia,
haja vista que historicamente, “[...] carentes de funciondrios, o SPI[...] viu uma
grande vantagem na presenca dos missionarios das Novas Tribos, sobretudo
com a esperanga de que se ocupassem com a saide e educagdo dos indios”
(LEONEL, 2001, p. 234). E importante destacar que as primeiras acdes volta-
das para o ensino escolarizado nas aldeias Ikolen (Gavido) eram produzidas,
primeiramente, em lingua materna e destinavam-se somente aos homens.
Para facilitar o ensino, um dos elementos importantes nesse processo era que
o aluno também soubesse a lingua portuguesa, por serem interlocutores/
tradutores dessas missdes dentro da comunidade (NEVES, 2009; MINDLIN,
2001). Nesse contexto, a escola se constituiu como um espago desafiador para
os Ikolen, principalmente a partir de anos recentes, quando um conjunto de
professores/as indigenas passaram por processos formativos em que a pro-
posicao epistémica passou a ser a interculturalidade.

Sabemos que a fungao da escola ao longo dos tempos foi ensinar a ler, a
escrever e a contar, entretanto Paulo Freire afirmava que, “a natureza da pratica
educativa, a sua necessaria diretividade, os objetivos, os sonhos que se perse-
guem na pratica ndo permitem que ela seja neutra, mas politica sempre [...]"
(FREIRE, 2005, p. 28). Entendemos que a perspectiva apresentada que exige
uma formacao que possa “fabricar pessoas politicas”, provavelmente fundada
no proéprio exercicio da escolarizacdo que vivenciam esses/a professores/a,
talvez aponte para uma de suas feigdes interculturais.

Entre os temas levantados, destacamos, nesta parte, a questao da escola
Ikolen (Gavido) como espaco permanente onde se ensaiam a interculturali-
dade, assim, a escola vista como um lugar de formagao de sujeitos politicos,
espago para reflexao e producao das historicidades Ikolen (Gavido), vista sob
o signo da tradigao e, também, espago no qual as discussdes em torno do di-
reito indigena estao presentes e potencializam a “preservacao” daidentidade
Ikolen (Gavido), sobretudo da lingua e da territorialidade indigena.

As escolas indigenas no Brasil tém representado um importante instru-
mento no que se refere a constituicao de um espago, nao apenas destinada a
formagdo de um sujeito escolarizado, mas, sobretudo, possibilitado a muitos
povos indigenas reconhecerem, produzirem e reivindicarem direitos junto a
uma sociedade, cujo direito, constituiu-se como herancga colonialista, baseada
na sociedade privada e no individualismo. No que se refere a constituicdo de
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um modelo de educacdo indigena destinado a produzir reflexdes a respeito de
direitos, conquistas e perdas indigenas, questdes indispensaveis a formagao
de um sujeito politico, concordamos com Baniwa (2013) quando afirma que
“nao existe um modelo, um objetivo nem uma meta tnica. Cada povo indigena
concebe historicamente sua escola e projeta-a, segundo suas perspectivas e
contextualizagdes” (BANIWA, 2013, p. 01).

Conforme ja mencionamos, foram profundas as perdas/ transformacdes
Ikolen (Gaviao), principalmente no processo de colonizacao nao indigena na
Amazodnia Ocidental. Entre essas perdas/ transformagdes figuram o territério,
a cosmologia, a organizacao social entre outros. Nesse sentido, é possivel que
estas sejam as razoes as quais fazem existir uma aposta de que a escola, um
mecanismo desconhecido até muito recente para esse grupo, seja um lugar de
preparacao das criancas e jovens Ikolen (Gavido) para permanecerem em suas
culturas, mesmo que ressignificadas no processo de contato com as sociedades
nao indigenas, e, também, lugar onde as criangas e jovens adquirem saberes os
quais podem permitir negociar/ propor/ reivindicar direitos junto a sociedade
ndoindigena. A esse respeito, elencamos a fala de um professor indigena Ikolen
(Gaviao) que pode ajudar a visualizar esse processo, pois, para esse professor,

[...] Hoje o povo Gavido estuda duas linguas, lingua portuguesa e lingua

materna, entdo, para defender os seus direitos, os indigenas tém que

aprender a lingua portuguesa e as leis que existem no mundo, no Brasil.

Entao o primeiro passo é isso, ensinar as criangas a lingua portuguesa, a

falar na lingua portuguesa para um dia eles defenderem as suas terras, as

suas comunidades. (Entrevista com o Professor Frangud Z. Gavido, 2015).

Muito préximo as compreensdes do professor Frangua Z., estao tam-

bém as concepgdes dos professores Roberto Gaviao, Isael Gavido, bem como,
do professor Zacarias Gavido, como é possivel observar abaixo,

[...] O povo Gaviao precisa da escola para ter conhecimento das coisas,

de como funciona o mundo ndo indigena, ou para formar alguém para

defender seus direitos diante dos governantes. Hoje n6s vemos muitos

problemas dentro da politica e nés precisamos de alguém que tenha

conhecimento nao indigena para defender nossos direitos. (Entrevista
com o professor Roberto Gaviao, 2015).

[...] a educacdo em nossa comunidade tem que formar uma pessoa
politica, uma pessoa que possa ter um conhecimento mais amplo para
defender o povo. A comunidade tem o costume de falar que precisa ter
uma pessoa que tenha um perfil, uma responsabilidade, um cidadao
que possa futuramente lutar pelo povo. (Entrevista com o professor
Isael Gavido, 2015).

[...] A escola tem uma influéncia que é fabricar pessoas politicas na
comunidade. Essa é a ideia mais forte que a comunidade pensa. Hoje,
neste mundo agitado, a escola tem o poder de pensar a politica, eu tenho
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alunos que ja possuem essa capacidade de entrar no cendrio politico. O
politico que eu falo é de pessoas que, ao frequentar a escola, passam a
compreender os seus direitos. Hoje alguém que se destaca no mundo
da escrita, no mundo do conhecimento intelectual, que ele leve um copo
de dgua a cidade e retorne com dez copos de 4gua. Que o conhecimento
dele possa refletir beneficios e ajudar a comunidade. (Entrevista com o
professor Zacarias Gaviao, 2015).

Além de ser um lugar para a producao/afirmacao de identidades, a
escola tem sido concebida pelos/a professores/a, também como espaco de
formacao de sujeitos que possam contribuir com a comunidade na medida
em que o acesso aos saberes indigenas e ndo indigenas permitem articulagdes
da aldeia com os espacos que vao além da fronteira desse grupo. A lingua
portuguesa tem sido posta como capaz de permitir os processos de negocia-
¢do com os ndo indigenas. Vale salientar que a lingua portuguesa no ambito
da comunidade Ikolen (Gaviao) é falada e discutida apenas na escola, pois
é rara, ou quase inexistente, a utilizacado da lingua portuguesa em espacos
familiares e sociais sem que se tenha a presenca de ndo indigenas. Talvez seja
essa a razao que institui a escola como o lugar em que “[...] os indigenas tem
que aprender a lingua portuguesa e as leis que existe no mundo” (entrevista
com o professor Fran¢ud Z. Gaviao, em 2015), ou de “[...] alguém que tenha
conhecimento ndo indigena para defender nossos direitos” (entrevista com
o professor Roberto Gaviao, 2015).

Ter conhecimentos nao indigenas nao significa ndo possuir conheci-
mentos indigenas, pois estes conhecimentos sdo necessarios, uma vez que os
processos de negociacdo impelem pensar a ideia entre igualdade e diferenga.
Ser igual significa para esse povo possuir respeitadas suas diferencas que
caracterizam e materializam outros projetos de sociedade e histéria, outros
modos de ver e educar. A tentativa de mostrarem suas diferencas, mas tam-
bém suas igualdades, instigam os/a professores/a a problematizarem na
escola questdes de direitos. Ao tensionar a relacdo entre igualdade e diferen-
¢a, Boaventura de Souza Santos (2010), constata que “[...] os camponeses, 0s
povos indigenas e os migrantes estrangeiros foram os grupos sociais mais
diretamente atingidos pela homogeneizacdo cultural, descaracterizadoras
das suas diferencas” (SANTOS, 2010, p. 292).

Destaques préximos a este, também sao construidos por Arroyo (2012,
p- 45) ao mostrar que “o pensamento progressista igualitarista se alimenta do
pensar/alocar os subalternizados apenas como iguais”; também nessa mesma
direcdo, Skliar (2003) mostra que “[...] a sujeicdo de todo o outro ao mesmo
faz-se evidente: é isto ou é aquilo. Assim explicitada a imagem ndo faz outra
coisa sendo o obrigar (-nos) a representar o mundo como espaco do mesmo”
(SKLIAR, 2003, p. 73). E importante mencionar que ha um esforco para que a
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escola indigena constitua o sujeito da diferenca, principalmente ao possibilitar
espagos para pensar o direito e o politico na constituicdo do indigena.

Entre os direitos problematizados pela escola, podemos dizer que ha
uma preocupacao muito forte com referéncia a defesa do territério, lugar ca-
paz de possibilitar a continuidade da identidade e da cultura Ikolen (Gaviao).
Observacoes na escola constatam essa preocupacgao traduzida em atividades
escolares, em figuras que compunham painéis, em falas de professores/a,
desenhos de alunos.

Uma dessas atividades desenvolvidas e afixadas nas paredes da sala de
aula do professor Jeferson diz respeito a forma como o conteddo de geografia
vem sendo desenvolvido. As criangas confeccionaram suas representagdes da
paisagem da Terra Indigena Igarapé Lourdes, quando foram convidadas a
exporem o que imaginavam e pensavam a respeito do lugar onde moravam.

Ao produzir uma reflexao sobre a Terra Indigena Igarapé Lourdes, é
possivel perceber aimportancia e a ressignificacao do territério na constituigao
Ikolen (Gavido). A escola tem se tornado um instrumento importante para
pensar a Terra Indigena, sobretudo para reconstruir significados e lagos que
caracterizam a topofilia’ Ikolen (Gavido) com o territério, garantindo o que é
ser indigena a partir das experiéncias que os Ikolen (Gavido) foram constru-
indo nesse “novo” lugar.

Podemos inferir que, ao problematizar a paisagem, as formas de relagao
Ikolen (Gavido) com o espaco, as questdes de historicidade, de identidade sao
trazidas ao contexto da sala de aula e imediatamente discutidas no interior
da classe. Embora esse grupo seja didspora dos territérios mato-grossenses,
terra tradicionalmente ocupada pelos Ikolen (Gavido) de onde entdo foram
“recuados” em direcdo a Rondonia, a escola tem possibilitado pensar a ter-
ritorialidade Ikolen (Gavido) e potencializar o lugar como espaco que produz
suas diferencas. Autores do campo da Geografia Cultural, dentre os quais
destacamos Luchiari (2001), nos ajudam a pensar o processo de constituigcao
de lagos com o espaco, pois, para essa autora, as representagdes do mundo
sao construidas em paisagens que sao constituidas e constituem os sujeitos,
assim, “[...] se a paisagem é representacdo, ndo se esgota: reproduz-se, regen-
era, renova-se” (LUCHIARI, 2001, p. 22).

Podemos dizer que a escola vem contribuindo no sentido de produzir
significados com o novo lugar, porém isso nao significa superar o trauma de
um passado de lutas e opressdao, bem como de incertezas para esse grupo

! Topofilia refere-se ao termo criado pelo geografo chines Yi-Fu-Tuan na década de oitenta do
século XX. O termo é entendido como “[...] familiaridade, apego ao lugar - ja que topo denota
lugar e filia concerne a filiacao” (SILVA et al. 2014, p. 254).
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indigena diante das invasdes de seus territérios tradicionais. E comum a
lembranca de lugares do passado presentes nas narrativas de velhos Ikolen
(Gavido), que, ao se depararem com o novo lugar, ndo esquecem as experi-
éncias de suas juventudes. A esse respeito, vivéncias junto a este grupo per-
mitiram, por inimeras vezes, ouvir os mais velhos falarem de suas histérias
e de localizé-las como constituidas quando ainda moravam em Mato Grosso.

Ao perceber que a escola vem se tornando um espago para a constituicao
de um sujeito politico, a escola trabalha em duas grandes frentes, a de pensar o
territério como uma patria e a de preparar as criangas e jovens para defendé-la.
Podemos inferir que existe uma preocupacdo intensa dos/a professores/a
para assegurar as experiéncias da crianca e dos jovens com a terra e com as
tradigdes Ikolen (Gavido), no sentido de poderem continuar a narrarem suas
identidades, considerando que o territério fornece “um conjunto de recursos
simbolicos” que sdo produzidos e acessados pelos sujeitos.

Embora produzida em outro contexto, a fala de Ladeira (2008) se apro-
xima daquilo que queremos expressar quando diz que,
[...] As relagdes das sociedades indigenas com o seu territério sdo parte
intrinseca de uma representacdo de mundo que integra o uso “natural”,
o modo de vida e a teoria embasa a vida social. A partir desse conjunto
dinadmico que retine formulagdes herdadas e projetadas, no qual mito
e préaxis se referendam mutuamente, essas sociedades constroem con-
tinuamente o mundo e suas representagdes. (LADEIRA, 2008, p. 23).
Observamos a impossibilidade de ser pertencente a uma cultura, sem
que, para isso, ndo haja uma constituicao/ligacao territorial com os simbolos
pelos quais é possivel traduzir-se para o estranho como sendo diferente, isso
porque “[...] a marcacdo simbolica é o meio pelo qual damos sentidos as pra-
ticas e as relagdes sociais, definindo, por exemplo, quem ¢é incluido e quem é
excluido” (WOORDWARD, 2000, p. 14). Talvez seja por isso que os/as profes-
sores/as Ikolen (Gaviao) também concebem, através de suas praticas, a escola
como um lugar pelo qual é possivel pensar o Ikolen (Gavido) assegurando as
representacdes do territério, espaco que permite serem diferentes. Para isso
a escola é concebida como lugar onde é possivel permanentemente construir
alguém que conhecerd a historia Ikolen (Gavido) e, certamente, defendera
os interesses do povo. Mesmo os/as professores/as produzindo reflexdes a
respeito do territorio na escola, principalmente os elementos da paisagem, o
assédio capitalista tem impelido a descaracterizagdo da paisagem através da
retirada de madeiras ao capturar moradores indigenas para essa atividade,
entretanto essa forma predatéria ndo encontra correspondéncia na maioria
dos indigenas Gavido bem como suas liderancas e, muito menos, na forma
como 0s/a professores/a pensam a questao.
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“Fabricar pessoas politicas” (KAPIAAR GAVIAO, 2015) significa cons-
truir uma expectativa de serem reconhecidas como tais - a escola instituida
como um dispositivo de fabricacdo de determinados tipos de sujeitos, neste
caso, a pessoa que estara preparada para defender os direitos indigenas frente
a sociedade ndo indigena tendo em vista que é possivel pensar o politico “[...]
como uma forma de calculo e acdo estratégica dedicada a transformagao social”
(BHABHA, 2003, p. 48). No caso Ikolen, (Gavido) politica significa seguranca
territorial, linguistica e cultural.

Nesse sentido, podemos dizer que a escola é um lugar que permite aos
Ikolen (Gaviao) se reconhecerem diferentes, pois, ao constituirem-se a partir de
uma narrativa, os Ikolen (Gavido) posicionam o estranho, o diferente frente a
uma histéria que ndo os representa. Os/as professores/as concebem a escola
como um lugar de construcao do sujeito politico, pois, como sugere o profes-
sor Zacarias “[...], o politico que eu falo é de pessoas que, ao frequentarem a
escola, passam a compreender os seus direitos”.

E importante mencionar que o “[...] sujeito politico nao nasce porque
existe a escola, mas € o sujeito politico quem faz existir a escola” (Professor
Zacarias Gaviao, entrevista, 2015). A escola problematiza o direito e dispde
a esse respeito em préaticas escolares, contudo o direito com que a escola
permanentemente tem se preocupado é, sobretudo, o direito de ser Ikolen
(Gavido), pois, nesse conceito, outros direitos podem ser garantidos. Nessa
direcao, Gallois (2014), ao produzir uma reflexao a respeito da escola indigena
como problema, assinala algo que se aproxima do que queremos mostrar, ou
seja, os “[...] modos corajosos com que os indios tomam conta das institui¢cdes
escolares para fazer dela um espago para o exercicio da politica indigena”
(GALLOQIS, 2014, p. 512), nesse caso, produzindo reflexdes que autorizam os
Ikolen (Gaviao) a perceberem-se como sociedade de direitos.

Como ja mencionamos, é importante pensar os aspectos pelo qual os
Ikolen (Gavido) querem igualdade, mas também a garantia de suas diferencas
que, em determinadas situagdes, ndo sdo negociaveis. Entres esses aspectos,
estdo situados, por exemplo, a defesa de uma escola com estruturas adequadas
ao dizerem que a “[...] escola tem 0s mesmos requisitos, os mesmo direitos
de qualquer outra escola estadual, no sentido de acompanhamento, no sen-
tido da administragdo, no sentido pedagégico ndo ha praticamente nada”
(entrevista com o professor Zacarias Gavido, em 2015). A fala do professor
Zacarias refere-se a constatacao de que a escola indigena da Aldeia Ikolen nao
dispde de outros profissionais escolares além dos/as professores/as, ou seja,
nao ha secretarios, diretores, coordenadores pedagégicos entre outros, e que,
segundo o professor indigena, deveria ter, permanece o modelo precarizado
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da unidocéncia - a escola que s6 tem esse profissional, a exemplo de outras
realidades de escolas ndo urbanas (quilombola, extrativista e algumas do
campo).

A escola é pensada, portanto, como um lugar em que ser igual pode
significar possuir mais diferencas, pois, ao requererem um espaco adequado,
isso pode permitir a intensificacdo dos processos de diferenciacdo na medida
em que o igualmente adequado oportuniza mais espago e condigdes para a
diferenca indigena na escola. Com isso, podemos inferir que a escola também
é pensada como lugar de producao da diferenga e luta contra a igualdade que
descaracteriza. A esse respeito, Santos (2003), assinala que,

A defesa da diferenca cultural, da identidade coletiva, da autonomia ou
da autodeterminagdo pode, assim, assumir a forma de luta pela igual-
dade de acesso a direitos ou a recursos, pelo reconhecimento e exercicio
efetivo de direitos de cidadania ou pela exigéncia de justica. Ela pode
tomar a forma de defesa e promogdo de quadros normativos alternativos,
locais ou tradicionais, de formas locais ou comunais de resolucdo de
conflitos ou de exigéncia de integracao plena, como cidadaos, no espago
do Estado-nacao e de acesso, sem discriminagao, a justica oficial, estatal.
(SANTOS, 2003, p. 43).

Lembramos que as caracteristicas da modernidade na educacao escolar
impelem a producdo do mesmo, do sujeito da indiferenca, da repeticao. No
entanto os elementos da pesquisa, mostram um processo intenso de mudanca
no que se refere a construcao da educagdo escolar, que no contexto Ikolen
(Gavido), colide com os sistemas sociais e culturais tradicionais redefinindo os
sentidos ocidentais de escola. Destacamos que esta é uma mudanga em ocor-
réncia, onde é possivel visualizar elementos que mostram a interculturalidade.

No ambito do processo de escolarizacao Ikolen (Gavido), ainda persistem
acdes, vindas de ndo indigenas que sdo descaracterizadoras da diferenca, como
foi possivel observar nas discussdes estabelecidas entre a Secretaria Estadual
de Educacao (SEDUC) e os/ as professores/as indigenas nos antecedentes do
ano escolar de 2015, principalmente quando se travou uma disputa em torno
do calendario escolar.

Naquela situagao, estavam implicitas multiplas relacdes de poder entre
a SEDUC e os/a professores/a indigenas para a concretizacdo de duzentos
dias letivos do ano de 2015. Quando, por fim, os/as professores/as argu-
mentaram que outras préticas além daquelas produzidas no contexto de sala
de aula poderiam ser consideradas como letivas e que, por isso, os duzentos
dias letivos poderiam ser integralizados antes do més de novembro, momento
em que todos vao para a colheita de castanha, se depararam com a ideia de
que isso nao era possivel e que era necessario seguir o calendario do Estado
de Rondonia, isso para
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[...] ninguém ficar questionando: nossa como eles ja terminaram o ano
letivo? Mas deram os 200 dias letivos de aula? Gente, sinceramente
muitas escolas, muitas criancas ndo tiveram nem 150 dias de aulas
essa é a realidade. Diferenciado ndo quer dizer com menos qualidade.
(Representante SEDUC, em reunido na comunidade, 2015).

A partir da exposicao dessa ocorréncia, nossa atencao se voltou para
alguns trechos de ambas as falas que queremos destacar, sao elas: “nossa
como eles ja terminaram o ano letivo? [...] Diferenciado nao quer dizer com
menos qualidade” Conforme constata Boaventura de Souza Santos, “[...] o
dispositivo ideolodgico de gestao da desigualdade e da exclusdo é o univer-
salismo, uma forma de caracterizagdo universalista [...]” (SANTOS, 2010, p.
283). No entanto podemos dizer que, apesar do quadro exposto, as escolas
indigenas, em muitos estados brasileiros incluindo Rondonia, tém desafiado
a légica integracionista ainda persistente, na medida em que “[...] para além
dos saberes e das praticas formalizadas pela pratica escolar, a educacao dos
povos ancestrais se configura principalmente em praticas socioculturais [...]”
(FLEURI, 2014, p. 100), que em grande parte nao sdo compreendidas pelo
discurso escolar que defendem os gestores estatais. Os sistemas operatérios
da legalidade escolar ndo tém oportunizado espagos para a manifestagdo das
diferencas, persistindo um quadro de préticas homogeneizadoras quando,
por exemplo, é apresentado pela SEDUC/RO apenas um calendario escolar
anual ao qual todos deverdo se adequar.

Tais questdes também sdo observadas em trabalhos como o de Baniwa
(2013), ao inferir que um dos desafios da escola indigena é o “[...] campo dos
sistemas de ensino que resistem as mudangas conceituais. Os dirigentes po-
liticos, gestores e os técnicos locais apresentam forte resisténcia a mudangas
de mentalidade, cultura e pratica politica” (BANIWA, 2013, p. 6). Conforme
constata Manuela Carneiro da Cunha (2014), a escola como presenca do Estado
em muitas comunidades “[...] tende a monopolizar a educagao e a diminuir
o papel de outros aprendizados” (CUNHA, 2014, p. 16).

Chama a atengdo, a vinculacdo do termo qualidade ao tempo escolar, nao
ao tempo de aprendizagem, pois o que o discurso oficial chama de escolar sao
apenas os momentos vivenciados em sala de aula ou na escola, e ndo aqueles
produzidos em funcdo da escola que, na visao dos/as professores/as indi-
genas Ikolen (Gavido), também sdo/podem ser escolares. Dai a necessidade
da criacdo e/ ou implementacado da Geréncia Escolar Indigena e do Conselho
Estadual de Educagdo Escolar Indigena, como dispositivos interculturais que
podem contribuir enormemente com o trabalho nas escolas indigenas. Essas
duas estruturas tém sido reivindicadas ha mais de dez anos pelo movimento
indigena de Rondonia.

Tellus, ano 15, n. 29, p. 3-18, jul./dez. 2015 13



Pensamos ser importante expor também como esse momento foi explo-
rado por uma professora Ikolen (Gaviao), antes de prosseguir com inferéncias
sobre o tema em discussao.

[...] o que nés Gavido queremos é que realmente o nossos direitos sejam
respeitados, que a nossa cultura e a nossa voz seja ouvida, seja escrito ou
nao. Nossa educagdo existe em nossas atividades culturais com nossos
alunos. Ndo é porque alguém chega aqui e encontra nossos alunos fora
da sala de aula que ninguém estd dando aula, todo tipo de atividade
cultural é indicacdo para os nossos alunos, que serd um indigena. Se ele
nao sabe das coisas dele, o que ele vai ser? A gente estuda ndo é para
esquecer da nossa vida, nés vivemos isso, entao nds queremos fortalecer
a nossa educacdo. Nao é somente escrevendo e lendo que nés vamos
levar a nossa sobrevivéncia para frente, querendo ou nao, nossas criancas
estardo se formando ndo é para se tornar um nao indigena, é porque o
indio vai ser indio até o fim da vida dele, é a cultura dele que prevalece.
(Professora Matilde Gavido em reunido com a comunidade, 2015).

Ao acionar os elementos que descrevem a existéncia de fatores que
produzem diferenciacdo, como por exemplo, dizer que “[...] educacdo existe
em nossas atividades culturais com nossos alunos”, a identidade é marcada
como forma de se garantir a producao de uma escola diferente. Sob ameaga,
aideia de uma identidade unificada vem a tona e, como argumenta Bauman
(2005), “[...] parece um grito de guerra usado numa luta defensiva: um indi-
viduo contra o ataque de um grupo, um grupo menor e mais fraco (e por isso
ameacado) contra uma totalidade maior e dotada de mais recursos (e por isso

ameacadora)” (BAUMAN, 2005, p. 82).

3 CONSIDERACOES INICIAIS, POIS....

Contudo podemos dizer que existe uma compreensao de que a escola é
um lugar para se tornar mais indigena. A escola vem permitindo aos Ikolen
(Gavido) produzirem as suas histérias, a vivenciarem suas praticas, mesmo
que isso represente uma subversao, quando, na verdade, deveria estar na
base do processo de escolarizacdo indigena ja que é garantido por lei. Temos
como um dos exemplos a ndo permissdo para um calendario alternativo a
ser seguido pelos/a professores/a indigenas, que seria elaborado a partir de
suas cosmovisdes sobre o tempo, espago e relagdes com a natureza e, assim
sendo, a escola vai se constituindo em um processo em que os/a professores/a
subvertem o calendério oficial, por ndo conseguirem pensar uma escola di-
ferenciada, especifica e intercultural engessada em um calendério que visa
a monocultura e homogeinizacdo, ao qual ficam submetidas todas as escolas
da rede de ensino: indigenas e ndo indigenas .
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Romper os aportes coloniais tem sido um desafio para as escolas indi-
genas, pois “[...] a propria instituicao escolar, com seus horarios e calendarios,
tende a conflitar com a educagdo doméstica, a impedir as criangas de partici-
parem nos cuidados das rocas, nas pescarias, nas cacadas” (CUNHA, 2014,
p- 17), situacao que visualizamos enquanto desafio da escola Ikolen (Gavido).
Vale salientar que possivelmente o discurso juridico da conquista de direitos
indigenas no que se refere a educacado escolar diferenciada tem se tornado
contraditério, ao vincular a educagao escolar indigena aos sistemas educacio-
nais ndo indigenas que ndo estdo preparados para acolher a diferenca e, isso
tem “[...] se tornado um suporte crucial da linguagem abstrata que permite
descontextualizar e, consequentemente, negar a subjetividade do outro no
mesmo tempo em que a designa e avalia a luz de critérios pretensamente
universais” (SANTOS, 1993, p. 35).

Em grande parte dos discursos estatais, ndo ha espaco para a diferenca,
pois, como constata Candau (2008) a respeito da escola, “[...] no caso da edu-
cacao, promove-se uma politica de universalizagdo da escolarizacao, todos sao
chamados a participar do sistema escola, mas sem que se coloque em questao
o carater monocultural presente na sua dindmica” (CANDAU, 2008, p. 50).
E importante mencionarmos que, embora haja conquistas produzidas como
as que estabelecem processos de diferenciacdo, no que se refere a educagao
indigena no pais, quando, por exemplo, a proposta é permitir uma escola
indigena diferenciada, “[...] reconhecendo-lhes a condicdo de escolas com
normas e ordenamento juridico préprio e fixando as diretrizes curriculares
do ensino intercultural e bilingue, visando a valorizacao plena das culturas
dos povos indigenas e a afirmacdo e manutengdo de sua diversidade étnica”
(CNE, Resolucao 03/1999, artigo 1°), o “desconhecimento” a respeito da
diferenca por parte de 6rgao oficiais tende propor a reproducdo da escola
centrada na modernidade.

Diante do exposto, é possivel dizer que existe um esfor¢o dos/a
professores/a indigenas Ikolen (Gaviao) no sentido de tornarem suas escolas
diferentes daquelas herdadas do modelo colonial. Mesmo que ainda per-
maneca a estrutura do modelo eurocéntrico, as praticas requeridas pelos/a
professores/a Ikolen (Gavido) tornam essa escola diferente, ainda que para
isso ndo encontrem correspondéncia no processo oficial. As muitas formas
de contestagdo ao modelo oficial, como a nao utilizagao dos livros didaticos,
a contabilizagdo de praticas tidas pelo Estado como nao escolares em ativida-
des escolares, afirmam a ideia de que “[...] atualmente a questao da diferenca
assume importancia especial e transforma-se num direito, nao s6 o direito dos
diferentes a serem iguais, mas o direito de afirmar a diferenca” .
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Assim, como mostram os professores Ikolen (Gaviao),

Na escola indigena ndés ndo aprendemos somente a ler e escrever, mas
aprendemos a cultura indigena Gavido. Chamo de cultura a nossa lingua,
que hoje em dia a juventude ja ndo fala mais a lingua de antigamente,
por isso nos insistimos na necessidade de fortalecer a lingua. (Entrevista
com o professor Jeferson Gavido, 2015).

A histéria do meu povo é importante, penso que ela deve ser registrada

e ensinada na escola. (Entrevista com o professor Arnaldo Gaviao, 2014).

Foi possivel observar uma constante preocupacao dos/as professores/

as no sentido de pensar a escola como um lugar para ter contato com a cultu-

ra Ikolen (Gavido) traduzida em muitos momentos como ter acesso a lingua

Gavido, a tnica capaz de continuar a produzir os processos de significagao

Tkolen (Gavido). E importante notar que as linguas sao dindmicas, mudam

conforme o tempo e 0s sujeitos e, ao afirmarem a perda histérica por nao fala-

rem a lingua do passado, essa postura implica a necessidade de mais formacao
para compreensao desse jogo linguistico, bem como identitério.

A escola é espaco para se aprender a histéria, como foi possivel observar
nas aulas do professor Jeferson, que em varios momentos convidou moradores
para ir até a sua aula contarem as histérias de seu povo.

Como ja destacamos, é possivel que os/as professores/as Ikolen
(Gavido) concebam a escola como um importante espaco de formagdo das
criangas e jovens para tornarem-se individuos/coletivos politicos, capazes
de produzirem articulagdes/negociacdes no sentido de garantir direitos,
tais como a continuidade da cultura Ikolen (Gavido) por meio da lingua, da
histéria e do territério desse povo, visto como um coletivo cuja sobrevivéncia
ultrapassa a ideia de “[...] direitos exclusivamente individuais e fundamen-
talmente civis e politicos, amplia-se e, cada vez mais, afirma-se a importancia
dos direitos coletivos, culturais e ambientais” (CANDAU, 2008, p. 46), o que,
na concepgao dos/as professores/as Ikolen (Gaviao), a escola esta fazendo e
é capaz de continuar a fazer: ensaios de interculturalidade.
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De “fraquinhos” a Aikewadra:
construcao de identidade e resisténcia
de um povo tupi na Amazonia

From weak to Aikewadra: the
construction of identity and resistance
of a “tupi” people in Amazonia

Luiza Mastop Lima*

Resumo: O presente artigo reflete sobre o processo de construcao
da identidade étnica e as estratégias utilizadas pelo povo Aikewdra
para se manter enquanto povo indigena. O objetivo do trabalho é
compreender como os Aikewdra foram se construindo e reconstruindo
ao longo dos anos, vencendo inimigos tradicionais, as mazelas tra-
zidas com o contato com a sociedade ndo indigena, apropriando-se
de cédigos e estratégias que os auxiliaram na manutencdo de sua
identidade étnica. Os dados apresentados foram coletados a partir de
trabalho de campo na Area Indigena Sororo, por meio de observacao
participante, observacao direta e conversas com membros do povo e
liderancas tradicionais e politicas. Crescimento populacional, desen-
volvimento de projetos produtivos, conquistas referentes a educagao
escolar diferenciada e ao atendimento de satde de qualidade na aldeia
sdo aspectos dessa luta que possibilitam a existéncia e a visibilidade
social do povo Aikewdra.

Palavras-chave: etnocidio; ethodesenvolvimento; identidade étnica;
povo indigena Aikewdra.

Abstract: The present paper reflects the building process of ethnic
identity and the strategies used by Aikewdra people to preserve them-
selves as Indians. The goal of this work is to understand how the Ai-
kewdra were constructing and reconstructing themselves throughout
the years, overcoming traditional enemies, and the bad consequences
left by the contact with non-Indian society, appropriating of codes and
strategies for themselves in order to maintain their ethnic identity. The
presented data were collected from a fieldwork at Soror6 Indian area,
using participative observation, direct observation and conversation
with members of Indian people and their traditional and political
leaderships. Population growth, development of productive projects,
conquers related to special school education and health assistance of
quality at Indian settlement were aspects of this struggle that allowed
the existence and social visibility of Aikewdra people.

Key words: ethnocide; ethnodevelopment; ethnic identity; Aikewdra
Indian people.

Tellus, ano 15, n. 29, p. 19-47, jul./dez. 2015
Campo Grande, MS

* Doutora em Antropologa pelo
Programa de Pés-Graduacdo
em Antropologia (PPGA) na
UFPA. Docente junto a Uni-
versidade Federal do Sudeste
do Paré (UNIFESPA). E-mail:
luizamastop@gmail.com



Neste artigo, convido o leitor a conhecer a saga de um povo indigena
Tupi, os Aikewdra, em relagao a luta pela existéncia. O artigo mostra como o
povo Aikewdra superou o etnocidio sofrido aos primeiros anos de contato com
a sociedade ndo indigena e como vem se organizando visando ao fortaleci-
mento de sua identidade étnica.

Num primeiro momento do texto, apresento o povo Aikewdra, mos-
trando onde moram e em que condigdes. Apds apresentar de quem estou
falando, explico de onde estou falando. Trago a tona uma afirmacdo feita
por funcionarios da Fundacio Nacional do Indio (FUNAI) em Marab4 acerca
dos Aikewidra, o que me levou a investigar sobre a construcdo da identidade
étnica do povo. Esta também é a parte do texto em que apresento aspectos
metodolégicos da pesquisa.

Em seguida, lanco mao de estudos sobre os povos tupi no Brasil para
situar os Aikewdra como um povo tupi. Elementos da cosmologia Aikewdra,
assim como de outros povos tupi, ajudam-nos a entender o ponto de vista
deles acerca da proépria existéncia. Feito isto, passo aos dados etnograficos
que revelam o modo de vida, a construcao do ser Aikewdra e os caminhos
percorridos pelo povo para se manter enquanto povo indigena.

Faz-se um destaque em relacdo a educacdo escolar diferenciada e a
saude requeridas pelos Aikewdra, e eleitas por eles como dois pilares para a
construgdo, fortalecimento e manutencao da sua identidade étnica. Em segui-
da, lanco mao de referenciais teéricos para entender aspectos desse processo
de construcio.

Na conclusao, retomo as principais ideias discutidas ao longo do texto,
evidenciando, entre outras coisas, elementos de como os Aikewdra tém se
significado e ressignificado em relacdo aos nao indigenas e a outros povos
indigenas.

Quem sio, onde e como moram os Aikewdra

Distante cerca de 650 km da capital do estado do Pard, Belém, encontra-se
uma aldeia de um povo indigena Tupi, como sdo classificados alguns povos
indigenas do Brasil, devido a proximidade linguistica, cultural e mitoldgica,
por exemplo. A aldeia se chama Sorord, e o povo, Aikewdra'. Na aldeia vivem
320 Aikewdra, de acordo com o senso que realizei em 2011. O povo Aikewdra

! Aikewdra é auto-denominacao; quer dizer “nés, a gente.” Surui do Pard é outra denominagao
dada ao grupo, para distingui-los dos Surui de Rondonia (RICARDO, 1985). A denominacao
de Surui é também usada por eles, mas eles fazem questdo de usar Aikewdra para dar énfase a
identidade étnica deles em meio a diversidade de povos indigenas existentes no Brasil.
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fala a lingua nativa e o portugués, que aprendeu com o contato com os nao
indigenas e também na escola da aldeia.

A aldeia Soror¢ localiza-se na Area Indigena Sorord, que pertence aos
municipios de Marabda, Sao Domingos do Araguaia e Sdo Geraldo do Araguaia,
no atual Territério da Cidadania Sudeste Paraense®. A area esté localizada a
aproximadamente 110km de Maraba, a 50km de Sao Domingos do Araguaia
e a 55km de Sao Geraldo do Araguaia.

O acesso a Area Indigena Soror6 é feito pela rodovia BR-153, que atra-
vessa a Area em 11 km de sua extensdo. Aproximadamente a altura do km 93
da BR-153, as placas comegam a anunciar a existéncia de area indigena. No km
95 da BR-153, encontra-se um muro branco e verde com um portao de ferro,
onde estd escrito, em fundo branco, a identificacdo da &rea: Terra Indigena
Soror6/Comunidade Indigena Surui/Entrada Proibida. A parte do muro
que segue ap0s o portdo traz a referéncia do Governo Federal, da Fundagao
Nacional do Indio (FUNATI) e do ntimero do decreto de homologacao da area.
A aldeia, propriamente dita, fica a dois quilometros da BR-153, portao adentro.

Em 2001, a aldeia era constituida por cerca de 40 casas, construidas em
madeira, taipa ou palha, dispostas em formato circular, tendo o patio da aldeia
ao centro. Havia outras casas mais afastadas desse conjunto, mas todas na drea
da entrada da aldeia até dois quilometros adentro. Desde 1998, no entanto, o
povo Aikewdra, reivindicava do Estado brasileiro novas casas, em alvenaria,
para o povo, como parte da indenizacdo dos danos causados pela abertura e
asfaltamento da BR-153 (BELTRAO, 1998). Asnovas casas, em ntumero de 30,
no entanto, s6 foram entregues ao povo Aikewdra em 2010, pela Companhia
de Habitacao do Pard (COHAB).

Ainda que o nimero de casas recebido fosse o solicitado, esse nimero
ja estaria defasado num intervalo de mais de dez anos, pois o povo cresceu, e
a demanda foi feita a partir da realidade populacional em que eles viviam ha
dez anos. A quantidade de casas também nao atendeu a regra de residéncia
do povo, em que, quando ocorre um casamento, o novo casal deve construir
sua casa proximo ao pai do marido, a chamada residéncia patrilocal. As casas
em alvenaria sdo dispostas em formato retangular, como é tradicional entre os

2 Em 2003 foi criado pela Secretaria de Desenvolvimento Territorial (SDT), do Ministério do
Desenvolvimento Agrario (MDA), o Programa dos Territérios Rurais, com o objetivo de pro-
mover o desenvolvimento rural sustentdvel no Brasil. Em 2008, os territérios rurais dao lugar ao
programa dos Territérios da Cidadania que, segundo a pagina virtual do Programa, foi criado
tendo como “objetivos promover o desenvolvimento econdémico e universalizar programas
basicos de cidadania por meio de uma estratégia de desenvolvimento territorial sustentavel.”
Disponivel em: <http://www.territoriosdacidadania.gov.br/dotlrn/clubs/territriosrurais/
xowiki/oprograma>. Acesso em: 22 out. 2014.
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tupi, e, para resolver o problema da defasagem quanto ao nimero de casas,
algumas familias construiram nos quintais das casas de alvenaria outras casas
em madeira ou taipa.

Investigando a bibliografia especializada, verifiquei que o povo sofreu
etnocidio apds o contato com a sociedade nacional, chegando a populacao
Aikewdra a ser composta por 40 individuos no inicio da década de 1960 até
meados da mesma década. Laraia (1963) referiu “arranjos poliandricos™”?
realizados pelos Aikewdra para solucionar o problema da depopulagdo ocasio-
nada pelo etnocidio; os dados demograficos referentes ao grupo tratados por
Ricardo (1985) e Beltrao (1998), assim como os censos que realizei em 2001 e
2011, mostram que o grupo vem investindo no crescimento da populacao e
conseguiu vencer o fantasma da depopulagdo. Apesar dos “arranjos” registra-
dos por Laraia (1963), a descendéncia patrilinear era reconhecida e legitimada,
no sentido de que os descendentes desses “arranjos” pertenciam nao ao cla
de seu pai biolégico, e sim do social. Essa foi, segundo o autor, a forma de
os Aikewdra tentarem “[...] conciliar as tradi¢oes fortemente patrilineares do
grupo...” (LARAIA, 1963, p. 73) com a situacao em que se encontravam.

Mair4, lideranga tradicional do povo Aikewdra, contou-me um pouco
dos caminhos que o grupo percorreu até ter suas terras demarcadas e como
ele se tornou cacique. Maira disse que os Aikewdra fugiam dos Kayapo, seus
inimigos tradicionais, pela floresta. Quando nascia alguma crianga, eles a
matavam para o choro dela ndo denunciar aos perseguidores o paradeiro
deles. Segundo Mair4, seu pai havia sido cacique, morreu quando ele ainda
era pequeno, e a comunidade o escolheu para substituir o pai. O que Maira
também fez questao de deixar claro foi que eles tém os deuses deles, mas tam-
bém acreditam em Deus (o de alguns ndo indigenas), o “Deus de vocés” como
disse ele. O crescimento do povo Aikewdra é uma forma de eles mostrarem a
superacao da extingdo e do etnocidio.

Um olhar sobre a diferenca cultural e um olhar a partir dos culturalmente
diferentes

Da primeira que estive em trabalho de campo na Area Indigena Sororo,
por ocasido de minha pesquisa para o mestrado, fui alertada por alguns fun-
cionarios da Fundacao Nacional do Indio (FUNALI) de que os Aikewdra eram os
indios mais “fraquinhos” da regido sudeste do Para, na Amazonia brasileira,

* “Poliandria” é o termo de parentesco empregado quando uma mulher possui varios maridos.
Sobre o assunto, consultar, entre outros: Schusky (1973) e Augé (1978).
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do ponto de vista cultural e econdmico. Fiquei me perguntando o que aquilo
queria dizer e quais os referenciais usados por eles para afirmar isso.

A ocasido, percebi que o contraponto para essa opinido sobre os Ai-
kewdra eram justamente os Xikrin do Cateté?, considerados pelos mesmos
funcionérios como os mais “fortes” da regido. Alguns pontos me foram
arrolados para fundamentar o argumento: a) os Aikewdra, devido ao contato
permanente com a sociedade ndo indigena, ja haviam perdido muitos de seus
costumes e tradi¢des; b) os Xikrin ndo corriam o risco de perder costumes
e tradicdes, segundo os funcionédrios da FUNAI, uma vez que o acesso dos
nao indigenas a aldeia Cateté é mais dificil, assim como a saida dos Xikrin
para as cidades.

Cheguei mesmo a ouvir um comentdrio feito por um dos funcionarios
de que, se estudasse Antropologia, ele faria um trabalho com os Xikrin, pois
entre eles poderiamos ver que a cultura estava “viva mesmo”. Os Aikewdra
estariam, dessa forma, “condenados” ao desaparecimento pelo constante con-
tato com sociedade nao indigena, e os Xikrin estariam “salvos” pelo relativo
isolamento dela.

A estada na aldeia Sorord, no entanto, inicialmente em idos de 2001,
possibilitou-me ver a partir do ponto de vista dos Aikewdra e formular opinido
diferente e contraria aquela de que fui alertada na FUNALI, pois me deparei
com um povo que, a partir da construcdo de sua identidade, vem resistindo e
se mantendo enquanto povo apesar do contato com a sociedade ndo indigena.

Pelo fato dos Aikewdra lutarem pelo direito a existéncia e a diferenga, de
minha primeira estada na aldeia foi cobrado por eles algum retorno, o que se
desdobrou no desenvolvimento de um projeto de ensino, pesquisa e extensao
junto com eles, entre os anos de 2004 e 2005, com producao de material de
apoio didatico para ser usado por eles na escola da aldeia.

Passados alguns anos, retornei a aldeia, em 2011, para entdo, realizar
entre eles mais uma etapa de pesquisa, dessa vez para o doutorado. Na vol-
ta a aldeia, pude perceber que muita coisa mudou nesses anos de contato
com o povo: a populagdo cresceu; o posto de satde aumentou e melhorou a
qualidade; uma nova escola estava em construgao; o nimero de professores
indigenas aumentou, a oferta do ensino foi ampliada do ensino fundamental
para o médio, entre outras coisas. A lembranca do alerta inicial ao trabalhar
com eles me veio a mente e estava claro que de “fraquinhos” eles nada tém.

*Os Xikrin sao um povo Jé que habita a regiao Sudeste do Par4, tendo suas terras localizadas no
municipio de Tucuma. Para conhecer mais sobre os Xikrin, conferir, entre outros: Domingues-
-Lopes (2002).
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Essa afirmagdo, embora carregada de preconceito e baseada no senso
comum, instigou-me a compreender como os Aikewdra foram se construindo
e reconstruindo ao longo dos anos, vencendo inimigos tradicionais, as ma-
zelas trazidas com o contato com a sociedade nao indigena, apropriando-se
de c6digos e estratégias que os auxiliaram na manutencdo de sua identidade
étnica. E sobre o processo de construcao da identidade étnica e as estratégias
utilizadas pelo povo Aikewdra para se manter enquanto povo indigena que
este artigo reflete.

Os dados aqui informados foram coletados por meio de observacdo
direta; observacao participante® e conversas com alguns membros do povo
indigena Aikewdra, e com liderancas tradicionais e politicas do povo. O trabalho
de campo teve duracdo total de seis meses e foi realizado em trés periodos
diferentes: trés meses em 2001; nas idas a campo durante os anos de 2004 e
2005; e no periodo de campo para o doutorado, entre os meses de fevereiro
e marco de 2011 e de 2012, marco de 2013 e abril de 2014. A pesquisa para
o doutorado ocorreu no dmbito do Programa de Pds-Graduacdo em Antro-
pologia (PPGA)/UFPA e foi financiada pela Fundacdo Amazonia Paraense
(FAPESPA), por meio de uma bolsa de doutorado.

Os Aikewdra e o jeitinho tupi de ser

Os Tupi figuram nas narrativas e cronicas coloniais de missionarios e
viajantes - como, por exemplo, Thevet (1557/1944), Léry (1578/1962), Staden
(1557/1942), D'Evreux (1864), Anchieta (1882), Cardim (1625/1978) entre ou-
tros — que representaram o que primeiro se produziu em relacao as sociedades
indigenas brasileiras (RODRIGUES, 1995).

Em relacdo a producdo dos cronistas e viajantes, Viveiros de Castro
(1986) refere os trabalhos de Alfred Métraux e de Florestan Fernandes por
sistematizarem os dados dos cronistas. Segundo ele, Alfred Métraux foi o
primeiro antropdlogo a sistematizar os dados dos cronistas quinhentistas e
seiscentistas quanto aos grupos Tupinamba e Guarani, relacionando-os com
materiais etnograficos contemporaneos (VIVEIROS DE CASTRO, 1986, p.
83). Métraux realizou estudos sobre varios aspectos da sociedade Tupinamba
(1928) e sobre as migracdes histéricas dos grupos Tupi-Guarani (1927). Flo-
restan Fernandes figura, segundo Viveiros de Castro (1986), como o primeiro
a trabalhar de forma “exaustiva e sisteméatica” os dados dos cronistas.

® As observagdes direta e participante foram baseadas em discussdes feitas por autores como:
Malinowsky (1984); DaMatta (1978); Velho (1978); Cardoso de Oliveira (1996) e Geertz (1997).
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Destaque também ¢é dado ao trabalho de Curt Nimuendaju (1914),
como sendo o que primeiro produziu material etnografico sobre um grupo
Tupi - religido, escatologia e cosmologia dos Apapocuva-Guarani - a partir
darealizagdo de trabalho de campo (VIVEIROS DE CASTRO, 1986; LARAIA,
1986; RODRIGUES, 1995).

Quanto a produgdo antropolégica sobre os grupos Tupi-Guarani da
Amazonia, Viveiros de Castro (1986) aponta as décadas de 30 e 40 como o
inicio de pesquisas de campo na Amazonia, com destaque para os trabalhos
de Herbert Baldus, entre os Tapirapé, Charles Wagley entre os Tapirapé e
Tenetehara, e Wagley e Eduardo Galvao, entre os Tenetehara.

Segundo Viveiros de Castro (1986, p. 89), o trabalho de Baldus repre-
sentava uma “ponte” entre a tradi¢ao etnolégica alema e o estilo monografico
funcionalista anglo-saxdo; a énfase de seu trabalho era na cultura material e
na origem e difusao de tracos culturais. Wagley e Galvao, ainda segundo Vi-
veiros de Castro (1986, p. 89), preocupam-se com a problemética dos estudos
de “mudanca cultural” ou “aculturacao”.

Na monografia de Wagley e Galvao sobre os Tenetehara (1949/1961)
ha, segundo Viveiros de Castro (1986), uma consideravel coletanea de mitos.
A previsao desses estudos era o desaparecimento dos Tenetehara, o que veio
a ser desmentido pela histéria, como coloca Viveiros de Castro (1986). Isso se
daria, segundo ele, devido a crenca quase unamine entre os autores em uma
“fragilidade” Tupi-Guarani em relagdo ao contato, o que era, para Viveiros
de Castro, mais aparente do que real. Ejustamente a ... homogeneidade em
relacdo ao discurso cosmolégico, aos temas miticos e a vida religiosa...” entre
os Tupi-Guarani que torna a “fragilidade” aparente (VIVEIROS DE CASTRO,
1986, p. 90).

As décadas de 60 e 70 sdao marcadas, de acordo com Viveiros de Castro,
pela publicacdo das Mythologiques, de Lévi-Strauss, em que a mitologia Tupi
ocupa importante lugar. Na Antropologia brasileira, ainda segundo o autor,
os estudos de contato interétnico assumiram destaque, assim como uma “et-
nologia J&” em detrimento de uma “etnologia Tupi.” Isso se deu, para Viveiros
de Castro (1986, p. 95), por conta do “[...] declinio da influéncia das escolas
alema e americana (difusionismo e culturalismo), e [d]a ascensao dos estilos
estrutural-funcionalista (inglés) e estruturalista (francés)” na producao antro-
polégica. Do inicio da década de 70, entre outros trabalhos, Viveiros de Castro
(1986) destaca o trabalho de Roque Laraia (1972) entre os Surui (Aikewdra),
Akuédwa-Asurini e Kaapor, como sendo a “primeira tentativa de comparacao
global da organizacdo social dos grupos Tupi contemporaneos, com destaque
para o parentesco” (VIVEIROS DE CASTRO, 1986, p. 96).
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Ao analisar a produgdo antropoldgica brasileira referente aos grupos
Jé e Tupi, Rodrigues (1995) a divide em trés periodos: a) da formagao da
disciplina até os anos 30; b) dos anos 30 aos anos 60; c) dos 60 aos 90. Nesses
periodos, a produgdo relativa aos Tupi varia em relacdo a temas que vao
da “civilizacao material” dos Tupinamba, até os sistemas cosmologicos dos
Tupis atuais. Destacam-se aqui, a partir de Rodrigues, alguns dos trabalhos
produzidos nesses diferentes periodos que possam ajudar a pensar o contexto
especifico dos Aikewdra.

Em relacdo ao primeiro periodo, destacam-se os trabalhos de Métraux
(1927; 1928 /1950) e Nimuendajta (1914/1987) dos quais ja se falou anterior-
mente. Do segundo periodo, destacam-se os trabalhos de Florestan Fernandes
(1949/1989) e Egon Schaden (1959). Florestan Fernandes, segundo Rodrigues,
reconstréi o sistema de organizagdo social dos Tupinamba a partir dos da-
dos relativos a guerra e ao canibalismo Tupinamb4, por meio do exame das
cronicas e narrativas coloniais. Ainda segundo ela, o trabalho de Florestan
Fernandes procurou demonstrar que a vida social dos Tupinamba estava
subordinada ao seu sistema religioso.

Egon Schaden, ao estudar a “mitologia heroica” dos Apapokuva-
-Guarani, enfatiza a uniformidade da religido dos Tupi-Guarani “histéricos”,
mostrando - também baseado nas cronicas e narrativas coloniais - que apesar
de existirem diferengas entre as varias tribos Tupi-Guarani, a influéncia da
religido em varios aspectos da vida social é o que ha de comum entre essas
diferentes culturas (RODRIGUES, 1995, p. 65).

Do terceiro periodo, destaca-se o trabalho de Viveiros de Castro (1986)
sobre cosmologia Araweté, em que o autor, a partir da etnografia realizada
entre os Araweté, procura construir um modelo sociocosmolégico geral em
relagdo aos Tupi (RODRIGUES, 1995, p. 79). Quanto ao trabalho de Roque
Laraia (1986), que também faz parte do terceiro periodo, Rodrigues coloca
que estd baseado no sistema de parentesco e outros aspectos da vida social
dos Tupi, e formula um “modelo ideal” tupi, mostrando que os grupos Tupi
atuais tém a mesma “herancga cultural” que os antigos Tupi (RODRIGUES,
1995, p. 66; LARAIA, 1986, p. 37).

Em relacdo aos Aikewdra, Laraia (1986) trabalha com a hipétese de que
eles provém de uma cisdo, decorrente de lutas internas, do grupo Asurini do
Tocantins, baseado em semelhangas existentes entre os artefatos produzidos
pelos dois grupos e nos relatos feitos pelos Aikewdra, referindo-se a um grupo
que era idéntico a eles e que foi para um lugar desconhecido na mata, por
motivos de lutas internas. Em outro trabalho, Laraia e DaMatta (1967) dizem
que a memoria tribal dos Aikewdra e dos Asurini se refere a uma cisdo que
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teria dividido o grupo de que faziam parte. Santos mostra que, na tradicao
oral dos indios Parakana, eles se referem a um
[...] grande grupo de indios tupi com um ancestral tinico e cujos filhos
deram origem aos proprios Parakana, aos Asurini do Tocantins, aos
Surui [Aikewdra], e possivelmente a muitos outros grupos que ou desa-
pareceram, ou, dali emigraram mas que, num passado distante, teriam
vivido juntos. (SANTOS, 1994, p. 88).

Ywynuhu Surui relatou que antigamente os Parakana, os Asurini e os
Aikewdra faziam parte de um s6 grupo, que se separou porque brigaram in-
ternamente por causa de uma curica®. Os trés grupos diferenciam-se, segundo
ele, por alguns aspectos na lingua e também na mitologia. Ywynuhu, ao me
relatar algumas narrativas miticas, reforgou que elas também existem entre os
Parakana e os Asurini, s6 que eles as contam de forma “errada”, afirmando a
identidade Aikewdra em contraste ao que lhe é estranho nos demais grupos’.

Ainda “dando confianca” ao que contam os Aikewdra, gostaria de falar
sobre a crenga que os Tupi tém em Maira. Laraia (1986) diz estar relacionada
a crenga na sobrevivéncia da alma, que é denominada owera. Segundo ele,

A‘owera’ costuma sair do corpo, enquanto a pessoa dorme, possibilitan-
do que este possa ser invadido pelo ‘asonga’ (anhang. entre os Kaapor),
espirito dos mortos, que provoca sonhos. Os ‘asonga’ sdo espiritos
que vagam pela terra até que sdo chamados para o céu. Durante essa
permanéncia andam pela floresta e podem ser vistos, podendo tornar
doente quem tiver a infelicidade de os encontrar. Mas os “asonga’ nao
perambulam eternamente pelo mundo: ao contrério, a sua permanéncia
é curta e um dia atingem o céu, através da ‘itakuara’ (grutas), onde ha-
bitam os ‘karuwara’ constituindo um outro tipo de espirito. (LARAIA,
1986, p. 238).

Quando estive entre os Aikewdra, pude verificar que eles usam o termo
asomera para designar alma, que me pareceu vinculada ao espirito dos mortos.
Nado os ouvi falar em asonga, no entanto falaram-me dos Karudra como sendo
o espirito dos pajés que j4 morreram e que habitam a floresta, podendo, da
mesma forma que a descrigao do asonga acima, ser vistos e também provocar
doengas em quem os desrespeitar.

Andrade (1992) cita que, entre os Asurini do Tocantins, asonga é um
termo nativo usado para designar espectro-terrestre e para denominar o morto
renascido. Segundo ela, “[aJo morrer, o ser humano divide-se em espirito-
-celeste (que dirige a aldeia dos mortos e com o qual ndo se tem mais contato)

¢ Ave semelhante a um papagaio.

7 Andrade (1992), em sua dissertacdo de mestrado sobre os Asurini do Xingu, cita apenas os
Parakana como advindos do mesmo grupo que os Asurini; o mesmo acontece em Fausto (2001),
na etnografia sobre os Parakana.
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e em espectro-terrestre que vive na mata e ronda a aldeia” (ANDRADE, 1992,
p- 120). Ainda conforme a autora, é com os asonga, por meio de sonhos, que
0s pajés aprendem as musicas entoadas nos rituais.

Essa crenca traz elementos que podem ajudar a refletir sobre a cosmo-
logia dos Tupi, em geral, e dos Aikewdra, em particular, pelo fato de Laraia
mostrar que a itakuara é o caminho que leva ao céu, chamado iwaga. O iwaga,
segundo Laraia, est4 localizado acima das nuvens, e 14 vivem ancestrais dos
Tupi. Ele obteve uma descricao do iwaga entre os Aikewdra e os Asurini,
ressaltando que a versao coincide com a descricao colhida por Nimuendaja
entre os Tembé, que é aqui reproduzida:

Perto da casa de Mahira esta uma grande aldeia. Seus habitantes vivem
magnificamente. Para seu sustento didrio necessitam apenas de algumas
pequenas frutas semelhantes a cuia; sua plantagdo nao necessita de cui-
dados: ela se planta e se colhe sozinha. Mabhira e seus companheiros no
campo de ikawéra tem o nome de karowara. Quando envelhecem nao
morrem, mas tornam-se novamente jovens. Cantam, dancam e celebram
festas sem cessar. (LARAIA, 1986, p. 238)

Ao se analisar a descri¢do, pode-se pensar em pelo menos dois planos
que compdem a concepg¢do de mundo desses grupos Tupi: um “concreto”,
que eles ocupam no seu territério, e um que é o da casa de Mahira, associado
a fartura e a festividades. Santos (1994), ao analisar aspectos da cosmologia
dos Parakan3, fala que esses indios concebem o universo dividido em dois
macro planos: a terra que habitam e o céu, habitado por Topoa - dono do
céu e do trovao - e pelos espiritos dos mortos, a que chamam owera. O céu é
denominado iwaté e é composto por patamares chamados iwanga (SANTOS,
1994). Segundo o autor (1994, p. 295), “[...] no iwanga se reproduz o mesmo
tipo de habitat existente na terra”, ou talvez o inverso, e nele as atividades
produtivas

[...] se caracterizam pela ndo necessidade de se fazer os rocados - a
mandioca nasce naturalmente, assim como as batatas, as bananas, etc.;
em suma, nao é preciso plantar —asrog¢as estao sempre prontas enao se
acabam. A caga é vista como uma brincadeira, e a mata esta repleta de
animais e frutos. (SANTOS, 1994, p. 295)

Observa-se que had semelhancas entre as descri¢cdes do iwaga colhida
entre os Aikewdra o iwanga colhida entre os Parakana, o que oferece elemen-
tos a reflexdo sobre a cosmologia desses indios, além de reforcar as teses de
Laraia e Santos quanto aos dois grupos terem-se originado de um mesmo
grupo Tupi, no passado, e reforcar o que relatam os Aikewdra. Pode-se notar
também a presenca de outros personagens miticos, como é o caso dos karowara.
Sobre eles Laraia apresenta a hipdtese de que, entre os Aikewdra e os Asurini,
sao considerados como “[...] um espirito especial, diferente dos ‘asonga’” ou
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seja, dos heréis miticos e que, quando descontrolados, podem causar doengas
e mortes” (LARAIA, 1986, p. 239). Os karowara, continua Laraia, moram na
itakuara e de 14 saem apenas por ocasido de cerimonias xamanisticas, ou entdo
para uma cerimonia chamada ahiohdia®, um ritual de cura dos Aikewdra.

Atividades produtivas: o tradicional e o novo na luta pela manutencao do
povo

Os Aikewdra, como nao poderia deixar de ser, carregam uma das marcas
dos povos Tupi no Brasil: sdo excelentes agricultores (LARAIA, 1986). Entre
os produtos cultivados por eles destacam-se: mandioca (maniog), milho (awati),
tava (kumanad), teijao (kumanarona), banana (pahakurona), cara (branco e roxo),
inhame (koro’onuhii), macaxeira (ikatii) e arroz (awatiapupisiw), introduzido
na cultura Aikewdra a partir do contato.

Laraia (1986) ainda destaca o cultivo de fumo, algodao, urucu e jeni-
papo. Esses quatro tltimos produtos sao mais usados na cultura material do
povo, na pintura corporal e nos rituais, como é o caso do fumo, a partir do
qual os Aikewdra produzem um cigarro que é fundamental para uso do pajé
no principal ritual deles, a Festa do Karudra (MASTOP-LIMA, 2002; MATTA
da SILVA, 2007). Os Aikewdra fazem uma roga comunitaria e cada familia
costuma fazer sua roca também.

Pelo que observei no periodo em que estive em campo, a caga é uma
atividade masculina e pode ser feita individual ou coletivamente. Os homens
cacam coletivamente, geralmente, quando algum deles, ao voltar de uma
cacada individual, vem com a noticia de que avistou uma vara de porcos do
mato. No dia seguinte, os homens seguem em grupo para cagar os porcos e
voltam com cerca de cinco ou sete porcos.

Os principais animais cagados pelos Aikewdra sao: porco do mato/porcao
(tasahii); veado (misdra); anta (tapi’ira); paca (karuaruhii); cotia (akuti); macaco
(kai); jabuti (sauti); tatu (tatu). Além desses, eles também abatem algumas
aves como por exemplo araras, tucanos, mutuns, papagaios entre outras, das
quais eles se alimentam e aproveitam as penas para fabricar seus artefatos.

8 O Ahiohdia descrito por Laraia (1986) corresponde a Festa dos Karudra descrita por mim em
Mastop-Lima (2002). Segundo Laraia, essa cerimonia refere-se a danga de Mahira no céu. Ela
lhe foi referida pelo pajé da tribo, quando a lua estava rodeada por um “grande circulo lu-
minoso,” dentro do qual os homens dangavam e as mulheres dancavam fora dele (LARAIA,
1986, p. 249-250). A Festa dos Karudra é também um ritual de atualizagdo da cultura Aikewdra,
em que o pajé é o responsavel pelo contato com os Karudra e por retransmitir os ensinamentos
deles para os demais membros do povo.
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O produto da caga coletiva é dividido entre os que moram na aldeia; ha
um cla responsavel pela caga coletiva (LARAIA; DaMATTA, 1967; LARAIA,
1986), no entanto os clas indicados por Laraia e DaMatta (1967) e Laraia (1986)
nado aparecem de forma tdo evidente quanto as demais marcas da identi-
dade Aikewdra, principalmente por causa do contato com os ndo indigenas
(RICARDO, 1985).

O que mais é evidenciado em relacdo aos cinco grupos exogamicos de
descendéncia unilinear, os clas, é a chefia do povo, pois os caciques, como eles
chamam sua lideranca tradicional, pertencem ao cla koaci-ariio (coati); esta é
uma regra que se mantém e é um importante marcador social para o povo,
tanto “para dentro” quanto “para fora” da aldeia (MASTOP-LIMA, 2002)°.
O produto da caga individual é dividido entre os parentes que compdem o
grupo residencial, sendo que a pessoa que cagou ndo come da caca.

Além da caga, os Aikewdra também pescam nos parcos recursos hidri-
cos que restaram para eles ap6s a demarcacdo de suas terras, sendo que as
principais técnicas utilizadas para tal atividade sdo a pescaria com anzol e a
tradicional pesca com timb6.!° A pesca entre eles é realizada de forma indivi-
dual e coletiva; quando acontece em grupos familiares, ela também assume
um carater recreativo, quando as mulheres e as criangas se ocupam dos anzdis,
e os homens aproveitam para cagar. Quando a pesca é com o uso do timbo,
em geral sdo os homens os encarregados pela atividade.

O extrativismo de alguns produtos da floresta também é uma atividade
praticada pelos Aikewdra. As frutas sao alimentos muito apreciados por eles.
Entre as que sdo encontradas na floresta, as preferidas sdo: cupuagu, manga,
banana, bacaba e agai. A época dessas frutas é comum os pais mobilizarem
seus filhos para a coleta delas na mata. Além das frutas, os Aikewdra também

?Segundo Laraia e DaMatta (1967) e Laraia (1986), os clas a partir dos quais se organiza social-
mente o povo indigena Aikewdra sao: koaci-artio (coati), saopakania (gaviao), ywyra (pao), pindawa
(palmeira) karajd. Este tltimo cla, de acordo com Laraia e DaMatta (1967), originou-se pelo fato
de haver entre os Aikewdra mulheres raptadas de um grupo por eles denominado “Karaja” e
o marido de uma delas tentou recupera-la, sendo aprisionado pelos Aikewidra, que lhe deram
uma mulher Aikewdra em troca e nao deixaram mais abandonar a tribo, e seus descendentes
passaram a fazer parte do cla karajd.

10Um tipo de cipd téxico encontrado na mata. Para a pescaria com timbo, os Aikewidra cortam-
-no em pedacos de aproximadamente meio metro de comprimento e os amarram em pequenos
feixes, os levam para a beira da grota e batem nos feixes com um pedaco de madeira a guisa
de uma borduna ou um porrete. Ao baterem no feixe é como se o cip6 fosse descascando e
liberando o veneno. Depois de bater no feixe, eles o lavam nas aguas da grota, produzindo
espuma, que vai se espalhando pela 4gua e matando os peixes. Eles me explicaram que os
peixes morrem porque o veneno afeta o oxigénio da agua, asfixiando os peixes, que tém de
emergir para tentar respirar, sendo nesse momento capturados.
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coletam mel para vender nas cidades proximas a aldeia e, as vezes, para os
funcionarios da Fundacao Nacional do Indio (FUNALI).

A castanha que os Aikewdra coletam é também consumida por eles du-
rante o periodo que permanecem no mato. Em um dos acampamentos que
visitei no mato, pude verificar que eles costumam ralar parte da castanha
coletada para retirar o leite e com ele cozinhar alguma caca ou mesmo jabuti,
outro alimento bastante apreciado por eles. A castanha coletada é armazenada
em sacos de sarrapilheira na prépria barraca.

O transporte da castanha até a aldeia pode ser feito conduzindo ani-
mais de carga pelo mato, o que se caracteriza como uma tarefa masculina, ou
entdo “por fora” da reserva, no carro da aldeia ou num pequeno trator com
carroceria, ao qual chamam de jerico, por estradas que passam pelas fazendas
e povoados que fazem limite com a Area Indigena Soror6. O dinheiro arre-
cadado com a venda da castanha é usado para comprar, em Sdo Domingos
ou Maraba, alimentos que eles ndo produzem, assim como outros artigos
industrializados.

Com o contato com a sociedade ndo indigena, as atividades tradicionais
do povo sofreram muitos prejuizos, uma vez que, com a demarcacdo da ter-
ra, o territério Aikewdra acabou reduzido aos cerca de 26.000 ha de area. Os
recursos ambientais para fora desse limite foram substituidos por fazendas,
assentamentos rurais, vilarejos e ainda hd o problema de que a rodovia federal
BR-153 corta a terra dos Aikewdra em 11 km de extensdo, causando inimeros
danos ao povo (BELTRAO, 1998; MASTOP-LIMA, 2002).

Essas condi¢des levaram a aldeia, inicialmente por intermédio da FUNAI
e da VALE". alguns projetos produtivos que visavam apoio ao desenvolvi-
mento econdmico do povo (LARAIA; SANTILLI, 1997). Foi dessa forma que
projetos, tais como avicultura, piscicultura e apicultura, por exemplo, foram
desenvolvidos na aldeia. Além disso, houve investimento no aumento da roca
comunitaria (MASTOP-LIMA, 2002). Ap6s a criagdo da Associacao Indigena
do Povo Aikewdra (AIPA), a VALE repassava os recursos diretamente para a

! Antiga Companhia Vale do Rio Doce (CVRD), inicialmente empresa estatal, privatizada em
1997. A VALE firmou convénio inicialmente com a FUNAI para repassar recursos para as al-
deias, investindo em educacao, satde e atividades produtivas, e, a medida que as associagdes
indigenas iam sendo criadas, pois os povos indigenas reivindicavam maior autonomia na
aplicacdo dos recursos repassados pela VALE, a empresa comecou a fazer repasses direto para
as associacoes. O convénio estabelecido com os Aikewdra foi determinado para um periodo de
cinco anos (1998-2003), pelo fato de que a empresa entende que os Aikewdra ndo estdo na drea
de atuacdo direta dela, conforme ouvi dos préprios Aikewdra, de funcionarios da FUNAI e de
um funcionario da VALE.
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associacdo para o gerenciamento dos Aikewdra; recursos esses que também
eram utilizados por eles para a compra de remédios.

A criagdo da AIPA se deu pelo fato de os Aikewdra desejarem exercer a
geréncia dos recursos destinados a aldeia; ter autonomia para decidir como
aplicar os recursos. Uma estratégia adotada pelas liderangas do povo Aikewdra
para criar a associacdo foi conhecer a experiéncia de outros povos indigenas
na regido que ja trabalhavam com associagdes proprias.

A implantagao de projetos produtivos na aldeia levou também a aldeia,
instalagdes e equipamentos como os da Casa da Farinha e da Casa do Mel.
A Casa da Farinha era muito utilizada pelos Aikewdra, mesmo depois que os
técnicos ndo indigenas responsaveis pelos projetos se retiraram da aldeia.
Algunsjovens Aikewdra a época receberam capacitacao técnica para trabalhar
nos projetos. No entanto projetos como avicultura e piscicultura, por exemplo,
ndo tiveram continuidade.

A Casa do Mel ainda existe, mas estd inativa, pois, segundo os Aikewd-
ra, ndo ha mais mel na mata, por conta das inimeras queimadas realizadas
nas fazendas e assentamentos rurais em torno da aldeia, que afugentaram as
abelhas. Os tanques para piscicultura foram transformados em grandes agu-
des, usados atualmente para lavar roupa e tomar banho; antigamente foram
utilizados também durante o projeto desenvolvido pela Secretaria Estadual
de Esporte e Lazer (SEEL), do Estado do Pard, para a prética e competicao
de canoagem entre os Aikewdra. Do viveiro de mudas que observei em 2002,
algumas das espécies foram plantadas na drea indigena, mas este foi outro
projeto desativado, restando dele apenas parte da estrutura montada para
armazenar as mudas.

Como as atividades produtivas como caca e pesca ficaram escassas
para o povo, as rogas e o dinheiro arrecado com a venda de cupuacu e de
castanha-do-pard continuam sendo a maior fonte de subsisténcia e de renda
dos Aikewdra. Além disso, algumas familias contam com as aposentadorias
dos mais velhos e com programas do governo como o Bolsa Escola, posterior
Bolsa Familia'.

120 programa Bolsa Escola foi criado em 2001 e em 2004 passou a integrar o programa Bolsa
Familia, que é um programa do governo federal pela Lei 10.836/04 e regulamentado pelo De-
creton®5.209/04, e faz parte do Plano Brasil Sem Miséria (BSM). Os municipios devem registrar
as familias as familias de baixa renda no Cadastro Unico para Programas Sociais do Governo
Federal, a fim de que se proceda a selecao das mesmas como beneficiarias do programa Bolsa
Familia. Disponivel em: <http://www.mds.gov.br/bolsafamilia/>. Acesso em: 22 out. 2014.
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Educacao escolar diferenciada e Satude: dois pilares para construcao e
manutencao da identidade étnica em tempos de contato

Em relacdo a educagdo, a discussao girava em torno de ter uma escola
que atendesse de modo mais especifico as necessidades do povo, sendo mais
integrada a dindmica cultural dos Aikewdra. O prédio da escola nao atendia
de forma satisfatéria a eles, pois as salas de aula, que eram apenas duas, eram
quentes e pouco iluminadas.

Em 2011 e 2012, em trabalho de campo realizado na aldeia, observei que,
ao lado da drea em que fica a aldeia propriamente dita, no sentido do poente,
uma nova escola estava em construcao. Em 23.04.2014, por ocasido de uma
ida a campo, observei que a escola estava concluida e em funcionamento, com
quatro salas de aulas, sala de diretoria, sala de professores, banheiros, todos
dispostos de forma circular, ligados ao centro por uma érea livre e coberta
ao centro, em formato sextavado. O ensino oferecido continua sendo no nivel
fundamental, sendo ainda pleiteado o ensino médio na aldeia,” uma vez que
as pessoas que estdo neste nivel de escolaridade ou precisam se deslocar para
escolas de kamard* ou para outras aldeias da regiao que oferecem este nivel de
ensino, como é o caso da Escola Tatakiti Kyikatéjé, ou da escola dos Parkatéjeé'.

Um dos professores indigenas contratados para trabalhar na escola
atualmente é um dos jovens que recebeu investimento da lideranga e do povo
para se formar enquanto lideranga politica, conforme a concebe Luciano (2006),
em que as liderancas tradicionais sdo os caciques ou tuxauas, e as politicas sao
os professores indigenas, dirigentes de associacdes indigenas, entre outros.
Chamou-me a atencdo a metodologia empregada por ele para lecionar, pois
ele planeja suas aulas a partir de dois cédigos culturais, o dos Aikewdra e o
dos ndo indigenas. Ele se preocupa em trabalhar, de forma mais aprofundada,
determinados contetidos, tomando como base sua propria experiéncia de vida,
transitando entre a cultura Aikewdra e a ndo indigena.

5 Em 2012, alguns jovens, homens e mulheres da aldeia foram selecionados para o curso de
Licenciatura Intercultural Indigena ofertado pela Universidade Estadual do Para. O curso dispde
de etapas presenciais na aldeia e forma os estudantes indigenas em todo o ensino médio. Os
Aikewdra que participam do curso sao liderangas politicas ou ja desenvolviam alguma atividade
na escola, alguns deles inclusive como professores.

4 Palavra usada pelos Aikewdra para se referir ao nao-indigenas, significa “branco”. Além de
kamard, os Aikewdra também utilizam as palavras uarast, turi e akwdw para designar os “brancos.”
Kamarakuso é a palavra utilizada por eles para designar as “mulheres brancas.”

15 Escolas indigenas localizadas na Reserva Mde Maria. A primeira, recebeu destaque nos anos
2000 por desenvolver projetos didaticos na escola integrados a cultura dos Kyikatéjé. Sobre o
assunto consultar, entre outros Fernandes (2011).
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O posto de saide minimamente também atendia as demandas dos
Aikewdra, mas ficava aquém do que eles precisavam para atender as entdo
237 pessoas que compunham o povo até 2001. O posto possuia apenas dois
comodos, sendo um deles usado como alojamento para os profissionais de
satde que atuavam na aldeia.

O novo posto de satde, construido em 2008, estéd localizado do lado
oposto ao da escola, na atual localizagdo da aldeia, numa area mais afastada
do conjunto de casas de alvenaria, a entrada de uma das ruas que da acesso a
aldeia. O posto nao é mais em madeira, como o antigo, mas em alvenaria. Foi
ampliada a parte de atendimento as pessoas doentes, assim como a parte que
serve de alojamento as técnicas de enfermagens e enfermeiras que trabalham
na aldeia. Ha dois agentes indigenas de satide na aldeia para atender as 320
pessoas que compdem o povo Aikewdra (censo realizado em 2011); em 2001
havia apenas um agente indigena de satide. Cuidar da satde para os Aikewdra,
assim como para qualquer outro povo, é a garantia de que as pessoas podem
existir e por mais tempo, de que ndo precisam mais sucumbir a resfriados,
por exemplo, que nos anos iniciais de contato com os ndo indigenas levou a
o6bito tantos dos seus.

As conquistas em relacdo a melhoria da satide na aldeia é fundamental
para um povo que esteve a beira da extingdo, seja pelo contato com outros
povos indigenas, seja pelo contato com a sociedade ndo indigena.

Entendendo aspectos da construcdo da identidade Aikewdra

O fato de a BR-153 atravessar a Area Indigena Soror6 é uma situacao
que facilita o contato permanente entre a sociedade ndo indigena e os Ai-
kewdra, isto é evidente. Isso nos leva a refletir quanto ao estabelecimento das
fronteiras que distinguem o povo Aikewdra dos demais sujeitos sociais com
os quais interagem. Segundo Barth, o fato de se pensar que um grupo esteja
isolado geogréfica e socialmente ndo representa condicdo necessaria para a
sustentagao da diversidade cultural; assim como o fato de um grupo estar em
contato permanente com outros ndo significa um fator de insustentabilidade
da diversidade cultural. A diversidade cultural é mantida porque existem
fronteiras entre grupos que constituem sistemas sociais englobantes. Quanto
a questao da manutencdo da diversidade cultural e da existéncia de fronteiras
entre grupos étnicos em contato, coloca Barth:

[a] manutencdo de fronteiras étnicas implica também a existéncia de

situacOes de contato social entre pessoas de diferentes culturas: os gru-
pos étnicos s6 se mantém como unidades significativas se acarretam
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diferencas marcantes no comportamento, ou seja, diferengas culturais
persistentes... Assim, a persisténcia de grupos étnicos em contato im-
plica ndo apenas a existéncia de critérios e sinais de identificacao, mas
também uma estruturagao das interagdes que permita a persisténcia de
diferencas culturais. (BARTH, 2000, p. 34-35)

As colocagoes de Barth nos ajudam a desmitificar ideias preconcebidas
acerca dos Aikewdira e afastam qualquer tentativa de generalizagdes mais
apressadas, como a que vimos em relacdo aos funcionédrios da FUNAI, entre
tantas outras assertivas semelhantes que se ouvem alhures.

Esse problema, alids, ndo é identificado apenas quando se trata de indi-
genas e nado indigenas, mas também quando se trata de negros e brancos, por
exemplo, ou das identidades em jogo em contextos de globalizagao. Stuart Hall
(2000), ao estudar sobre a identidade cultural na pés-modernidade, apesar de
nao tratar especificamente sobre povos indigenas, trata, entre outras coisas,
de como em tempos de globalizagdo paira a ideia de que as sociedades da pe-
riferia tidas como “[...] lugares ‘fechados’ - etnicamente puros, culturalmente
tradicionais e intocados até ontem pelas rupturas da modernidade - é uma
fantasia ocidental sobre a “alteridade”” (HALL, 2000, p. 80). Segundo ele, ao
contrério do que se pensava, o que se vé com a globalizacao é uma “pluraliza-
¢do” de culturas e identidades nacionais. As fronteiras entre os grupos étnicos,
de que fala Barth, existem, mas elas nao sdo tao nitidas quanto muitas pessoas
tendem a acreditar, elas sao rasuradas, para usar o termo cunhado por Hall.

O que Hall discute é importante para refletir sobre a questao da iden-
tidade étnica dos povos indigenas no Brasil, pois aqui também vivenciamos
contextos de relagdo entre colonizadores e colonizados; sobre as identidades
étnicas também se criou a ideia de que iriam desaparecer e, em ndo desapa-
recendo, que tudo o que foge da ideia genérica do que é ser indigena, ndo é
mais considerado enquanto tal.

Para Barth (2000, p. 33) “os tragos culturais que demarcam a fronteira
podem mudar, e as caracteristicas culturais de seus membros podem igual-
mente se transformar”, o que me leva a considerar que acontecimentos como,
por exemplo, o fato de algumas mulheres Aikewdra usarem esmalte nas unhas,
batom e sapatos de salto alto, antes de constituirem indicios da perda de tra-
dicoes pelo grupo, revelam transformagdes ocorridas nas fronteiras que os
distinguem dos membros da sociedade ndo indigena. O uso de tais artefatos
nao representa, para os Aikewdra, algo socialmente relevante quanto ao ser
Aikewdra, como veremos mais adiante. Quanto a isso coloca Barth (2000, p. 33):

[a]penas os fatores socialmente relevantes tornam-se importantes para

diagnosticar o pertencimento [a um grupo étnico], e ndo as diferengas
explicitas e ‘objetivas’ que sdo geradas por outros fatores. Nao importa
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qudo diferentes sejam os membros em termos de seu comportamento
manifesto: se eles dizem que sdo A, em contraste com outra categoria B
da mesma ordem, desejam ser tratados e ter seu comportamento inter-
pretado e julgado como de A e ndo de B. Em outras palavras, declaram
sua adesdo a cultura compartilhada por A.

Considerando as ideias de Barth, situacdes de contato entre diferentes
culturas, antes de representar uma ameaga a existéncia dos grupos, impli-
ca a manutencdo das fronteiras que os caracterizam como grupos étnicos.
Em situagdes de relagdes interétnicas hd, ainda segundo Barth (2000), um
conjunto de regras que dirigem o contato, que prescrevem e proscrevem o
que é socialmente relevante para a interagdo entre os grupos. Por meio de
prescrigdes, sdo dirigidas as situagdes de contato que possibilitam articulagao
em determinados aspectos da organizacdo social dos grupos em contato; por
meio de proscri¢des, vedam-se as articulagdes referentes a outros aspectos
sociais, 0 que possibilitaria o isolamento de partes das culturas e as protegeria
de confrontos ou modificagdes.

Em relacdo aos Aikewdra, poderiamos pensar como situa¢des de prescri-
¢do do contato com a sociedade ndo indigena, por exemplo, a comercializagao
de produtos tradicionalmente coletados, como é o caso da castanha. Outro
exemplo seria a propria escola indigena, em que os Aikewdra tém de aprender
codigos de uma sociedade diferente da sua, mas que sdo necessarios para gerir
as demandas decorrentes do contato e garantir a existéncia do grupo, uma
vez que ocorreram transformagdes na vida do povo quanto a alimentacdo,
satde e vestudrio, por exemplo. Além disso, o fato de possuirem uma asso-
ciacao, a AIPA, requer treinamento dos Aikewdra para o bom funcionamento
da associacdao: como preencher a ata das reunides, o papel do tesoureiro, da
secretdria, aprender a preencher cheques, aprender informatica, contabilidade,
entre outras coisas.

Como exemplo de proscricao em relacdo a situacdo de contato, pode-
riamos considerar a proibicao de casamentos com kamard, apesar das unides
ocorridas, pois por mais que tenham ocorrido ndo deixaram de ser encaradas
como situacao de confronto e ndo de articulacdo. Em outras palavras, o casa-
mento com kamard ndo é algo socialmente desejavel na cultura Aikewdra. Os
Aikewdra distinguem os filhos nascidos de unides com kamard, os “misturados,”
e os filhos de “indio mesmo,” mas essa distin¢do parece ser diluida quando
0 assunto se refere aos costumes e tradi¢gdes do povo, aspectos da identidade
étnica do grupo.

Para os Aikewdra é importante que os jovens e as criangas saibam falar
a lingua, cacar, pescar, plantar, fabricar artesanatos que lhes sdo caracteristi-
cos, pois assim mostram que sao Aikewdra, em oposicao aos kamard e a outras
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etnias indigenas. E ai ndo interessa se o jovem ou a crianca é “misturado”
ou nao, mas interessa que foi socializado(a) na aldeia, que cresceu como um
Aikewdra. A identidade étnica, segundo Barth (2000), como um principio que
implica restrigdes referentes aos papéis que os membros de um grupo podem
desempenhar é fator comum a todos os grupos étnicos.

Entre os Aikewdra, pelo que percebo, a questdo da identidade étnica é
quotidianamente vivida, principalmente em relagao a lingua, no sentido de
que preservar e praticar a lingua é um fator de caracterizacao deles enquan-
to Aikewdra e enquanto indios, o que significa que sdo indios diferentes das
demais etnias indigenas e diferentes dos kamard.

Para os Aikewdra, a preocupacao com a lingua e os costumes nao se refere
apenas aqueles que habitam a aldeia, a preocupacao estende-se aos filhos deles
que residem fora da aldeia. Na aldeia Sororé, hé casos de indios que moram
em cidades proximas e transitam pela aldeia. Uma das mulheres com que
conversei mora em Sao Domingos do Araguaia - localizado a cerca de 50km
da aldeia - e é casada com um kamard que trabalhou na &drea como tropeiro, a
época em que eram contratados os “de fora” para trabalhar também na coleta
da castanha. Seus filhos sdo, portanto, “misturados,” mas ela fez questao de
dizer e mostrar que lhes ensina a lingua e os costumes Aikewdra.

Percebendo essa preocupacgdo, perguntei a uma lideranca politica quem
era considerado Aikewdra, ou melhor, o que caracterizava um Aikewdra: nascer
na aldeia? Crescer na aldeia? Ser filho de um Aikewdra? A resposta inicial
que ela me deu foi que era preciso ser filho de Aikewdra, homem ou mulher,
e nascer na aldeia, ndo importava se “misturado” ou nao.

A questao do nascimento na aldeia chamou-me a atencao e perguntei-lhe
entao como ficava o caso de uma crianca que nasceu na aldeia e é filha de um
casal Guajajara que mora na area. A liderancga politica com quem conversei
me disse que, pela lei de branco, a crianca deveria ser Aikewdra, deu-me como
exemplo o fato de uma pessoa que nasce no Para ser considerada paraense,
mas que, pela lei dos velhos Aikewdra, isso nao era possivel, pois a crianga ndo
era filha de Aikewdra. As conversas revelaram que para ser Aikewdra é preciso
ser filho de Aikewdra, em primeira instancia, e saber e praticar os costumes
e tradigdes do grupo, pois esses sdo valores constitutivos de sua identidade
étnica.

Essa concepg¢ao, no entanto, também nao é fechada e estanque como
possa parecer, pois, por ocasido da selecao de indigenas para ingressar na
UFPA, por meio de reserva de vagas, a partir de 2008, os povos indigenas
que participaram do pleito, em particular os Aikewdra, mostraram como um
dos elementos significativos para indicar os candidatos, sobretudo aqueles
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que ndo moravam em aldeias, e sim nas cidades, o fato de serem filhos ou
de pai ou de mae Aikewira e, apesar de ndo viver na aldeia, manter interagao
com o povo e com os movimentos indigenas. Ao meu ver, este é um exemplo
de que as fronteiras étnicas sdo fronteiras sociais, como diz Barth (2000). E
importante para os Aikewdra que vivem na aldeia manter os elementos citados
anteriormente como significativos para a vida deles enquanto grupo étnico,
mas a questdo da etnicidade para o povo ndo se limita a eles, ela pode ser e é
reconstruida conforme a vida social também muda.

Um exemplo de mudanga na vida social dos Aikewdra, como se viu, foi
a necessidade de se ter uma escola na aldeia, assim como mudou a forma de
eles verem a escola, passando de um instrumento de dominacdo para uma
importante ferramenta politica de constru¢do e manutengao da identidade
étnica, visdo essa compartilhada pela maioria dos povos indigenas no Brasil.
Sobre o assunto, Luciano (2006, p. 129) afirma que:

Ha algum tempo atrds, os povos indigenas do Brasil acreditavam que
a educacao escolar era um meio exclusivo de aculturacdo e havia certa
desconfianca e repulsa quanto a escolarizagdo. Isto esta mudando. Diante
das necessidades de um mundo cada vez mais globalizado, os indios
julgam que a educagdo escolar, quando apropriada por eles e direcionada
para atender as suas necessidades atuais, pode ser um instrumento de
fortalecimento das culturas e das identidades indigenas e um possivel
canal de conquista da desejada cidadania, entendida como direito de
acesso aos bens e aos valores materiais e imateriais do mundo moderno.

Embora haja entre os povos indigenas a visdo de que a escola pode ser
um meio para se instrumentalizar para a conquista de direitos, como vimos
no caso dos Aikewdra, a luta que vem sendo travada por eles com o Estado
brasileiro é que a educacao escolar ofertada na aldeia seja de fato isso. Segundo
Luciano (2006, p. 142),

O avango quantitativo, pelos sistemas de ensino, da oferta de ensino
escolar ndo tem sido acompanhado, porém, pela qualidade e a especifi-
cidade que as comunidades e os povos indigenas desejam, seja no que
concerne a infra-estrutura e ao material didatico, seja quanto ao assesso-
ramento e ao apoio técnico e pedagogico especificos para a formulagao
e a implementacao de processos politico-pedagégicos requeridos pelos
povos indigenas e garantidos pela Constituicao Federal e por outras leis
regulamentares do pais.

Mesmo que entre os Aikewdra tenham existido agdes para producao
de material de apoio didatico (MASTOP-LIMA; BELTRAO, 2009; MATTA
da SILVA et al., 2011) que trate sobre os conhecimentos do povo, elas foram
pontuais, muito ainda se precisa avangar em termos da continuidade dessa
prética pedagogica e da garantia a educacao especifica e diferenciada pelo
Estado em suas diferentes esferas, nacional, estadual e municipal.
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Como se mostrou anteriormente, a questdo da satide, assim como a
educagao escolar, sdo aspectos fundamentais para os Aikewdra no que diz
respeito a se manter enquanto povo indigena. Luciano nos chama a atengao
para o fato de que

A satude das populacdes indigenas é o resultado da interagdo de alguns
elementos fundamentais: acesso a posse de terra; grau de contato com
a sociedade nacional; liberdade para viver a sua singularidade (padroes

alimentares, de educac¢do, de moradia e de trabalho); acesso a vacinagao
e aos servigos de satde. (LUCIANO, 2006, p. 185-186).

Desde que venho trabalhando com os Aikewdra, percebi que, em 2001,
o principal alvo do povo em relagdo a satide era o combate as verminoses e a
desnutrigdo, enfermidades estas relacionadas ao pouco saneamento na aldeia.
A reivindicacdo do povo junto a Fundacdo Nacional de Satide (FUNASA), que
era responsavel pela satide indigena a época, resultou em maior investimento
na aldeia em relacao a saneamento bésico, a manutencdo em tempo integral na
aldeia de uma enfermeira e uma técnica de satide, assim como o tratamento
de dgua potavel, por exemplo.

Mesmo quando a satde saiu dos auspicios da FUNASA, os profissionais
de satide passaram a se contratados pela Associacdo dos Povos Indigenas do
Tocantins (APITO), e atualmente sob os cuidados da Secretaria Especial da
Satde Indigena (SESAI), os Aikewdra se mantiveram atuantes quanto as suas
reivindicagoes de melhoria de atendimento a satide na aldeia.

Registre-se ainda aqui a parceria dos Aikewdra com a Pastoral da Satde,
que desenvolveu trabalhos de atengdo a satide na aldeia a partir de pessoas
contratadas também pelo Conselho Indigenista Missionario (CIMI). As con-
quistas também se deram em termos do aumento do nimero de Agentes
Indigenas de Saidde, sendo um em 2001 e dois em 2011, e a contratacdo de
um Agente Indigena de Saneamento.

Os Aikewdra elegem a quantidade de pessoas do povo como um ele-
mento necessdrio a identidade étnica, e a quantidade deve estar associada a
qualidade de vida das pessoas. E preciso investir em boas condicoes de sat-
de, alimentacdo, saneamento, moradia, para que as criancas possam chegar
a idade adulta e sobretudo a velhice, pois sdo os mais velhos e experientes
que ensinam as tradi¢des aos mais novos, é com eles que o povo aprende sua
histéria de luta para se manter enquanto povo; é com eles que se aprende a
valorizar a lingua, os habitos alimentares, a dominar técnicas de caga, a conhe-
cer a floresta, os animais, o que de material e imaterial no territério Aikewdra
(MASTOP-LIMA, 2002).
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E motivo de orgulho para o povo quando chega alguém de fora e eles
apresentam a pessoa mais velha do povo, que tem mais de cem anos, como
foi o caso de Wa’a, também conhecida por todos como Vovozinha, falecida
em 19 de junho de 2003, ocasido em que estive na aldeia (BELTRAO et al.,
2008; 2015).

Pensando nas condigdes de existéncia fisica dos Aikewdra é que se come-
¢ou a desenvolver projetos produtivos na aldeia, como visto anteriormente.
Esses projetos, no entanto, ndo se mantiveram ao longo dos anos em que ve-
nho trabalhando com o povo por uma série de fatores. Vejamos alguns deles.

Quando perguntei a alguns Aikewdra sobre os problemas ocorridos
com o projeto de piscicultura, eles disseram que os peixes (alevinos) cus-
tavam a chegar a aldeia; quando chegavam, havia muitos mortos durante
o transporte; eles ndo tinham dinheiro para comprar a ragao, e os horarios
que tinham que alimentar os peixes atrapalhava as atividades de quem era
o responsavel por isso naquele dia, uma vez que além da piscicultura, os
jovens que trabalhavam nos projetos produtivos tinham que cuidar também
da avicultura, da apicultura, da roga coletiva e ainda das atividades da escola
e suas familias.

Além disso, a VALE nao repassou mais os recursos para os projetos,
uma vez que o convénio havia terminado; os técnicos ndo indigenas também
haviam se retirado da aldeia; ndo havia recursos financeiros nem técnicos
da FUNALI suficientes para continuar as atividades dos projetos; os Aikewdra
mesmo nao conseguiram comercializar a producao de peixes, até porque nao
sobravam peixes para isso, uma vez que a prioridade para eles era a alimen-
tacdo das familias da aldeia.

Quanto a avicultura, foi criado um pequeno galinheiro na aldeia, houve
compra de pintos com os recursos da VALE, assim como de racdo. A empresa
responsével pelo projeto na area treinou os jovens e homens designados pela
comunidade para cuidar das atividades produtivas, assim como havia feito
para a piscicultura. E da mesma forma que para a piscicultura, o projeto da
criagdo de galinhas ndo teve continuidade apods a retirada dos técnicos nao
indigenas e o fim do repasse dos recursos financeiros pela VALE. A produgao
de galinhas nao era suficiente sequer para alimentar as familias na aldeia,
quanto mais para comercializacdo. Em 2004, em outra ida minha a campo, o
projeto ja estava desativado, nem a estrutura do galinheiro existia mais.

Para a apicultura foi criada a Casa do Mel, que é uma estrutura em al-
venaria com uma centrifuga (para retirar o mel dos favos) e um decantador
(separa o mel de algum residuo sélido oriundo da centrifugacao), a fim de
imprimir maior qualidade ao mel produzido por eles e assim também melhor
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preco de mercado. O mel produzido e engarrafado por eles tinha duas ori-
gens: ou era pego na mata, ou em caixas de abelhas adquiridas com recursos
do projeto. Apés engarrafado, o mel era comercializado na feira da cidade
de Sao Domingos do Araguaia, ou em Marabd, para pessoas conhecidas dos
Aikewdra. Acontece que, da mesma forma, esse projeto ndo teve continuidade
na aldeia, pois as abelhas das caixas fugiram e o mel retirado na mata ndo era
suficiente para comercializagao.

A outra atividade produtiva desenvolvida a partir da atuagdo da VALE
na aldeia foi a agricultura, em que houve o plantio de uma roca coletiva, onde
se cultivou produtos tradicionalmente consumidos por eles como: mandioca,
milho, fava, feijdo, banana, cara (branco e roxo), inhame, macaxeira, abébora;
além do arroz, alimento introduzido com o contato com os ndo-indigenas
(MASTOP-LIMA, 2002).

Entre os problemas relacionados a roca comunitaria é que ela era pelo
menos cinco vezes maior que as rogas coletivas tradicionalmente feitas pelos
Aikewdra, o que demandava maior nimero de mao de obra e mais tempo das
familias naroca. Naroca coletiva, em geral, eram as familias que iam trabalhar,
e ndo apenas alguns jovens e homens, mas o problema para o projeto, e ndo
para os Aikewdra, é que eles continuaram a fazer suas rogas por familia, como
também é tradigdo entre eles. Muita coisa se aproveitou da roga coletiva do
projeto, mas também muito se perdeu. Além disso, houve o fato de alguns
produtos foram inseridos na roga coletiva, que tém valor comercial, mas que
nao fazem parte da dieta dos Aikewdra (MASTOP-LIMA, 2002).

Ao desenvolver essas atividades produtivas na aldeia, a VALE, por
meio da empresa terceirizada, ndo as pensou de maneira integrada entre
elas e tampouco em relagdo as demais atividades vivenciadas no quotidiano
da aldeia. Houve uma sobrecarga de trabalho para poucos homens e jovens,
que, além de se responsabilizarem pelas atividades dos projetos perante a
comunidade e perante a empresa, precisavam responder também as suas
obrigagdes enquanto pais e/ou integrantes de familias.

Houve também uma supervalorizagdo da questdao da producao de
excedente que acabou por comprometer até mesmo a producdo de subsis-
téncia. Além disso, cinco anos nao foi tempo suficiente para que os Aikewdra
se apropriassem do processo produtivo e dessem continuidade aos projetos
com seus proprios recursos.

O que observei na aldeia Sororé também acontece alhures, em outros
povos indigenas, seja com a atuagdo de empresas, seja com a atuacao do Estado,
como é o caso dos projetos analisados por Vania Fialho (2007) em relacdo ao
PRONATF para povos indigenas.
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A autora analisou 11 projetos relacionados ao Programa de Apoio as
Atividades Produtivas em Terras Indigenas, criados no ambito do Ministério
da Agricultura, Pecuaria e Abastecimento (MAPA) em parceria com a FUNAI,
em 1996, e ao Programa de Etnodesenvolvimento das Sociedades Indigenas,
em 2002.

Segundo ela, o PRONAF gerenciou a execucao de seis projetos em 1997
(com os Macuxi, em Roraima; os Gaviao em Rondonia; os Krenak em Minas
Gerais; os Terena no Mato Grosso do Sul; os Xokleng em Santa Catarina e os
Kaingang no Rio Grande do Sul); em 1998, foram incorporados ao programa
mais cinco projetos (Surui em Rondonia; Urubu-Kaapor no Maranhao; Xukuru
em Pernambuco; Guarani-Kaiowa no Mato Grosso do Sul e Guarani-Mbya no
Rio de Janeiro). Os projetos foram avaliados ap6s cinco anos de sua vigéncia.

Dentre os problemas citados pela autora em relacao aos projetos estava,
nas palavras dela, “a vasta auséncia de conhecimento prévio da organizacgao
social e dos aspectos culturais dos grupos indigenas envolvidos” (FIALHO,
2007, p. 72). Houve uma excecao em relacao aos Gavido em Rondoénia, mas pelo
fato de que o técnico ndo indigena que trabalhou no projeto teve a iniciativa
de conhecer a cultura do povo e adequar o projeto a realidade dos Gaviao.
Para autora, esse fato precisa ir além de uma atitude individual, devendo os
técnicos que atuam nesses tipos de projeto “dispor da oportunidade de uma
formagdo que lhes dé condigdes de apreender especificidades socioculturais”
(FIALHO, 2007, p. 72).

Em que pese a critica de Luciano (2006) acerca desse tipo de acao do
Estado e de empresas que tentam minimizar as perdas provocadas por sua
atuacdo econdmica, como é o caso da VALE, em que os projetos produtivos
sdo vistos pelo autor como uma maneira imediatista e clientelista de atuagao
do Estado e dessas empresas, pela forma como é concebido e praticado o
desenvolvimento a partir desses projetos, eles ainda sao um meio pelo qual
a maioria dos povos indigenas no Brasil acessam melhores condicoes de ali-
mentacado, educacao e satide. Em relagao aos projetos de etnodesenvolvimento
nas aldeias, Luciano (2006, p. 204) afirma que

A idéia comum entre as liderancas indigenas do movimento etnopolitico
brasileiro é que os projetos representam uma possibilidade de sair da in-
visibilidade silenciada, imposta pelo processo colonial e pés-colonial aos
povos indigenas por forgas e pressdes econémicas, fundidrias, processos
discriminatdrios e exclusdo social. Para isso, os projetos etnopoliticos de
luta pelo direito a terra, a saide, a educagdo e a autossustentacdo fazem
parte da estratégia dos indios de apropriagdo dos instrumentos de poder

dos brancos em favor de seus interesses presentes e futuros, idealizada
e levada a efeito pelas atuais liderancas indigenas.
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Mesmo que, desde 2006, nenhum projeto produtivo tenha sido desen-
volvido na aldeia, as aposentadorias e a inclusdo de alguns Aikewdra em pro-
gramas como o Bolsa Familia tém suprido, de alguma forma, as necessidades
alimentares do povo.

Para um povo que sofreu etnocidio, como se viu anteriormente, essas
sdo importantes conquistas apontadas por eles para existirem enquanto povo
indigena. Recentemente eles comemoraram outra importante conquista do
ponto de vista de sua identidade étnica, do ser Aikewdra: a partir do dia 19 de
setembro de 2014, tornaram-se o primeiro povo indigena anistiado politico
do Brasil'®.

A conquista tira o povo Aikewdra da condicao de réus e conta a verda-
deira histéria em que foram submetidos a trabalhos forcados pelos militares
durante a Guerrilha do Araguaia (RICARDO, 1985; GARCIA, 2014). Apesar
da indenizagdo financeira a que o povo tem direito, uma das principais rei-
vindicacdes dos Aikewdira relacionada a guerrilha diz respeito a restituicao
de parte do territério deles tomada ha 40 anos e hoje ocupada por fazendas,
conforme informa Ywynuhu Surui, em artigo publicado no jornal Folha de Sao
Paulo, em 22 de setembro de 2014. Sair da condigdo de réus significa, para eles,
o reconhecimento de que ndo sdo um povo mau. Ser um povo bom é um dos
elementos apontados por eles como caracteristica do ser Aikewdra; ser bom
para eles é, entre outras coisas, ndo maltratar os brancos.

A guisa de conclusao

Como se mostrou ao longo do texto, alguns sao os elementos elencados
pelo povo indigena Aikewdra para a constru¢do e manutencao da identidade
étnica: ter muitos Aikewdra; que o povo tenha acesso a educagao escolar dife-
renciada na aldeia, para criangas, jovens e adultos; que haja atendimento de
sadde e de qualidade na aldeia; cuidar do que lhes restou do territdrio étnico,
assim como continuar lutando para reaver partes deste territério; poder de-
senvolver suas atividades produtivas tradicionais e as trazidas e aprendidas
a partir do contato com a sociedade nao indigena; poder realizar suas festas
tradicionais e transmitir os conhecimentos tradicionais de geragdo em geragao.

O aumento do ntimero de pessoas que compdem o povo, para outros
povos, inclusive para nés, poderia até ser um fato para o qual nado se daria

® Um artigo escrito por Ywynuhu Surui a respeito da anistia politica conquistada pelo povo
Aikewdra foi publicado no jornal Folha de Sdo Paulo. Disponivel em: <http://www1.folha.
uol.com.br/opiniao/2014/09/1519050-ywynuhu-surui-o-primeiro-povo-indigena-anistiado.
shtml>. Acesso em: 27 out. 2014.
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muito destaque, mas para os Aikewdra é um simbolo de vitéria e resisténcia:
vitéria em relacdo a ameaga da extingdo do povo; resisténcia em relagao ao
contato e aos conflitos trazidos pelas diferentes situacdes histdricas de con-
tato que eles tiveram e tém de enfrentar. Além disso, ter muitos Aikewdra é
também manter a identidade étnica do povo, uma vez que para eles, ser filho
de Aikewdra é um dos requisitos para ser um Aikewdra.

Viu-se que o contato da sociedade ndo indigena com a indigena inicial-
mente possibilitou que a educacado escolar fosse um instrumento de dominacao
e de destruicdo da diversidade cultural no Brasil. Com o passar dos anos e
com a maior organizacdo politica dos povos indigenas na interacdo com a
sociedade ndo indigena, principalmente pela formacao de liderancas politicas,
mobilizagdo via movimento indigena e a criagdo das associacdes dos povos
indigenas, esse cenario mudou em alguns casos.

A educagdo escolar indigena passou a ser para alguns povos, inclusive
para os Aikewdra, um instrumento de fortalecimento da identidade étnica e um
meio para capacitar os membros de um povo a estar a frente dos campos de
reivindicacdo de direitos, assim como formar e multiplicar novas liderangas
politicas; em outras palavras, a educagdo escolar indigena é também uma
forma de os Aikewdra conquistarem autonomia para viver sua cultura.

Entre os Aikewdra, um exemplo de fortalecimento da identidade étnica,
trazida a tona pelo trabalho conjunto entre liderancas tradicionais e politicas,
diz respeito a propria forma de apresentacdo do povo perante o contato com
o nao Aikewdra. Eles ndo mais se apresentam como Surui, a denominagao
atribuida a eles pelo ndo indigena, mas fazem questdo de se apresentar e
serem referidos como Aikewidra.

Aliada a educacdo, estd a questdo da satade, pois para os Aikewdra é ne-
cessario que lhes seja garantido o atendimento diferenciado e com qualidade
de satide, dentro e fora da aldeia, sendo também treinados agentes indigenas
de satide e saneamento que possam estabelecer o didlogo entre a forma tradi-
cional de cuidar da satide e a forma ocidental; além disso, para que tenham
acesso a informagodes aos tratamentos de que tém direito.

Existem doengas que chegaram até eles pelo contato com os nao indi-
genas e que eles vém conseguindo combater e controlar pelos direitos que
tém conseguido acessar mediante a mobilizagao politica deles. A lideranca
tradicional, atualmente o cacique Maira exerce também um papel fundamen-
tal quanto a isso, pois ele e as liderangas politicas formadas com o seu apoio
sdo as pessoas do povo Aikewidira responsaveis por reivindicar aos 6rgaos de
saude aquilo de que o povo necessita. Conquistas como saneamento bésico,
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construgdo de fossas, dgua encanada nas casas, por exemplo, sdo para eles
apontadas como melhoria da qualidade de vida.

Tendo suas terras demarcadas, os projetos produtivos introdu-
zindo na aldeia tanto pela FUNAI quanto pela VALE foram também
importantes acdes no sentido da melhoria das condicdes alimentares
dos Aikewdra, uma vez que suas atividades produtivas tradicionais
sofreram impactos negativos com a abertura e asfaltamento da atual
rodovia BR-153 e o cerco das terras deles por fazendas e assentamentos
de reforma agraria.

Mesmo que os projetos produtivos ndo tenham tido continuidade
apos a saida dos técnicos ndo indigenas da aldeia, a lideranca Aikewdra
ainda os tem como um apoio a questao produtiva na aldeia. Nao sendo
desenvolvido nesse sentido mais nenhuma acao na aldeia desde 2005,
pelo menos, os Aikewdra comecgaram a acessar direitos e programas de
governo como a aposentadoria e o Bolsa Familia, por exemplo, para
suprir demandas por coisas que eles ndo produzem.

Ainda que os projetos produtivos tenham sido implementados a
partir da l6gica nao indigena, mesmo que resguardando alguns aspec-
tos da cultura Aikewdra, as rogas tradicionais mantidas por familia ndo
foram abandonadas, mantendo-se esse traco da cultura e identidade
Aikewdra. De um povo que esteve a beira da extingdo, os Aikewdra tém
se mostrado resistentes ao longo desses 65 anos de contato com a so-
ciedade ndo indigena, aprendendo a dominar cédigos, lutando por e
acessando direitos que possibilitam a manutencdo da identidade étnica
e a existéncia deles enquanto povo indigena.
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O impacto do processo de
territorializacao dos Kaiowa e
Guarani no sul de Mato Grosso do
Sul

The impact of territorial process on

Kaiowa e Guarani territory in south of
Mato Grosso do Sul

Antonio Hilario Aguilera Urquiza*
José Henrique Prado**

Resumo: O contato interétnico gera uma série de impactos e trans-
formacoes. O processo de territorializacao dos Kaiowd e Guarani em
Mato Grosso do Sul modificou de maneira dréstica a vida de diversas
comunidades, as quais conviveram com a atuagao do érgao indigenis-
ta baseada na tutela. A reserva de pequenas e descontinuas porcdes
de terra modifica e transforma a realidade dos povos indigenas,
pois toda agdo indigenista se constitui como uma agao colonial que
se guia por interesses de soberania e propriedade sobre um espaco
determinado, promovendo acdes de controle para alcancar seus
objetivos. Este texto tem como objetivo a discussao dos conceitos de
confinamento e de territorializagdo, como formas de compreender
e demonstrar como ocorreu o empreendimento da acdo indigenista
sobre os Kaiowd e Guarani.

Palavras-chave: Territorializacdo; Kaiowa e Guarani; Tutela; Povos
indigenas; Mato Grosso do Sul.

Abstract: Interethnic contact generates a series of impacts and trans-
formations. The territorial process of Kaiowa and Guarani people in
Mato Grosso do Sul has drastically changed the everyday life of va-
rious communities, which lived with the actions of indigenist agency
based on protectorship. The reserve of small and discontinuous
portions of land change transform the reality of indigenous peoples,
because the whole indigenist action is constituted as a colonial action
guided by sovereignty interests and property of space, promoting
control and domination to achieve their goals. This paper and aims
to discuss of the concepts of confinement and territorialization to
understand and demonstrate how the indigenist action affected
Kaiowd and Guarani people.

Key words: Territorialization; Kaiowa and Guarani; Protectorship;
Indigenous peoples; Mato Grosso do Sul.
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O nosso caminho ndo serd mais rosas. Talvez muitos de nos deve escrever a nossa
Historia Indigena com o sangue, como tem acontecido a irmaos nossos. Temos
o dever sagrado de defender o que é nosso. (Margal de Souza Tupd’i, 1977).

1 CONSIDERACOES INICIAIS

Boa parte do territério ocupado hoje pelos atuais Estados nacionais da
Argentina, Brasil, Bolivia e Paraguai, em sua grande parte, podem ser consi-
derados como espagos tradicionais de ocupagao do povo Guarani'.

No Brasil, segundo Colman (2015, p. 3-4), a populacao guarani esta di-
vidida em trés grupos sécio-linguistico-culturais: Nandeva, Kaiow4 e Mbya;
vivem em centenas de aldeias espalhadas por mais de 100 municipios brasi-
leiros, localizados em sete estados das regides Centro-Oeste, Sul e Sudeste:
Rio Grande do Sul, Santa Catarina, Parand, Sdo Paulo, Rio de Janeiro, Espirito
Santo e Mato Grosso do Sul.

Atualmente estima-se que a populacdo Kaiowd e Guarani da regido
sul do estado de Mato Grosso do Sul é de um ntimero em torno de 52.000
pessoas (IBGE, 2016)°. Desse total, segundo Cavalcante (2013, p. 88), aproxi-
madamente 2.700 vivem em situacdo de acampamentos a beira de estradas
ou em pequenas dreas dentro dos seus antigos territorios, cerca de 38.700 em
reservas indigenas criadas pelo SPI nas décadas de 1910 e 1920, e 11.000, em
Terras Indigenas demarcadas ap6s os anos 1980.
Esses dados sdo bastante conservadores e ndo computam grande parte
da populacao indigena que vive em dreas urbanas, o que faz considerar
que estimular a populagdo guarani e kaiowa de Mato Grosso do Sul em
60.000 pessoas vivendo em diferentes formas de assentamentos nao seja
nenhum exagero. (CAVALCANTE, 2013, p. 84).
E possivel mensurar o tamanho do territério de ocupagao Kaiowa e
Guarani® anterior ao contato com sociedades nacionais através de relatos de

1O termo “povo Guarani” neste contexto tem o intuito de servir como uma unidade sociolégica
; NP . . p . . :

que inclui varios povos de lingua guarani. Cf. Schaden, 1974, p. 11: “relativa uniformidade no

tocante a lingua, a religido, a tradicdo mitica e a outros setores da cultura”.

> Os dados oficiais do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE) mensuram as
populacoes Guarani Kaiowa e Guarani Nandeva, respectivamente com 43.401 e 8.026 (2016)
chegando ao niimero total de 51.977 pessoas.

3 Nesse ensaio, refere-se ao povo Guarani Kaiowd apenas como “Kaiowda” e os Guarani Nandeva
somente como “Guarani”, pelo fato de essa ser a forma de autoidentificacdo dada pelos inte-
grantes do préprio grupo a sua identidade. Em diversos momentos do texto, serd utilizado o
termo “Kaiowd e Guarani” como forma de incluir na argumentagao ambos os povos (Guarani
Kaiowd e Guarani Nandeva), sabendo, e ressaltando aqui, que ambos sdo povos que, apesar
de falarem linguas muito préximas e de apresentarem aspectos sociais, culturais e econdmicos
bastante similares, se constituem como povos diferentes e afirmam a sua diferenga em diversos
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cronistas e missionarios em pesquisas historicas e etnograficas. Eva Maria
Ferreira (2007) relata que o territério Kaiowa e Guarani apresentou no passado
caracteristicas e dimensdes que se modificaram muito a partir do contato com
a populacao nacional.

Olhando para a situagdo atual das comunidades de Kaiowd e Guarani de
Mato Grosso do Sul, torna-se, portanto, perceptivel a diminuigao do territério
imposto a diversas familias e comunidades Kaiowa e Guarani.
A atribuic¢do a uma sociedade de uma base territorial fixa se constitui em um
ponto-chave para a apreensdo das mudangas por que ela passa, isso afetan-
do profundamente o funcionamento das suas instituicdes e a significagdo
de suas manifestagdes culturais. (PACHECO DE OLIVEIRA, 1998, p. 55).
O antropodlogo Levi Marques Pereira, no quarto capitulo de sua Tese
sobre as “Imagens Kaiowa do sistema social e seu entorno” (2004), realiza
um movimento reflexivo sobre o conceito de confinamento. Acreditamos na
importancia dos pontos que Pereira levanta sobre o conceito de “confinamen-
to” desenvolvido por Brand (1997) como relevantes para pensar o processo
de territorializacdo* imposto aos Kaiowa e Guarani em Mato Grosso do Sul,
o qual sera central para a presente reflexao.

Pereira (2004, p. 351) afirma que o confinamento exerce carater duplo de
funcionamento, “espacial e principalmente cultural”, como fator desestabili-
zante do sistema social Kaiowd e gerador de diversos impasses entre liderancas
consideradas como “jovens” e as liderancgas “tradicionais” (como xama; chefes
de parentela; liderancas politicas [mburuvicha]; ancidos da sociedade etc.).

No cendrio multiétnico ou na dimensao espacial, estdo confinados em
relacdo aos segmentos majoritarios das suas comunidades, alinhados
com a perspectiva dos ‘brancos’, como as liderancas jovens, pentecostais,
‘indios letrados’, etc. O confinamento se reflete internamente na aplicacao
das categorias ‘jovens’ e ‘antigos’. (PEREIRA, 2004, p. 351).

Portanto a perda do territdrio e o processo de territorializacao, em reser-
vas, promovido pelo Estado nacional, desfez e separou diversas parentelas.
Desse modo, fragmentando politicamente diversas comunidades, comprome-
tendo a reproducao fisica e cultural de diversas parentelas Kaiow4 e Guarani
e criando uma série de problemas no interior das comunidades confinadas
nas reservas:

momentos oportunos como em disputas politicas internas nas Reservas e Terras Indigenas
que os autores ja puderam presenciar durante o trabalho de elaboragido de laudos periciais
antropolégicos de processos criminais solicitados pela Justica Federal de Mato Grosso do Sul.

* Pacheco de Oliveira (1998, p. 54) define o processo da seguinte maneira: “[...] a atribuicdo a
uma sociedade de uma base territorial fixa se constitui em um ponto-chave para a apreensao
das mudancas por que ela passa, isso afetando profundamente o funcionamento das suas
instituicoes e a significagdo de suas manifestagdes culturais”.
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Tal situacdo comprometeu e segue comprometendo a reprodugdo fisica
e cultural da populacao Kaiowa e guarani, criando sérios impasses para
a convivéncia da populacao aglomerada nas reservas, o que se expressa
no agravamento de problemas sociais como a violéncia, conflitos inter-
nos, desnutrigdo infantil e mesmo em frequentes surtos epidémicos de
suicidios. (PEREIRA, 2010, p. 118).
Dada essa problemética, procuramos, neste trabalho, analisar o Processo
de Territorializagdo empreendido pelo Estado nacional e seus impactos sobre

o modo de vida dos Kaiowéa e Guarani em Mato Grosso do Sul.

Observamos desde ja que, ao longo do texto, utilizaremos os conceitos
de “confinamento” e “4reas acomodacdo”, que serdo também em seguida
devidamente definidos. O leitor podera perceber um aprofundamento maior
sobre a nocdo de “confinamento”. Isso se deve ao enfoque da pesquisa, o que,
em linhas gerais, ndo seria a tnica forma de explicar o processo de reserva-
mento dos Kaiowd e Guarani em Mato Grosso do Sul.

2 CONTATO, COLONIZACAO E A PERDA DO TERRITORIO

Veremos, na sequéncia, os contatos mais intensos entre os Kaiowa
e Guarani e as frentes de colonizagdo e o processo de perda do territorio
advindos deste contexto histoérico.

Segundo Vietta (2013, p. 40),

A guerra com o Paraguai mostrou ao governo brasileiro a necessidade de
investir mais no incremento do povoamento, na geragdo de alternativas
econdmicas e na agilizacdo da comunicagdo com a regido de fronteira.
Para isso deu inicio a pesados investimentos voltados para a construgao
de ferrovias, desenvolvimento da navegagdo fluvial e implantacao de
comunicagdo telegréafica.

Nesse contexto, entra a presenca da Cia. Matte Larangeira no final do
século XIX, conforme veremos no préximo item e nas primeiras décadas do
século XX, a criacao das reservas, com clara intencao geopolitica de ocupacao
desta regido do pais.

O SPI, entre 1915 e 1928, delimitou oito reservas, “inicialmente com
3.600 hectares cada uma, a fim de concentrar uma imensa populagao dispersa
naregido sul do estado” (VIETTA, 2013, p. 41) para os Kaiowa e Guarani: Dou-
rados (Dourados), Caarap6 (Caarapd), Amambai e Limdo Verde (Amambeai),
Taquaperi (Coronel Sapucaia), Sassoré (Ponta Pord), Pirajui (Sete Quedas)
e Porto Lindo (Japord); o restante é resultado de demarcagdes realizadas
pela FUNALI, a partir da década de 1980, fruto de mobiliza¢cdes dos préprios
Kaiowd e Guarani em busca da retomada dos locais de ocupacao tradicional
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(tekoha) esbulhados no decorrer do processo de colonizacao do sul do antigo
Mato Grosso. A situagao e disposigao atual desse territério é possivel de se
visualizar no mapa da préxima pagina, de Pimentel (2012, p. 05).

O reservamento de terras para os Kaiowd e Guarani em Mato Grosso
do sul realizado nas décadas de 1910 e 1920, cumpre, como afirma Lima
(1995), o “melhor produto” da dindmica tutelar. A acdo do SPI ao demarcar
essas reservas iniciais sinaliza e oficializa o processo de confinamento® e de
acomodacdo que os Kaiowd e Guarani sofreram, representando uma forte
estratégia colonialista que se embasava na tutela para realizar a intervengao
junto aos povos indigenas no Brasil. Nesse sentido a “ac¢do colonialista” tem
como principal caractere a unilateralidade das agdes, desconsiderando as
possiveis demandas e perspectivas do objeto da agao.

® Confinamento seria o processo histérico de ocupagdo do territério por frentes ndo indigenas,
que se seguiu a demarcacao das reservas indigenas pelo SPI, forcando a transferéncia dessa
populagdo para dentro dos espacos definidos pelo Estado como posse indigena. Indica, portanto,
o processo de progressiva passagem de um territério indigena amplo, fundamental para a via-
bilizagao de sua organizagdo social, para espagos exiguos, demarcados a partir de referenciais
externos, definidos tendo como perspectiva a integragao dessa populacao, prevendo-se sua
progressiva transformagdo em pequenos produtores ou assalariados a servico dos empreen-
dimentos econémicos regionais (BRAND, 1997).
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Naquele momento, ndo havia preocupagdo por parte do Estado em
demarcar as terras que os Kaiowa e Guarani ja vinham ocupando. A Reserva
passou entdo a cumprir a fungao politica e de dreas de acomodacao®, como
afirmam Jorge Eremites de Oliveira e Levi Marques Pereira, para liberar as
terras para a especulacao imobilidria garantindo a posterior ocupacado agro-
pecudria, “dessa maneira, a reserva se transformou em area de acomodagao
para a populacdo de diversas comunidades indigenas” (2009, p. 107).

As reservas foram constituidas e definidas em processos de alienagao,
arbitrario e desrespeitoso as dindmicas internas das comunidades. Lima (1995,
p- 76, grifos no original) define as reservas indigenas da seguinte maneira:

[...] porcdes de terra reconhecidas pela administracdo publica através
de seus diversos aparelhos como sendo de posse de indios e atribuidas,
por meios juridicos, para o estabelecimento e a manutengdo de povos
indigenas especificos.

Segundo o mesmo autor, € possivel pensar o poder tutelar’ integrado a
elementos da sociedade nacional que pretendem a soberania (enquanto con-
trole e administracao dos territorios) e a disciplina (na busca de sedentarizacao
dos povos tutelados e de inser¢ao desses a um sistema de produgao nacional).
“O exercicio do poder tutelar implica obter o monopdlio dos atos de definir
e controlar o que seja a populagao sobre a qual incidird.” (LIMA, 1995, p. 74)

Esse processo histérico, embasado em agdes coloniais, coloca as comu-
nidades Kaiowd e Guarani em um contexto de negacao de seus direitos. A
atual situacdo desses povos é alarmante, tendo como principal fator dessa
degradacdo a falta de terras acarretada pela condugdo ideoldgica das politicas
do Estado a favor dos colonos, que migraram para a regiao ao longo do século
XX. As demarcagdes seccionaram e fragmentaram o territério tradicional,
desmobilizando e desorientando muito os padrdes de organizacao social,
principalmente pelo cerceio do acesso a vinculos com a terra, relacionados a
tradigdo e ao “nosso modo de ser” (riande reko).

¢ Pereira (2007, p. 03) propde que as reservas podem ser consideradas como “areas de acomo-
dacao”, pois la se instituem espagos sociais geradores de novas caracteristicas nas figuragoes
Kaiowa.

7O conceito de “poder tutelar” é definido no estudo do antropélogo Antonio Carlos de Souza
Lima; em que Lima demonstra que as praticas do Estado em relagado aos povos indigenas man-
tinham em vista a ideia de assimilacao, integrac¢do e a insercao desses povos em meio a sociedade
nacional como trabalhadores rurais, dessa forma, agindo através de praticas embasadas em
uma visao e uma acao bastante colonialista, ou seja, que reproduzia a ideia de metrépole e de
colonia, sendo a sociedade nacional relacionada a primeira enquanto que os povos indigenas
se relacionariam a segunda (Cf. LIMA, 1995).
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2.1 A perda do territério (NANE RETA)

Tinha este orgdo [indigenista oficial] clareza sobre a importancia do territério
para a continuidade do modo-de-ser tradicional; tinha clareza sobre o impacto
do confinamento na economia, na sociedade e na religido tradicionais. (BRAND,
1997, p. 262-263)
Para compreender a relacao entre modo de viver tradicional e territorio,
é preciso revisar o significado desses conceitos no interior da cultura Guarani,
oferecendo elementos para a compreensao do impacto do processo de reser-
vamento sobre a “cultura tradicional”

Espalhados por um vasto territério, mantinham uma organizagao social
baseada em dois sistemas de cooperagdo, a familia extensa e o tekoha. A familia
extensa é uma unidade de producao comunal (rogas, edificagao de casas, via-
gens, pesca etc.) de uma parentela composta por uma chefia que concentrava o
poder das decisdes que interessam a familia; O tekoha se constitui como a base
politica, social e religiosa das comunidades, se manifestando principalmente
em festas religiosas, decisoes politicas - a exemplo das Aty Guasu® (grande
reunido) - conflitos externos (resisténcia contra invasdes de terras e retoma-
das), ameagas sobrenaturais como a feiticaria ma contra alguém ou contra a
comunidade (MELIA et al, 2008 [1976]).

O conceito de riande reko (nosso modo de ser) para a cultura Guarani
s0 é, obviamente, possivel em uma situacdo dada no seio de seu contexto
cultural, mais especificamente ¢ um “nés” inclusivo de todo o grupo que pos-
sui caracteristicas e dinamicas culturais bem especificas, em que se incluem
implicitamente a esse modo de ser uma socializagdo e uma historicidade que
possibilitam essa alteridade sentida e ressaltada principalmente nos momentos
de contato e de conflito com outros grupos’.

8 Aty Guasu é um movimento que ocorre desde os anos finais da década de 1970 e os anos
iniciais de 1980 quando sao convocados varios chefes politicos e religiosos para reunides em
que sdo debatidos assuntos relacionados aos interesses das comunidades Kaiowd e Guarani.
Atualmente o Aty Guasu opera como uma espécie de conselho do movimento étnico social
Kaiowd e Guarani que busca orientar e oficializar junto as relagdes com o Estado os discursos
dereivindicacdo de direitos (principalmente de recuperagdo dos territérios Kaiowa e Guarani).
“Além de propiciarem uma oportunidade de discussdo politica no sentido que nés estamos
acostumados a entender, as reunides da Aty Guasu também sdo um espago para que os xamas
mais experientes realizem rituais de canto propiciando bengdos e curas coletivas e pessoais, ao
mesmo tempo em que auxiliam na interpretagdo cosmolégica dos fatos que estdo ocorrendo”
(PIMENTEL, 2012, p. 212).

? Além de ser possivel constatar o uso e o entendimento dessa expressdo - fiande reko - em
etnografias (Cf. BRAND, 1997; MELIA; GRUNBERG; GRUNBERG, 2008) em diversos momentos
foi possivel observar o uso do termo nande reko como relacionado a um modo de vida “mais
tradicional” tanto entre grupos Guarani Kaiowa e Guarani Nandeva de Mato Grosso do Sul
como entre um grupo Guarani Mbya de Sao Paulo (aldeia Tenondé Pora).
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Para além do riande reko é preciso incorporar na reflexdo o conceito
demonstrado por Benites (2009) de teko laja, que poderia ser razoavelmente
descrito, como um modo de ser e um estilo comportamental que distingue
cada uma das familias. Nesse mesmo sentido, Pereira se refere em sua tese
(2004) e em sua dissertagao (1999) sobre uma espécie de “estilo da parentela”,
sendo comum durante as visitas a aldeias Kaiowa e Guarani ouvir que uma
pessoa é da parentela de uma determinada pessoa, como dizem é integrante
da parentela do “fulano kuera”, por exemplo.

Tanto Benites (2009) quanto Pereira (2004; 1999) identificam que, no
universo Kaiowd e Guarani', as relagdes entre as parentelas sdo marcadas por
tragos distintivos que constroem identidades em um mundo social préprio.
Conforme complementa Benites (2009):

[Cada familia extensa produz] um modo de ser peculiar (teko laja kuera),
conformando uma realidade contemporanea como sendo caracterizada
pelo teko reta: o modo de ser mdltiplo de conjuntos dessas familias in-
digenas kaiowd. O teko reta continua sendo, no entanto, um rande reko,
um “nosso modo de ser”, sempre contraposto ao karai kuera reko, modo
de ser do ndo-indio. (p. 20).

[...]adiversidade de ser e o estilo (teko laja) ndo implica na fragmentagao
da unidade étnica, nem na tendéncia a abandonar uma ou outra maneira
de ser. Pode-se observar que as exigéncias dos Ava Kaiowa, que opdem
grupos e familias entre si, acabam por garantir a autonomia de cada uma,
permitindo-lhes articular todos esses fatores combinados, o que constitui
uma importante caracteristica desse tipo especifico de organizacao social

e politica. ( p. 92)
Afirmacao que nos possibilita pingar uma reflexao feita pelo antropdlogo
norte-americano Marshall Sahlins (1997), na qual o mesmo afirma que a ordem
mundial é englobada pelos povos que foram (a0 menos na nossa perspectiva)

“vitimas” do colonialismo. Nas palavras do autor:
[...] povos que sobreviveram fisicamente ao assédio colonialista ndo
estdo fugindo a responsabilidade de elaborar culturalmente tudo que
lhes foi infligido. Eles vém tentando incorporar o sistema mundial a
uma ordem ainda mais abrangente: seu préprio sistema de mundo.
(BENITES, 1997, p. 52).

E necesséario compreender que a pratica do 7iande reko s6 se d4 em um
espaco geografico e de uma “ territorialidad politica” (MELIA et al, 2008, p. 106),
que recebe o nome de fiane reta, sendo este o lugar designado por Nande Ru
ou Nane Ramdi" para uso da terra pelos Kaiowa e Guarani. A particularizagao

10 Pela 6tica desses estudos, mais especificamente no universo Kaiowa ou Ava Kaiowa.

" Ambos referem-se a entidade criadora e doadora do mundo para uso dos Guarani (Kaiow3,
Nandeva e Mbya).
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do termo 7iane reta é iiande rekoha - lugar do nosso modo de ser, onde somos o
que somos - ou seja, o lugar onde é possivel o riande reko (nosso modo de ser).

O processo mais intenso e sistematico de transformacao do territério de
ocupagao tradicional dos Kaiowd e Guarani de Mato Grosso do Sul iniciou-se
com o fim da Guerra entre o Paraguai e a Triplice Alianga (1864-1870). Uma
vez que, a partir dai, teve inicio a ocupagao por frentes de colonos e criadores
de gado no estado, que atingem em cheio locais onde os indigenas radica-
vam seus Tekoha. Essa ocupacao é gradativa, sendo concretizada somente na
década de 1950 com os incentivos por parte do Estado para a ocupacdo do
Centro-Oeste (Cf. OLIVEIRA; PEREIRA, 2009).

As éreas que apresentavam ervais nativos'? em abundéncia sofreram
impactos pela instalagdo da Cia Matte Larangeira, isso a partir de 1890, que
segundo Brand (1997, p. 91) “ela [Cia Matte Larangeira] atingiu especialmente,
as regides de Caarap6, Juti, Ramada, Amambai, Campanario e outras”.

Neste contexto prosperou a exploracao econdmica dos ervais nativos
naquela regido fronteirica com o Paraguai. Trata-se, como dito amitde,
do lugar onde a época ja existiam muitas comunidades guarani e kaio-
w4, as quais tinham a posse de um grande territério, mas ndo possuiam
titulos de propriedade das areas que ocupavam. Por isso suas terras
foram declaradas como devolutas pelo Estado brasileiro. Sendo assim, o
governo central entendia que poderia arrenda-las e vendé-las a terceiros
ou transferi-las a governos municipais e provinciais ou estaduais. Este
entendimento, contudo, em certo sentido contrariava a prépria Lei de
Terras de 1850, que em seu Art. 12 previa a destinagdo de areas para os
indigenas. (EREMITES DE OLIVEIRA; ESSELIN, 2015, p. 297).

A primeira frente de expansdo objetivamente organizada em grande
escala que realiza exploracao econémica sob os territérios Kaiowd e Guarani e
que gera grandes transformacdes e impacto sobre esse territorio e vida dessas
populagdes foi a agdo extrativista realizada pela Cia Matte Larangeira. Neste
sentido, observa-se que:

Com o final da Guerra [entre Paraguai e a Triplice Alianca], as autori-

12 Existem trabalhos de arqueologia que afirmam que a regido dos ervais explorada pela
Companhia Matte Larangeira eram obra de anos de manejo dos povos autéctones que viviam
naquela regido. Conforme Eremites de Oliveira e Esselin (2015, p. 285), “[...] desde muito
tempo a planta circulava em uma grande rede interétnica de relacées sociais, a qual abrangia
uma vasta extensao territorial na América do Sul. Ademais, a ocorréncia de ervais nativos, isto
¢, proprios ou originérios da regiao, nao é um fen6meno meramente natural, pelo contrario.
Areas assim ocorrem em paisagens humanizadas, especialmente em territérios ocupados desde
uns 2000 anos atras por povos indigenas falantes da lingua guarani, portadores da tradigao
tecnoldgica ceramista tupi-guarani, assim conhecidas por arquedlogos, etno-historiadores e
etndlogos (NOELLI, 1998, 2000 e 2004; EREMITES DE OLIVEIRA e VIANA, 2000; LANDA,
2005; EREMITES DE OLIVEIRA, 2007; EREMITES DE OLIVEIRA e PEREIRA, 2009)”.
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dades locais veem a necessidade de proteger as fronteiras, adotando

como medida urgente radicar ai homens “brancos” e estabelecer postos

militares, para impedir a entrada de estrangeiros. Dessa forma, o p6s-

-guerra assistiu a um incremento na vinda, para o Sul de Mato Grosso, de

intimeros migrantes tanto paraguaios como brasileiros vindos de Minas

Gerais, Sdo Paulo, Parand e Rio Grande do Sul. (FERREIRA, 2007, p. 28).

A exploracdo da erva mate ocorreria sobre o tekoha, desestabilizando

a forma e os sentidos de uso, consumo e reprodugao que os Kaiowd e Gua-

rani tinham da terra. Muitos indigenas estabeleceram relagdes de trabalho

com a Cia Matte Larangeira, sofrendo exploracdo e endividamento quando

adquiriam mercadorias, quase sempre superfaturadas, nos barracdes da
Matte.

E possivel fazer um paralelo com a ideia de regime de “barracdo”, no
qual, Roberto Cardoso de Oliveira, em sua obra “O indio e o Mundo dos
Brancos” (1981) e suas pesquisas com o Povo Tikuna do Alto Solimdes, afirma
que o regime de barracdo se constitui basicamente na empreitada de um nao
indio que se apropria de um determinado espaco utilizado por um povo, ali
estabelece um sistema de exploracdo da mao de obra baseado no pagamento
em mercadorias exégenas a cultura local gerando um sistema de endivida-
mento, que o sujeito que trabalha, sendo explorado em parte de seu préprio
territorio, acaba por ndo conseguir sair desse ciclo de divida a nado ser fugindo
para outra drea (Cf. FERREIRA, 2007)". Trata-se de um sistema de exploragao
da mao de obra dessas populagdes, e, em decorréncia disso, numa espécie de
servidao por divida. Como é possivel conferir novamente aqui Serejo (1986, p.
144, apud BRAND, 1997, p. 68-69) diz que “caso raro rarissimo mesmo - nos
ervais, um pedo com Haber na caderneta”.

Brand (1997, p. 68-69) situa a estratégia do “adiantamento” como forma
de “selar o compromisso” sendo um “forte mecanismo de forcar a manuten-
¢do dos trabalhadores nos ervais”. Conclui que a estratégia de “prender o
trabalhador aos ervais através da divida foi usada por mais de meio século”.

O esparramo'* ou sarambi®, € importante frisar, ocorre paralelamente ao
de colonizacgao, fazendo com que parte da populagdo Kaiowa e Guarani, ao
se encontrar em uma relacdo de exploragdo e dependéncia inesgotavel, acabe

13Sobre a participacao dos indios Tikuna da regido do Alto Solimdes conferir LOPEZ, 2005.

4 Brand (1997) define o processo de esparramo (sarambi) como um movimento dispersivo de
diversas comunidades Kaiowa e Guarani pela regiao sul de MS. O esparramo tem seu inicio
marcado pela exploracdo da erva mate (final do séc. XIX) e segue até a fim do processo de
formacao das fazendas e o inicio da mecanizacao da produgao (déc. 1970 e 1980), antecedendo
o momento mais forte do reservamento das popula¢des indigenas da regiao.

> Sarambi: dispersdo; confusao; falta de sentido e orientagao. Cf. PEREIRA, 2010.
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fugindo para outras areas onde ainda poderia viver em busca de manter as
préticas culturais e sociais sem o contato e a opressao da Cia. Matte Larangeira
e de seus encarregados. Esses locais eram, por exemplo, fundos de fazendas
que ainda mantinham algum resquicio de mata nativa.

Todos essas transformacdes desmantelavam varios tekoha e grupos
de parentelas que acabariam se acomodando durante a década de 1980, nas
reservas que serviram como areas de acomodacdo e, desse modo, espacos de
reorganizacao politica.

O monopolio da Cia. Matte Larangeira foi quebrado em 1943, pelo entao
Presidente Getulio Vargas, que criou o Territério Federal de Ponta Pora. Ao
romper com os direitos da Cia. Matte laranjeira, o Estado tinha como objetivo
liberar as terras do sul de Mato Grosso para a colonizagao.

A criagao da Colonia Agricola Nacional de Dourados (CAND) em 1943,
pode ser considerada como um fator incentivador da migracao em busca de
terras na regiao sul de Mato Grosso. O impacto do processo é bem maior
que o da exploragao de erva mate pela Cia. Matte Laranjeira, principalmente
porque agora ha exploracao efetiva do territorio, pela agricultura e pecuaria.
Ja se tinha como resolvida a questdo de terras para os Kaiowa e Guarani com
a pretensao de reservamento dos grupos nas oito reservas demarcadas e
destinadas a eles entre 1915 e 1928.

3 INDIGENISMO, PODER TUTELAR E MOBILIZACAO INDIGENA

A estratégia do Estado até momentos bastante recentes de nossa histéria

- 0 primeiro avanco mais significativo em relacdo a integracao e tutela dos

indios no Brasil se deu com a insercao do artigo 231 na Constituicao de 1988

- era a de “integrar” e “aculturar”, através da pratica da tutela - que consi-

derava os povos amerindios como incapazes de se autogovernar -, exercida

pelos 6rgao indigenista oficial (fundado em 1910 como SPI e, posteriormente,
ap0s 1967, passou a se chamar FUNALI).

Os povos indigenas eram considerados como grupos transitorios. A

criacdo de reservas indigenas e toda a estrutura de “protecao” eram

consideradas apenas uma etapa no processo evolutivo que culminaria

com o seu desaparecimento. Os indigenas passariam por etapas de huma-

nizacao, através da religiao catélica e da educacao escolar, até atingir um

patamar superior considerado “civilizacao”. (BRIGHENTI, 2010, p. 177).

O poder tutelar ndo tinha como intencdo ser uma agado perpétua por

parte das politicas do Estado, seu término ocorreria quando os povos indige-

nas estivessem incorporados (“civilizados”) e ajustados a sociedade nacional.
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Assim sua funcdo era de mediacio entre a cultura dos indios e dos néo
indios, de forma politica, disciplinadora e pacificadora, dessa forma “regulari-
zando minimamente o mercado de terras e criando condi¢ées para o chamado
desenvolvimento econdmico” (PACHECO DE OLIVEIRA , 1998, p. 52).

A estratégia da administracao era sedentarizar esses povos considera-
dos “empecilhos” para o desenvolvimento econdmico e social da “Nagao”
nas regides em que estes habitavam, realizando sua fixacdo em lugares pre-
viamente definidos e coordenados por um Posto Indigena (PI), o qual era
comandado por uma pessoa designada “chefe de posto”, um funcionério do
6rgao indigenista oficial, quase unanimemente nao indio, com o encargo de
tornar os indios “produtivos”. Produtivos ao modo ocidental de producao e
nos parametros impostos pelo Estado Nacdo. Essa acdo facilitava a atuagao
para as politicas do Estado e do 6rgao indigenista'®.

A pratica de aldear os povos indigenas foi promovida pelo Estado desde
o periodo colonial, até a promulgacdo da Constituicdo Federal de 1988, em
que estava prevista a demarcacdo de terras indigenas respeitando as especi-
ficidades dos usos, costumes e tradi¢des de cada povo.

O processo histérico de “aldeamento indigena” estava intrinsecamen-
te relacionado as agdes e interesses das frentes de expansdo agropecuaérias,
porém, para isso era necessario delimitar o espaco reservado aos indigenas
- como o caso da demarcacio das oito reservas iniciais - convencé-los e, em
alguns casos, até mesmo coagi-los a nelas se recolherem. Essa medida era vista
como uma agdo humanitaria por parte do Estado, porque nos aldeamentos
os indios teriam suas vidas preservadas e receberiam assisténcia e orientagao
para se tornarem cristdos e “civilizados”:

O “aldeamento indigena” era visto, portanto, como o espago privile-
giado para o desenvolvimento da pratica missionaria, de programas de
educacdo escolar e introducao de praticas econdmicas voltadas para o
atendimento das necessidades do mercado. Acreditava-se que o conjunto
dessas ag0es iria preparar gradativamente a populacdo indigena para o
destino irrefutavel da dilui¢do da contrastividade étnica, resultando em
sua plena assimilacdo. (OLIVEIRA; PEREIRA, 2009, p. 47).

Nas reservas destinadas aos Kaiowéa e Guarani em Mato Grosso do Sul,
o chefe de posto era incumbido de implantar uma nova forma organizacional
em busca de viabilizar a convivéncia da populagdo que 14 se acomodaria. Era
ainda pratica do chefe do Posto Indigena nomear entre os indios um “capitao”,
que lhe serviria como seu ajudante de ordens.

* Ver BRAND, 1997; OLIVEIRA; PEREIRA, 2009; BRIGHENTTI, 2010.
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Na reserva a autoridade méxima era o chefe de posto, que detinha a
prerrogativa de substituir a lideranca indigena sempre que julgasse
necessario. Ele também interferia em todos os assuntos internos da
comunidade, decidindo sobre a convivéncia ou nado da realizacdo de
festas, venda de madeira e contratos de trabalho para a prestacdo de
servicos aos proprietarios rurais, além de planejar e organizar mutirdes
para atender as necessidades produtivas do Posto Indigena. (OLIVEIRA;
PEREIRA, 2009, p. 49).

Para exemplificar a atuacao do chefe do posto, aponto abaixo a fala de
uma lideranca da Reserva indigena de Dourados, feita durante uma assembleia
na Missdao Bororo de Meruri no ano de 1975, em Mato Grosso, em que ele ex-
poe brevemente o grau de interferéncia que o encarregado do posto indigena,
através do 6rgao indigenista, poderia exercer sobre a populacdo das reservas:

Estou reclamando do que tem acontecido com os indios caioués que,
por qualquer coisa, sdo transferidos. Como o indio pode possuir alguma
coisa na vida, assim desse jeito? Os indios sdo transferidos como gado
que a gente pega e pde num campo e no outro [...]. Outra coisa que eu
quero dizer é que 14, os indios ganharam um trator, mas o trator fica nas
maos do capitdo. (PREZIA, 2006, p. 43).

De fato a demarcagdo de areas pequenas e descontinuas destinadas as
populacdes Kaiowa e Guarani do sul de Mato Grosso do Sul demonstrava
o evidente intuito de transformar esses povos em trabalhadores nacionais,
tutelados pelas acdes do 6rgdo indigenista oficial, que passava a administrar
e controlar tanto as terras quanto a insercao dos Kaiowa e Guarani a socieda-
de nacional, de forma local expressada diretamente nas acdes e interesses do
Posto Indigena e de seu chefe.

As elites nacionais pretendiam “desindianizar” os Kaiowd e Guarani
do sul de MS, fato que logicamente ndo ocorreu. Mas, como verificamos aqui,
afetou de forma significativa suas condi¢des de vida:

O confinamento dos Kaiowd e Guarani ndo significou apenas a perda de
terras de ocupagdo tradicional e consequentemente problemas para a satis-
fagdo de suas necessidades e demandas por protecdo, seguranga alimentar,
satde, entre outros, mas imp6s-lhes profundas transformagdes em relagao
a sua organizacao social. (BRAND; COLMAN; COSTA, 2008, p. 173).

Esse processo de confinamento tem seu auge na década de 1980, dessa
forma, tornando os Kaiowd e Guarani, aglomerados reservas, a passarem a
ser a mao de obra barata e, portanto preferida para os trabalhos de plantio e
colheita da cana nas usinas de dlcool que estavam sendo instaladas na regiao.
Objetivamente, o reservamento'” é uma tltima alternativa encontrada pelos

17 Reservamento, nesse texto, deve ser entendido como um conceito que define, ainda que
parcialmente, o processo de criacao de dreas indigenas demarcadas de forma arbitraria
pelo SPIno Sul do antigo Estado de Mato Grosso e que serviram para acolher (voluntéria
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indigenas em busca da manutencdo da sua sobrevivéncia.

A atividade nas usinas de alcool, que absorve a quase totalidade de
mao-de-obra indigena, ao contrario do desmatamento e da limpeza de
pastos, que se caracterizou pelo esparramo, exigiu o confinamento e a sua
concentragdo. (BRAND, 1997, p. 90, grifos no original).

Os trabalhos temporarios praticados pelos indios fora das reservas foram
substituidos pelo trabalho assalariado compulsério. Dentro das reservas nao
existem outras alternativas viaveis de subsisténcia e, sob a 6tica do capitalismo
e do assalariamento, quanto mais concentrada estiver a mao de obra, mais
facil é sua orientagao e seu controle (BRAND, 1997, p. 91).

Em 1990, teve inicio a implantacdo de usinas de alcool na regido, que
exigiam o emprego intensivo de mao de obra:
A changa, enquanto trabalho temporario prestado pelos indios fora das
Reservas, cedeu lugar ao assalariamento continuo de até 10 meses por ano.
Trata-se de um assalariamento compulsério, porque dentro das Reservas
inexistem outras alternativas vidveis de subsisténcia. (BRAND, 1997, p. 91).
Por outro lado, foi justamente nesse periodo que os Kaiowa e Guarani
de Mato Grosso do Sul lograram reconquistar aldeias perdidas ou resistir
com éxito a serem delas expulsos , rompendo com o processo de transferén-
cia e o confinamento em 4reas ja reservadas, é o inicio da organizacao de um
movimento indigena.
Rancho Jacaré e Guaimbé [...], conseguiram a demarcagao legal de suas
terras em 1984. Representam as duas primeiras areas indigenas demar-
cadas na regido apos 1928. Takuaraty e Yvykuarusu, Pirakua, Cerrito,
Jaguari, jaguapiré, Sete Cerros, Guasuty e Jarara sao outras aldeias que, a
partir da década de 1980, conseguiram resistir a pressao dos fazendeiros
e de 6rgaos governamentais e obtiveram éxitos legais no que se refere a
posse da terra. (BRAND, 1997, p. 106-107).
E possivel verificar que essa organizagdo de um movimento indigena
durante as décadas de 1980 e 1990 ndo se deu apenas com os Kaiowd e Guarani,
existem exemplos no Equador, México e Bolivia.

Em decorréncia da consolidacdo de um neoliberalismo agressivo e
expansivo a partir da década de 1990, ocorre uma série de eclosdes de movi-
mentos indigenas cada vez mais organizados e dial6gicos com os instrumentos
legais, assim como com os cédigos da sociedade nacional, que se funda ini-
cialmente a partir do nascimento de uma ordem civilizatéria com os processos
colonizadores na América promovidos pelos europeus.

ou compulsoriamente) as familias indigenas (principalmente etnias Guarani Nandeva e
Guarani Kaiowd) que ocupavam em um territério muito mais amplo. Nesse processo os
indigenas foram paulatinamente expulsos de seus tekohae sendo obrigados a adentrar
nos espacos das Reservas Indigenas.
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O momento se torna bastante favoravel pela confluéncia de uma série de
processos ocorridos nos anos de 1970 e 1980, como por exemplo, o fortaleci-
mento da Teologia da Libertacdo (que, no caso do Brasil, atuou e atua através
do da Comissdo Indigenista Missiondria - CIMI), somado a emergéncia de
processos democréticos na América Latina que afetam diretamente a formagao
e auxiliam na criacdo de condigdes para a formacdo de um movimento indi-
gena que reivindica diretos uma série de direitos até entdo sistematicamente
negados a esses povos (DAVALOS, 2005).

Verifica-se, portanto, que a partir da década de 1980 ocorre um processo
muito contraditério. O tempo em que ocorria a radicalizacdo do confinamento
e o simultaneo crescimento das taxas de violéncia nas reservas culmina jus-
tamente com o inicio da quebra desse mesmo processo histérico de confina-
mento, mediante a luta pela retomada de terras que, nesse processo de mais
de 100 anos®, foram perdidas.

O Povo Kaiowé e Guarani continua sua luta por direitos, dos anos 1990
até a atualidade, principalmente quanto a retomada de seus territérios de
ocupagdo precedente a expulsdo incentivada pelo processo de colonizagao
da regiao sul de Mato Grosso do Sul. A terra significa a garantia de uma vida
digna “segundo seus usos, costumes e tradigdes” em um espago destinado
ao uso do grupo, conforme reconhece a Constituicao Federal de 1988, no seu
art. 231.

Em muitos casos, as tentativas de reacdo por parte dos Kaiowéd e Guarani
foi cerceada de maneira brutal pelas elites agropecudrias do Estado de Mato
Grosso do Sul. A participagdo do Estado nacional no desvendamento desses
crimes tende a ser um processo lento, gerando um grande sofrimento para
todos os envolvidos.

4 CHOQUE DE PERSPECTIVAS: O MODO DE VIVER TRADICIONAL
E O CONFINAMENTO

A partir da criacdo da CAND, em 1943, a especulacao pela terra se acirrara
no sul de Mato Grosso do Sul, surgindo um novo modelo econémico e, por
conseguinte, colonizador na regido, o da formacado das fazendas e dos empre-
endimentos agropecudrios que se somam paralelamente ao processo de retirada
das populagdes Kaiowd e Guarani que ainda viviam em “fundos de fazenda”
- em matas que ainda nao tinham sido alcangadas pela ocupacdo agropecuaria.

¥ Levando em conta desde o inicio da atuacao da Cia Matte Larangeira (1892) até os dias atuais.
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Esse processo tornou-se mais intenso no periodo que vai da década de
1940 a 1980, quando as fazendas foram definitivamente implantadas,
a mata foi totalmente derrubada e os indios refugiados em “fundos de
fazenda” foram “descobertos” e dali retirados. Nas reservas ainda hoje
em dia é comum presenciar a chegada de “indios de fazenda”, que muitas
vezes sdo as ultimas familias de comunidade que foram sendo retiradas
aos poucos, como no caso da comunidade Cerro’i, também chamada de
Ita Vera’i, localizada no municipio de Guia Lopes da Laguna, da qual
o Ministério Publico Federal, a FUNASA e a préopria FUNAI tomaram
conhecimento muito recentemente. O certo é que ainda existem casos
em que esse processo ndo se consumou plenamente, gerando conflitos
e disputas pela posse da terra entre indios e fazendeiros. (OLIVEIRA;
PEREIRA, 2009, p. 118).

Apbs o processo de mecanizagao da agricultura na década de 1970 e o
fim dos trabalhos de derrubada das matas e abertura de estradas (onde houve
participacao efetiva dos grupos indigenas citadas neste trabalho), torna-se
inconveniente para os “novos” proprietarios manter os indigenas em “suas
terras”. Ocorre entdo uma mobilizacdo, em alguns casos com apoio do érgao
oficial indigenista, para expulsar de vez esses grupos ou familias. Acreditava-

-se que “lugar de indio é dentro da reserva” pelo Estado.

Isso evidentemente impossibilitou a manutengdo dos sistemas politicos,
econdmicos e matrimoniais, privando os Kaiowa e Guarani de viverem em
seus territorios de forma compativel com o riande reko através de seus usos,
costumes, praticas e tradigdes que se relacionavam diretamente com a terra e
s6 possiveis na posse de um determinado territorio. Dessa forma, segundo Col-
man (2015), podemos dizer que a mobilidade espacial guarani esta, portanto,
diretamente associada ao estudo de sua territorialidade e de sua cosmologia.

A terra para um Guarani estd relacionada a sobrevivéncia fisica, social,
politica e cultural. Os frequentes embates em reconquista de terras pelos
Kaiowa e Guarani e a grande dificuldade de dialogo entre indios, Estado e
agricultores acaba gerando um cenario contrastante na vida desses povos,
que, em pouco mais de 50 anos, passou por intensas transformagdes.

O atraso nas demarcacoes de terra, ao menos em Mato Grosso do Sul, é
outra causa de muitos conflitos. E muito comum ocorrem confrontos fisicos
entre funciondrios de fazendas e indios, situagdo que desrespeita profunda-
mente os direitos desse povo configurando um cenario de violagdo constante
de direitos humanos. Vale mencionar que os indigenas estdo sempre em
desvantagem, por ndo possuirem recursos de defesa contra os nao indios.

A garantia de direitos esta presente em varios tratados internacionais
do qual o Brasil é signatério (Declaragao 169 da OIT de 2003; Declaragao Uni-
versal dos Direitos Humanos de 1948; Declaracao das Nagoes Unidas sobre os
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Direitos dos Povos Indigenas de 2008; entre outras). A prépria Constituicdo
Federal de 1988 previa a demarcacao de todas as terras indigenas em um prazo
maximo de cinco anos apds a sua promulgacdo, o que ndo ocorreu e ainda se
arrasta como uma grande divida do Estado brasileiro com os povos nativos.

A economia tradicional Guarani se distingue muito da forma economi-
ca encontrada em sociedades de tradicdo ocidental, pois se divide basicamente
em unidades de producado e consumo coletivos, que se orienta em torno da
distribuigao, redistribuicdo e reciprocidade, baseada principalmente no con-
ceito de propriedade nao individual:

[...] la mayor reparticién posible de los riesgos para poder garantizar la
supervivencia de la comunidad. Es una economia de interés comunal
(de familias extensas e del tekoha) orientada hacia el abastecimiento
6ptimo de sus miembros y dependiente da cooperacion de todos ellos.
(MELIA et al, 2008, p. 109).

Portanto, no processo de trabalho, ndo existe a apropriacdo individual
dos meios de producdo, o uso da terra era realizado por uma familia extensa
que mantinha relagdes diretas de producao sobre um determinado espaco e
que, quando nao era mais utilizado, poderia servir para outro grupo familiar
realizar suas atividades sociais e de subsisténcia. A terra, até o inicio da disputa
por ela com colonos e com a sociedade nacional, era um bem comum, coletivo,
que deve se integrar aos homens e que deve ser usada segundo as leis divinas.

Somente Nande Ru ou Nane Ramoi possui propriedade sobre a terra; terra
e corpo sdo interpretados como parte da mesma coisa: “porque los cuerpos
se convierten en la tierra después de la salida del alma y asi somos nosotros

la tierra, nuestros antepasados y nuestros hijos al mismo tiempo!” (MELIA
et al, 2008, p. 111).

A divisao do trabalho e a construgdo das relagdes é realizada, em grande
parte, através das relacdes entre os sexos, o que Pierre Clastres vai chamar
de oposigio entre o arco e o cesto em sua etnografia sobre os Aché (subgrupo
Guarani) do Paraguai:

Cada um desses dois instrumentos [0 arco e o cesto] é, com efeito, o
meio, o signo e o resumo de dois ‘estilos” de existéncia tanto opostos
como cuidadosamente separados. [...] 0 arco, arma tnica dos cacadores,
é um instrumento exclusivamente masculino, [...] o cesto, coisa das mu-
lheres, s6 é utilizado por elas: os homens cacam e as mulheres carregam.
(CLASTRES, 2003, p. 123).

De maneira genérica, é possivel afirmar que aos homens destinam-se os
trabalhos de derrubada de arvores e queimadas para o plantio, caga, coleta de

¥ Neste ponto, sobre a economia dos Guarani, de maneira mais genérica me remeto diretamente
a etnografia de Melia, George e Paz Griinberg “Los Pai Tavytera” (2008).
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mel, erva mate e lenha; cuidados com os animais maiores; edificacdes de casas;
entre outras atividades que sao desenvolvidas em localidades mais distantes
da moradia (do fogo doméstico) da familia. Ja as mulheres sdo encarregadas
principalmente da producao de ceramica e cestos, do trato com as vestimentas
da familia, e de plantar e cuidar do kokue’i (ou seja, de uma roca menor e
mais variada que normalmente fica bem préxima ao patio da casa). E ambos
os sexos participam de atividades de pesca, coleta e cuidados das criagdes
domésticas menores. Conforme Belaunde (2005, p. 17 apud SERAGUZA, 2013,
p- 32), “os homens produzem filhos, enquanto as mulheres produzem filhas”,
ou seja, as atividades que sdo desempenhadas pelos homens no dia a dia sao
parte integrante da educacao e da formacao dos filhos, sobrinhos e netos, o
mesmo ocorre no mundo feminino. Essas afirmacdes - mesmo que de cunho
bastante generalista - se baseiam nas experiéncias dos autores nos trabalhos
de campo e nas circulacdes pelas aldeias nos tltimos anos.

A agricultura tem uma funcao essencial na vida dos Guarani® se re-
lacionando diretamente com a terra e elaborando assim as suas formas de
existéncia e subsisténcia:

Puesto que labrar su propia tierra no es considerado trabajo, sino mas
bien cumplimiento del deber religioso y social (teko ndaha’ei tembiapo), 1a
agricultura esta muy vinculada a su ideologia. (MELIA et al, 2008, p. 116).

No caso de Mato Grosso do Sul, a imposi¢do de um progressivo assa-
lariamento, primeiro na colheita da erva-mate, depois nas derrubadas e no
trabalho de implantacdo das fazendas de gado, e atualmente, nas usinas de
alcool é um fator que contribui para a desestruturacdo e a instabilidade das
familias, tanto as familias extensas, como as nucleares (BRAND, 1997, p. 263).

O tempo que esta mao de obra, em sua maioria homens adultos, é reti-
rada das reservas para trabalhar acaba inviabilizando momentos importantes
de socializagdao, como a realizacao de festas e o ritual de iniciacdo para a fase
adulta dos meninos (mitd pepy*’ e o avatikyry*) - principalmente atividades
relacionadas a agricultura, pesca e caca, aumentando a dependéncia e as pos-
sibilidades de acesso ao que vem “de fora”, em total detrimento ao que vem
" 7”7 2z . .

de dentro” da prépria comunidade.

% Com excecdo de alguns grupos nomades. Como é o caso dos Aché do Paraguai. Cf. CLASTRES,
1995.

2 O mitd pepy ou kunumi pepy é considerado uma festa de grande importancia para o grupo,
é a celebracado da incorporacdo de novos membros masculinos a comunidade adulta, onde se
realiza a perfuragdo labial e a coloca¢do do tembeta ou tembequa (CHAMORRO, 1995).

2 Avatikyry é uma festa da chicha (bebida sagrada para os Guarani feita a base de milho) geral-

mente envolve quase toda a comunidade do tekoha. Sendo a chicha preparada exclusivamente
pelas mulheres (CHAMORRO,1995).
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Hoje, confinados e espremidos em pequenas areas de acomodacao
superpopulosas, como o caso da Reserva Indigena de Dourados, os Kaiowa
e Guarani dividem o espago com familias Terena totalizando 12.052 pessoas,
cerca de 2740 familias em uma area 34,6 km? (Cf. SOUZA, 2011) e uma den-
sidade demogréfica de 333 pessoas por km?. Isso é bastante assustador em
termos comparativos, se verificarmos, por exemplo, que a cidade de Dourados
(IBGE, 2010), distante apenas alguns quilometros da Reserva, apresenta uma
densidade demogréfica de 47,8 pessoas por km?.

Sobre o tema Friedl Paz Griimberg faz sua contribuigao:

El contacto entre sociedades indigenas y representantes del mundo occi-
dental causa siempre - y muchas veces con una velocidad sorprendente
- alteraciones amplias y profundas en las culturas indigenas. El hecho de
que la mayoria de estos contactos van acompafiados de intervenciones
destructivas en el medio ambiente de la poblaciéon indigena, provoca
cambios radicales en el contexto de su relacién con la naturaleza. Las
préctica alterada en cuanto a su relacién con la naturaleza presenta
cada vez mas contradicciones con los conceptos y reglas tradicionales.
(GRUMBERG, 2003, p. 01).

Exemplo disso é que, com a perda de seus territérios, os Kaiowa e Gua-
rani sdo obrigados a sair em busca de sustento para suas familias, em trabalhos
temporarios nas usinas de alcool ou nas changas, subjugados por uma politica
colonialista de dependéncia aos programas assistenciais do Estado brasileiro,
tais como a distribuigdo de cestas basicas. Outra consequéncia a ser analisada no
contexto das reservas se da pelos problemas ocasionados pelo acimulo de lixo,

provenientes do consumo de produtos exdgenos a cultura alimentar do grupo.

5 CONSIDERACOES FINAIS

O processo de reservamento do Kaiowd e Guarani evidentemente se
embasou em uma situacao histérica® guiada por elementos de cunho coloniais.
A dominagdo nas relagdes empreendidas pelo Estado nacional de maneira
nenhuma ocorreu de forma passiva para os dominados, pois esses reagem
de maneira ativa no decorrer das acdes realizadas na regiao “reinterpretan-
do, selecionando e remanejando as pressoes que recebe do polo dominante”
(PACHECO DE OLIVEIRA, 1988, p. 10).

Neste trabalho, o poder tutelar realizado pelo 6rgao indigenista durante
o processo de territorializagdo dos Kaiowa e Guarani teve como fio condutor

2 Pacheco de Oliveira (1988, p. 57) define situacdo histérica como a “nogdo que ndo se refere
a eventos isolados, mas modelos ou esquemas de distribui¢do de poder entre diversos atores
sociais” [grifos no original]
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o conceito de confinamento desenvolvido por Antonio J. Brand (1997). E,
desse modo, o trabalho busca realizar uma breve anélise sobre os impactos
no modo de vida das comunidades no decorrer do processo de reservamen-
to e consequentemente de perda de uma grande parte do territério de uso
tradicional dos indios.

Sem duavida, o trabalho acima exposto ndo esgota a discussao sobre o
conceito de confinamento e seus possiveis desdobramentos, assim como serd
oportuno, em outro momento, realizar um aprofundamento sobre a nogao
de areas de acomodacgado desenvolvida para pensar a funcao das Reservas
Indigenas no processo de territorializagdo dos Kaiowa e Guarani de Mato
Grosso do Sul.
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“Rastros” e “vestigios” atrelados ao
processo de educacao escolar entre
os Karaja da aldeia Fontoura,

I1Tha do Bananal, TO

Footprints related to the scholarship
educations process among the

Karaja from Fontoura village,

Bananal Island, TO

Ricardo Nei Aratjo*

Resumo: O presente texto discorre acerca da experiéncia educacional
instaurada a partir do contato entre os Karaja e os diferentes segmen-
tos da sociedade majoritaria ao longo do tempo, dando énfase ao
projeto de escola secularmente evidenciado entre estes indigenas, por
disseminar desde sua “origem” palavras de “ordem” e “catequese”,
refutando a educacao (o saber) nativa em diversos aspectos. Essas
experiéncias educacionais advindas do “civilizado” atualmente im-
pulsiona entre os Karaja de Fontoura uma significativa procura por
outros conhecimentos, habilidades ou mesmo profissoes, e tanto a
escola como o professor sdo tema e assunto nas reivindicagdes indi-
genas. Assim, o trabalho discute sobre uma das formas de ativismo
indigena, qual seja, o envolvimento dos indigenas no debate interno
do tema da educacio, sua eficicia ou nao eficacia.

Palavras- chave: educacao; escola; aldeia Karaja.

Abstract: The present text is about the educational experience raised
from the contact among the Karaja people and the different segments
of the majority society through time, emphasizing the school project
secularly evidenced among these indigenous people, by diffusion
since it’s origin, words of “order” and evangelizing, refuting the
native education (native Knowledge) in several aspects. Theses
educative experiences from “civilization” nowadays impulsion
among the Fontoura Karaja has a significative search for other types
of Knowledgment, habilities or jobs, and the school and teachers are
the subtitles of talking in the indigenous demand. So, the present
work discuses about one form of indigenous activism, what to be,
the aboriginal relationship into the inside discussion of the education
subtitle, its efficiency or not efficiencies.

Key words: education; school; Karaja village.
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1INTRODUCAO

Este artigo apresenta a atuacdo de diferentes frentes de contato quanto
ao oferecimento do ensino escolar entre os Karaja. No primeiro momento,
enfatizo informagodes histoéricas com o objetivo de aferir a imagem e os dis-
cursos produzidos sobre os povos indigenas que justificavam a acdo dos
colonizadores e, atualmente, o discurso hegemoénico exercitado pelo Estado.
Entre eles, destaco uma antiga pratica de catequiza-los em suas proéprias lin-
guas, e as criancas indigenas eram as pessoas mais indicadas para mediarem
as relagdes entre diversas etnias e a sociedade circundante. Tal empreitada
tinha um “desejo” de vestir o indio, torna-lo mais “educado” e “letrado”.
Em seguida, procuro examinar, a partir de uma perspectiva antropolégica,
alguns significados e sentidos atrelados a escola entre os Karaja de Fontoura
que, em suas experiéncias dentro e/ou fora da aldeia, para esta retornam
constantemente e nela sofrem transformagdes de adequacédo as novas reali-
dades verificadas.

2 A ESCOLA ENTRE OS KARAJA

Na tentativa de analisar préticas efetivas de educagao escolar entre os
Karajé, este artigo busca averiguar vestigios sobre a presenca da escola ao
longo do tempo, destacando os sucessivos impulsos da economia e da socie-
dade “invasora” (que mais tarde se constituiu como brasileira) diante novas
“descobertas” de riqueza e também de “almas” a doutrinar, ou melhor, a
instruir e civilizar.

Desde o inicio da colonizagdo do Brasil, o rei de Portugal declarava aos
indios a necessidade de reuni-los em aldeamentos. Estes foram construidos ao
longo do rio Araguaia, guarnecidos pelos presidios militares, que serviam de
apoio e protegdo a navegabilidade de embarcagdes a vapor. Os funciondrios
dos presidios, em seus “combates” com os nativos, conduziam as criangas
indigena, 6rfaos ou mesmo “capturadas”, para as escolas (internato) dos ci-
vilizados. Aqui se pode dizer que foram estas as primeiras experiéncias dos
Karaja com outros processos educacionais instaurados a partir do contato,
no qual o “projeto” de escola secularmente vem se configurando no bojo das
reivindica¢des indigenas atualmente verificadas.

Assim, nota-se que hé séculos os indios combatem diferentes processos
de integracdo com a sociedade brasileira, cunhadas pelo regime do controle
e “isolamento”. Certos depoimentos verificados entre os Karaja apresentam
uma lembranga negativa associada a escola da época do Servico de Protecao
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ao Indio - SPI, pois as criancas recebiam castigos e palmatoadas. J4, a partir das
escolas da FUNAI, surge o “monitor bilingue”, mas, com o tempo, diminuiu
o investimento no estudo do indigena, afetando o acesso e a continuidade do
ensino nesses processos educacionais.

Por outro lado, os desdobramentos ocasionados pelo repasse da edu-
cacao escolar indigena da FUNAI para o MEC trouxeram um novo “folego”
para a escola nas aldeias, quando multiplicaram-se consideravelmente o
namero de professores e estudantes indigenas, o que resultou no aumento
de escolas em aldeias.

No ambito da escola, tentarei focalizar os “rastros” de alguns de seus
efeitos na atualidade entre os Karaja da aldeia Fontoura, falantes da lingua
Iny Rybe, sub-grupo da familia Karajé (de que fazem parte os Javaé, Xambiod
e os Karaja propriamente dito), localizados na margem direita do rio Araguaia
a altura da regido mediana da ilha do Bananal, cuja drea contempla o Parque
Indigena do Araguaia - PIA dentro do municipio de Lagoa da Confusao (TO)".
Segundo Toral (2002b), a aldeia Fontoura existe pelo menos desde 1900, mais
antiga do que qualquer outro patrimonio ou cidade vizinha, onde também
ocorreu a fixacao de agéncias de contato (o SPI e a Missao Adventista do 7°
Dia); atualmente, de acordo com o censo da FUNASA (2011), encontra-se
como a aldeia mais populosa: vivem 678 individuos, destes 347 sao homens
e 331 mulheres.

Dessa forma, de que maneira a educagao é um instrumento de auxilio na
apreensao dos c6digos, normas e valores do mundo da politica? Atualmente
homens e mulheres Karaja, dentro ou fora de casa, aperfeicoam uma nego-
ciacdo com a sociedade brasileira e também estrangeira que estd além dos
limites da aldeia, onde encontramos um saber que percorre a aldeia, expresso
na lingua materna e no didlogo com a lingua portuguesa, o que demonstra ser
um dos mecanismos satisfatorios para resolver desafios internos e externos.

! As aldeias indigenas dentro da ilha do Bananal passaram por sucessivas reducdes demografi-
cas. Destaco dois Decretos relativos ao Parque Indigena do Araguaia (PIA): o Decreto 69.263 de
22/09/71 que cria este Parque com uma drea que compreendia os dois ter¢os restantes da ilha,
ao sul do Parque Nacional do Araguaia (PNA) e, o decreto s/n de 14/04/1998, que homologa
a demarcacao da Terra Indigena Parque do Araguaia localizada nos Municipios de Formoso
do Araguaia, Pium e Lagoa da Confusdo, Estado do Tocantins. Fica excluida 88,29 hectares da
area do PNA, declarada sob intervengdo para o Aerédromo de Santa Isabel do Morro (aldeia
Karajd) pelo decreto 80.038 de 28/07/77 (Cf. RICARDO, B.; RICARDO F. (2006, p. 699).
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3 0S CAMINHOS DA ANALISE

LEGENDA DAS ALDEIAS
1. Kurehe (Xambioa) 4. Santa Isabel do Morro (Karaja)
2. Boto Velho (Javaé) 5. Canoana (Javaé)
3. Fontoura (Karaja) 6. Buridina (Karaja)

a1l
-
ARAGUATNA

MAPA DE LOCALIZACAD
DA ILHA DO BANANAL

» CRisTALKNDIA
=L AGOA DA CgNFusko

SAO FELIX ro ARAGUAIA

TIHA vo BANANAL

Figura 1 - Mapa de Localizacdo da Ilha do Bananal e aldeias ao longo do rio Araguaia. Este
rio nasce na Serra do Caiap6, extremo sudoeste do Estado de Goids, e percorre 2.110 Km de
extensdo até desaguar no rio Tocantins. Fonte: Bruna Zitzke (2012)

Perguntava-me qual seria a melhor maneira de falar sobre alguns pro-
cessos educacionais entre os Karaja. E claro que a escolha se deu por razdes
de afinidade e também de compromissos firmados ao longo do tempo com
os professores indigenas e outros moradores na aldeia Fontoura. A primeira
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proposta de estudar os Karaja da ilha objetivava fazer analise sobre docu-
mentos oficiais, discurso e a agdo dos agentes de educagao entre os Karaja a
partir de 1991, e o caso do Tocantins. No entanto a caréncia de informacdes
e a pratica de incineracdo de documentos de quatro em quatro anos pela
Coordenacdo de Educacdo Escola Indigena, 6rgao responsavel em Palmas/
TO, fez com que enveredasse pela pesquisa participante de coleta de dados
e depoimentos sobre a temética junto aos comunitarios da aldeia. Assim,
a escola foi o caminho que orientou as questdes etnogréficas para, depois,
dialogar e tentar avancar em relacao aos dados etnograficos apresentados
por meus antecessores, como por exemplo, os desdobramentos verificados
a partir do ir e vir dos estudantes Karaja em busca de novas ferramentas de
conhecimento e pesquisa.

Para tanto, seguindo critérios apontados por Malinowski (1983), os
fatos estranhos tém que ser analisados em um sentido que possa torna-los
tamiliares. Esse autor, ao desvelar sobre “A vida sexual dos selvagens” nas ilhas
Trobriand do Pacifico Ocidental, afirma que a observagao do nativo tem que
levar em conta a realidade de suas atividades didrias. Assim, apresenta o
interior da casa do nativo destacando a distribuicdo dos objetos, como: caixa
de guardar mercadorias, vasilhas, esteiras, cesto e rolos de folhas de pandano;
através da planta de uma casa de moradia evidencia os espacos internos do
ambiente (idem, 1983, p. 52-3). Tal procedimento despertou a necessidade
de averiguar a distribuicao dos espacos dentro da casa residencial Karaja de
Fontoura, dando enfoque ao local onde se acomodam os materiais escolares,
como também, atendendo o movimento da casa e o seu entorno, a exemplo:
rua, praca central, campos de cultivos e mata circunvizinha. Essa orientagao
norteia esta investigacdo com a intengao de recortar aspectos da realidade
Karaja, principalmente atividades ligadas a experiéncia de educacdo escolar
nessa aldeia.

A observacao da conduta cotidiana tem sido uma das maximas da pes-
quisa etnografica, tendo como ferramenta proficua a utilizacdo de material
fotografico, embora Malinowski diga do contrario também, quando revela
que “nesse tipo de pesquisa, recomenda-se ao etnégrafo que [...] deixe de lado
a maquina fotografica, lapis e caderno, e participe pessoalmente do que esta
acontecendo.” (Malinowski, 1978, p. 31).

Para tanto, as informacdes histéricas encontradas e o itinerario dos estu-
dantes em campo observado dao conta de visualizar, brevemente, a dimensao
de diferentes espagos sociais, com seus cenarios e movimentos, verberando
detalhes entre o “lapis” e a “canoa”, e ainda, sobre o (que) saber na atualidade.
A esses contextos verificados, nota-se que essas atividades de campo acenam
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para reflexdes da ordem da realidade escolar” em Terras Indigenas, assunto
constantemente ventilado, porém emperrado de incompreensoes.

4 A EDUCACAO ESCOLAR ENTRE OS KARAJA (TO)

A existéncia da instituicdo denominada escola entre os grupos indigenas
no territorio nacional nos fornece uma vasta e tensa experiéncia ao longo dos
séculos. A génese de seus processos de educacdo destinados aos indigenas
antecede sua estrutura fisica e formal e, sob diferentes perfis (ou roupagens),
ha séculos busca formalizar a sua presenga, por diferentes “campo de atuagao”.

Na tentativa de descrever caminhos e revezes sobre o processo de
colonizagdo e educagao nos primeiros séculos da ocupagao portuguesa,
Saviani (2007) argumenta que, em 1549, o primeiro governador geral do
Brasil, Tomé de Sousa, chegou acompanhado pelos primeiros jesuitas,
representados por quatro padres e dois irmdos chefiados por Manuel
da Noébrega. “Porque a principal coisa que me moveu a mandar povo-
ar as ditas terras do Brasil foi para que a gente delas se convertesse a
nossa santa fé catélica de modo que os gentios possam ser doutrinados
e ensinados nas coisas de nossa santa f¢” (DOM JOAOIII, 1992, p. 145-
8 apud SAVIANI, 2007, p. 25). Com a missdo de converter os gentios,
vieram a consenso do rei.

No atendimento ao mandato do rei, os jesuitas criaram escolas e
instruiram colégios e semindrios que foram espalhados por diversas
regides. Segundo Saviani (2007), a insercao do Brasil na chamada “ci-
vilizagdo ocidental e crista” se processou a partir de trés aspectos inti-
mamente articulados entre si: a colonizacdo, a educacdo e a catequese.
Nesse periodo, a educagao reduziu-se a catequese.

De acordo com Cunha (1992), desde meados o século XVI havia
grande interesse em reuni-los e torna-los sedentarios, sob governo
missiondrio ou leigo, quando afirmavam os jesuitas que s6 se podia
catequizé-los a partir desse meio, ou seja, por essa politica de concen-
tracdo, a qual deixava os colonos mais desejosos por terras préximas
aos seus estabelecimentos, que serviam ndo apenas como infraestrutura,
mas como fonte de abastecimento e reserva de mao de obra (CUNHA,

1992, p. 143-4).

2 Quanto a realidade escolar, estarei destacando significados dos Karaja sobre a presenca da
escola entre eles, principalmente aquelas atividades extra-sala de aula, dando énfase as nuances
que visam “demarcar” sua légica propria de interpretar e atuar, embora demonstre algumas
vezes sinais nitidos de interdependéncia e/ou influéncias de outras sociedades.
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Nesse sentido, observa-se que o indio surge como “empecilho”
a utilizacdo das vias fluviais navegaveis (ROCHA, 1998), o qual, com
tempo, é tido como imprescindivel nesse empreendimento de navega-
¢do, sendo, no centro-oeste brasileiro, inicialmente mais explorado ao
longo rio Tocantins, cuja politica indigenista objetivava, através dessa
iniciativa, superar a decadéncia econdmica e o isolamento da provincia
de Goias. Nesse intuito que construiram presidios militares em pon-
tos estratégicos nos rios Tocantins e Araguaia, que serviam de base e
apoio tanto para as embarcagdes a vapor, quanto aos aldeamentos da
Provincia de Goiés.

A partir de documentacao histérica, Karasch (1992) apresenta
nuances sobre a politica indigenista em Goias (1780-1889), em um
“ambiente” determinado pelas “autoridades paternalista de Lisboa
ou os governadores de Vila Boa de Goias”, estes buscavam nado apenas
converter o indio, mas confina-lo em aldeias como “filhos e vassalos
as milicias locais”.

A escassez de ouro nas minas fez o governo colonial ndo apenas
suspender a interdi¢do da navegacdo em alguns rios, mas também pa-
trocinar expedigdes exploratorias para averiguar as condigdes de nave-
gabilidade dos rios Araguaia e Tocantins e as possibilidades comerciais
da capitania de Goias, em destaque a comunicagao fluvial estabelecida
com Belém do Para (DOLES, 1973). As margens desses rios, foram
construidas guarni¢gdes em locais estratégicos, para servirem de base
e forca pacificadora dos indios hostis. Havia, na época, um “desejo”
de vestir o indio, tornéd-lo mais “educado” e “letrado”. Para superar
esses desafios, colégios foram criados, com destaque para o “Collegio
de Isabel” entre os Karaja.

5 DO “COLLEGIO DEISABEL” A OUTROS MODELOS DE EDUCACAO

Segundo a historiadora Mary Karasch (1992), a partir de 1850
a politica indigenista comeca a centrar sua agdo nas regides dos rios
Araguaia e Tocantins, tendo como “parceiro insepardvel” no processo
a empresa missionaria. A mesma autora enfatiza a construcao de presi-
dios visando ao controle e livre comércio dessas regides; uma iniciativa
com efetiva participagao de agentes do governo imperial, mas também
de missiondrios franceses e italianos, declarando aos indios habitantes
dessa imensa regido a ordem da “cristianizacdo” e “civilizagdo”. Com
efeito, o governo imperial acionou uma antiga pratica de catequiza-los
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em suas proprias linguas, culminando na criacdo de colégios que pu-
dessem servir de espagos de instrucao religiosa e profissional. Foi assim
que surgiu o “Collegio de Isabel” (1871) entre os Karaja.
[...] a catequese dos indios ndo seria tao rapida ou eficaz se aqueles que
traziam as luzes da civilizagdo a “tribos selvagens” ndo fossem compre-
endidos em suas proprias linguas. As pessoas mais indicadas para levar
o cristianismo ao mato eram, portanto, ‘os filhos das familias aborigines,
educados desde a infancia nas idéias, costumes e institui¢des de nossa
sociedade’. As criangas no colégio, em 1974, eram em sua maioria Kayapo
e Karaja. Além de aprenderem a ser intérpretes, eram alfabetizadas,
aprendiam oficios mecanicos e metalurgia. (KARASCH, 1992, p. 405).
Ao enfatizar a tentativa de fazer desse Colégio um espaco de
formacdo destinado para novas geracdes de trabalhadores nacionais,
Marin (2009) verbera que o propésito de tal empreendimento se pau-
tava em civilizar criangas indigenas oriundas da regido do Vale do rio
Araguaia, na expectativa de que estes mediassem as relacdes entre as
diversas etnias e a sociedade circundante’. Em suas observacodes, de-
tidamente sustentadas pelos registros de presidentes da Provincia de
Goids, pesquisadores viajantes e de missionarios, tém-se refletidas nao
apenas as concepgdes dominantes da época, como também, as praticas
educativas adotadas e alguns aspectos da vida dos alunos egressos. De
inicio o Colégio funcionou na Vila portuéria de Leopoldina - atual-
mente municipio de Aruand, GO -, sendo transferido posteriormente
para uma fazenda chamada Dumbazinho, localizada a seis quildometros
desse municipio.

De acordo com Marin (2009), a tentativa frustrada de ensinar as
criancas indigenas o oficio de navegar e manejar maquinas a vapor
por um professor inglés chamado Alexander Mac Gregor Wilkes foi
motivada pela auséncia de oficinas e laboratorios, o que dificultou, na
prética, a explicagdo sobre o funcionamento das méaquinas por falta
também de tradutores. Logo ap6s os primeiros contatos do Sr. Wilkes
com seus alunos, estes abandonaram a sala de aula. O mesmo autor
argumenta ainda que nem mesmo o ensino das primeiras letras desper-
tava a atencdo dos alunos indigenas no Colégio, quando somente o rio
Araguaia era o maior atrativo para as criancas (MARIN, 2009, p. 158).

3Segundo o autor, o Colégio de Isabel foi idealizado pelo general Couto de Magalhaes,
gue na época estava encarregado da direcdo dos Servicos de Catequese e Navegagdo

o Araguaia, 6rgao vinculado a Secretaria de Estado dos Negocios de Agricultura,
Comércio e Obras Publicas da Provincia de Goias. Uma de suas metas era tornar as
criangas indigenas iiteis, laboriosas e integradas a vida social do pais.
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Assim, pode-se atrelar a reducdo progressiva de criangas indigenas
matriculadas no Colégio Isabel (nos anos de 1871 a 1889) tanto as doen-
cas infectocontagiosas a partir do contato desenfreado com civilizados,
como aos castigos e maus-tratos, intensificando ainda mais os conflitos
e a reducdo de espacos e de sua populagao.

Na obra de Rocha (2003), A politica indigenista no Brasil: 1930-1967,
é possivel verificar a andlise de duas imagens, uma fotografia de uma
escola do Posto Indigena Bananal e outra dos alunos escoteiros da es-
cola Ricardo Zeni. Esse autor destaca que os relatérios do Sistema de
Protecdo aos Indios (SPI) consideravam essas escolas inadequadas para
os indios, em que pese as tentativas de utilizarem os mesmos métodos
e materiais didaticos das escolas rurais do Brasil.

Essas ressalvas, segundo Sampaio-Silva (2000), foram apontadas por
Herbert Baldus no ano de 1947, quando o SPI o convidou para visita a aldeias
Karaja na Ilha do Bananal em Goiads e em Mato Grosso®*. Através de outro
Relatério do SPI datado em 1953, Rocha (2003) elenca detalhes a respeito do
diagndstico desse ensino entre os Karaja.

As consequéncias deste tipo de ensino tém sido o desinteresse das
criangas e de seus pais, exceto junto aos grupos mais aculturados que
falam correntemente o portugués e que estdo conscientes da utilidade
desta aprendizagem [...] Nos vérios anos de funcionamento entre os
Karajas, conseguiram apenas alfabetizar algumas criangas que pouco
depois esqueceram tudo por ndo terem oportunidade e necessidade de
se utilizarem destes conhecimentos inteiramente supérfluos, no caso
daqueles indios. (ROCHA, 2003, p. 130).

Observa-se, nesse recorte acima, o governo concebendo o conhecimento
da escola como supérfluo, ao identificar o desinteresse dos indigenas e a falta
de utilidade desses conhecimentos. Uma coisa é certa, a presenca da escola
sempre esteve orientada por uma “gama” de interesses diversos. No tocan-
te a administracdo e os aparelhos estatizados de poder, Souza Lima (1995)
argumenta que é a forca militar que territorializa, pela fixacdo em unidades
administrativas, impondo controle centralizado. No caso do SPI, este era o
proprio centro da ideologia protecionista, sobretudo em localizagdes frontei-

* Sampaio-Silva (2000, p. 30) informa que na época Baldus representava a Escola de Sociologia
e Politica e 0o Museu Paulista, em cuja Revista (1948, vol. II) publicou o relatério que enviara ao
SPI relativo a essa viagem. Nesse documento, Baldus identificava dois tipos de politica entre
os indios: a “administracao direta”, aplicada pelo SPI determinada pela tradicao portuguesa e
francesa, que procurava pacificar e acaboclar os nativos hostis, refutando a cultura indigena, e
a “administracdo indireta” empregada nas colonias inglesas, “que conserva a cultura indigena
o mais possivel”. Para Baldus os fundamentos doutrinarios da “administragdo direta” seguem
estreita relacdo com o positivismo comteano, do qual o presidente do SPI Marechal Candido
Rondon era seguidor.
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ricas. Proteger os indios era o mesmo que proteger limites entre nacdes. Poder
de tutela como um poder de um estado nacional®.

6 ALGUNS SIGNIFICADOS E SENTIDOS ATRELADOS A ESCOLA
EM FONTOURA

Na tentativa de apresentar a situagdo sociolinguistica dos Karaja de
Santa Isabel do Morro e Fontoura, Silva (2001) dedica-se em analisar a relagao
desse povo a partir da lingua nativa e o Portugués em diferentes dominios
sociais. Em se tratando da aldeia Fontoura, a autora assevera sobre as ativi-
dades escolares que,

[...] [a] partir de 1935, os Karaja desta aldeia tiveram entre eles a Missao
Adventista do Sétimo Dia. Esta missdo construiu, na época, as casas desta
aldeia com estrutura de madeira, cobertura de palha, piso de cimento,
meia parede de alvenaria e a outra metade de piagaba. A maioria das
casas tinha puxados em palha com chao de terra batida, construidos
pelos Karajd, que nao gostavam do piso de cimento, porque, segundo
eles, é muito frio e provoca reumatismo. (SILVA, 2001, p. 55).

A presenga da escola oriunda da atuacdo missiondria é detida-
mente evidenciada entre os Karaja de Fontoura®. Passadas sete décadas
dessa iniciativa adventicia em Fontoura, faz-se presente nas lembrancas
Karaja “o doutor” [da 4rea da satide], “a escola”, o (a) “primeiro (a)
professor (a)”, “o pastor”, “o barco da missao” [adventista] etc. Alguns
depoimentos se acercam da forte influéncia, em assuntos como: religido,
educagdo, satide e esporte, o que atina a memoria de Gentil Karaja ao
revelar que

[...] quando cresci falei pro meu pai que queria estudar, s6 tinha escola ad-
ventista aqui. Eu tava com 12 anos. A professora nao era Karaja nao. Dona

Quina dava aula e quando chegou aqui seu filhos era pequenin[o]im e
quando foi embora ja tava grande. Dés[te] tamanho [com gesto demons-

® Quanto a conquista como modalidade de guerra, o autor versa sobre poder tutelar partindo
das ideias de Michel Foucault em relacdao ao exercicio do poder, seus mecanismos, efeitos,
relagdes, técnicas/tecnologias. Souza Lima pensa o poder em termos de combate, confronto,
guerra. Assim dizendo que sua pesquisa o levaria a sustentar que o poder é essencialmente
repressivo, é o que reprime a natureza, os individuos, os instintos, uma classe, ou grupo étnicos.

O linguista Marcus Maia (2001) revela que o Instituto Linguistico de Verao (SIL) designou para
atuar junto aos Karaja, a partir de 1958, o casal de missionarios-linguistas David e Gretchen
Fortune. Estes produziram uma primeira analise gramatical de lingua Karajé e estabeleceram
uma escrita para a lingua antes de iniciarem, em 1971, o projeto piloto do Programa de Educacao
Bilingue-Bicultural do Araguaia, o Peba. Maia (2001) diz que ndo ha ddvida de que a parte
mais importante de suas pesquisas esté ligada a Educacao Bilingue, as quais revelaram-se per-
feitamente adequadas para o estabelecimento de um sistema ortografico e para a producao de
material didatico bilingue, condi¢des bésicas para a realizagdo de um programa educacional.
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tra o tamanho da crianga]. A professora ficou aqui até quando a FUNAI
chegou. Foi ano de 69. Ai construiu escola e foi indo, foi indo até chega
Estado (Destaques meus)’.

O relato acima ilustra, de forma satisfatéria, a trajetéria da escola entre
os Karaja de Fontoura, identificando a atuagdo de diferentes frentes de con-
tato quanto ao oferecimento do ensino escolar. Com efeito, até 1990, exceto
aquelas mantidas por instituicdes religiosas, todas as escolas existentes em
areas Karaja, encontravam-se sob responsabilidade da FUNAI, 6rgao oficial
de representacdo indigena junto ao governo®. A trajetoria das “escolas man-
tidas pela FUNAI” pode ser muito bem averiguada na obra de Cunha (1990),
quando questiona seu controle e a manipulacao desses processos. A contradi-
¢do s6 ndo é maior devido ao despertar de interesses por parte de indigenas
em diferentes contextos, quase sempre apoiados no discurso de “defesa” e
“luta”, o que marca, ao longo do tempo, uma “timida” apropriacao indige-
na da escola, como nova ferramenta de reivindicacdo entre eles. Contudo a
transferéncia da responsabilidade da educacdo indigena da FUNAI para o
MEC, em 1991, significou uma mudanga em termos da prética educacional.
Tornou-se possivel que as escolas passassem a fazer parte do ensino escolar
do pais e os “monitores bilingues” reconhecidos como profissionais da edu-
cacao, cuja questao passa a ser de responsabilidade nacional. A aproximagao
de diversas organizacoes indigenas e ndo indigenas no contexto dessas poli-
ticas de educacao reproduzem, entre outros efeitos, diversas reivindicagoes,
incluindo aquelas vinda de longe, 1a da comunidade.

Essa aproximacao é defendida por Gallois (2001) no momento em que
estdo pensando novos desdobramentos para a educagdo escolar indigena
sem a consulta dos grupos indigenas. A autora chama aten¢do da retérica
acerca do respeito a diversidade cultural, a qual ainda nao alcancou qualquer
modificacdo nas praticas de injustica e de intolerancia vigentes. Quanto ao
contexto mundial, esses povos continuam sendo desprezados e perseguidos.

Documentos da prépria escola em Fontoura revelam que o Ensino
Fundamental foi efetivado no primeiro semestre de 2001 e, em 2003, o
oferecimento do Ensino Médio’, fazendo com que os interessados por esse

" Depoimento de Gentil Karajd em entrevista realizada dia 14 /03 /2003 na aldeia Fontoura (TO).

8 Ao analisar a participacdo da FUNAI nesses processos de educagdo escolar, Maia (2001)
admite que um projeto educacional de real valor para o povo Karaja ndo pode ser levado a
efeito pela Funai isoladamente, mas deve buscar uma estreita cooperagdo entre os Karaja e
outras distintas institui¢des (governo, universidades, agéncias ndo proselitistas) considerando
questdes além do campo educacional, devido a necessidade de preservacao dos ecossistemas
da Ilha do Bananal constantemente ameacados.

° Portaria Interministerial Ministério de Estado de Justica e da Educagéo n°. 559, de 16 de abril

Tellus, ano 15, n. 29, p. 73-86, jul./dez. 2015 83



ensino ndo tenham que se deslocar de sua aldeia para as escolas JK (ensino
fundamental) e Umberto Castelo (ensino médio), no municipio de Luciara,
MT. Nesse sentido, a busca pelo conhecimento e o aperfeicoamento da lingua
materna vai ultrapassando os limites da escola na aldeia, ampliando uma
rede de instituigdes possiveis de didlogo e acdo. Entre os estudantes Karaja
de Fontoura, com aproximadamente 378 individuos matriculados na escola
Kumana, verificou-se que, na medida do possivel, buscam se servir do ensino
escolar ofertado no intuito de acumular conhecimentos capazes de facilitar o
contato (comunicacdo / negociacdo) com ribeirinhos e agéncias de governo.
[...] antes ninguém pensava em melhoramento da escola, pra eles pa-
rece que é uma escola, s6 pra educar pessoa, mas depois que o cacique
conheceu que a escola arruma até profissional pra saber pegar alguma
coisa do branco, como tratorista, mecanico, e enfermeiro, professores,
magquinistas, essas coisas todas né. Entdo, eles olhavam mais, depois que
aprenderam e que ganhar essas oportunidades como profissionais, ai
que a pessoa até hoje nés estamos falando do que é resultado do ensino,
resultado da escola, da escrita. (Grifos meus)™.

A escola sempre atraiu (e despertou) o interesse dos indios, a larga
experiéncia nesses processos vem, ao longo do tempo, impulsionando uma
significativa procura por outros conhecimentos, outras habilidades ou mesmo
profissdes. Nesse contexto, a escola e o professor sao tema e assunto em dife-
rentes tipos de reivindicagdes indigenas, envolvendo questdes da necessidade
da comunidade, como “saber pegar alguma coisa do branco”.

Os “vestigios” arrolados sobre a presenca da educacdo escolar entre os
Karaja dao indicios, no minimo, sobre a quebra do “isolamento” somada ao
estabelecimento de novas comunicagdes entre diferentes povos. Os efeitos da
escola sob a cultura sdo irreversiveis. Embora algumas criticas indiquem o
descompasso operacional quanto ao oferecimento dessa educacao, o movimen-
to indigena mantém o desejo pela autonomia politica e de autodeterminagao
cultural, quando se acerca da manutencdo de seus valores impulsionados pela
incorporacdo de elementos da cultura da sociedade nado indigena.

7 CONSIDERACOES FINAIS

A partir de documentagao histérica do periodo em que os Karaja foram
contactados ao longo do rio Araguaia, pude rediscutir as contradi¢des do

de 1991 em Art. 9°, prescreve sobre a garantia do 2° grau para os povos indigenas.

10 Entrevista concedida no dia 19/07/2002 por um professor Karaja da aldeia Fontoura durante o
curso de Formagao dos Professores Indigenas do Estado do Tocantins, na cidade de Paraiso, TO.
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discurso oficial carregadas de palavras ordem, catequizacdo e civilizagdo.
Nessa diregao, a escola é concebida como um espaco proficuo para ensinar
novas ideias, valores e costumes.

A escola na aldeia Fontoura exprime, de alguma forma, uma ideia do
espaco-lugar-povo, onde encontramos o “povo da escola” que é o “povo da

/i

escrita”, aquele que busca “aprender outras coisas também”, “estuda com

caderno”, “corre atras da escola” para conseguir alguma coisa do “branco”.
m outros casos, a escola significa também a “defesa de direitos” e de todo

E t 1 fica tamb “defesa de direitos” e de tod

um legado cultural secularmente ameacado.

O funcionamento da escola, de certa forma, modifica um pouco a roti-
na dos Karajé na aldeia, exige novas habilidades e ferramentas de trabalho/
estudo. Os estudantes Karaja buscam, na medida do possivel, se servir do
ensino escolar ofertado para facilitar o contato (comunicagdo/negociagao) com
ribeirinhos e agéncias de governo. A despeito dessas transformacdes, que vai
muito além da expressiva estrutura fisica da escola Kumana, observa-se que
a pedagogia Karaja tem encontrado meios para se adaptar a esse espago, e a
lingua nativa é a for¢a de todo este movimento a favor da escola, embora ainda
hoje ela carregue algo que denota ser uma “coisa do branco”; ou (literalmen-
te) um lugar de encontro com ele, que visa ao preparo e ao aperfeicoamento
indigena para lidar com novos desafios e realidades.
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O que pesquisas brasileiras sobre
educacao escolar indigena revelam?
What do brazilian researches reveal
about indigenous school education?
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Resumo: Oresente trabalho é um estudo do tipo estado do conheci-
mento, baseado em levantamento realizado em 2014, na Biblioteca
Brasileira Digital de Teses e Dissertacdes (BDTD) sobre as tematicas
escolarizacdo e educagao escolar indigena e tem como objetivo com-
preender como esta configurado esse campo de pesquisa a partir
das produgdes realizadas nos Programas de Pés-Graduagdo de ins-
tituicdes brasileiras. Entre os resultados obtidos, percebe-se que ha
poucos trabalhos na area de psicologia e que, apesar das dificuldades e
contradi¢des que a educagdo escolar indigena apresenta em diferentes
contextos no &mbito nacional, os povos indigenas, ouvidos, atribuem
um grande valor a escola, lutando pela implantacdao, manutencdo e
melhoria dessa instituicio em suas aldeias, como elemento funda-
mental para o fortalecimento de suas identidades.

Palavras-chave: Educacdo escolar indigena; escolarizacao indigena;
levantamento; Pesquisas; Psicologia.

Abstract: This work is a study of the state of the art based on a survey
carried out in 2014 with the Brazilian Digital Library of Theses and
Dissertations (Biblioteca Brasileira Digital de Teses e Dissertacoes -
BDTD) on the schooling and indigenous education thematic and aims
to understand how this field of research is set up, from productions
made in Postgraduate Programs in the Brazilian institutions. Among
the results, it is realized that there are few studies in the psychology
area and despite the difficulties and contradictions that the indigenous
education has in different contexts at the national level, the indige-
nous people heard attach great value to school and they fight for the
implementation, maintenance and improvement of this institution
in their villages as a key element in strengthening their identities.
Key words: Schooling indigenous education; indigenous
education; survey; research; psychology.
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1INTRODUCAO

O presente trabalho é um estudo do tipo estado do conhecimento,
baseado em levantamento realizado em 2014, na Biblioteca Brasileira Digital
de Teses e Dissertagdes (BDTD) sobre as teméticas escolarizacdo e educagao
escolar indigena.

O artigo tem como objetivo compreender como esta configurado esse
campo de pesquisa a partir das produgodes realizadas nos Programas de Pés-
-Graduagao no Brasil e, por isso, escolhemos a BDTD como base de dados para
a busca, uma vez que se trata de um repositério que integra varios sistemas
de informacao de teses e dissertagdes existentes no pais em um tnico portal e
que disponibiliza para os usudrios e as usuarias um catalogo nacional dessas
produgdes em texto integral (PORTAL BDTD, 2015).

Enquanto os estudos do tipo “estado da arte” sdo definidos como aqueles
que “[...] abrangem toda uma area do conhecimento, nos diferentes aspectos
que geraram produgdes” (ROMANOWSKI; ENS, 2006, p. 39), os estudos
denominados “estado do conhecimento” buscam analisar as produgdes por
meio de apenas um setor de publicacdes, nesse caso, as teses e dissertacdes.
De acordo com Romanowski e Ens (2006), os levantamentos do tipo “estado
do conhecimento” sdao importantes, pois possibilitam realizar um balango,
perceber a evolucdo das pesquisas na area e fazer um mapeamento do co-
nhecimento ja elaborado e das lacunas existentes dentro de uma tematica.

Fizemos inicialmente uma busca, utilizando os indexadores educacdo
escolar indigena e escolarizagdo indigena, cruzando-os com o termo psicologia.
Considerando nossos interesses de estudo e o niimero de trabalhos levantados,
para refinar a busca, selecionamos aquelas que tinham como foco principal a
escolarizacdo, que ouviram indigenas nos processos de investigacdo e cujas
analises foram realizadas a partir das 4reas de conhecimento da psicologia e
da educagao, visto que esse levantamento foi efetuado como parte dos estudos
realizados para a dissertacdo de mestrado no Programa de Pés-Graduacao em
Psicologia (MAPSI), da Fundagao Universidade Federal de Rondonia (UNIR).

Dessa forma, o presente trabalho assume relevancia por sistematizar
dados sobre a escolarizacdo indigena a partir de pesquisas realizadas em todo
o Brasil nas quais os préprios povos foram ouvidos, pronunciando-se sobre
as formas como as escolas tém se materializado nas aldeias. Além disso, o
levantamento aponta a distribuicao geografica das investigagdes realizadas
e as dreas de conhecimento a que estdo vinculadas.

Com o intuito de proporcionar ao leitor e a leitora melhor compreen-
sdo sobre o estudo, o presente trabalho foi estruturado em cinco se¢oes. Na
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primeira fazemos uma discussdo teérica sobre a educacao escolar indigena,
refletindo historicamente como a educacdo acontecia entre os e as indigenas
desde a chegada dos europeus até a configuragao atual.

Na segunda segdo, descrevemos a metodologia utilizada para a reali-
zagdo do levantamento, anunciando quais foram os indexadores utilizados,
alguns dados relacionados aos locais de pesquisas, universidades, areas do
conhecimento, entre outros.

As terceira e quarta segdes trazem os contetidos das pesquisas. A terceira
aborda as representacdes da escola para as comunidades indigenas ouvidas,
percebendo-a como um lugar de vérias possibilidades; a quarta descreve em que
condigoes se da a educagdo escolar indigena no contexto das pesquisas analisadas.

Destacamos que, neste texto, utilizaremos a linguagem ndo sexista, ins-
pirada em Freire (1993), quando afirma que existe uma linguagem machista
e, por isso, discriminatdria. Dessa forma, no decorrer da leitura, sera possivel
identificar trechos como: “os e as indigenas”, “eles e elas”, entre outros.

2 EDUCACAO ESCOLAR INDIGENA: DA CHEGADA DOS
EUROPEUS AO BRASIL A CONFIGURACAO ATUAL DA EDUCACAO
ESCOLARIZADA

Discorrer sobre o direito a uma educacgao escolar de qualidade para os
povos indigenas é defender uma educagao que os respeite, valorize os conhe-
cimentos e os saberes desses povos, superando praticas discriminatérias que
marcaram a histéria dos e das indigenas no Brasil: uma histéria de escravidao,
de submissao e de proibicio da identidade. E propor e construir uma educacéo
escolar na qual os e as indigenas sejam protagonistas.

Essa educacdo difere da educagdo escolarizada que foi imposta aos povos
indigenas do Brasil, iniciada apds a chegada dos europeus, especialmente dos
portugueses, denominada por Carvalho (2006), Ferreira (2007) e Abbonizio
(2013) como educagao para os(as) indios(as), a qual interferiu fortemente na
base educacional existente entre as populagdes indigenas.

Educacao indigena, conforme definida por Oliveira (2002), Bergamaschi
(2005), Markus (2006) e Ferreira (2007), é a educacao produzida e transmitida pela
prépria comunidade indigena, que se da pela participacdo do individuo na vida
da comunidade, na qual todos e todas sdo responsaveis em formar e informar
criangas, jovens e adultos, principalmente por meio da oralidade, acerca das
tradi¢Oes, dos costumes, dos rituais, das praticas religiosas, dos ideais e de todos
os conhecimentos que sao necessarios na constituicao dos individuos do grupo.
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Markus (2006, p. 56) conceituou a educagao indigena como “[...] proces-
sos educativos proprios e especificos das sociedades indigenas que incluem
pedagogias, maneiras, métodos e regras especificas de ensino e aprendizagem,
0s quais orientam toda vida desta sociedade”. A formagao da pessoa, do seu
lugar e do seu papel é responsabilidade da comunidade educativa. Nesse
sentido, para Ferreira (2007, p. 60), “A comunidade é um espago de ensino e
aprendizagem”, por isso, ndo existe um s6 professor e/ ou uma s6 professora,
mas vdarios e varias, como a mde, o pai, o tio etc., toda comunidade é profes-
sora e também é aluna.

Segundo Bergamaschi (2005), na educag¢ao indigena o aprendizado se da
por meio da oralidade, da curiosidade, da observagao e do fazer (da imitacao)
e, por isso, desde pequenas, as criangas sao estimuladas a ser observadoras dos
comportamentos das outras pessoas. A partir dessa concepgao de educacgao:

Nao precisa levar a um lugar especifico para aprender, mas aprende no
estar ai, ao dar-se ao mundo: a fala se da ao redor do fogo, na sombra
da arvore; pescar e cagar sdo aprendidos acompanhando os adultos;
cozinhar se da no fogo de verdade; descascar a cana implica em ma-
nusear uma faca no momento em que a crianga deseja chupa-la... [...].
(BERGAMASCHI, 2005, p. 170).

Entretanto, de acordo com Markus (2006, p. 56), ndo se pode falar da
existéncia de uma educagao indigena igual para todos os povos. Cada etnia
tem um modo particular de educar seus membros (CRUZ, 2009). Portanto,
de acordo com Brito (2012), é importante compreender a educacao indigena
no contexto de cada aldeia.

Entretanto essa educacdo foi proibida e inibida com a chegada dos
portugueses no Brasil e, ainda no século XXI, continua sendo desvalorizada
e inferiorizada. Uma educagdo que, segundo Markus (2006, p. 57), ndo pode
ser vista como “[...] orientada somente a sobrevivéncia e a satisfacdo de ne-
cessidades fisiologicas, sem tempo nem interesse para a criagao de formas de
arte, de religido, de inovagodes, de invencdes e sistematizagdes”.

Carvalho (2006), Ferreira (2007), Soratto (2007), Belz (2008), Cruz (2009),
Paixdo (2010), Pereira (2010) e Abbonizio (2013) dividiram a histéria da edu-
cacdo formal para os(as) indios(as) no Brasil em quatro fases, sendo elas: 1)
Brasil coldnia; 2) criagdo do Servico de Protecdo ao Indio (SPI), substituido
pela Funai em 1967, do Summer Institute of Linguistic (SIL) e outras missdes
religiosas; 3) formacao de organizagdes ndo governamentais e movimentos
indigenas iniciados nas décadas de 1960 e 1970 (periodo militar); e 4) iniciativa
dos proéprios e das proprias indigenas, a partir da década de 1980, de gerir e
definir os processos de educacado escolarizada.
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Esses autores e autoras revelaram que, na primeira fase, o papel da
escola era evangelizar e catequizar os povos indigenas, negando-lhes a sua
identidade, cultura e diversidade e visando a formacao religiosa e a incor-
poracdo da mao de obra indigena a sociedade nacional, que estavam a cargo
dos missionarios catdlicos, especialmente os jesuitas.

De acordo com Bergamaschi (2005, p. 26), a educacdo para os(as)
indios(as) “[...] iniciou como atividade cristianizadora e europeizadora no
periodo colonial”, buscando, segundo Carvalho (2006), incorporar a e o indi-
gena a um sistema totalmente diferente deste(a).

Paes (2002, p. 41) utilizou a denominacdo de escola formal ou forma-
lizada, ao se referir a essa educacao, conceituando-a como “[...] conjunto de
saberes, formas de organizacao de tempo e espago, de disciplinariza¢do de
corpos etc., que foram institucionalizados e sistematizados sob a perspectiva
da cultura ocidentalizada”. Bergamaschi (2005) completou apontando o poder
homogeneizador da escola, particularmente no que se refere a estabelecer
tempos e espacos, impondo as e aos indigenas os saberes ocidentais como
verdades absolutas.

De acordo com Paes (2002), as e os indigenas foram considerados seres
selvagens, sem alma, e, por isso, a Igreja, por meio da catequizagao e civili-
zagdo, estabeleceu as primeiras tentativas de escolarizacao sobre esses povos.
Dessa forma, segundo Brito (2012, p. 69, destaque no original)

Historicamente, a escola oprimiu os povos indigenas, arrancando-lhes
suas identidades, sob a promessa da salvacao da alma e da implantacao
dos hébitos ditos “civilizados”. Catequizar, civilizar, assimilar, pacificar,
incorporar e abrasileirar sdo algumas das intencdes explicitas e implicitas
que identificam a violéncia praticada pela educagdo para os indios no
Brasil [...].

A educacdo para os(as) indios(as) negou a existéncia da educacao
indigena, inferiorizando-a e implantando uma instituicdo formal: a escola
(OLIVEIRA, 2002). De acordo com Batista (2005, p. 42), “ A diversidade cultural
foi negada e os povos indigenas com suas culturas e tradi¢cdes, submetidos
a uma politica educacional integracionista e assimilacionista”, que, segundo
Markus (2006), se deu por meio da imposicao da sociedade europeia crista,
sua lingua, seus valores, sua identidade e sua histéria.

A segunda fase da histéria da educagdo formal para os indios no Brasil
pode ser vista como o inicio de algumas mudancas. De acordo com Ferreira
(2007, p. 64, destaques no original), essa fase

E marcada pela tentativa do Estado de reformulagdo da politica indi-
genista. Entra em cena a preocupagdo com a diversidade lingtiistica e
cultural dos povos indigenas no pais. Com a criagdo da FUNAI em 1967,
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houve algumas mudangas mais significativas. Elege-se o ensino bilingtie
como forma de “respeitar os valores tribais”. Em 1973, pelo Estatuto do
Indio - Lei 6001 - tornou-se obrigatério o ensino das linguas nativas nas
escolas 1nd1genas A questao do bilingtiismo, como forma de assegurar
e respeitar o “patrimonio cultural das comunidades indigenas”. (artigo
47, do Estatuto do Indio) entra, porém, em contradigao com os objetivos
integracionistas da educagdo escolar oferecida na pratica pela FUNAL

Segundo Ferreira (2007), a terceira fase teve seu inicio marcado pela
ditadura militar. Realizaram-se algumas assembleias indigenas em todo o
pais, sendo que a discussao sobre a educagao escolar indigena tornou-se fre-
quentemente pauta dessas assembleias. Soratto (2007) completou afirmando
que as mobiliza¢Oes e reivindicagdes em torno dos direitos indigenas, em
funcao dos conflitos gerados na década de 1970, resultaram em consequéncias
favoréaveis as populacdes indigenas.

A quarta e tltima fase, de acordo com Ferreira (2007), aconteceu a partir
da década de 1980 com a iniciativa dos povos indigenas, que buscaram definir
e autogerir seus processos de educagdo formal. Para Soratto (2007, p. 54), “[...]
as manifestagdes e reivindicac¢des pelo reconhecimento da diferenga foram se
tornando cada vez mais fortes e intensas, e a escola indigena foi ganhando
espago na sociedade brasileira em favor dos seus direitos”.

Paixdo (2010) mencionou que as duas primeiras fases sdo as da nao
participagdo; a terceira, da participagao induzida; e a tltima, da participacao
efetiva, sendo que essas fases expressam as diferentes formas com que a
sociedade brasileira se relacionou com as e os indigenas, ndo representando
concepgdes do ser indio. Para esse autor, essas tltimas duas fases possibili-
taram uma série de novos documentos e legislagdes relacionadas a tematica.

A educagao para os(as) indios(as) contribuiu para a disseminacdo de
muitas ideias negativas em relagdo aos povos indigenas do Brasil, entre elas,
as concepgoes erroneas sobre os “indios” que sao materializadas e veiculadas
na midia, nos livros didaticos e em outros espacos, lugares e momentos, (re)
produzindo os esteredtipos em relacdo aos e as indigenas.

Entretanto, de acordo com Cruz (2009, p. 30, destaques no original),
“[...] houve a passagem de uma ‘educagdo escolar para os indios” para “‘uma
educacdo escolar dos indios’, cuja histéria esta sendo escrita do ponto de
vista dos préprios indigenas, ou seja, a partir da participacdo dos proprios
indigenas nas discussdes com assessores, gestores e com o poder publico”.

Rossato (2002), Batista (2005), Belz (2008), Medeiros (2012) e Abbonizio
(2013) apontaram a Constituicdo Federal de 1988 como um marco significati-
vo nas relagdes entre o Estado e os povos indigenas, pois, a partir dela, esses
povos deixaram de ser tutelados para serem cidadas e cidaddos brasileiros
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com capacidades plenas, sendo-lhes assegurados legalmente direitos, dentre
0s quais, a demarcagdo das terras, as especificidades culturais e uma educagao
escolar diferenciada e especifica.

Além da Constituicdo Federal de 1988, outros documentos orientam a
educacao escolar indigena, entre eles, destacamos: a Convengao e Resolugao
n°169/1989, da Organizagao Internacional do Trabalho (OIT); o Decreto Fede-
ral n®26/1991; a Portaria Interministerial n° 559/1991; a Portaria n°® 60/1992;
as Diretrizes Para a Politica Nacional de Educacao Escolar Indigena de 1993;
a Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional (LDBEN) n® 9.394/1996; o
Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas (RCNEI) de 1998; a
Resolugdo CNE/CEBn°3/1999; o Parecer CNE/CEB n°14/1999; as Diretrizes
para Implantagdo de Programas de Formacao de Professores Indigenas nos
sistemas Estaduais de Ensino de 2000; a Lei 10.172/2001 - Plano Nacional de
Educacao (PNE); e o Decreto 6861/2009 (BATISTA, 2005, BERGAMASCH]I,
2005; BRITO, 2012; PAES, 2002; ROSSATO, 2002; SORATTO, 2007).

Os documentos legais produzidos propdem um dialogo intercultural,
seguindo os principios de uma educacdo escolarizada, diferenciada e especifica
para cada povo indigena, considerando as e os indigenas protagonistas do
processo escolar, com vistas a conquista de sua autonomia. Oliveira (2002, p.
55, destaques no original) afirma que a “ Educagio escolar indigena é a apropria-
¢do da escola pelas comunidades indigenas”. Para Abbonizio (2013, p. 48-49),

[...] é desenhado outro modelo de como deveria ser a nova escola in-
digena: comunitéria (na qual a comunidade indigena deve ter papel
preponderante); diferenciada das demais escolas brasileiras; especifica
(prépria a cada grupo indigena onde estiver instalada); intercultural (em
didlogo entre conhecimentos ditos universais e indigenas) e bilingue
(com a consequente valorizagdo das linguas maternas).

O modelo de educagao escolar indigena que surgiu mediante a resisténcia
e as reivindicacdes dos diferentes povos indigenas nos anos de 1980 materiali-
zou-se como uma educacao diferenciada, especifica, intercultural e bilingue/
multilingue pelo aparato legal mencionado anteriormente uma vez que garan-
tiu o direito a educacao pelas populacdes indigenas. No entanto é importante
refletir acerca dos pilares que a sustentam: intercultural, bilingue/multilingue,
especifica e diferenciada, defendidos por diferentes autores e autoras.

A interculturalidade precisa ser vista por meio da perspectiva critica de
Walsh (2010) para que possibilite uma mudanca na estrutura socioeconémica
ainda existente. De acordo com Walsh (2010), existem trés perspectivas de
interculturalidade. A primeira é a relacional, ou seja, a que se refere ao contato
e intercaAmbio entre as culturas, que sempre existiu e oculta e/ ou minimiza o
conflito nos contextos de poder, dominacao e colonialidade.
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A segunda perspectiva é a funcional: “[...] se enraiza no reconhecimento
da diversidade e diferencas culturais, com vistas a inclusdo da mesma ao inte-
rior da estrutura social estabelecida”! (WALSH, 2010, p. 77) e busca promover
o didlogo, a convivéncia e a tolerancia, porém é funcional ao sistema existente
e a expansao do neoliberalismo, sendo uma nova estratégia de dominacao.

Segundo Walsh (2010, p. 78), a terceira perspectiva é a critica, que parte
do problema estrutural-colonial-racial, ou seja, “[...] de um reconhecimento
de que a diferenca se constr6i dentro de uma estrutura e matriz colonial de
poder racializado e hierarquizado, com os brancos e ‘branqueados” em cima
e os povos indigenas e afrodescendentes nos passos inferiores”. Nessa pers-
pectiva, a interculturalidade é entendida

[...] como uma ferramenta, como um processo e projeto que se constréi
a partir da gente e como demanda da subalternidade, em contraste a
funcional, que se exerce desde cima. Aponta e requer a transformagao
das estruturas institucionais e relagdes sociais e a construcdo de condi-
¢Oes de estar, ser, pensar, conhecer, aprender, sentir e viver diferentes.

O bilinguismo ndo pode ser uma caracteristica que defina a escola in-
digena, uma vez que, de acordo com Freitas (2003), a educacao para os(as)
indios(as) gerou a perda de elementos culturais dos povos indigenas, entre
eles, a lingua. Muitas vezes, busca-se o respeito as diversidades, inserindo-se
a lingua indigena como “[...] ponto indiscutivel de ser alcancado, ou mesmo
vivenciado, ignorando que, em muitos casos, ja foi completamente substituida
pela Lingua Portuguesa, ou estd em processo tdo avancado que reduz-se a
fragmentos, grupos lexicais por exemplo” (FREITAS, 2003, p. 82-83).

A autora (2003, p. 83-84) acrescentou ainda que, para algumas popula-
¢Oes indigenas, a lingua materna é o portugués, sendo que

Ignorar esta condigdo é generalizar diagnosticos, desconsiderando que
em muitos casos, a escola caberia fornecer o primeiro contato com a
lingua tradicional, tarefa anteriormente assumida pelos pais. Nestes
casos, a lingua indigena que [...] ndo é a primeira lingua apreendida,
ocupa a posicdo de segunda lingua, revestindo-se em muitos casos de
caracteristicas e tratamentos de lingua estrangeira, substituindo inclusive
as aulas de inglés. Em situagdes ainda mais graves, como a dos grupos
da costa brasileira, onde ja ndo ha mais nenhum falante, tém-se apenas
fragmentos da lingua, grupos lexicais, em geral substantivos, compostos
de frutas, animais, partes do corpo humano.

Nesse sentido, Pereira (2003) explica que, no III Encontro de Professores
Indigenas em julho de 1990, os professores e as professoras indigenas do
Amazonas e de Roraima, ao elaborar um documento com reivindicagdes para

! Todas as tradugdes do espanhol neste trabalho sao de nossa responsabilidade.
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serem incorporadas a nova LDBEN, expressaram suas preocupacdes com
relagdo ao termo bilingue.

[...] os autores Silva e Azevedo, vivenciaram dois exemplos nesse en-
contro que deixam claros os impasses causados por essa questdao: um se
referia a preocupacao dos indios do Amazonas que falam mais de uma
lingua indigena e portanto, teriam que decidir qual delas iriam ensinar
na escola; outro, com os indios de Roraima, que nédo falavam mais a
lingua indigena. (PEREIRA, 2003, p. 61).

Assim, para a autora, trabalhar nas escolas indigenas as linguas ma-
ternas “como veiculo de comunicacao e de afirmacao étnica” tem dois lados;
um positivo, uma vez que pode possibilitar as novas geragdes o contato e o
uso dessas linguas; e o outro negativo, ja que “[...] leva alguns povos que ja
perderam a sua lingua materna, a procura dela como um elo perdido, muitas
vezes, ha mais de 300 anos. Parece que véem ai a inica maneira de se salvarem
como um grupo indigena” (PEREIRA, 2003, p. 62).

Entretanto é importante também destacar que o RCNEI (1998, p. 25) traz
a discussao da caracteristica do bilinguismo, ressaltando que “Mesmo os povos
indigenas que sao hoje monolingues em Lingua Portuguesa continuam a usar
a lingua de seus ancestrais como um simbolo poderoso para onde confluem
muitos de seus tracos identificatorios [...]”.

O pilar da educagao diferenciada precisa ser avaliado pelo viés da ideia
de igualdade na diferenca. Isto é, ser vislumbrado para qualificar a escola
indigena como aquela que deve ser pensada, considerada e materializada a
partir das especificidades das populagdes indigenas e, por isso, ela também
é especifica. Dessa forma, para Pereira (2003, p. 130), “[...] a escola diferen-
ciada ndo é simples, mas uma opgdo muito rica, pois propicia um novo mo-
delo de escola, diferente do modelo hegemonico, e necessita de um trabalho
realmente construido, para dar conta de explorar essa hipotese”. Para essa
autora, a escola diferenciada e especifica se inscreve no campo interétnico e
“[...] também no campo intersocietario de didlogos, de disputas politicas e
simbolicas, onde as proprias ideias de diferenca e de especificidade aparecem
como valores, como objetivos a serem alcancados e garantidos, assim como
exibidos e realcados” (p. 65).

Embora exista a protecao da legislacdo como garantia de oferta de educa-
¢do escolar indigena diferenciada, é importante destacarmos o protagonismo
indigena, uma vez que a sua conquista € resultado de um arduo caminho tri-
lhado por essas populagdes, seus aliados e suas aliadas. No entanto, de acordo
com o CIMI (2014, p. 49), essa politica ptiblica vem sendo aplicada “[...] num
sistema de imposigdo, desvalorizagao e discriminacdo, enquanto valores num
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pais que se define como sendo pluricultural e pluriétnico” e, por isso, algumas
populagdes indigenas querem instituir suas escolas fora desse aparato legal.

Assim como Batista (2005), julgamos que a educagao escolar indigena
precisa ser de qualidade, respeitando e também fortalecendo as tradigdes,
as linguas, as culturas, as formas de viver e os processos de aprendizagem
dos diferentes povos indigenas, reconhecendo as suas organizac¢des sociais,
possibilitando o acesso ao conhecimento e dominio dos cédigos da sociedade
nacional, assim como o ensino da lingua oficial do pais e das linguas maternas
para as populagdes que conseguiram manter suas linguas apesar do violento
processo de colonizacao que lhes foi imposto e buscando atender aos interesses
e as particularidades de cada grupo indigena.

3 METODOLOGIA: DESCREVENDO COMO FOI REALIZADO O
LEVANTAMENTO NA BDTD

O levantamento na BDTD foi realizado no més de abril de 2014, visando
compreender como esta configurado o campo de pesquisa sobre a educagao
escolarizada dos povos indigenas, a partir das producées realizadas nos Pro-
gramas de Pés-Graduagdo do Brasil e, por isso, é considerado um estudo do
tipo “estado do conhecimento”.

Os temas de busca utilizados foram educacdo escolar indigena e es-
colarizacao indigena. Com o indexador educacdo escolar indigena foram
localizados 138 titulos. Ap6s a exclusdo dos titulos cujos trabalhos completos
nao estavam disponiveis e dos repetidos, resultaram 121 trabalhos, sendo 85
dissertacOes e 36 teses (Ver quadro 1). A busca orientada pelo termo esco-
larizacdo indigena, retornou 34 titulos. Apods a exclusdo de dois titulos que
estavam repetidos, dois que nao estavam disponiveis e 22 que ja tinham sido
localizados, por meio do indexador educacdo escolar indigena, resultaram
oito trabalhos: cinco dissertagdes e trés teses (Ver quadro 2).

Os trabalhos identificados foram produzidos entre os anos de 1997 a
2014 em diferentes dreas do conhecimento e universidades?®. Os Quadros 1 e 2
indicam que a o maior niimero de produgdes encontra-se na drea da educacao,
com 94 trabalhos, e apenas trés foram produzidos em programas de psicologia.

2 A utilizagdo da BDTD permitiu o acesso a uma variedade de acervos de universidades
brasileiras, porém é importante destacar que algumas universidades nao tém sua produgao
disponivel na BDTD, como é o caso da Fundacdo Universidade Federal de Rondonia (UNIR)
e Universidade Federal de Mato Grosso (UFMT).
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Mestrado Doutorado

Educacéo 67 21
Linguistica 3 4
Antropologia Social 5 1
Ciéncias Sociais 1 2
Psicologia 1 1
Linguistica Aplicada - 2
Geografia - 2
Historia 2 =
Educacéo Fisica - 1
Linguagem 1 -
Estudos Linguisticos e Literarios em Inglés - 1
Teologia 1 -
Histéria Cultural 1 -
Histoéria das Sociedades Ibéricas e Americanas - 1
Antropologia 1 -
Desenvolvimento Local 1 -
Mtsica 1 -

Total 85 36

Quadro 1 - Distribuigdo das dissertagdes e teses por nivel e area do conheci-
mento cientifico com o indexador “Educacao escolar indigena”
Fonte: Levantamento realizado em 2014 na BDTD pelas autoras.

Mestrado Doutorado

Educacao 3 3
Psicologia 1 -
Ciéncias ambientais 1 -

Total 5 3

Quadro 2 - Distribuigdo das dissertagdes e teses por nivel e area do conheci-
mento cientifico com o indexador “Escolariza¢do indigena”
Fonte: Levantamento realizado pelas autoras em 2014 na BDTD.

Em fun¢ao da quantidade de dissertacoes e teses levantadas, percebemos
anecessidade de adotar critérios para uma selegdo mais especifica de trabalhos
a serem analisados de acordo com 0s nossos interesses. Para isso, elencamos
os seguintes critérios: a) estudos que ouviram os e as indigenas no processo
de investigagdo; b) estudos que tiveram como foco principal a escolarizagao;
e ¢) aqueles que foram realizados a partir das areas de conhecimento da psi-
cologia ou da educagao’.

* Esses critérios atenderam aos interesses das pesquisadoras em relacao a dissertagdo produ-
zida. Por isso, outros trabalhos importantes que também estudam a escolarizacdo indigena
nao foram objeto de andlise.
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Destacamos que ndo foram objeto de analise neste trabalho as pesqui-
sas que se dedicaram a investigar uma disciplina especifica do curriculo, tais
como ensino de histéria, ensino de matematica, praticas de letramento, bem
como aquelas que investigaram acerca da formagao dos professores e das
professoras indigenas.

Para isso, procedemos a leitura dos resumos dos 129 trabalhos que foram
localizados, a partir dos indexadores educacdo escolar indigena e escolari-
zagdo indigena, e encontramos 24 trabalhos que atendiam aos critérios de
centralidade no processo de escolarizacao e envolvimento de indigenas como
sujeitos da pesquisa, sendo 18 dissertacdes e seis teses, todas tendo como drea
do conhecimento a educacao e oriundas das cinco regides do pais (Quadro 3).

Autor(a) / Ano Universidade Area geogrfa.ﬁca da
pesquisa
BARUFFEL 2006 Universidade Regional de Blumenau Santa Catarina
(FURB)
Universidade Catélica Dom Bosco
BATISTA, 2005 (UCDB) Mato Grosso do Sul
Universidade Federal de Santa .
BELZ, 2008 Catarina (UFSC) Parana
CARVALHO, 2006 Universidade de Sao Paulo (USP) Mato Grosso
COUTO, 2007 Universidade Ii%aEi‘;al de Londrina 'y r- 6 Grosso do Sul
CRUZ, 2009 UCDB Mato Grosso do Sul
Pontificia Universidade Catélica de Sao ~
FERREIRA, 2012 Paulo (PUC/SP) Sédo Paulo
FERREIRA, 20074 PUC/SP Amazonas
MARKUS, 2006 FURB Santa Catarina
Universidade Federal do Rio Grande .
MEDEIROS, 2012 do Sul (UFRGS) Rio Grande do Sul
OLIVEIRA, 2002 | Universidade Federal da Bahia (UFBA) Bahia
PAES, 2002 UFRGS Mato Grosso
PEREIRA, 2010 PUC/SP Amazonas
REZENDE, 2007 UCDB Amazonas
ROSSATO, 2002 UCDB Mato Grosso do Sul
Universidade Federal de Minas Gerais . .
SANTOS, 2006 (UFMG) Minas Gerais
Universidade Estadual de Campinas . .
SILVA, 2010 (UNICAMP) Minas Gerais
SORATTO, 2007 UCDB Mato Grosso do Sul

+ Os pesquisadores Brito (2012), Ferreira, (2007), Pereira (2010) e Rezende (2007) sdo
indigenas.
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Autor(a)/ Ano Universidade Area geogr.aflca da
pesquisa
ABBONIZIO, 2013 usP Amazonas
BERGAMASCHI, 2005 UFRGS Rio Grande do Sul
BRITO, 2012 PUC/SP Amapé
FERREIRA, 2014 UFRGS Mato Grosso
NOVAIS, 2013 Universidade Federal de Sao Carlos Mato Grosso do Sul
(UFSCar)

= Pontificia Universidade Catoélica do P

1210 L0 7R Rio de Janeiro (PUC/R]) i

Quadro 3 - Distribuicdo das dissertacdes e teses por autor(a), nivel, univer-
sidade e area geogréfica da pesquisa
Fonte: Levantamento realizado em 2014 na BDTD pelas autoras.

Ap0s essa selecao, comegamos uma leitura cuidadosa dos trabalhos
localizados a fim de analisar as informacdes trazidas sobre o processo de esco-
larizagdo, buscando identificar também que problemas ainda sdo enfrentados
pelas escolas indigenas. Esses objetivos justificaram também o levantamento
de trabalhos realizados no Brasil.

Ap6s a analise e organizacdo desse material, o contetido das pesquisas
foi agrupado em dois grandes eixos teméticos: a) discussdes em torno das
representacdes da escola para as comunidades indigenas segundo os trabalhos
analisados; e b) elementos trazidos pelas pesquisas sobre as condicdes em que
se da o processo de educacdo escolar indigena.

4 AS REPRESENTACOES DA ESCOLA PARA AS COMUNIDADES
INDIGENAS SEGUNDO OS TRABALHOS ANALISADOS

Todos os 24 trabalhos denominaram a escola indigena como um espago
de “fronteira”, ou seja, permeada de conflitos, contradi¢des, ambiguidades,
trocas, dialogos e convivéncias, sendo que 16 desses trabalhos utilizaram a
palavra “fronteira” enquanto os demais fizeram apenas o uso do significado
dessa palavra.

Dentre os autores analisados, destacamos as contribuicoes de Oliveira
(2002, p. 54), para quem, “[...] a escola assume um valor importante na so-
ciedade indigena, e lembramos que valores ndo existem abstratamente [...]".
Para o autor, a escola é uma necessidade pds-contato. Para Soratto (2007), a
escola é uma construgdo num espago de conflitos e contradicdes e sempre em
reelaboragao. Corroborando essa ideia, Silva (2010, p. 117) afirma que se trata
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de uma construcao social, composta de uma relacao de conflitos e negociacoes,
sendo preciso “[...] entender a escola indigena como um espago de indios e
de ndo indios e, assim, um espaco de angustias, incertezas, mas também de
oportunidade e de criatividade”.

Conforme os pesquisadores, os povos indigenas se apropriaram e res-
significaram o espago/tempo da escola, imprimindo um novo significado a
ela, uma vez que a escola tem sido solicitada e reivindicada cada vez mais
pelas populagdes indigenas (NOVAIS, 2013).

Os trabalhos analisados revelaram ainda que, para os povos indigenas
ouvidos, a escola é um lugar de possibilidades, conforme elementos sistema-
tizados no Quadro 4. Essas representagdes apontam para o protagonismo que
os movimentos indigenas tém assumido na producdo da educagdo escolar
indigena nos tltimos anos de maneira a produzir uma escola que atenda cada
vez mais a suas aspiragoes.

Serem sujeitos de sua prépria
histéria

Reflexdes sobre seus direitos e g \1yg14 9005, ROSSATO, 2002; SILVA, 2010
seus proprios problemas

Ascensao social e profissional, ABBONIZIO, 2013; BARUEFFI, 2006; BELZ, 2008;
progressao, desenvolvimento e  CRUZ, 2009; FERREIRA, 2012; PAES, 2002;
melhorias de vida ROSSATO, 2002; SANTQOS, 2006; SORATTO, 2007
Resgate da autoestima e BARUFFI, 2006; ROSSATO, 2002

valorizacao daquilo que fazem
Acesso e compreensdo dos
conhecimentos nao indigenas

PEREIRA, 2010; ROSSATO, 2002

TODOS OS TRABALHOS ANALISADOS

ABBONIZIO, 2013; BARUFFI, 2006; BATISTA,
2005; BELZ, 2008; BERGAMASCHI, 2006;
BRITO, 2012; CARVALHO, 2006; COUTO, 2007;
CRUZ, 2009; FERREIRA, 2012; FERREIRA, 2007;
FERREIRA, 2014; MARKUS, 2006; MEDEIROS,
2012; NOVAIS, 2013; OLIVEIRA, 2002; PAIXAO,
2010; PEREIRA, 2010; REZENDE, 2007; ROSSATO,
2002; SANTOS, 2006; SILVA, 2010; SORATTO, 2007
BATISTA, 2005; BELZ, 2008; BRITO, 2012;
CARVALHO, 2006; CRUZ, 2009; FERREIRA, 2012;
FERREIRA, 2007; FERREIRA, 2014; MARKUS,
2006; MEDEIROS, 2012; NOVAIS, 2013; OLIVEIRA,
2002; PEREIRA, 2010; SILVA, 2010
BARUFFI, 2006; BELZ, 2008; CRUZ, 2009;
Empoderamento desses grupos  FERREIRA, 2014; NOVAIS, 2013; PAES, 2002;
PAIXAO, 2010; SILVA, 2010
Construgdo de novos caminhos  NOVAIS, 2013

Quadro 4 - Representacdes da escola como lugar de possibilidades.
Fonte: Analise dos trabalhos a partir de levantamento realizado pelas autoras em
2014 na BDTD.

Construgéo e afirmagao
da identidade, retomada e
fortalecimento cultural

Participagdo e fortalecimento na
luta dos grupos indigenas
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Para o povo Kaiowa/Guarani, a escola foi percebida como um lugar
que lhes possibilitava “[...] serem sujeitos de sua histéria [...]” (ROSSATO,
2002, p. 12-13). Nessa mesma perspectiva, Pereira (2010, p. 13) afirmou que,
entre as liderangas indigenas ouvidas, a escola é vista como possibilidade de
“[...] contribuir na construcdo de uma nova visdo de mundo baseada na va-
lorizacdo do indigena como ator principal da sua histéria, e assim fortalecer
o Movimento Indigena no Rio Negro”.

A escola como possibilidade de ascensao social e profissional, atrelada
com o progresso, o sucesso e as melhorias de vida, aparece em 37,5% das
pesquisas. O estudo de Rossato (2002, p. 97) encontra-se entre essas pesqui-
sas e mostrou que existe a visao de que “[...] é a escola a chave magica que
abre as portas para o sucesso, o progresso, o desenvolvimento, o bem-viver,
a qualidade de vida, o prestigio e o “ser alguém’ [...]”, que, segundo a autora,
é resultado da ideologia veiculada pela sociedade dominante que atingiu o
imaginario dos e das indigenas e dos e das ndo indigenas.

Os guaranis da aldeia Krukutu veem a escola como “[...] uma possi-
bilidade de dar continuidade aos estudos, facilitando o ingresso nos niveis
superiores de ensino”, acreditando que ter pessoas formadas dentro da aldeia
€ mais um mecanismo de fortalecimento de sua cultura (FERREIRA, 2012, p.
83-84). Um resultado parecido apresentou o estudo de Abbonizio (2013), no
qual as familias Koritia desejam a elevagao do nivel de escolaridade dos jovens
para que estes tenham mais conhecimentos e melhorem a vida da comunidade.

Todas as pesquisas apontaram a escola como possibilidade de acesso e
compreensdo dos conhecimentos ndo indigenas. Segundo Paes (2002), a es-
cola, que para os e as Paresi pertence ao civilizado, possibilita que eles e elas
compreendam os cédigos da cultura envolvente, tramitem e negociem com
0s mesmos instrumentos e dindmicas utilizados por ela e nela, como forma
de empoderamento do grupo e ndo de submissao.

Os sujeitos ouvidos por essa autora defenderam o trabalho nas escolas na
lingua dominante (lingua portuguesa) em detrimento da lingua materna, pois,
para eles e elas, “A questdo de valorizacdo da sua cultura e, por conseguinte,
de sua lingua materna é vista pelos indios como responsabilidade exclusiva
da prépria comunidade, ndo precisando da escola, elemento externo com
tins especificos, para este objetivo” (PAES, 2002, p. 112). Por outro lado, no
caso do povo Tembé, é atribuida importancia do acesso ao conhecimento nao
indigena, sem prioriza-lo em detrimento de suas tradi¢des (PAIXAO, 2010).

O povo Xokleng sentiu a necessidade da utilizacdo e valorizacao da
sua lingua materna, ja que algumas crian¢as ndo a falam, no entanto desejam
a convivéncia e o didlogo com os sujeitos e as culturas ndo indigenas e, por
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isso, a carga hordria destinada ao estudo da propria lingua é menor que a da
lingua portuguesa (MARKUS, 2006).

Entre os estudantes Terena, Guarani e Kaiowd, do ensino médio, da
Reserva Francisco Horta Barbosa, a escola é defendida como o espaco que
deve ensinar contetidos com o intuito de possibilitar condigdes para passarem
em um vestibular, competirem no mercado de trabalho e escreverem a lingua
portuguesa (SORATTO, 2007).

Dos 24 trabalhos sobre educagdo escolar indigena, 23 apontaram a escola
como possibilidade de construgao e afirmagao da identidade e retomada cul-
tural, conforme destacamos em alguns autores analisados. Segundo Markus
(2006, p. 104), os e as Xokleng “[...] véem na escola um papel de participagao
ativa nas questdes da comunidade”, uma vez que isso pode contribuir na
construcdo da identidade étnica, especialmente em tempos de movimentos e
lutas e na participacdo engajada desse povo na luta politica por autonomia,
dignidade e reconhecimento étnico.

Os professores Kaingang veem a escola como responsavel pela “[...]
construcdo desta identidade de ser Kaingang, da autonomia de ser indio e da
liberdade de assumir-se como povo étnico” (BELZ, 2008, p. 167). Segundo Silva
(2010), para as liderancas, professores e estudantes do povo Xucuru Kariri, a
escola busca assumir o significado de uma afirmagdo identitaria, visando supe-
rar exclusdes e adversidades provocadas pelo preconceito do qual sdo vitimas.

O fortalecimento da identidade étnica ocorre por meio da revitalizacao dos
conhecimentos e dos valores da tradicdo do povo Xokleng, segundo o trabalho
de Markus (2006). Por outro lado, Cruz (2009) concluiu que, para os Terena, a
escola precisa ser um lugar que ndo nega a voz e a disseminacao da cultura terena
e que também precisa possibilitar o dominio das ferramentas do nao indigena.

Alguns estudos revelaram que a escola é vista como um instrumento
de luta contra a sociedade (BRITO, 2012; PAIXAO, 2010; ROSSATO, 2002) e
defesa de seus direitos (MEDEIROS, 2012; NOVAIS, 2013; PAES, 2002; PAI-
XAO, 2010). E o que evidencia o trabalho de Rossato (2002), segundo o qual,
os Kaiowa/Guarani atribuem a escola o papel de “[...] instrumentaliza-los
para ‘defender-se’ da sociedade majoritaria” (p. 157), por isso alguns dos
entrevistados a criticaram, afirmando que “[...] ndo garantiu o nivel de apren-
dizado das competéncias lingtiisticas de portugués e nem de outros contet-
dos como a matematica [...]” (p. 158). A autora completou: “[...] pouca coisa
eles realmente aproveitam: o que aprenderam nao foi suficiente ‘para saber
se comunicar, para ndo ser enganado’ e, muito menos “para competir com a
sociedade envolvente’, como era a aspiragdo expressada pela grande maioria
dos interlocutores indigenas” (ROSSATO, 2002, p. 158).
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Para os professores Tembé, a escola é a instituicao que ajuda o reconhe-
cimento dos seus direitos, € como uma ferramenta para o enfrentamento da
sociedade que ndo respeita o direito a diferenca e também a representacgao
da forca politica da comunidade (PAIXAO, 2010). E, para o povo Paresi, a
escola tem como funcdo a defesa de seus direitos nos planos juridico e politico
(PAES, 2002).

Paixdo (2010, p. 145) descreve como a escola é utilizada pelas comuni-
dades indigenas do Gurupi:
[...] fazem uso politico da escola tanto para o contato com as comunidades
ndo indigenas, quando buscam nela os conhecimentos desenvolvidos pe-
los ndo indios e fazem dela um instrumento de politica indigena interna,
pois a mesma, o modo como ela se apresenta, tamanho, ou melhor quanto
mais estiverem equipadas como as escolas da cidade tanto melhor elas
sdo e assim demonstram para os seus a forca que a comunidade tem.
Nesse sentido, os e as Kaingang perceberam a escola como um instru-
mento para as lutas atuais das populacdes indigenas, por meio da transmissao
dos conhecimentos que contribuam na sobrevivéncia de povos diferentes
étnica, cultural e linguisticamente (MEDEIROS, 2012).

Os estudos revelaram ainda que, para alguns grupos indigenas, a escola
é vista como uma ponte entre o ser indigena e ter acesso a sociedade (BELZ,
2008; BERGAMASCHI, 2005; OLIVEIRA, 2002), uma instituicdo que inter-
fere no modo de vida (BERGAMASCH]I, 2005), um complexo de interagdes
(MARKUES, 2006), como o coracdo da comunidade (BARUFFI, 2006) e um
caminho de possibilidades (SORATTO, 2007).

Segundo Baruffi (2006), para o povo Xokleng, a escola possui diferentes
papéis e representagdes. Ela é como o “coragdo da comunidade”, uma vez que o
dia a dia dessa comunidade passa pela escola: “Reunides, bate-papo, encontro
de pais, professores e alunos ocorrem diariamente naquele espaco” (p. 51).

Todos os trabalhos analisados mencionaram que a escola precisa propor
o didlogo entre os dois conhecimentos: indigena e ndo indigena. Segundo
Markus (2006), o povo Xokleng defende que na escola é preciso que o diélo-
go ocorra entre as pedagogias e os conhecimentos das e dos indigenas e nao
indigenas, em nivel de igualdade de valores.

O povo Terena acredita que a escola precisa possibilitar “[...] o didlogo
entre os conhecimentos tradicionais e os conhecimentos universais como
caminho para a construcdo de relagdes igualitdrias entre os Terena e a socie-
dade envolvente nao indigena [...]” (NOVAIS, 2013, p. 176-177), priorizando
a qualidade do ensino, com o intuito de que os e as estudantes Terena alcan-
cem o ingresso no ensino superior, em condicdes de igualdade com os e as
estudantes nao indigenas.
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Em cinco trabalhos analisados, a escola “diferenciada e especifica” foi
considerada pelos povos indigenas fraca, de qualidade inferior, atrasada e
levando-os para tras (ABBONIZIO, 2013; BRITO, 2012; CARVALHO, 2006;
FERREIRA, 2007; PAES, 2002). Eo que afirma Paes (2002, p. 88), cujo trabalho
aponta que os e as Paresi caracterizaram a escola como “fraca”, pois “[...] ndo
representava instrumento habil no preparo das criancas para o convivio no
mundo ocidentalizado”.

Ferreira (2007, p. 158) relatou que a mentalidade da educagao para os(as)
indios(as) esta muito presente nos pais, nos e nas estudantes, nas professoras
e nos professores que julgam a criagdo de uma escola indigena como “atra-
s0”: “Ai se escutam afirmagdes que os pais querem seus filhos na escola para
aprender o portugués e ndo para aprender a lingua, arte, danga indigenas e
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outros, querem que seus filhos progridam e sejam como o “branco’”.

Enfim, nos trabalhos analisados, comparecem ecos da relacdo histérica
dos povos indigenas com a escola. Se, por um lado, visualizamos o protago-
nismo cada vez maior dessas populacdes na produgdo da educacado escolar
indigena, também é possivel percebermos as marcas que uma educacado para
os indios deixou no processo de educagdo formal desses povos. Marcas de
um descaso que se perpetua e torna-se evidente nas condigdes materiais em
que essa escola funciona, conforme indicam os dados a seguir.

5 E AS ESCOLAS INDIGENAS? DESCREVENDO AS CONDICOES EM
QUE SE DA A EDUCACAO ESCOLAR INDIGENA NO CONTEXTO
DAS PESQUISAS RECENTES

Os trabalhos analisados denunciaram como a educagédo escolar indigena
estd acontecendo: em algumas escolas ndo acontece a contento pelo abandono
do poder puiblico na implementacao da politica de educagdo escolar, nao efeti-
vagdo do direito a diferenca, falta de disponibilidade para o didlogo por parte
dos agentes governamentais e muitos desafios a serem superados em relacao
ao curriculo, a estrutura fisica, ao material didatico, as atividades realizadas
em sala de aula, recursos disponiveis, cursos de formagao dos professores e
das professoras indigenas, funcionamento e organizagdo das escolas indigenas.

Segundo Ferreira (2007, p. 160), a educacdo escolar indigena obteve
avangos significativos, entres eles, os que dizem respeito as legislacdes que
a regulamentam, no entanto “O que acontece é que mesmo existindo leis fa-
voraveis ao reconhecimento de uma educacdo especifica, diversificada e de
qualidade para as populagdes indigenas, na pratica surgem muitos conflitos
e contradi¢des a serem superados”.

Dessa forma, de acordo com Abbonizio (2013, p. 52-53),
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Se as novas escolas indigenas fossem avaliadas em termos de estrutura
fisica, recursos materiais, alimentacdo escolar, aparelhos esportivos,
bibliotecas, laboratérios, acessibilidade e, sobretudo, acompanhamento
técnico-pedagogico das equipes das secretarias de educagdo, provavel-
mente comporiam um quadro das escolas brasileiras de maior preca-
riedade, como se a prerrogativa de ser escola situada em terra indigena
justificasse seu isolamento e restri¢do a outros direitos.

No Quadro 5 sdo apresentadas algumas caracteristicas da educagéao es-
colar indigena, segundo as dissertacdes e teses analisadas, quanto ao curriculo,
material didético, estrutura fisica, funcionamento/organizacao e recursos.

Trazem assuntos relacionados a cultura indigena 24 100
Semelhante ao da escola ndo indigena 15 | 625
Semelhante ao da escola rural 7 29,16

Inclui temas geradores escolhidos pela escola, desencadeando o dialogo

. - 2 8,33
com as criancas e suas familias

Utilizagdo do livro didético “comum” 11 45,83
Cartilhas e/ ou apostilas especificas 6 25

Escolas precarias 7
Escolas com estruturas novas 2 833
Escola que estava sendo construida e foi abandonada 1

1

Escola iue foi demolida ﬁara ser construida, mas as obras nao se iniciaram 416

Participagdo ativa da familia e da comunidade indigena na escola 15 625
Calendario escolar ndo indigena 14 58,33
Dificuldades burocréticas advindas do governo 13 54,16
Horario semelhante das escolas nao indigenas 6 25

Relagao respeitosa do professor e da professora para com os alunos e as alunas. 6 25

Evasdo 5 20,83
Gestao compartilhada e/ou democratica 4 16,66

Atividades da “tradigdo escolar” (rotina, chamada, provas, notas
mensais e bimestrais, respeito a feriados nacionais, repeticao de leituras, 4 16,66
copias, trabalhos individualizados, etc.)

Calendario préprio 4 16,66
Gestao ndao indigena 2 8,33
Gestao indigena 2 8,33
Horério préprio 1 4,16
Relacao desinteressada do professor e/ou da professora para com a 1 416
comunidade !

Problemas de execugdo dos cursos de formacao de professores e de 7 2916
professoras indigenas ’

Falta de material, de merenda, de espaco fisico 4 16,66

Quadro 5 - Caracteristicas da educacdo escolar indigena no contexto das
dissertacoes e teses
Fonte: Levantamento realizado em 2014 na BDTD pelas autoras.
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Os trabalhos analisados enfatizam diferentes aspectos dessas condicdes,
conforme o ntimero de citagdes apontadas no Quadro 5. Destacamos, entre
os trabalhos analisados, alguns aspectos que merecem atencao, tais como os
apontados por Belz (2008, p. 7), quando afirma que, “[...] em muitos momentos,
a prética dos professores revela que a escola na aldeia se assemelha muito
mais com uma escola rural, ja que se privilegia uma proposta de curriculo
que se faz presente nas escolas ndo-indigenas do Parana”, mas, buscando fu-
gir da padronizagao estabelecida, os professores oferecem os conhecimentos
acumulados pelo povo Kaingang.

Na aldeia em Caarap¢, sdo propostos temas geradores, “[...] como: mata,
animais, roca, terra, 4gua, fogo, plantas medicinais, alimentacdo tradicional,
plantio e outros”, desencadeando o didlogo entre a crianca e sua familia
(BATISTA, 2005, p. 146).

A producao de material didatico diferenciado é pequena, segundo
Oliveira (2002), o que ocasiona a utilizacdo de materiais semelhantes aos das
escolas ndo indigenas. Essa questdo também é destacada por Brito (2012, p.
122), o qual afirma que, na aldeia do Espirito Santo, o material didético utili-
zado “[...] é composto por livros didaticos ndo-diferenciados para a realidade
indigena, produzidos em editoras do Centro-sul do pais, e algumas apostilas
artesanais produzidas com o auxilio do CIMI”.

Os trabalhos de Couto (2007) e Brito (2012) denunciam as mas condigdes
da estrutura fisica das escolas. O primeiro autor, ao referir-se as escolas dos
Nandeva-Guarani, afirma: “Hoje, a estrutura fisica ainda é muito precéria:
duas das escolas nao tém banheiros, 4gua somente da torneira, algumas salas
sdo de madeira e velhas, os profissionais que atuam reclamam que ndo ha
seguranca - a merenda freqiientemente é roubada -, as carteiras sdo velhas
[...]” (COUTO, 2007, p. 87). Ja Brito (2012), ao se referir a escola da aldeia do
Espirito Santo, informa que era construida em madeira, foi demolida em 2010,
visando a construcdo de um novo prédio, porém, até o final de sua pesquisa,
a construgao nao tinha sido iniciada, mesmo o espago fisico estando isolado
com tapume e tendo uma placa no local que indicava os custos e o prazo de
conclusao da obra.

Por outro lado, Cruz (2009, p. 131) relatou que a escola Terena possuia
uma estrutura nova e de alvenaria: “Disposta em nove salas de aulas, uma
cozinha, um banheiro masculino e outro feminino, uma sala e banheiro para
os professores, uma quadra polivalente, uma grande oca, lugar de socializa-
¢do e uma oca menor em que, parece, ird funcionar uma biblioteca, ambas
construidas em mutirdo e no estilo Terena”. No entanto a autora denunciou
que o ensino dessa escola acontece em condi¢des muito precarias,
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[...] resultando na formacao de sujeitos com uma alfabetizagdo precaria
e com uma comprometida compreensdo de mundo. Notei nos registros
escritos das criancas a sua inabilidade no uso da escrita correta para
apresentar suas idéias, independente da idade em que se encontram e
do ano que estdo cursando, chamando atencao para esta educacao que
estd sendo oferecida na escola. (CRUZ, 2009, p. 166).

Em relagdo as estratégias didaticas, o trabalho de Paes (2002, p. 49)
mostrou que, na escola do povo Paresi, utilizavam-se as mesmas da escola
tradicional, “[...] com repeticdo de leituras, copias, trabalhos individualizados,
copia de exercicios do livro didatico, provas sistemaéticas, etc.”. Ja o trabalho
de Cruz (2009, p. 139) revelou que os professores Terena, buscando uma edu-
cacao escolar diferenciada e intercultural, propunham uma avaliagdo que nao
fosse praticada apenas com provas: “Os professores criam novas posturas,
discutem sobre o trabalho realizado e sobre os instrumentos utilizados. Nas
entrevistas os professores ressaltam o uso de atividades em sala, trabalhos,
pesquisas e apresentacdes, participacdo e presenca nas aulas demonstrando
uma outra possibilidade de se avaliar”.

Paixao (2010) observou que o calendario da escola Teko Haw era idéntico
ao das escolas do municipio de Paragominas. Embora em 2010 tenha ocorrido a
primeira mobilizagdo para implantar um calendario especifico para as aldeias,
o que prevaleceu foi o calendario das escolas ndo indigenas de Paragominas.

O trabalho de Ferreira (2012) destacou que uma das dificuldades encon-
tradas pelo coordenador do Centro de Educagao e Cultura Indigena (CECI)
Krukutu é a falta de participacdo dos pais nas reunides e programacoes rea-
lizadas no centro. Em contraponto, o trabalho de Brito (2012) revelou que os
pais e a comunidade Karipuna sdo bem participativos, uma vez que avaliam
os trabalhos da escola, dos professores e das professoras no final de cada ano,
participando ainda das reunides periédicas para a discussao dos projetos e
das dificuldades da escola.

O estudo de Brito (2012, p. 132) apontou o problema ocorrido com a
empresa que ofereceria a formacao de professores e de professoras Karipuna:
“Desde 2009 foi suspensa a formagao continuada e diferenciada para os profes-
sores indigenas da regido, pois a empresa que o governo do estado do Amapa
contratou para ministrar os cursos se evadiu do estado sem ter cumprido o
contrato para o qual recebeu os recursos”.

Portanto, conforme indicam os trabalhos revisados, ha grandes desafios
a serem enfrentados para a garantia de condi¢des estruturais, com materiais
didaticos, propostas curriculares e formagao de professores capazes de efetivar
uma educacao escolar indigena que atenda ao preconizado na legislagao cons-
truida no pais, em respeito aos direitos constitucionais dos povos indigenas.
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6 CONSIDERACOES FINAIS: O QUE E POSSIVEL CONCLUIR COM O
LEVANTAMENTO E A REVISAO DOS TRABALHOS ANALISADOS?

O levantamento dos trabalhos académicos, produzidos sobre escolariza-
¢do indigena, com base nos estudos disponibilizados na Biblioteca Brasileira
Digital de Teses e Dissertagdes (BDTD), permitiu-nos analisar e sistematizar
as discussdes mais recentes sobre os conceitos educacao indigena, educagao
para os(as) indios(as) e educagio escolar indigena. E importante ressaltar que
nao se trata de uma confusao de nomenclaturas, feita pelos autores e pelas
autoras, ao escrever sobre a questdo indigena. Ao contrario, essa diferenciagao
evidencia diferentes concepgdes sobre o tema.

Assim, a educacdo indigena esta relacionada ao processo educativo, pro-
duzido e transmitido pelas comunidades indigenas, em suas especificidades
e diferencas. A educagdo para os(as) indios(as) nos remete a dominagao dos
colonizadores e ao papel da escola como producao, enraizamento e divulga-
¢do de concepgdes preconceituosas contra os e as indigenas, pois a escola se
constituiu como uma instituicdo ligada a integragao deles e delas a sociedade
“nacional”. O termo educacdo escolar indigena indica, por sua vez, a resisténcia
e o protagonismo indigena, a construcao de um novo formato de educagao
(bilingue/multilingue, intercultural, especifico e diferenciado), nomeando ao
mesmo tempo as conquistas dos povos indigenas, mas apontando também a
continua necessidade de atualizacdo das discussdes de maneira que as con-
cepg¢des ndo sejam cristalizadas, mas possam ser reinventadas a medida que a
realidade também vai sendo relida e problematizada a luz de novos referenciais.

A construcao de uma escolarizacao indigena que atenda as especificida-
des de cada etnia brasileira estd garantida por um arcabouco legal consistente
que vem sendo construido ha mais de 25 anos, no entanto as pesquisas recentes
tém revelado a omissao e o abandono do Poder Publico na implementagao
dessas politicas, revelando muitos desafios a serem superados no que se refere
a estrutura fisica, curriculo, material didatico, recursos, formacao e capacitagao
dos professores e das professoras indigenas, organizacao e funcionamento
das escolas indigenas brasileiras.

Destacamos que, apesar de as pesquisas terem sido realizadas com
diferentes povos indigenas, em contextos distintos, e possuirem objetivos
diversos, em geral, elas ndo apresentaram resultados tao discrepantes. Apesar
das dificuldades e contradigdes que a educagdo escolar indigena apresenta em
diferentes contextos em ambito nacional, os estudos afirmam que os povos
indigenas atribuem um grande valor a escola, lutando pela implantacao e
melhores condigdes de funcionamento para essa instituicdo em suas aldeias.
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Conforme Markus (2006), Belz (2008), Silva (2010), entre outros e ou-
tras, a necessidade de reafirmacdo continua da identidade é uma constante
para os grupos e sujeitos que se encontram em condicdes de desigualdade
social, constituindo-se essa luta numa maneira de conquistar um lugar de
garantia de direitos historicamente negados pelas relacdes assimétricas de
poder. Assim, constitui-se conquistas fundamentais para os povos indigenas,
principalmente aqueles que foram privados de sua identidade indigena, a
apropriacdo de elementos que lhes garantam esse reconhecimento ptblico
identitario. Dessa forma, a escola indigena, o resgate da lingua, a luta pelo
territério sdo parte desse processo que culminard na garantia do direito de
ser reconhecido como indigena.

Mediante a analise dos trabalhos levantados na BDTD, também perce-
bemos que ha poucos trabalhos na area de psicologia que tratam da educagao
escolar indigena e/ ou escolarizacao indigena®, fato que nos instiga, uma vez
que acreditamos que essa area do conhecimento tem muito a contribuir com
os trabalhos que se propdem a investigar essa temética. Seria esse resultado
decorrente da falta de interesse dos programas de pds-graduacdo em psi-
cologia pela tematica? Ou seria em decorréncia de procedimentos éticos e
burocraticos, que demandam muito tempo para aprovacao dos projetos que
envolvem populag¢des indigenas nos comités de ética? Ou, ainda, foi a selecao
de trabalhos identificada por nds que apresentou essas caracteristicas?

Embora o levantamento realizado ndo nos permita responder a esses
questionamentos, possibilitou-nos levantar a necessidade de que mais pro-
gramas de pés-graduagdo no pais se envolvam com pesquisas nessa tematica,
pois em todo o Brasil hd populagdes indigenas, e a producao de conhecimentos
pode contribuir para maiores investimentos em politicas ptblicas direciona-
das a essas populagdes, dadas as condi¢cdes em que se da a educacdo nessas
escolas, conforme apontamos na anélise realizada.

Uma das dificuldades encontradas no processo da sele¢ao dos trabalhos,
a serem lidos, foram os resumos das teses e dissertacdes, uma vez que alguns
deles eram muito resumidos, outros, incompletos, omitindo algumas informa-
¢Oes necessarias, como o tipo de pesquisa e os procedimentos de coleta e ou
produgdo dos dados. Alguns resumos se apresentam confusos, sem explicitar
o objetivo da pesquisa, por exemplo. Dessa forma, em varios momentos, as
pesquisadoras recorreram a introdugao e/ou a secao dos aspectos metodo-
l6gicos, quando estavam destacadas nos trabalhos, para obter informacdes
complementares e mais nitidas.

> Dos 129 trabalhos identificados inicialmente, apenas trés tinham a psicologia como a drea de
conhecimento. Dos 24 trabalhos analisados, nenhum deles era da drea de psicologia.
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Tanto a base de dados consultada quanto os descritores e os critérios
utilizados para selecdo dos trabalhos analisados podem ter contribuido para
a nado inclusao de trabalhos relevantes sobre a temética. Portanto o presente
estudo ndo teve o objetivo de realizar um levantamento exaustivo sobre es-
colarizagao indigena e sim apresentar elementos importantes sobre o estado
do conhecimento sobre o tema na pds-graduacao brasileira.
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Os Sabané e os povos do
Nambikwara do Norte:
etno-histodrias das ruinas da historia
e de recria¢oes tardias

The Sabané and the Northern
Nambikwara peoples: ethnohistories
concerning the ruins of history and late
recreations

Edwin Reesink*

Resumo: O povo muitas vezes chamado de Nambikwara na realidade
se compoe se segmentos que ndo se consideram parte de uma unidade
mais abrangente com esse etndnimo. Esse artigo trata principalmente
da histéria de um desses povos, os Sabané, e também toca resumida-
mente em trajetérias historicas de alguns dos povos que compdem
o ramo linguistico dos Nambikwara do Norte. Os Sabané e varios
desses povos do Norte (Lakondé, Tawaindé, Latundé, Tarundé) sao
bastante desconhecidos na literatura e foram duramente atingidos
pelas eventos histéricos dos tltimos cem anos. Esboga-se aqui uma
histéria social, cultural, linguistica e politica dos Sabané e, resumida-
mente, seus vizinhos. Discuta-se, em particular, de como o tempo de
Rondon, a situacado por volta da expedicao de Lévi-Strauss, a época
da dispersdo e do trabalho forcado, e a relocalizagdo em Aroeira
produziram as ‘ruinas da histéria’. Somente nos tltimos dez anos,
ha iniciativas de recuperar a perda de territério préprio e de criar
condicdes sociais para revitalizacao linguistica e para a recriacao de
préticas socioculturais distintivas.

Palavras-chave: Nambikwara do Norte; Sabané; historia indigena;
revitalizacdo linguistica; recriagdo sociocultural.

Abstract: The ethnonym Nambikwara many times has been used to
include a number of segments that do not consider themselves to be
part of this “people”. This article discusses in particular the social,
cultural, linguistic and political history of the very little known pe-
ople of the Sabané, while also referring to some of their little known
neighbours of the Northern Nambikwara set (Lakondé, Tawaindeé,
Latundé, Tarundé). Historical marks discussed include the situation
at the time of the passages of Rondon and of the Lévi-Strauss expe-
dition, the time of dispersal and forced labour and the relocations in
Aroeira. These events produced the ‘ruins of history’. Only in last
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ten years these peoples have been able to develop initiatives to return to their lost
territories and create the social conditions for linguistic revitalization and the recre-
ation of sociocultural practices.
Key words: Northern Nambikwara; Sabané; indigenous history; linguistic revitali-
zation; sociocultural recreation.

1 HISTORIA E SOCIEDADE DOS SABANE E DOS POVOS DO
NAMBIKWARA DO NORTE

Se os chamados Nambikwara atingiram uma fama em diversos momen-
tos histéricos, ocuparam, inicialmente, um lugar importante na justificativa
de Rondon para fundar o Servico de Protecdo aos Indios. Desde entdo, no
entanto, o etndnimo “Nambikwara”, dado por Rondon, abarca um conjunto de
parcialidades que ndo se reconhecem como sendo componentes desse etno-
nimo. Desse modo, para o olhar nacional externo, normalmente estao como
que submergidos e tratados, erroneamente, como partes de um s6 povo - ou
“grupos Nambikwara” . Tal é o caso dos Sabané, cujo nome é bem pouco conhe-
cido, apesar de Lévi-Strauss (1948a, 1948b) ter sido o primeiro antropélogo a
escrever um pouco mais substancialmente sobre eles em Tristes Tropiques.
Os Sabané se destacam no conjunto da etnia usualmente conhecido por Nam-
bikwara por sua maior diferenca linguistica e, ao que tudo indica, também
por sua diferenciagdo sociocultural. Ou seja, posicionado fora dos grandes
ramos dos Nambikwara do Norte e do Sul, o povo Sabané é aquele povo com
uma lingua ininteligivel para com as outras linguas e com certos tracos so-
cioculturais particulares que o pdem um tanto a margem das grandes linhas
socioculturais normalmente pensadas como caracteristicas dos Nambikwara'.
Os estudos linguisticos recentes mostram que a lingua certamente é parte
da familia Nambikwara, mas contém algumas propriedades que a destacam
bastante do resto. Por exemplo, o nimero de palavras do léxico de cognatos
com as outras linguas é em torno de 50% (ANTUNES DE ARAUJO, 2004,
p- 213-4). A lingua Sabané ainda se destaca como sendo uma tnica lingua -
pelo menos hoje -, enquanto o Norte e o Sul se dividem em vérias linguas e
dialetos. Semelhantemente, também ao contrario dos outros ramos da familia

! Deixo em italico aqui em parte para apontar o carater artificial da nocao de que os Nambikwara
se constituem como um s6 povo. O conjunto Nambikwara é, na realidade, uma nogao derivado
de uma antiga tendéncia de chamar todos os segmentos e povos de Nambikwara, ou “grupo
Nambikwara”, em contraste com a realidade definido pelos préprios segmentos antigos e
pelos atuais povos (REESINK, 2007a). Esse conjunto se divide em Nambikwara do Sul, do
Norte e Sabang, classificagdo baseado em diferencas lingiiisticas. Os do Sul se dividem em um
sub-conjunto do Campo (ou do Cerrado) da Chapada dos Parecis e os do Vale do Guaporé.
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Nambikwara em que as unidades se compdem de segmentos diferenciados,
pelo menos hoje s6 existe um povo etnicamente identificado como Sabané.

Nao sabemos muito sobre os Sabané ‘tradicionais’. Nao conhecemos
realmente a situacdo linguistica, politica e sociocultural no inicio do século
XXimediatamente anterior aos primeiros contatos documentados com os bra-
sileiros. Ao término das calamidades histéricas sobrevindas as comunidades
‘originais’ dos Nambikwara, os povos existentes se reconstituiram através da
fusdo de diferentes segmentos (geralmente vizinhos de um conjunto regional
em que as unidades locais reconheciam previamente uma maior proximidade
sociolinguistica entre si). Estes sdo os atuais povos nominados na regido com
etnonimos diferentes localizados entre a parte extremo oeste do Mato Grosso
do Vale do Guaporé e da Chapada dos Parecis, e a parte do extremo leste de
Rondénia, de Vilhena para o norte. Dentro dessas unidades nominadas, figu-
ram, como uma parte dos Nambikwara do Campo da Chapada, os chamados
de “Nambikwara”. Outros povos da Chapada (subconjunto do conjunto Sul,
p-ex. Manduka), portanto, mesmo reconhecendo as similitudes existentes,
nao se autoincluem, nem se reconhecem nesse nome. Verifica-se sempre que
os outros do conjunto Norte, entre outros Mamaindé, Sabané, Lakondé etc.,
firmemente negam, portanto, ser Nambikwara. Até vai meu conhecimento, esse
nivel de classificacao representa o nivel identificatério mais forte e, mais apro-
priadamente, étnico. Antecipando-se ao fim temporario da histéria, detecta-se,
inspiradas pelas condig¢Ges politicas atuais depois da recuperagdo demogréfica,
geralmente uma vontade mais recente das unidades locais submergidas. Ou
seja, grupos locais presentes nas unidades mais amplas atuais - em fun¢do da
fusao forcada nesses povos -, desejam reemergir como a identificacdo mais
significativa e de presenca politico-social principal. Tendéncia, diga-se, que,
dentro dos limites do meu conhecimento, se apresenta cada vez mais forte
nas unidades nominadas atualmente existentes.

A tradicao oral diz que os Sabané viviam no norte: provavelmente ao nor-
te da regido ocupada pelo conjunto dos povos componentes do Nambikwara
do Norte, quando houve a construcao da linha telegrafica nos tltimos anos
da primeira década do século XX. Antes dessa empreitada, Candido Rondon
aprendeu seu ‘métier’ de construtor sob a lideranca de um militar superior
quando da construgao de uma outra linha telegréfica, uma que passava por
terras Bororo. Ou seja, curiosamente, semelhante a Lévi-Strauss, o caminho
de Rondon passou antes pelos Bororo, um povo com uma cultura material
extremamente elaborada e, nesse sentido, quase diametralmente o oposto da
aparente pobreza material dos Nambikwara. Estes altimos, em particular os
habitantes da Chapada dos Parecis e das florestas adjacentes intercaladas por
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campos de cerrado, eram considerados como os indios mais primitivos e mais
atrasados na “evolu¢do humana” na época. Rondon, por outro lado, procu-
rava destacar positividades e elogiou a disposicao fisica dos Nambikwara e
constatou, com claro alivio, - ao procurar no lixo das aldeias - que nao eram
“canibais”. Ou seja, ficou aliviado de que o nivel ndo era tdo baixo como sua
reputacao regional de ferocidade previa (cf. REESINK, 2010).

Rondon (1916) vislumbrava um futuro em que as riquezas (ouro,
agricultura, gado) do “pais Nambikwara” serviriam a “nacdo brasileira”. Os
Nambikwara, assim integrados, s6 precisariam de uma terra bem pequena
para sobreviver. Uma integragao fisica, ou mesticagem racial, como era o
pensamento da época, junto com a fusdo sociocultural, levaria a uma elevagao
do grupo indigena a civilizagio, pensado especialmente através da educagao
formal. Diga-se que, numa analogia interessante e o que, talvez, ndo seja uma
mera coincidéncia, Rondon era mestico e descendente de indios e bandeirantes
(cagadores de indios e riquezas minerais de Sao Paulo), e que ele ascendeu
pela educagdo. Ou seja, essa perspectiva de futuro dos Nambikwara se parecia
muito com o passado de sua proépria trajetéria biografica (REESINK, 2010).
Tudo se passa como se a trajetoria pregressa pessoal do Rondon fosse um
paradigma para a imaginada trajetéria futura e coletiva dos Nambikwara.

A viagem antropologica e filoséfica de Lévi-Strauss (1984 [1955]) entre os
Nambikwara foi o primeiro momento em que se firmaram certas imagens sobre
esse povo dentro e fora da antropologia. Essas imagens incluem nomadismo,
sazonalidade econdmica, pobreza de subsisténcia na época da seca, horticultura
incipiente, poligamia de chefes, homossexualidade entre jovens primos cruza-
dos, e uma estrutura social elementar que evoca e homogeneidade sociocultural.
Etnégrafos posteriores, em particular David Price (entre outros: 1972, 1978,
1983, 1987, 1989, 1991) para os Kitaunlhu (Nambikwara do campo ou do cerrado
mas nao sendo Nambikwara no sentido regional), Paul Aspelin (1975, 1976,
1978,1979a, 1979b) para os Mamaindé (Nambikwara do Norte), e Marcelo Fiorini
(1997, 2000) para os Wasusu (Nambikwara do Vale do Guaporé), corrigiram estes
dados etnogréficos: Price questionou a definicdo do grupo local como bandos
sem muita continuidade, da chefia como estatutdaria, da poligamia como sua
prerrogativa, e das relagdes jocosas entre cunhados como homossexualidade;
Aspelin redefiniu a horticultura e o suposto nomadismo; Fiorini demonstrou a
complexidade social da nominacéo e a influéncia dos mitos e da cosmologia. To-
dos ressaltam, convém lembrar, o carater pioneiro da pesquisa de Lévi-Strauss
e sua qualidade, dentro dos limites por ele encontrados. Lévi-Strauss (1976;
1978) comentou os achados de Aspelin e Price (REESINK, 2007b).

As pesquisas posteriores, em condi¢cdes muito melhores, mostram como
um povo aos nossos olhos “muito pobre” e com uma cultura ao nosso pri-
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meiro olhar “das mais simples” pode se orgulhar de sobreviver bem no seu
ambiente com o conhecimento que detém (Price para os da Chapada). E mais,
ostentar uma complexidade sociocultural que possa surpreender porque nao
¢ imediatamente visivel, ou até mesmo publicamente audivel: veja-se Fiorini
sobre os Wasusu do Vale; ou, mais recentemente, Joana Miller (2007) sobre
o xamanismo Mamaindé, e que é a primeira pesquisa que se afilia explicita-
mente ao perspectivismo da atualidade. Dessa maneira, com Aspelin e Miller,
os Mamaindé representam, de longe, o povo do Norte mais bem conhecido.
O estudo menos ambicioso de Figueroa (1989), uma dissertagdo ainda na dé-
cada dos anos oitenta do século passado, elucidou alguns aspectos sobre os
Negaroté, o povo mais meridional do conjunto das linguas do Norte. Por fim,
a historiadora Ana Maria Costa (2000, 2009) contribuiu para com pesquisas
etnohistoricas e etnogréficas sobre os atuais Nambikwara, aqueles que nessa
regiao realmente detém a exclusividade de fato do etnénimo. Desse modo,
0s mais bem conhecidos no Sul sdo os Wasusu do Vale e os Nambikwara do
Campo (REESINK, 2010, Part III) esbocou o caso Sararé).

Nao obstante os avangos significativos na etnografia, no mundo, e
até na antropologia em geral, a mais conhecida descricdo dos Nambikwara
naturalmente tem sido, e permanece sendo, a de Tristes Tropiques. Partindo
do pressuposto da homogeneidade sociocultural que as condi¢gdes de sua
pesquisa lhe fizeram perceber, Lévi-Strauss combina dados dos Nambikwara
setentrionais e meridionais, ressaltando apenas algumas caracteristicas espe-
cificas a esses dois grupos. Ao apresentar o povo e descrever suas condigdes
ecoldgicas, fica evidente que o autor se refere a Chapada dos Parecis e ao
territério dos Nambikwara do Campo na regido imensa Nambikwara. Dois
dos lugares mencionados, Utiariti e Campos Novos, se situam nessa regiao,
somente a entdo estacdo Vilhena é parte do Norte. Dentre os lugares principais
onde se encontrava a maior parte dos grupos locais do Norte visitados por
Lévi-Strauss, somente Trés Buritis e Bardo de Melgaco sdao mencionados como
pontos de passagem no capitulo sobre os Tupi-Kawahib, sendo que, nesse,
texto José Bonifdcio, que concentrava a maior populacdo dos Nambikwara
do Norte na época, nem é mencionado. Por outro lado, Lévi-Strauss encon-
trou representantes dos povos Nambikwara do Norte no posto telegrafico de
Campos Novos (na Chapada), pois o autor descreve o encontro tenso entre
estes e outro povo Nambikwara, da parte meridional. E o encontro talvez mais
famoso ocorreu entre Sabané e um grupo do Norte, em Vilhena.

Como Rondon nado descreveu nada mais detalhadamente especifica-
mente sobre os Sabané, Lévi-Strauss é o primeiro etnégrafo desse povo. Em
Vilhena, Lévi-Strauss encontrou também o grupo que ele chama Tarundé, e
o lider desse grupo se tornou um dos chefes que o autor melhor conheceu.
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Assim sendo, se ha uma clara inflexao do trabalho de Lévi-Strauss para definir
as caracteristicas dos Nambikwara como aquelas que se associam aos povos
do cerrado e do sul, vemos que, em contrapartida, até em seu texto ndo aca-
démico ele cita varias vezes termos indigenas que claramente pertencem as
linguas Nambikwara do norte. Entao, em termos da caracterizacao do ambiente
e da adaptacdo ecoldgica, ha uma nitida tendéncia dos cerrados da Chapada
dos Parecis serem apresentados como o modelo para todos os Nambikwara.
O leitor tende a ficar com impressdo de que esse bioma predomina e que se
trata em especial da cultura dos povos do Campo. Essa tendéncia simplifica
as peculiaridades da cultura de grupos locais pertencentes aos Nambikwara
do Norte e, principalmente, a dos Sabané.

Em Tristes Tropiques, a primeira mencao aos Sabané aparece como um
exemplo do declinio populacional geral. Tudo indicava que antes “les bandes
atteignaient plusieurs centaines de membres” mas que todos sofreram imensa-
mente. No caso Sabané:

[...] il y a trente ans, la fraction connue du groupe Sabané comprenait
plus de mille individues; quand le groupe visita la station télégraphique
de Campos Novos en 1928, on recensa cent vinte-sept hommes, plus
les femmes et les enfants. En novembre 1929 cependant, une épidémie
de grippe se déclara alors que le groupe campait au lieu dit Espirro. La
maladie evolua vers une forme d’oedéme pulmonaire, et trois cents in-
digeénes moururent en quarante-huit heurs. Tout le groupe se débanda.
laissant en arriere les malades et les mourants. Des mille Sabané jadis
connus, dix-neuf hommes subsistaient seuls en 1938 avec leur femmes
et leurs enfants. (LEVI-STRAUSS 1984, p. 346).

Lévi-Strauss acrescenta que as guerras existentes entre grupos locais
inimigos ajudaria também a explicar essa depopulacao. Mesmo assim, o autor
acredita que Rondon exagerou ao estimar que todos os Nambikwara teriam tido
uma populacdo de 20.000 pessoas em 1915. Porém hé razdes para desconfiar
que as populagdes antes das epidemias consistiam de nimeros maiores do
que a situagao da Chapada permitia antever durante sua pesquisa. Se o grupo
Sabané teria tido mais de mil pessoas antes dessa época, é provavel que muitos
outros grupos também tiveram um contingente muito maior. O Norte teria
sido surpreendentemente populoso assim como o Vale do Guaporé (outra
area bem mais dotada ecologicamente). H4 dados que mostram uma mor-
talidade de 92-96% de grupos locais numa epidemia por volta de 1944 (veja
REESINK, 2010). Ou seja, Lévi-Strauss encontrou ‘les ravages de I'histoire” e
se impressionou pela desolagao pés-epidemia agravada pela aparente pobreza
ecolégica do cerrado em cima da Chapada.

Luiz de Castro Faria, o acompanhante brasileiro de Lévi-Strauss em sua
expedigdo - que se tornou um antropélogo conhecido e reputado no Brasil
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posteriormente -, s6 publicou seu proprio relato da viagem e suas fotos muito
tempo depois. Seus dados sobre os Sabané concordam em boa parte com os
dados citados por Lévi-Strauss, mas alguns divergem de modo curioso. A
mais interessante discrepancia é a que indica que a populacao Sabané teria
ainda mais de mil pessoas em 1929, e ndo trinta anos antes?. Isso é relevante
porque, nessa época, certamente esses indios ja teriam sofrido os efeitos de
doencas com a chegada da expedicdo de Rondon. Ao que tudo indica, os
Sabané teriam sido ao menos um dos povos mais numerosos da regido na
época da penetracdo de Rondon (por volta de 1910). Lévi-Strauss (1984, p. 346)
acrescenta também os Tarundé, pois afirma que estes teriam sido outrora um
dos mais importantes grupos, apesar de ter apenas doze homens em 1936 e
somente quatro em 1939 (sem contar mulheres e criangas). Alias, Castro Faria
nado menciona o nome Tarundé no seu didrio. Ele descreve a juncao de alguns
Sabang, os tiltimos tagnanis e alguns Mamaindé como sendo um pequeno grupo he-
terogéneo, sobrevivente de grupos extintos ou refugo de outros (FARIA, 2001, p.130).
Desse modo, conclui-se que, para Castro, o grupo extinto se chamava Tagndini,
e que este nao se incluia nos chamados Mamaindé (que, por suposto, seriam
o refugo, ja que esse povo possuia, ha época, o maior contingente populacio-
nal destes trés componentes). Isso resolve a questao porque ndo consta uma
mencao aos Tarundé antes: Castro seguia, provavelmente, o uso do pessoal
da Linha, e esse nome surge desde o tempo de Rondon e Roquette-Pinto. No
mapa desenhado por um indio Mamaindé para Castro (FARIA, 2001, p.130),
com Vilhena como centro, ele ndo localiza nem os Tagnani, nem os Tarundé.
Ele coloca os Mamaindé ao sul, mas nao se reporta a nenhum grupo como
localizado em Vilhena. Pelo desenho se obtém a impressdo de que os povos
localizados todos possuem territérios afastados de Vilhena. Por hipoétese,
Lévi-Strauss ndo seguiu a mesma tradigdo, mas teria anotado o nome dado

?Para ser exato, segue a citacao relevante, informagdes que Castro Faria tomou em Vilhena: [...]
Sabaneses — em 1929 seriam mil e tantos. Em novembro do mesmo ano, uma epidemia de gripe atingia
um grupo de 48 homens acompanhados de suas familias, num total de trezentas pessoas que no Espirro
esperavam a vinda do general. Desses so sete escaparam, mas suspeitou-se que tinham levado o mal para
a maloca, produzindo mortandade maior. Em 1931 uma turma em visita a Campos Novos, juntamente
com os manducos [Mandukal], foi novamente atingido pelo mal, perecendo entretanto apenas uma mu-
Iher. De volta a maloca transportavam a doenga que iria causar novas vitimas. Os manduicos, sabedores
da situagdo, em que se achavam os sabaneses, atacaram a sua maloca matando grande niimero deles.
Em 1932, pressionados pelos manducos, apareceram no posto de Vilhena: eram apenas 97. Residiram no
posto durante trés anos. Em 193,5 foram a José Bonificio, a chamada do telegrafista, para trabalharem
numa roga e ali contraivam mais uma vez a gripe, que causou mais vitimas. Hoje restam apenas 21
homens e 20 mulheres (FARIA, 2001, p. 33). Vale lembrar que na literatura é sobejamente do-
cumentado que tal percurso de sofrimento, escala de mortandade e diminui¢do populacional
imensa seja perfeitamente plausivel. Ao contrario que parece, de mais de mil para 41 é factivel
e ndo o exagero que possa parecer para quem nao conhece o choque epidemiolégico trazido
pelos estrangeiros.
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por algum indio por ele mesmo consultado. Devemos lembrar que ha um ema-
ranhado de denominacdes possiveis porque diferentes povos e parcialidades
Nambikwara nomearam os outros segmentos muitas vezes de modos préprios,
diferentes dos outros segmentos. Mais uma razao para a complexidade dos
denominagdes no interior do conjunto Nambikwara (REESINK, 2010).

Lévi-Strauss e Castro Faria encontraram, portanto, os Sabané e os pro-
vaveis Tarundé/Tagnani em Vilhena. Ao contrario da situagdo encontrada
anteriormente, com um grupo local setentrional na terra do sul (Chapada
dos Parecis), esses dois grupos se entendiam bem, apesar de nao falarem
a lingua do outro. Ao que parece, s6 uma ou duas pessoas de cada lado se
comunicavam mutuamente. Duas coisas se ressaltam aqui. Primeiro, uma
nocdo de homogeneidade cultural: A part de la langue rien ne les distinguait
: les indigeénes avaient méme apparence et méme culture (LEVI-STRAUSS, 1984,
p- 360). Assim como em Campos Novos (Chapada), com o encontro de um
grupo setentrional com um grupo local meridional (embora ndo fique claro
se o outro é do Sul, é de se supor que seja). Vilhena, no entanto, se localiza
em terras Mamaindé, e ambos os grupos parecem estar em viagem mais ou
menos longe dos seus territdrios originais. Como Lévi-Strauss ndo tinha uma
nocao da lingua Sabané e, desse modo, ndo podia se comunicar com eles, ele
conclui prudentemente: Il ne m’appertient donc pas de présenter son point de vue
(LEVI—STRAUSS, 1984, p. 362). Pelas circunstancias é forcoso concluir que as
informagdes sobre os Sabané e outros grupos do Norte serdo condicionais as
suas situagdes histdricas e sujeitas a revisao.

Outras informacgoes sobre os Sabané constam no Handbook of South
American Indians, no qual Lévi-Strauss propde um novo subgrupo linguis-
tico, o Nambikwara do Norte. Ele situa este grupo, corretamente, na regiao
setentrional dos Nambikwara ja na bacia do Aripuana, em Mato Grosso.
Lévi-Strauss ndo d4 um nome para esse grupo e fornece apenas duas in-
formagdes especificas, uma sobre cestos e outra sobre os nomes das cores
(LEVI-STRAUSS, 1948a, p. 361-370). Esse aspecto é mais elaborado na tése
suplementaire de Lévi-Strauss de 1948 (1948b). Aqui se encontra a referéncia
clara ao fato de que o grupo em Vilhena era somente uma fragdo dos Sabané
e que, naquele momento, os outros grupos da mesma lingua se tinham tor-
nado, de antigos aliados, inimigos (relacdes de antagonismos; LEVI-STRAUSS
1948b, p. 50, p. 103; algo também nao mencionado em Tristes Tropiques). Nes-
sa passagem, o autor até duvida que a lingua seja da familia Nambikwara:
[...] le dialecte c [Sabané] ne parait pas relever de la méme famille que les autres
(LEVI-STRAUSS 1948b, p. 53). Em funcao dessa dificuldade linguistica, o
pesquisador ndo conseguiu a genealogia do grupo em Vilhena nem os inclui
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em boa parte de suas andlises. Ele fornece, porém, uma lista de termos de
parentesco e discute suas implicacdes em comparacao com o parentesco dos
grupos do sul e do norte. Hoje, com a lingua Sabané em vias de extincao, fica
dificil analisar essa terminologia de parentesco colhida por Lévi-Strauss. Mes-
mo seu Manezinho Sabané, que nasceu e viveu em uma aldeia livre nos anos
50, ndo se sente seguro sobre ela. Mas uma comparacao inicial feita por noés,
com a lista publicada por Lévi-Strauss, revela semelhangas suficientes que,
sem duvida, indicam que se trata de uma mesma terminologia (ANTUNES
DE ARAUJO, 2004, p. 14-5). Mesmo assim, é dificil afirmar, como Lévi-Strauss,
que o sistema de parentesco Sabané difere significativamente do parentesco
dravidiano (no qual os primos cruzados sao parceiros para casamento). Seu
Manezinho negou a existéncia permitida de casamentos obliquos, do tio com
sobrinha, e é possivel que a presenca de casamentos irregulares no tempo de
Lévi-Strauss se derivem das enormes perdas de populagao pelas epidemias.
Lévi-Strauss, alids, percebeu perfeitamente que os nomes de Sabané e laid
(citado por Rondon) sdo termos para, respectivamente, sibling mais velho e
mais novo em Sabang, e ndo etnénimos.

Em Tristes Tropiques, hd um pequeno enigma. Os dois grupos em Vilhena
utilizavam-se de terminologias de parentesco que os fizessem como parcei-
ros em um sistema dravidiano: cunhados e cunhadas equivalentes a primos
cruzados, como se cada lado fosse uma parte de um sistema potencial total.
Se continuassem assim, segundo o autor, os grupos locais iriam certamente
se fundir. Lévi-Strauss (1984, p. 364) diz: “[...] je ne sus jamais le fin de I'histoire.
Na&o podemos ter certeza sobre esses dois grupos em particular, mas podemos
levantar uma hipétese interessante e minimamente fundamentada. Nos anos
40 e 50, todos os Sabané e Sowainté - termo Sabané para Nambikwara do
Norte como registrou Lévi-Strauss (1948b, p. 53) - sofreram tantas perdas que
realmente pelo menos alguns dos tultimos indios da regido se incorporaram
aos Kulimansi, o etnébnimo dos Sabané em sua prépria lingua®. Nesse sentido,
se ndo podemos dizer que realmente o projeto de fusao se realizou, é certo,
porém, que os Sowainté nao existem mais como entidade étnica separada, e
que alguns destes se assimilaram aos Sabané*. Este é um processo comum em

% Apesar dos nossos esforgos, ndo conseguimos esclarecer se este foi 0 nome de uma grande
aldeia antiga, talvez uma aldeia tinica em tempos miticos, ou se é um etnénimo com sentido
de “povo”. Se o ultimo caso se confirmar haveria ai uma grande diferenga com o resto do
conjunto Nambikwara porque “pessoa” em Sabané é outra palavra e o termo para “minha
gente” /“meus parentes” também.

* Acrescenta-se que o autor nao propde ver aqui uma teoria de origem de organizagao dual.
“Il n" y a pas une intention de fonder une theorie de organisation dualiste sur ces observations limitées

et anecdotique méme que une certain mesure 1€ situation la préfigurait et le résultat final pourrait
I’étre (LEVI-STRAUSS, 1948Db, p. 79). Lévi-Strauss ressalta o carater politico da classificagao.
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que um povo mais populoso integra individuos de povos ou grupos locais
que nao mais conseguiram sustentar uma vida social auténoma - num grupo
heterogéneo, nas palavras de Castro.

Por outro lado, para o Lévi-Strauss (1948b, p. 53) da publicagdo aca-
démica, Sowainté é o nome Sabané para o grupo dialetal dos Lakondé (seu
grupo b2). Para ele os Tarundé fazem parte do grupo b1, dado com tendo
0s nomes “tarunde, maimade” (LEVI-STRAUSS, 1948b, p. 50). Estes seriam
sobreviventes de dois grupos distintos que habitavam o lado ocidental do
alto rio Roosevelt. Ora, na época, os Tarundé vagavam na regido de Vilhena e
receberam uma visita dos Kabixi que vieram do sul e, nessa época, nesse local
muito provavelmente, isso quer dizer que sejam os Mamaindé (do rio Cabixi).
Nessa visita, o autor trata os dois grupos como um s6 grupo do dialeto b1. E
muito provavel que o autor tenha acertado nessa identificacao’. Os Tarundé
seriam entdo um grupo distinto do Roosevelt, no Norte, mas aparentado, em
termos regionais, aos Mamaindé (de fato, como visto, Castro os distinguia).
No mapa do autor, a drea b2 se estende do vale do Guaporé, area dos atuais
Mamaindé, para o norte, acima de Vilhena para o rio Roosevelt. Dado que
se trata de duas bacias hidricas diferentes e que os rios sao eixos de povos e
conjuntos regionais (Price), é de supor que os do Sul sejam os Mamaindé, e
os do norte, os Tarundé. Proximos, mas com diferencas, talvez possam ser
considerados como um conjunto regional ou, talvez, como dois subconjuntos
bem préximos, um em cada bacia. Desses Tarundé, se, como suponho, nao sao
os Sowainté integrados nos Sabané, ndo temos mais noticia. Porém os indios
em Vilhena e Aroeira comentam que a area de Vilhena pertencia a um grupo
Mamaindé; enquanto se sabe, os atuais Mamaindé se compdem de grupos
locais do Vale do Guaporé, ao oeste do rio Cabixi (ou seja, ao sul de Vilhena).
Dos Mamaindé do norte, talvez os Tarundé-Mamaindé, resta somente uma
pessoa. Ele vive em Aroeira e ndo se relaciona com os outros Mamaindé
(situacdao em 2002-4). O que outros indios comentam é que a razdo disto é
que os do sul mataram os do norte. Ou seja, existe a hip6tese que os Tarundé
sejam o que hoje chamar-se-ia Mamaindé (do norte) e dos quais somente ha
um ou dois representantes (ha uma noticia um tanto vaga de que também ha

Acrescento que normalmente dentro do grupo local e seus vizinhos todas as pessoas devem ser
passiveis de serem chamados por termos de parentesco. L affinité potentielle ressalta a alianca
e os casamentos potenciais (especialmente necessarias se a demografia apds epidemias nao
permite casamento com primos cruzados).

> A especialista em linguas do Norte, Stella Telles (2006, comuni¢do pessoal), esclarece que
o grupo dialetal Mamaindé se distingue em particular em certos fénomenos sintaticos do
grupo dialetal Lakondé. Desse modo, se os Cabixi e os Tarundé se misturaram nessa ocasiao
e conversaram facilmente, é muito provavel que sdo dialetos do mesmo grupo dialetal. E, por
isso, podem ser nomeados por outros conjuntos regionais com o mesmo nome, Mamaindeé.
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uma mulher que na realidade pertenceria a esse povo). Preencher-se-ia, dessa
maneira, o vazio deixado no mapa do Mamaindé, o consultor de Castro Faria.
Vale observar que das 68 citagdes de frases e discursos em La vie familiale,
somente dois ndo sao Tarundé: a influéncia do Norte é, portanto, maior do
que a descricao ecolégica faz pressupor. Desse modo, o lider Tarundé forne-
ceu muitas informagdes mas, ao que tudo indica, o seu grupo local nem seu
subconjunto, muito préximo dos Mamaindé, ndo sobreviveu até hoje e ndao
se fundiu com um grupo local Sabané®.

Voltando ainda a especificidade Sabané, se, por um lado, essas prati-
cas de parentesco e casamento entre os Sabané parecem bem préximas aos
Nambikwara do Norte, em outros termos havia diferengas significativas.
Uma abordagem preliminar revelou varias praticas divergentes do conjunto
Nambikwara: aldeias sedentdrias com nimero de pessoas bem acima do padrao
que se supde para Nambikwara; casas no minimo parcialmente fortificadas;
aldeias na floresta, e ndo no campo; conhecimento da técnica de tecer redes
(pai do seu Manezinho) enquanto que a categoria de solteiros dormia em rede
(embora outros também dormissem no chao, como os casados); uma casa dos
homens em que dormiam os solteiros. Mesmo que sem um conhecimento de
maior profundidade, as diferencas saltam aos olhos. De fato, somente pelos
estudos mais recentes ficou realmente claro que a lingua pertence mesmo a
familia. E, em analogia com a distancia linguistica, pela distancia temporal
envolvida e pela sua localizagdo original na floresta, o mais setentrional de
todos os grupos Nambikwara parece ter comportado diferencas socioculturais
significativas.

2 O FIM DA AUTONOMIA, DISPERSAO E O EXILIO

Depois da passagem da expedicdo de Lévi-Strauss, a autonomia dos
indios da regido tomou novo vigor, mas a Segunda Guerra Mundial trouxe
novas interferéncias. A demanda pela seringa impulsionou uma nova invasao
das terras Nambikwara. O SPI resolveu fundar um Posto para a produgao de
seringa, do qual um funciondrio, Afonso Franga, foi o encarregado até 1968.
Franca atraiu o maximo possivel de povos e fragdes de povos para o seu Posto.
Entre estes havia tanto indios Sowainté (Nambikwara do norte) como Sabané
e Tawaindé e provavelmente outros. Os Mamaindé ajudaram Franca nessa

¢ Vale observar que esse hipétese revisa a suposicdo exposta no parecer de que os Tarundé
simplesmente seriam os mesmos Sowainté que se fundiram com os Sabané. O parecer repre-
senta um passo intermedidrio num projeto de maior envergadura.
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empreitada, mas, sabiamente, se mantiveram na sua drea ao sul (por outro lado,
perto o bastante para visitas regulares). Franca acabou impondo um regime
de trabalho forcado aos indios em que até as criangas deveriam trabalhar na
agricultura. O excedente dessa producao - fala-se em boas safras - servia para
dar comida aos seringueiros nacionais que trabalhavam na coleta da seringa.
Esse sistema de exploracdo tornou-se um verdadeiro campo de trabalho for-
cado fundado e fundamentado, em ultima instancia, na violéncia. Em uma
oportunidade na auséncia de Franga do Posto, os lideres Sabané decidiram se
unir as aldeias da regido que ainda estavam fora da influéncia do Posto. No
seu retorno, Franga organizou uma expedicdo punitiva com os seringueiros,
alcancou os fugitivos e matou dois dos grandes lideres Sabané’. Uma parte
dos refugiados escapou, mas o resto foi levado de volta. Esse regime de forca
s6 se dissolveu com a saida de Franca da regido e o abandono do seu Posto.

Nas décadas de 1940 e 1950, existiam outras aldeias livres na regiao dos
Nambikwara do Norte: Sabané, Tawaindé e Lakondé sao mencionados. Elas
nem sempre se aliavam entre si, mas acabaram sendo forcadas a fazé-lo por
causa das ameagas dos povos Tupi Mondé ao norte da regido. A populagao
Nambikwara sofreu fortes perdas no assédio desses povos indigenas, tais
como os Cinta Larga. Houve ainda outras epidemias. Por causa dos Cinta
Larga, o Posto de José Bonifacio também foi abandonado. Assim, apds 1960,
toda a area tradicional dos Nambikwara do Norte acabou sendo evacuada.
Algumas pessoas e familias buscaram a sociedade regional (alguns destes se
perderam, em termos étnicos), outros foram para Marco Rondon (perto da
estrada entre Vilhena e Pimenta Bueno). O pessoal da linha telegréfica, entre
eles alguns Nambikwara (como Lakondé, mas geralmente com casamentos
etnicamente mistos), foi removido para a fronteira com o Acre, prejudicando
a manutencao da cultura e lingua com a perda da presenca dos indios que
estavam agregados aos funcionarios®. Os Mamaindé foram atingidas por epi-
demias nos anos 20 com a construcdo de um porto no rio Cabixi pelo pessoal
de Rondon; mas eles mantinham o seu territério no Vale do Guaporé durante
esse tempo todo, e para essa parte dos Mamaindé o verdadeiro impacto da

7 Os Sabané fazem essa distingao entre lideres e grandes lideres. Todas as informacoes de tra-
dicdo oral sdo de seu Manezinho e sua esposa dona Ivone. Seu Manezinho morava nas aldeias
livres, mas o pai da mulher era um dos lideres Sowainté que era para ser morto. Ele foi salvo
por um compadre branco. Um documento andnimo de 1955 denunciou no minimo tres mortes
e maus tratos (amarrar, bater, chicotar), mas nenhuma providéncia foi tomada. Franca, em
seus relatorios e de um inspetor no meio da Segunda Guerra Mundial que Aspelin conseguiu
consultar, ressalta o trabalho dos indios auténomos (Mamaindé) e a sua muito abundante
produgao agricola, suficiente para se sustentar e sustentar outros (ASPELIN, 1979a, p. 35).

¢ Ainda ha outros parentes ai, possivelmente até algum falante de linguas indigenas, mas, pelas
parcas noticias, no geral se caminha para a assimilacdo e a perda de linguas.
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conquista veio com a estrada (BR 364), em especial nos anos 70.

Em 1974-1976, David Price foi contratado pelo governo brasileiro para
liderar o chamado Projeto Nambiquara. O que era para ser um “Projeto de
Desenvolvimento Comunitario” se tornou a primeira tentativa séria de dimi-
nuir as catdstrofes que agora atingiam todos os grupos Nambikwara, época
do “milagre brasileiro”, quando o conceito méagico de “desenvolvimento”
determinava mais do que nunca a politica oficial do governo militar, e os
indios sofriam suas consequéncias nefastas. Os Nambikwara atingiram a sua
terceira onda de fama na ocasido como “vitimas do progresso” na década en-
tre 1970 e 1980. Price aceitou essa missdo pela sua angtstia sobre as diversas
destrui¢des e genocidios em curso. Ele escreveu uma carta a Lévi-Strauss, e
este mandou uma carta publica em apoio aos direitos indigenas (toda essa
experiéncia angustiante esta relatada; PRICE, 1989).

A situagdo parecia tdo desesperadora e o clima era tao fortemente anti-
-indigena que o préprio Price aceitou que os indios Nambikwara do Norte,
que viviam em Rondonia, viessem todos morar em uma area indigena ja
existente, a area Pireneus de Souza, do lado da fronteira do Mato Grosso,
que foi durante muito tempo a tnica area oficialmente indigena destinada
aos Nambikwara. Price conseguiu atrair os indios das propriedades privadas e
da area de Marco Rondon, um contingente dos Sabané, alguns Lakondé e os
Tawaindé (que haviam seguido Franca para um seringal da filha e do genro
dele e cuja situacao foi denunciado como muito ruim e préximo de escravidao
em 1970 e 1971)°. Para Marco Rondon ndo ha hoje clareza sobre o estatuto
oficial dessa terra, mas alguns indios mais velhos dizem que a area teria sido
reservada para os indios pela empresa que construiu a estrada (em 1959-1960;
e que, portanto, para a decepgdo de alguns, ndo teriam sido reconhecidas
posteriormente como terras indigenas).

Price e seus agentes indigenistas conseguiram estancar a depopulagao
e, a partir desse momento, houve uma lenta recuperacdo demografica dos
grupos indigenas Nambikwara. As a¢des de Price e os resultados obtidos por
seus agentes foram fundamentais para a sobrevivéncia fisica de varios, ou até
mesmo todos, povos Nambikwara'. No entanto, no caso dos grupos do Norte,

° Essa propriedade chama-se “seringal do Faustino” (em “Cachoeirinha”, na estrada de Vilhena
para Pimenta Bueno), genro de Franca que levou um grupo de indios do posto de Espirro
para 14 na sua saida do SPI. Os observadores internacionais dessa época que visitaram o local
ficaram estarrecidos (REESINK, 2010, Part II).

1 A agdo dele se tornou impossivel na FUNAI daquele tempo, mas ele continuou a se engajar na
luta indigenista. Veja o livro dele “Before the bulldozer” (PRICE, 1989), que trata da intervencao
do Banco Mundial nos anos 80 e que comoveu Lévi-Strauss justamente por ter conhecido os
Nambikwara como um povo livre. Deve-se notar que a intervencdo do Banco Mundial, por
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fugir para um reftigio mais seguro levou a perda de grandes partes do antigo
territério no Norte ocupado pelos povos do conjunto linguistico Nambikwara
do Norte. As excegdes sdo os Mamaindé do rio Cabixi e os Negaroté ao sul
destes (rio Piolho), ambos no Vale do Guaporé. A tinica exce¢do no Norte sao
os Latundé porque se mantiveram “isolados” em Rondonia até 1977. Isolados,
um termo improéprio pelo fato que sofreram antes do “contato” e talvez tenham
fugido do Norte ap6s as consequéncias desastrosas sentidas pelos povos na
regido na época depois da passagem de Rondon.

Em suma, quando, sob a lideranca de seu Manezinho, os Sabané abriram
uma nova aldeia em Aroeira, onde as terras eram um pouco melhores para a
lavoura, e vieram de fato a ocupar uma érea que pertenciam tradicionalmente
aos Manduka (um povo Nambikwara falante de uma lingua do sul). Juntaram-
-se aos Sabané nessa aldeia gente de pelo menos dois outros povos do Norte
(Tawaindé e Lakondé), cujos membros viviam espalhados pela regiao até que
a populagao cresceu ao ponto de se tornar uma das maiores aldeias. Isso criou
uma situagdo politica potencialmente tensa e em que os Sabané, por causa de
ser uma minoria em terra de outros, vieram a ter um papel politico de menor
destaque. Com essas mudancas, a influéncia discriminatéria da sociedade
brasileira se fez sentir ainda mais forte. A aprendizagem das linguas nativas,
apesar dos esforgos dos mais velhos, se tornou ineficaz e o nivel minimo de
competéncia linguistica se tornou uma raridade entre os Sabané. Hoje, outros
povos do norte e os Tawaindé predominam fortemente entre estes, comecam
a sofrer o mesmo problema: muitas das pessoas que nasceram ou nascem hoje
em Aroeira ndo falam fluentemente a lingua indigena, e a maioria comeca a
ser unilingue em portugués. Aparentemente o fator de vergonha perante os
brasileiros pesou muito nessa mudancga de lingua. O fato de ter havido muitos
casamentos interétnicos com os outros povos que vivem na aldeia também
contribuiu para essa situagao'.

mais enviesada e tolerante que fora com a politica indigenista nefasta em curso, foi a razao
basica de que alguns povos Nambikwara conseguiram uma base territorial menos ruim do que
previsto (embora absolutamente mal feita e expropriadora de terras e o que levou a algumas
pequenas correcdes posteriores com pequenas terras indigenas adjacentes).

" H4 uma etno-histéria e uma avaliacdo mais aprofundada (REESINK, 2010, Parte II). Uso
aqui o conceito de etno-histdria incluindo tanto as idéias de uma histéria de um determinado
povo, quanto as concepgdes e informagdes da sua histéria por parte de um determinado povo,
utilizando-se todo tipo de fontes documentais e etnograficas (REESINK, 1999). Evidentemente,
poder-se-ia discutir melhor a propriedade e precisdo desse conceito, mas, para os fins desse
artigo, basta essa concepcao ampla. Ha discussdes recentes no Brasil sobre a histéria e definigdo
do conceito, area que, no Brasil, sofreu tanto com a morte prematura de John Monteiro. Para
exemplos dessa discussao, veja-se as obras de Oliveira (2003), Cavalcante (2011) e Mota (2014).
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3 RECRIACAO DE UM FUTURO

No ano 2000, uma das crises politicas em Aroeira terminou com a saida
de seu Manezinho Sabané para fora da area indigena. Ele e sua familia foram
morar em Vilhena e posteriormente se estabeleceram no rio Roosevelt. No
outrolado dorio, jaz o Parque Indigena Aripuana, habitado pelos Cinta Larga.
Essa regido mais meridional do Parque do Aripuana ndo é frequentemente
habitada e fazia de fato parte do territério Sabané antes deles serem expulsos
daregido. Seu Manezinho concebeu, entdo, o projeto de retornar a “sua terra”
e de fundar uma aldeia Sabané habitada inteiramente pelos Sabané. Com de-
terminagdo e um parecer antropolégico e linguistico (infra) e um certo apoio
por parte da FUNAI em 2002, seu Manezinho conseguiu estabelecer a aldeia
“Roosevelt”!?. Apds ouvir promessas de muitos dos Sabané em Aroeira, de ir
morar na sua aldeia e até mesmo obter apoio para a mudanga, boa parte desses
indios desistiu. Apesar disso, a aldeia se firmou e mudou até de nome para
“Sowainté” (ja que essa area € mais territério tradicional desse povo do que
dos Sabané). Em 2003-4 essa aldeia ja tinha umas 40 pessoas Sabané e umas
trés pessoas Tawaindé (um das quais é um genro de seu Manezinho) e, no
meio de 2007, chegou a quase 50 pessoas (com algumas mulheres gravidas).
Em Aroeira moravam nessa mesma época (2003-4) em torno de 140 Sabané,
de um ntmero de mais de 300 pessoas de quatro povos principais (h4 pessoas
de outros povos e até ressurgéncia de povos"®).

O retorno para uma aldeia independente em territério préprio é uma
condigdo necessdria, mas ndo suficiente, para a continuidade de certos fe-
noémenos socioculturais e linguisticos. Em 2004, somente trés Sabané mais
velhos dominavam a sua lingua desde crianga. Mas eles ndo mantém boas
relacGes entre si, e somente Manezinho mora na nova aldeia. Duas outras
pessoas também aprenderam Sabané, uma € a esposa de Manezinho, descen-
dente de Sowainté, mas normalmente identificada como Sabané embora sua
identificagdo propria também esteja ressurgindo com mais presenca. A outra
pessoa é Dona Tereza Lakondé, que morou um tempo na aldeia Sowainté,
mas que voltou a morar em Vilhena ainda em 2007, e que aprendeu Sabané
no Posto José Bonifdcio com as criangas com quem brincava. Essas tltimas

2 Todas as informagdes ap6s 2000 derivam de Antunes de Araujo (2004) e de comunicacao
pessoal do mesmo linguista. Agradeco a sua gentileza e cooperagao sobre os Sabang, inclusive
sua preocupacao social em elaborar esse laudo.

1 Algumas, poucas, pessoas em 2000 estavam em vias de afirmar pertencer a um outro povo e
reivindicavam sair da lista dos Sabané. Como ja mencionado, pessoas de outros povos submer-
gidos em povos mais fortes podem considerar adequado o momento para voltar a reivindicar
uma etnia propria e essa tendéncia é mais geral no conjunto Nambikwara.
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trés pessoas sao as nicas que regularmente conversam entre si em Sabané'.
Menos do que dez outras pessoas tém algum dominio da lingua, mas nao se
consideram falantes. Desse modo, a lingua corrente na aldeia Sowainté é o
portugués e se fala o Sabané em oportunidades mais delimitadas (especial-
mente entre os trés falantes). H4 um esforco por parte do casal mais velho e
nucleo da aldeia em estimular o uso da lingua nas interagdes com os falantes
menos competentes. Também houve um tempo em que seu Manezinho deu
aulas de histéria e lingua Kulimansi na escola. Nao obstante seu esforco,
por razdes desconhecidas desistiu de levar adiante depois de algum tempo.
A tentativa de revitalizacao de praticas socioculturais se vé nas confinagdes
rituais da menina, no advento da menarca, com uma grande festa ritual final
ao sair do “quartinho” e que comegou a ser realizada também na segunda
parte da primeira década deste século.

Com a revaloriza¢do das linguas indigenas pela sociedade envolvente
e a nova figura de monitor bilingue, ha uma certa renovacao de interesse na
lingua Sabané pelas geragdes mais novas. O linguista Gabriel Antunes ja ti-
nha organizado um curso da lingua para monitores a pedido da comunidade
Sowainté. No entanto esses esforcos sao insuficientes para manter a lingua
como lingua viva no cotidiano do grupo. Seria preciso um namero minimo
de falantes e uma disposicao muito maior por parte dos mais jovens para
revitalizar a lingua ao ponto de apreendé-la além de um mero interesse por
itens lexicais ou alguns conjuntos de frases. A despeito dos esforgos futuros
e a vontade dos falantes, ainda é evidente que a lingua Sabané esta em vias
de extingao, ja que isso ndo sera suficiente para criar um ambiente de falantes
da lingua cotidianamente, elevar o nivel dos semi-falantes para falantes e
criar falantes competentes entre as geragdes mais novas. A vontade e o desejo
precisam atingir altos niveis de profundidade para encetar um engajamento
continuo e uma vontade superar obstaculos considerdveis. A etnia Sabané
nao estd mais em perigo, e existem condigdes no momento para a manuten-
¢do e mesmo a revitalizacao cultural e linguistica desse povo, que, por falta
de mais apoio, esta a ponto de perder parte importante de seu patrimonio
histérico. Sem um empenho maior ainda do que o previsto, a lingua Sabané
estard morta em breve, e mais uma fase do projeto nacional “cabralino” para

" E, para se ter uma nogdo de como a trajetoéria da vida afeta a lingua nativa, veja o exemplo
do marido de Dona Tereza. Ele nasceu na aldeia, aprendeu Sabané, mas como menino saiu do
ambiente indigena e depois foi criado por brancos e sempre morou na sociedade regional. Na
época do nosso campo (por volta de 2001-2), ja velho, ele dizia que nao falava mais a lingua e,
de fato, somente parece entender as conversas com um dominio ativo muito fraco. Assim pode
haver outras pessoas que eram falantes nativas, mas que perderam a competéncia por forca de
perder contato com sua lingua. Na casa deles normalmente se fala portugués.
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“indios”, no caso, a assimilacdo dos Sabané, tera sido concluida. Os esforcos de
reverter a perda de linguas indigenas e a favor de manutencao da diversidade
linguistica no Brasil - ai sim, finalmente, com o apoio e a chancela de politica

oficial “anti-cabralina” do MEC - s6 se iniciaram hd menos de uma década.

Para a maioria desses povos e suas linguas seré tarde demais. O que vale
para os Sabané vale em parte para os povos do norte. No entanto a situagao de
cada um varia bastante. Os Tawaindé estao numa situagao étnica e linguistica
semelhante. Havia um certo desejo de copiar o sucesso da aldeia Sowainté
e retornar as terras tradicionais em Rondoénia. No fim da década, tal desejo
resultou na acdo concreta de construir uma aldeia prépria, mas dentro da
Terra Indigena Aroeira (aldeia Iqué, proximo do rio deste nome ao norte de
Aroeira). Mesmo assim, até onde se saiba, aqui também h4 um perigo muito
grande da morte da lingua: depois, por volta de 2010, j4 houve uma noticia
de que o ultimo falante Tawaindé, seu Federico, faleceu. Desse modo, restam
somente semifalantes da lingua, e qualquer projeto de revitalizacdo encon-
trara dificuldades praticas imensas. Os Lakondé, por sua vez, terminaram
tendo tao poucas pessoas que se casaram com outras etnias. No fim, existe
somente uma pessoa realmente Lakondé: Dona Terezinha, que se considera,
com certa justica, a tltima Lakondé. Mesmo com uma vontade muito grande
de registrar a sua lingua e cultura, o seu povo esta sendo extinto e assimilado
nos outros povos da area Aroeira’®. Ou seja, em um futuro previsivel, esse
povo deixaré de existir por completo. Por fim, os Latundé, linguisticamente
bem préximos dos Lakondé, sofreram tanto das criminosas negligéncias que
a sua existéncia étnica encontra-se ameacada apesar de ter uma geragao jovem
de umas dez pessoas. Essa nova geracdo ¢, pelo calculo dravidiano, parente
consanguineo entre si e, portanto, ndo pode casar entre si. Como os Latundé
sdo vistos como primitivos pelos seus vizinhos Aikana e tém dificuldade em
conseguir parceiros com o pessoal de Aroeira (pelo que parece pela distancia
da cidade e seus bens), esse povo enfrenta sérios problemas de garantir sua
continuidade étnica no que diz respeito a sua reposi¢do demogréfica. Por
circunstancias historicas especiais, a geracdo mais nova fala um portugués
proprio e somente aprende mesmo a lingua na adolescéncia. Como isso nao
garante que todos vao aprender bem e a possibilidade de haver necessidade de
casamentos interétnicos, a lingua também encontra-se viva mas ameacada (na
década passada). As parcas noticias que chegaram sobre as tltimas mudangas
dao conta de que ha um certo abandono da aldeia autonoma Latundé e que as

'* Veja Reesink (2006) sobre a angtstia de ser a tltima do seu povo. Para as linguas Lakondé
e Latundé veja Telles (2002). No mapa do Mamaindé desenhado para Castro, os Lakondé se
localizam ao norte de Vilhena, ja com a observagao “pouca gente” (FARIA, 2001, p. 130).
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condicdes sociais para a reproducao do povo e sua lingua concomitantemente
pioraram ao ponto de ser muito improvavel que a lingua se perpetue (Stella
Telles, comunicagao pessoal, 2014).

Por altimo, os povos que melhor passaram pelas ruinas da histéria foram
os Mamaindé e Negaroté, que, mesmo com todas as suas perdas historicas,
acabaram mantendo parte do seu territério tradicional. Ambos sao fusdes de
grupos locais diferenciados e separados antes da historia tragica de depopula-
¢do. Mais recentemente, esses povos sofreram em particular com fazendeiros
e madeireiros. Os tltimos assediaram tanto certos indios Mamaindé que ter-
minou por causar o assassinato de um lider que se opunha a extracdo ilegal
de madeira (capitdo Pedro, 1992). Nos anos 90 retomaram a pratica do ritual
da reclusdo da moca e hoje praticam sua cultura e lingua. Os indios falam
sua lingua no cotidiano embora boa parte seja, em alguma medida, bilingue
(MILLER, 2007). O fato dessa retomada inspira os outros povos como os Sa-
bané a seguir o exemplo, sendo que, de certa forma, se reconstitui o antigo
circuito de participar no mesmo ritual entre os povos aliados. Povos que nao
dominam mais a sua lingua (ou, como os Sabané, s6 tem um falante que era
xamad) pedem ajuda a xamas que falam uma outra lingua (como Mamaindé,
por alguma contraprestacao). Notamos que, revendo esses eventos, se justi-
fica a conclusado ser bem mais fécil recriar o ritual do que criar condicdo de
revitalizar a lingua.

Para os vizinhos Negaroté valem mais ou menos as mesmas observagoes'.
Antigamente ndo havia relagdes amistosas entre os dois povos mas, a Pax Bra-
silica mudou isto. Hoje, pelo que parece, cooperam em certos campos culturais
(como xamanismo) para conseguir sua manutencdo e uma continuidade socio-
cultural. Ao mesmo tempo, mesmo disposto a manter lingua e cultura, a geragao
mais nova parece se deixar influenciar pelas opinides negativas da sociedade
nacional, e ha alguns indicios de que isso afeta a continuidade linguistico-cultural.
Ou seja, apesar de um quadro mais favoravel nos tltimos anos e os esforgos das
geracdes mais velhas nao existe nenhuma garantia de que esses povos realmente
conseguem manter uma continuidade linguistico-cultural forte.

' No entanto, vale ilustrar as dificuldades de manutencdo lingiiistica com o caso contado por
uma mae Negaroté: segundo ela o seu filho ficou com tanto vergonha de que nido queria mais
falar a lingual nativa e o pai teve de brigar muito para obrigar o filho a falar Negaroté (esse
povo vive no Vale do Guaporé e é grupo mais meridional que fala uma lingua do ramo Norte.
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4 CONSIDERACAO FINAL

Em suma, apds umas histdrias que se assemelham, mas, por vérias con-
tingéncias, tenham produzido resultados diferentes para os Sabané e os povos
do norte, todos passaram por imensas dificuldades como epidemias e assédio
sobre os seus territorios e recursos. A histéria forjou de um namero grande e
desconhecido de conjuntos locais certo namero de povos que se consideram
diferenciados e com linguas e culturas diferentes (mesmo quando préximas
e em boa parte desconhecida). Um certo, também desconhecido, nimero de
aldeias e conjuntos sofreram extingao total ou fusdo de poucos membros em
outros grupos locais. Todos sofreram de alguma maneira de tentativas de
genocidio, etnocidio e ‘linguicidio’. Atualmente os diversos povos estdo em
situacdes que vao, de um lado, da extingao demografica final e, de outro lado,
a continuidade étnica e linguistico-cultural: nas condicdes atuais alguns podem
continuar a se recriar étnica, linguistica e culturalmente; outros serdo etnias
que persistem, mas que perdem caracteristicas linguisticas e culturais; um
outro corre sérios riscos na sua reprodugdo étnica; por fim, pelo menos um ou
dois (contando os hipotéticos Mamaindé-Tarundé) estdao fadados a extingao.
Com maiores investimentos por parte da sociedade nacional que causou esses
prejuizos todos, lucrando com tantas terras e recursos naturais expropriados
praticamente sem custos destes povos, seria possivel diminuir os danos. No
entanto, mesmo que as condicdes legais e a politica indigenista tenha tido al-
guns avangos importantes, as condigdes politicas ficam muito aquém do que é
de desejar para o que seriam apoios legais, justos e necessarios. E desse modo,
tanto o Brasil como a humanidade perderam patrimonios tinicos e correm o
risco de perder mais manifestagdes insubstituiveis da criatividade humana.

REFERENCIAS

ANTUNES DE ARAUJO, Gabriel. A Grammar of Sabané, a Nambikwaran Language.
Utrecht: LOT. 2004.

ASPELIN, Paul. External articulation and domestic production: the artifact trade of the
Mamaindé of northwestern Mato Grosso, Brazil. 1975. Tese (Doutorado em Filosofia)
- Cornell University, Ithaca, Estados Unidos.

. Nambicuara economic dualism: Lévi-Strauss in the garden, once again.
Bijdragen tot de taal-, land- en volkenkunde, Leiden, v. 132, n. 1, p. 1-32, 1976.

. Comments by Aspelin. Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde, Leiden, v.
134, n. 1, p. 158-161, 1978.

. The Ethnography of Nambicuara Agriculture. Bijdragen tot de taal-, land- en
volkenkunde, Leiden, v. 135, n. 1, p. 18-58, 1979a.

Tellus, ano 15, n. 29, p. 113-133, jul./dez. 2015 131



. Food distribution and social bonding among the Mamaindé of Mato Grosso,
Brazil. Journal of Anthropological Research, Albuquerque, v. 35, n. 3, p. 309-327, 1979b.

CAVALCANTE, Thiago L. Vieira. Etno-histéria e histéria indigena: questdes sobre
conceitos, métodos e relevancia da pesquisa. Histdria, Sao Paulo, v. 30, n. 1, p. 349-
371, jan./jun. 2011.

COSTA, Ana Maria R. F. Moreira da. Senhores da Memoria. Historia no universo dos
Nambiquara do Cerrado 1942-1968. 2000. 189f. Dissertacao (Mestrado em Histora) -
Universidade Federal de Mato Grosso, Cuiaba, MT.

. Wanintesu. Um construtor de munso Nambiquara. Recife: Ed. UFPE, 2009.

FARIA, Luiz de Castro. Um outro olhar. Didrio da expedigdo a Serra do Norte. Rio de
Janeiro: Ouro Sobre Azul, 2001.

FIGUEROA, Alba Lucy Giraldo. Comunicagdo intercultural em saiide: subsidios para
uma acdo social em educacao indigena. 1998. 275f. Dissertacdo (Mestrado em Ciéncia
da Comunicagao) - Escola de Comunicagdes e Artes da Universidade de Sao Paulo,
S3o Paulo, SP.

FIORINI, Marcelo. Embodied names: construing Nambiquara personhood through
naming practices. 1997. Tese (Mestrado em Antropologia) - New York University,
New York, NY.

. The Silencing of the Names: Identity and Alterity in an Amazonian Society.
2000. Tese (PhD Doutorado em Antropologia) - New York University, New York, NY.

LEVI-STRAUSS, Claude. The Nambicuara. In: STEWARD, J. (Ed.). Handbook of South
American Indians. Washington: U. S. Government Printing Office,1948a. p. 361-370.
(v.3).

. La Vie familiale et sociale des Indiens Nambikwara. Journal de la Société des
Américanistes, Paris, Tome XXXVII, p. 1-132, 1948b.

. Comments by Lévi-Strauss. Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde, Leiden,
v. 132, n. 1, p. 31-32, 1976.

. Comments by Lévi-Strauss”. Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde,
Leiden, v. 134, n. 1, p. 156-158, 1978.

. Tristes Tropiques. Paris: Plon, 1984.

MILLER, Joana. As Coisas. Os enfeites ornamentais e a nocao de pessoa entre os
Mamaindé (Nambiquara). 2007. 371f. Tese (Doutorado em Antropologia Social) -
Universidade Federal do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, R].

OLIVEIRA, Jorge Eremites. Sobre os conceitos e as relagdes entre histéria indigena e
etnoistéria. Prosa Unidepjun, Campo Grande, v. 3, n. 1, p. 39-48, 2003.

PRICE, P. David. Nambiquara Society. 1972. Tese (Doutorado em Antropologia) -
University of Chicago, Chicago.

. Real toads in imaginary gardens: Aspelin vs. Lévi-Strauss on Nambiquara no-
madism. Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde, Leiden, v.134,n.1, p. 159-166, 1978.

132 Edwin REESINK. Os Sabané e os povos do Nambikwara do Norte: etno-histérias das
ruinas da histéria e de recriacées tardias



. Pareci, Cabixi, Nambiquara: a case study in the western classification of na-
tive peoples. Journal de la Société des Américanistes, Paris, Tome LXIX, p. 129-148, 1983.

.Nambiquara geopolitical organisation. Man, Londres, v.22,n.1, p. 1-24,1987.

. Before the Bulldozer. The Nambiquara indians and the World Bank. Cabin John
and Washington: Seven Locks press, 1989.

. Nambiquara nomadism: a final note. Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volken-
kunde, Leiden, v. 147, n. 1, p. 146-149, 1991.

REESINK, Edwin. Allegories of Wildness. Three Nambikwara ethnohistories of sociocul-
tural and linguistic continuity and change. Amsterdam: Dutch University Press, 2010.

.O gavido e a arara: etnohistoérias kiriri. In: ALMEIDA, Luiz Savio; GALINDO,
Marcos; SILVA, Edson (Org.). Indios do Nordeste: temas e problemas. Macéio: Edufal.
1999.

. Being the last. The memories of a Lakondé woman of her people and on
becoming its sole real member. In: CONGRESSO EUROPEAN SOCIAL SCIENCE
HISTORY CONFERENCE, 6., 2006, Amsterdam. Anais... Amsterdan, 2006. p. 1-20.

. Who are the Nambikwara? on names, partialities and peoples.” In: WET-
ZELS, W. L. (Org.). Language endangerment and Endangered Languages. Linguistic and
anthropological studies with special emphasis on the languages and cultures of the
Andean-Amazonian border area. Leiden: CNWS publications, 2007a.

. Lévi-Strauss e os Tropicos dos Nambikwara. Revista Portuguesa da Historia do
Livro, ano XI, p. 155-178, 2007b.

RONDON, Candido Mariano da Silva. Conferencias realizadas pelo Coronel Candido
Mariano da Silva Rondon Chefe da Commissdo. Rio de Janeiro: Commissao de Linhas
Telegraphicas Estrategicas de Matto Grosso ao Amazonas; Typ. Jornal do Commer-
cio, 1916.

TELLES, Stella. Fonologia e gramdtica Latundé/Lakondé. 2002. Tese (Doutorado em
Linguistica) - Vrije Universiteit Amsterdam, VU, Holanda.

Recebido em 3 de maio de 2015
Aprovado para publica¢do em 11 de dezembro de 2015

Tellus, ano 15, n. 29, p. 113-133, jul./dez. 2015 133



o
e
C
L
&
-
&
®
O







A ocupacao dos Sabané da area dos
rios Roosevelt e Tenente Marques
(parecer antropoloégico e linguistico)
The occupation of the area between the
Roosevelt and Tenente Marques Rivers
by the Sabané (an anthropological and
linguistic expert’s report)

Edwin Reesink*

Resumo: O objetivo deste texto é fornecer subsidios antropolégicos
e linguisticos que resumem o estado do conhecimento nesses dois
campos a respeito do territério histérico de ocupacao do povo Sabané
antes que foram removidos, por uma série de injuncdes de ordem
involuntério, da regidao que consideram como sendo legitimamente “a
sua terra”. Para tal, utilizamos as fontes histéricas disponiveis, tanto
documentos escritos como a tradigdo oral dos Sabané, que, frisa-se,
esclarecem a histéria da sua expulsao das aldeias originais na regiao
comprendida entre os rios Roosevelt e Tenente Marques (e as areas
laterais nas margens desses rios), o subsequente deslocamento para
a aldeia Aroeira, e mostra algo do modo de vida atual nessa Terra
Indigena fora da regido tradicional dos Sabané. Os pontos mais impor-
tantes desse percurso constituem a construcao da Linha Telegréfica
por Rondon, a decadéncia da Linha, o avango dos Cinta Larga e o re-
agrupamento organizado pela Funai na época da frente colonizadora
da BR 364. Hoje os Sabané moram em terra alheia, compartilham a
aldeia com outros povos e expressam o desejo legitimo de retornar
a sua terra de origem para construir uma aldeia etnicamente homo-
génea: um retorno a sua terra e uma morada de e para os Sabané.
Palavras-chave: conjunto Nambikwara; Sabané; histéria indigena;
retorno a territorio.

Abstract: This paper was written in order to furnish linguistic and
anthropological documentation about the historical territory of the
Sabané Indians. Because of a number of involuntary causes this
people has been removed from their ancestral lands, the territory
they consider to be “their land”. We use written documents, oral
tradition and oral history to demonstrate their expulsion the region
between the Roosevelt and Tenente Marques Rivers, their subsequent
relocation at Aroeira, and some of the changes in their mode of life.
Important historical events are the building of the Telegraph Line,
its decadence, the pressure by the Cinta Larga and the penetration
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of the BR364 road in the region. The Funai collected the remnants of the free Sabané
and relocated them on lands pertaining to a different people, in an ethnically mixed
village. Hence the desire to return to their ancestral lands and to live in an ethnically
more homogeneous Sabané village.

Key words: Nambikwara ensemble; Sabané; indigenous history; return to territory.

1 Apresentacgao (2014)

O parecer que segue foi escrito em 2002 no intuito de auxiliar o povo Sabané, ou
uma parte desse povo, a retornar a uma terra que ocupava cem anos atrds. O parecer
segue aqui com pequenas correcoes, mas mantendo o original, mesmo que o leitor
venha a ver que pesquisas posteriores mudaram nossa opinido sobre alguns eventos
(em particular a identificacdo dos Tarundé de Lévi-Strauss; ndo tinha acesso ainda
ao livro de Castro Faria; veja infra).

Nessa época, nos estavamos engajados em pesquisas linguisticas e antropoldgicas
sobre esse povo tdo pouco conhecido na literatura e no Brasil. Os Sabané e os povos
que falam linguas do ramo de Nambikwara do norte ndo se consideram Nambikwara,
e cada um destes prefere, se fosse possivel, de continuar como unidades separadas e
localizadas nas terras que estimam como o seu territdrio. Por causa de uma historia
muito tribulada, esbocada aqui, o povo Sabané se viu forcado a abandonar suas terras
e sobreviver em diversos lugares até que a maior parte se fixou na Terra Indigena
Avoeira (oficialmente a TI Pyreneus de Souza; jd situado em Mato Grosso). Terra
que pertence a um outro povo, e, portanto, fazendo aos Sabané sentirem-se em um
desconforto considerdvel. Confrontado com essa situagdo, em particular instigado pelo
senhor Manezinho (principal consultor da pesquisa linguistica e também engajado na
pesquisa antropologica), resolvemos apoiar a tentativa dos indios e escrever o docu-
mento abaixo. A terra onde nasceu seu Manezinho, e outros mais velhos, entre 0s rios
Roosevelt e o Tenente Marques, nessa época pertencia ao Parque Indigena Aripuand.
Ou seja, drea habitada por seus antigos inimigos, 0s mesmos que 0s expulsaram de
toda essa regido, os Cinta Larga. Na realidade, nessa época, os Cinta Larga pouco
ocupavam a ponta sul do Parque.

Munido com o parecer e o seu desejo forte de retorno ds terras ancestrais, seu
Manezinho e parte dos Sabané realmente se engajaram em negociagoes para viabilizar
politicamente o retorno, até que lograram seu intuito. Fundaram, entdo, a aldeia Roo-
sevelt, depois chamada de Sowainté, e uma parte do povo se fixou dentro do Parque,
adjacente ao rio Roosevelt. O nome da aldeia, como se verd adiante também, se refere
a um povo do Nambikwara do Norte com que os Sabané construiram uma alianga
matrimonial para tentar se manter vivo como uma unidade sociopolitica autonoma
(veja infra). Visitei a aldeia somente uma vez (2007), jd vdrios anos atrds, e muito
rapidamente, mas nota-se que estava bem estabelecida e havia projetos de construgio
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de edificagoes permanentes tais como uma escola. Algumas liderangas também inten-
cionavam relocar a aldeia para mais proximo das antigas aldeias, situadas mais no
interfluvial dos dois rios. As construgoes novas, por outro lado, talvez impedissem a
mudanga pretendida.

Por fim, vale observar que os moradores da aldeia se reportam a diversos sinais
da presenga de um grupo desconhecido dentro da regido entre o Roosevelt e o Tenente
Marques, e adjacéncias. Suspeita-se de que sejam sobreviventes de epidemias mais
antigas, dados como mortos no passado. Suspeita-se, entdo, de que seja um grupo
pequeno e etnicamente heterogéneo, supoe-se com pessoas de povo(s) dos Nambikwara
do Norte e do Sabané. Do outro lado, pelo lado do rio Tenente Marques, hi alguns
sinais observados por Enawené Nawé que também apontam para a presenga de um
grupinho autonomo desconhecido (sequndo Edison Rodrigues, informagio pessoal
de 2008). Se porventura se confirmar a existéncia desse grupo e se fizer um contato
permanente, talvez se ganhe uma chance de implementar uma real politica consistente
de revitalizacdo linguistica e sociocultural. “Prever o futuro” ndo se configura entre
as melhores capacidades e utilidades da antropologia. Entretanto é inquestiondvel
que, ndo obstante alguns progressos politicos e o crescente engajamento dos proprios
indios, projetos como o retorno ds terras ancestrais nio passam de uma condigdo
necessdria, porém ndo suficiente, para alcangar éxito em projetos de revitalizagio
linguistica e sociocultural.

2 A ocupacao antiga

O povo indigena Sabané é um povo indigena de lingua Sabané - que
pertence a familia linguistica Nambikwara, sendo que representa o ramo
mais afastado -, e que morava em uma regido englobada, grosso modo,
entre os altos rios Roosevelt e Tenente Marques e em suas duas margens
(hoje no leste do atual Estado de Rondénia). Em uma época que a tradicao
oral localiza antes da chegada de Rondon, ou seja a Linha Telegrafica, os
Sabané ainda se encontravam ao norte da area de outros grupos chamados
de Nambikwara, no atual Mato Grosso. No entender de uma das pessoas
mais velhas do grupo, os indios moravam para o lado de Mato Grosso, pelo
lado de Diamantino, sem dtavida porque esse municipio é uma das cidades
mais velhas na regido do extremo noroeste de Mato Grosso e abrangia uma
area muito grande no passado. Antes de se deslocar, os Sabané se aliaram a
alguns dos grupos do conjunto Nambikwara e foram inimigos de outros: no
primeiro caso, se inclui o grupo conhecido na regido como os propriamente
ditos Nambikwara (area indigena Nambikwara que consiste basicamente
de campo situada na Chapada dos Parecis, ao sul da area mencionada) e,
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no outro, os Manduka, que moravam na regido que é atualmente conhecida
como a Area Indigena Pyreneus de Souza, ou, melhor, localmente é chamado
de Aroeira, onde se localiza a atual aldeia principal. Nesse sentido, pelo seu
relato, os indios se encontravam numa rede de aliangas e guerras ao norte da
area Nambikwara e, segundo o informante, habitando principalmente areas
de mato e ndo fixando-se no campo, como muitos ou quase todos os grupos
do conjunto Nambikwara, mesmo quando estes podem ocupar uma faixa de
mata contigua ao campo. Por razdes de guerra, os indios Sabané se sentiram
ameacados e resolveram migrar em busca de uma terra mais afastada, fora
do alcance dos seus inimigos, onde pudessem viver em paz. Ainda segundo o
mesmo relato, os indios seguiram a Linha Telegrafica de Rondon e, portanto,
se movimentaram em direc¢do oriental, permanecendo ao norte da regido dos
Nambikwara do campo e chegando a regido ocupada por grupos que falam
linguas pertencendo ao conjunto setentrional da familia linguistica.

A regido norte-oriental da macrorregido Nambikwara - i.e. pertencendo
a familia linguistica que se denomina assim sem que sejam grupos e povos
que se reconhecem mutuamente como pertencentes a um s6 povo - era ocu-
pada por um conjunto de grupos diferenciados que partilham uma maior
afinidade linguistica e que, na literatura, sdo conhecidos como Nambikwara
do Norte. A regido habitada se estendia do norte do Vale do Guaporé (mais
ao sul habitado por grupos falantes do conjunto Nambikwara do Sul muitas
vezes distinguidos do Nambikwara do campo, que, por outro lado, também
pertencem ao mesmo conjunto de linguas), até a regido em Rondonia. Essa
parte passa mais o menos do rio Cabixi para Vilhena e indo, ao norte, até quase
o médio rio Roosevelt e, ao oeste, quase alcancando o rio Pimenta Bueno, e
que constitui uma vasta regido de campos, capdes, matas ciliares e manchas
de mata de menor até uma maior altura, sem chegar a ser uma mata verda-
deiramente amazonica. Toda essa vasta drea era ocupada por esses pequenos
grupos de indios que se dividiam em pequenos subconjuntos de grupos locais
e constituiam uma intricada rede de aliancas e inimizades. Destes os mais
conhecidos sdo os Mamaindé, antigos habitantes da regiao de Vilhena, ou os,
ainda um pouco conhecidos, Negaroté (os mais meridionais), e um ntimero
de grupos cujos nomes mal se conhecem, mas a que pertencem 0s grupos
hoje conhecidos como Tawaindé, Latundé e Lakondé. Foi um desses grupos
que os Sabané encontraram, espiaram, perceberam que falavam uma lingua
incompreensivel, mas que ndo lhes parecia “brabo”, ou seja, ndo pareciam
ter intengdes de guerrear. Por isso os Sabané se aproximaram e concluiram
uma alianca com esse grupo a que deram o nome Sowainté. No inicio, os dois
grupos viveram em paz, préximo um do outro, e algumas pessoas comecaram
a aprender a se entender na lingua do outro. Com um tempo de convivéncia
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social, o que quer dizer participar em festas e rituais como a da moga presa
(menarca) que ambos praticavam, se construiu o lago suficientemente forte
para trocar parceiros para casamento, e iniciou-se uma troca de mulheres que
levou os dois grupos a se aliar mais profundamente. Aumentando o nimero
de populagao, os Sabané construiram vérias aldeias na regiao compreendida
entre os altos rios Roosevelt e Tenente Marques.

3 A ocupacao histérica da regiao

Quando Rondon (1916, 1922) avancou para construir a Linha Telegra-
fica e chegou a &rea do Norte, ele os considerou como pertencendo a grande
“Nagao dos Nhambiquara”, mas também verificou que foram menos atingidos
pelos seringueiros e, para ele, em fungao desse isolamento maior, se demons-
travam menos hostis do que os Nambikwara do campo. Rondon conseguiu
fazer um contato pacifico com esses grupos depois que a Comissao da Linha
ja estabelecera uma fazenda em Trés Buritis e, da sua descricao do encontro,
fica claro como havia diversos grupos diferentes que, aparentemente, cos-
tumavam habitar em mais de uma aldeia. Quando ele pernoitou na aldeia
dos indios com que entrou em contato, os indios mandaram avisos sobre sua
presenga para os vizinhos, e estes vieram visitar para conhecer os estranhos.
Ou seja, depreende-se claramente como em uma &rea relativamente peque-
na conviveram varios grupos diferentes e como, nessa mesma regido, havia
uma ocupagao densa de aldeias. Quando Rondon se reporta a essa aventura
em seu livro sobre a Expedicao Cientifica Roosevelt-Rondon, ele menciona
varios nomes de povos entre os quais os chamados Sabané. Assim aparece
pela primeira vez o nome Sabané: j4 nos primeiros contatos do tempo da
penetracao de Rondon no Norte ha mengao do seu nome. E verdade que nao
sabemos, na auséncia de outros dados, se tratamos aqui do mesmo povo que
posteriormente ficou conhecido como Sabang, ja que ndo é a sua autodeno-
minagdo, use-se hoje Kulimansi. Todavia o nome parece uma corruptela de
sapané, um termo de parentesco Sabané que denota uma “irma menor”. Desse
modo, é provavel que houve algum contato com os préprios Sabané e um
mal-entendido que fez os invasores entender que o termo seria 0 nome do
grupo (equivoco que ocorreu varios vezes com grupos Nambikwara). Vale
acrescentar que, quando Roquette-Pinto (1919) visitou a regido nesses anos
(entre 1909 e 1913), ele se espantou com a densidade populacional da regido e
com a extensdo de suas atividades agricolas, absolutamente necessérias para
a sustanca dessa populacdo, porque contrariaram a ideia tao difundida da
“primitividade” dos Nambikwara.
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A Linha Telegrafica passou no meio da parte setentrional da regiao dos
Nambikwara do Norte e os diferentes povos que a compunham. Se a identifi-
cacdo dos chamados Sabané coincide com os Sabané atuais, como é provavel,
entdo esse povo ja estd na regido do Norte desde pelo menos ha noventa
anos, estabelecendo uma intricada rede de relacdes com os outros povos. A
Linha se tornou obsoleta depois e, embora nos anos trinta ainda houvesse as
estacOes e a fazenda, a regido dos Nambikwara foi praticamente abandonada,
e a presenca dos neobrasileiros (expressao de Nimuendaju) muito pequena.
Ou seja, na época em que Lévi-Strauss seguiu o fio da Linha, ele encontrou
muitas dificuldades para viajar na regido e teve que se contentar em contatar
os indios quase que somente nas estagdes, ou nas nas viagens destes, e ele
nunca teve a oportunidade de visitar uma aldeia. Apesar das dificuldades,
o antropdlogo conseguiu fazer uma pesquisa em que os Sabané aparecem
como um dos grupos que conseguiu conhecer melhor. Nessa época, entdo, os
indios permaneceram a viver autonomamente, quase que ‘isolados’, se nao
fosse pelos contatos regulares com o pessoal da Linha. Lévi-Strauss, no seu
livro famoso Tristes Tropiques resume a histéria dos efeitos da construgao
da Linha nos anos anteriores a 1938:

Pelo menos indiretamente eu desejava me dar conta do niimero aproxi-
mado da populacao nambikwara. Em 1915 Rondon estimou-a em 20.000,
0 que provavelmente era exagerada; mas naquela época os bandos
atingiam varias centenas de membros e todas as indicacdes recolhidas
sugerem um declinio rdpido: faz trinta anos que a fracdo conhecida
do grupo Sabané compreendia mais de 1000 pessoas; quando o grupo
visita a estagdo telegrafica de Campos Novos em 1928, o censo conta
127 homens, mais as mulheres e as criancas. Em novembro de 1929, no
entanto, uma epidemia de gripe se inicia quando o grupo acampava
no lugar chamada Espirro. A doenga evolve para uma forma de edema
pulmonar, e 300 indios morreram em 48 horas. Todo o grupo foge, dei-
xando para trds os doentes e os que estao morrendo. Dos 1000 Sabané
antigamente conhecidos, somente 19 homens restaram em 1938, com
suas mulheres e suas criangas. A epidemia se deve acrescentar, talvez,
para explicar estes nimeros que, ha alguns anos, os Sabané se meteram
em uma guerra contra certos vizinhos orientais. Mas um grande grupo
instalado perto de Trés Buritis foi liquidado pela gripe em 1927, exceto
seis ou sete pessoas das quais somente trés ainda estavam vivas em em
1938. (LEVI-STRAUSS, 1984, p. 347; traducdo nossa).

Desse modo, Lévi-Strauss confirma a memoéria oral da guerra com os
vizinhos do leste e a ideia de que os Sabané antigamente eram muito mais
populosos do que no tempo da vida do ex-capitdo Sabané, que calculamos
ter nascido por volta de 1943, e que nos contou dados da tradicao oral do
seu povo. Uma descricdo dessa sequéncia de ocupagao da regido é fornecida
por esse homem mais velho e que morou nas aldeias nessa mesma regiao até

140 Edwin REESINK. A ocupagéo dos Sabané da drea dos rios Roosevelt e
Tenente Marques (parecer antropolégico e linguistico)



atingir aidade de umjovem adulto. Depois ele saiu para a sociedade regional
em fungdo da enorme depopulagao causada por uma epidemia de sarampo,
depois das epidemias ja mencionadas. Ele nasceu no Tenente Marques, o rio
kokid (“gaviao”), na aldeia chamada yataldnma (uma espécie de abelha grande).
A sua aldeia natal fora destruida pelos Cinta Larga, uns indios que vieram
do norte ou noroeste e que comecaram a invadir e fazer guerra aos grupos
indigenas habitantes da regiao dos ‘Nambikwara do Norte’, agora incluindo
os Sabané. A aldeia teria tido umas vinte casas relativamente pequenas. Desse
modo, o narrador migrou depois e cresceu numa aldeia localizada ao lado do
rio Roosevelt, wayuluawtid (“cachorro latiu”), de nome yatali, “pau seco”, que
consistia de umas vinte casas, talvez um pouco maiores do que as da aldeia
anterior. O narrador estima que em cada casa podiam morar em torno de
dez pessoas, mas os nimeros absolutos sdo dificeis de serem avaliados (isso
vale tanto o namero das casas das aldeias quanto os nimeros das pessoas;
a pessoa s6 aprendeu a contar em portugués na idade adulta, e ndo é facil
traduzir quantidades em ntmeros estimativos mais seguros). Certo é que a
aldeia no Tenente Marques era menor e que as duas aldeias se localizavam a
uma viagem de trés dias de caminhada em um caminho que, no meio, cruza
o rio Trés Buritis (chamado de waykid, “pau”). Com o passar do tempo, na
medida também que os Cinta Larga continuavam a ameagar e a atacar as
aldeias nessa regido, outras aldeias se formavam da jungado de habitantes de
aldeias abandonadas. Uma dessas aldeias, oito dias em direcdo nordeste da
aldeia do Tenente Marques, chamava-se titotd, “queixada”, e achava-se per-
manentemente ameagada pelos Cinta Larga que, calcula-se, moravam ha uns
doze dias de distancia. Outra pequena aldeia, de umas dez casas, ficava ao ao
sudeste da mesma aldeia do rio Tenente Marques, e esta sofreu pelo menos
uma batalha com os atacantes. A aldeia portava o nome de uliinmatiti, “anta”.

Por fim, provavelmente por volta da metade dos anos cinquenta, todos os
fragmentos das aldeias que existiam ainda se reuniram em uma tnica aldeia,
por causa da depopulacdo. Essa aldeia se chama “aldeia velha” ou em Sabané
de yilesetakipa, “macaco sauim”, que também absorveu os restos dos Sowainté
que se juntaram aos Sabané. Vale a pena observar que, dessa forma, os Sabané
e 0s Sowainté se fundiram, sendo que, com os Sabané formando a maioria, a
sua lingua prevaleceu, e a lingua dos seus aliados praticamente sumiu entre os
poucos representantes que atualmente sao ainda considerados descendentes
desse povo. O nome de Sabané hoje é utilizado para todos, inclusive para os
descendentes diretos dos Sowainté, e para as pessoas de descendéncia mista:
todos sao considerados como integrantes do povo Sabané e chamados como
tal. Ou seja, quando Lévi-Strauss encontrou os Sabané (de 34 pessoas) e os
Tarundé (18 pessoas, de lingua conhecido hoje como Tawaindé) em 1938, os
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dois povos ainda se mantinham separados, mas viviam praticamente juntos
e chamavam-se mutuamente pelos termos de afinidade. Como observou o
antropélogo, essa pratica fazia com que os filhos da geragao adulta se cha-
massem de primos cruzados, isto é, de parceiros potenciais de casamento. Na
época e quando escreveu seu livro, o autor especulou sobre a possibilidade
da realizacdo desses casamentos e sobre a possivel jungdo dos dois grupos
(LEVI-STRAUSS, 1984, cap. XXIX). Hoje estd claro que os atuais Sabané se
compdem dessa fusado e sao os descendentes diretos dos povos Sowainté e
Sabané. E razoavel supor que se trata dos mesmos grupos encontrados por
Lévi-Strauss, mesmo porque a diferenca de nome do outro grupo nesse caso
nao é relevante ja que o termo Sowainté é de origem Sabané. O nome valia
para os grupos do Nambikwara do Norte, e 0 mesmo grupo terd tido outras
denominacdes dadas pelos outros grupos/povos vizinhos. Nota-se que
também ndo ha muita clareza sobre os nomes dados aos grupos na época de
Rondon, tampouco sobre a sua relagdo com os nomes atuais, geralmente os
altimos nao sdo imediatamente idénticos com os antigos.

Dessa histéria de migracdo e fusdo, resulta que as dltimas geracoes
vivendo em aldeias autdbnomas viveram nessa grande regido, entre os dois
rios e em diversas aldeias, e onde muitos morreram, tanto de causas naturais
ocasionais, de epidemias e de ataques do outro povo indigena. Desse modo,
fincaram um pé firme no territério que ja era dos Sowainté desde tempos
imemoriais e, mais importante, isso faz com que os atuais Sabané concebam
essa regido como seu proprio territério legitimo. Como Sabané que moram na
regido desde o tempo de Rondon, viveram cacando e plantando, e que mor-
reram enterrando seus mortos nessa terra, e como Sowainté que habitavam
a mesma regido desde tempos desconhecidos, o atual povo Sabané concebe
essa drea legitimamente como sua terra tradicional.

A histéria depois da completa fusdo com os Nambikwara do Norte é
uma sequéncia de deslocamentos forcados e de problemas para manter uma
terra e uma certa unido. Os Sabané e os outros grupos dessa regiao mantiveram
contatos regulares com o pessoal da Linha, em especial as estacdes em Trés
Buritis (a mais ao norte e, na verdade, uma fazenda) e José Bonifacio (mais ao
oeste, na diregdo de posto no rio Pimenta Bueno), por onde eles obtinham os
bens de consumo, em particular os instrumentos de ferro, que antes ja ganha-
vam pelos contatos no tempo desde Rondon (mas basicamente sem interagao
pessoal direta com ele). Contatos com os “brancos” aconteceram depois da
chegada na regiao dos altos rios quando, depois da saida e do gradual aban-
dono pelo Estado do pessoal de Linha, terminaram os “presentes”. Os Sabané
iniciaram uma aproximacdo parcial com o pessoal das estagdes da Linha. L&
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conheceram os habitantes e comecaram a passar pequenas temporadas para
trabalhar em atividades locais que lhes renderam os instrumentos de metal
tdo cobicados e eficientes. Nesse tempo, ndo habitavam nas estagdes, a nao
ser por periodos curtos de trabalho, ou para simples visitas, em um padrao de
contato generalizado para todos os grupos da regido, incluindo os Lakondé
e os Tawaindé. As estagdes durante esse periodo, digamos dos anos vinte ou
trinta até os anos cinquenta, constituiam-se como os portais de passagem dos
bens industriais e os pontos de contato comum a todas as aldeias dos diver-
sos povos da regido. Obviamente, para o pessoal das estagdes, mesmo muito
isolados e parcialmente consistindo de indios Paresi treinados pela Comissao
Telegrafica, as suas fungdes e suas ligagdes precarias com o resto do pais os
elevavam, aos seus proprios olhos, a condicao de representantes da “civiliza-
¢do” perante os indios selvagens, mansos ou em vias de serem domesticados
(veja MACHADO, 1998). No entanto a distancia e o abandono reduziram o
poder de mando do pessoal da Linha sobre os indios da larga faixa de sua
influéncia, e os povos indigenas mantiveram largamente sua independéncia
politica e autonomia socioeconémica. Ao mesmo tempo, as estagdes forneciam
um lugar de encontro para todos os povos, em que algumas pessoas apren-
deram a falar a lingua dos outros, um lugar provavelmente neutro de trocas
e contatos diversos entre grupos e povos diferenciados.

4 A dispersao e o SPI

Os ataques dos Cinta Larga e os efeitos da epidemia acabam por causar
uma depopulagao entre os Sabané, outros povos e até dos postos da Linha.
Alguns grupos dos Sabané foram atraidos pelo funcionario do Servico de
Protecdo aos Indios que se instalou em Mato Grosso, na aldeia chamada
Espirro, dentro da atual “Terra Indigena Pyreneus de Souza” (ao norte de
Aroeira). Outros grupos de outros povos, tais como os inimigos dos Sabanég,
os Manduka e os Mamaindé, e ainda os Tawaindé e outros possiveis pequenos
contingentes de outros grupos, também foram atraidos para essa aldeia em
fungdo das promessas de ajuda, de presentes e de uma vida sem pressoes de
ataques de indios ou regionais. Aqui, durante um longo tempo, o funciondrio
Afonso Franca administrou todos esses indios com mao de ferro: sob o lema
de ensina-los a “trabalhar” impds uma disciplina férrea que se estendia a
punigdes corporais de chicote, inclusive para mulheres e criangas. O grupo
de Sabané do ex-capitdo Manezinho fez uma visita a area e, percebendo os
mau tratos, decidiu ndo aceitar o convite de se mudar e resolveu se limitar a
visitas curtas. O mesmo seu Manezinho narra um incidente que demonstra a
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dureza desse tipo de administracdo. Dois grupos liderados por dois grandes
lideres, que ja& moravam no Espirro, decidiram fugir e morar na aldeia no
Roosevelt, e se juntar aos outros. O funciondrio montou uma expedigdo com
os seringueiros “brancos” que trabalhavam para ele, alcangou os fugitivos
e mataram os dois capitdes. Alguns fugidos chegaram a aldeia livre, mas
aqueles que ndo conseguiram escapar foram devolvidos ao SPI na pessoa de
Franca e punidos. Quando o Afonso Franca se retirou para um seringal de
sua posse, conhecido como “seringal de Faustino” (o nome do seu genro), ou
Cachoeirinha, entre Vilhena e Pimenta Bueno, ele levou uma parte dos indios,
principalmente Tawaindé, para continuar a trabalhar como trabalhadores
bracais para a sua familia. Outros indios se dividiram: alguns permaneceram
em Espirro, onde, durante um tempo, houve uma substituicdo por outro
funcionério; outros acabaram em Marco Rondon, sob as ordens de um outro
regional que respeitava a integridade fisica dos indios; outros provavelmente
se espalharam pela sociedade regional. Vale lembrar que essa foi a época em
que os ataques dos Cinta Larga foram mais intensos, e todas as aldeias e po-
voados da regido sentiam-se situados e sujeitos a ferozes ataques. Os indios
em Aroeira contam muitas histérias a respeito dessas aldeias (nas décadas de
cinquenta e sessenta; veja DAL POZ, 1998, p.191).

Em 1960, quando se construiu a estrada de terra da BR 364, em um
esfor¢o de “desenvolvimento”, e o que abriu a regido para as primeiras levas
de migrantes que vdo tomar as terras indigenas e modificar totalmente os
padrdes de ocupagdo e posse da terra, ainda existiam os postos da Linha.
Porém a Linha e as estacdes, em especial as que estavam fora do tracado da
estrada, perderam toda importancia. Assim, o Posto de José Bonifacio, lugar
de moradia e mistura limitada de etnias e ponto de encontro dos povos das
aldeias da regido, acabou sucumbindo aos ataques Cinta Larga e abandonado.
Os Sabané das aldeias sofreram ataques de indios inamistosos e epidemias,
sendo invidvel sua permanéncia na area de sua moradia. A maior parte dos
que restaram se retiraram para a estacdo de Vilhena, de onde acabaram en-
caminhados para Marco Rondon. Observa-se que a saida e o abandono da
area de sua ocupagao se deu em fungao dessas condicdes totalmente adver-
sas criadas pela expansao Cinta Larga e a depopulacdo: ou seja, ndo sairam
por qualquer motivo que indicasse uma decisao de abandono por sua livre
e espontanea vontade. Ao mesmo tempo, a ocupacdo por neobrasileiros na
regido aumentou consideravelmente, ocupando outros espagos anteriormente
indigenas, modificando os padrdes de ocupacao e ‘propriedade” da terra, e,
ainda, dvidos para engajar os indios como mao de obra barata em seus pro-
jetos econdmicos de enriquecimento préprio (terra abaixo ou nenhum custo,
e mao de obra muito barata).
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Mesmo que este esboco historico ndo esteja totalmente seguro em sua
sequéncia cronoldgica exata e sujeito a alguma cautela (nem sempre é facil
de reconstruir a histéria com maior segurancga), as linhas mestres da histo-
ria Sabané sao firmemente estabelecidas. Todos os dados mostram como o
tempo maltratou esse povo e como as condic¢des forcaram a saida de todos
os membros do seu territério antigo. Paulatinamente, as aldeias na area de
ocupacdo tradicional foram desmanteladas e abandonadas por causa das mor-
tes e da pressao Cinta Larga, reagrupando-se para resistir em outros lugares
até que uma fuga e reorganizagado na regido se tornoram inviaveis, sob pena
da extingdo definitiva, e uma fuga da drea se impos. Alguns conseguiram se
manter em alguns conjuntos de familias habitantes de lugares como Espirro
ou Marco Rondon, outros indios até se inseriram na sociedade regional como
trabalhadores regionais, varios migraram para diversos lugares numa regido
bem maior. No caso de um pequeno grupo de familias mistas (principalmente
Paresi, Lakondé e regional) ligados a Linha, estes foram transferidos para
uma estagao bem além de Porto Velho (Abuna), quase que cortando relagdes
com os parentes da regido de Vilhena (o “polo de crescimento” na regiao), e
cujos membros estdo deixando de falar as linguas indigenas e se integrando
na sociedade regional (pela poucas noticias que chegaram aos parentes). E
possivel que outros membros desses povos e dos Sabané terminaram por se
engajar em migracdes dentro da sociedade brasileira dominante, representan-
do uma outra via de perda séria de membros das etnias indigenas locais. Em
especial, sabe-se que algumas mulheres se casaram com regionais nao indi-
genas, e que os seus filhos foram educados muito mais segundo o padrdo e a
lingua nacional do que com uma real afinidade sociocultural e identificatéria
indigena. O ex-capitdo, por exemplo, trabalhou em uma série de atividades
diversas e migrou para uma série de locais também diferenciados, chegando
até, ao morar no Acre, antes de um certo momento, voltar a trabalhar em
Pimenta Bueno (a cidade nascida do Posto da Linha). Depois da década de
sessenta, a nova imigracdo de “ocupacgdo da Amazoénia” tomou conta da re-
gido de Rondonia, e até a drea de Marco Rondon sofreu de tomada de terra
pelos “brancos” ndo obstante, no entender dos indios, essa area tivesse sido
reservada pelas autoridades exclusivamente para eles. Com os escandalos da
SPI, totalmente desviada de sua “missao humanitdria” de origem - embora
possa-se argumentar que uma pessoa como Afonso Franga é somente uma
consequéncia possivel, sendo provével, do sentido da superioridade inerente
no projeto “civilizatério” de quem sabe ‘o que é bom para os outros’ - a agéncia
se tornou a Fundacio Nacional do Indio e renovou sua presenca na regiao.
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5 A construcao de uma nova aldeia (com varios povos) e a Funai

De fato, quando a estrada de acesso vindo de Cuiaba foi asfaltada, se
abriu tanto uma época de maior presenca do Estado, inclusive reguladora de
um processo de distribuicdo de terras e de uma apropriacao maior de terras
por parte de particulares, quanto um periodo de espoliagao, que afetou di-
retamente todos os grupos e povos indigenas na regido. A Funai comegou a
desenvolver alguma acdo compensatdria pelas perdas de terras e contra os
efeitos negativos que a nova onda de migragao causou aos povos indigenas.
No sentido de reagrupar os indios em um lugar de seu uso coletivo exclusivo,
a Funai empenhou-se em apanhar os indios que viviam em pequenos grupos,
ou individualmente, pela regido toda, e resolveu criar uma nova aldeia. Desse
modo, alguns funciondrios, geralmente com as melhores intencoes, convence-
ram os habitantes de Marco Rondon, de Cachoeirinha e de outros locais, a se
mudar para dentro da drea indigena. Isso, apesar de a terra em Marco Rondon
ser de qualidade superior a da terra na drea de Aroeira, mas ha se de lembrar
que a Funai no campo do Estado foi, e continua sendo, uma agéncia de menor
poder de fogo do que, por exemplo especialmene nessa época, o Incra (em
Rondonia). O seu Manezinho vivia sozinho na regiao, nessa época, mas casou
com uma india Sowainté (Dona Ivone) e, no seu préprio entendimento, foi ele
que escolheu o novo lugar de Aroeira e preparou toda a infraestrutura, com a
ajuda da Funai, para realizar esse reagrupamento. Ali se recolheram todos os
indios de que se obteve noticias e a quem se conseguiu convencer de levantar
uma nova aldeia, sob a égide da Funai. Tornou-se, entao, “capitdo” de Aroeira,
e a aldeia se formou de fragmentos dos grupos indigenas Sabané, Tawaindé,
Manduka e Lakondé, sendo que o maior grupo era o primeiro, e o menor o
altimo (hoje, sempre ainda segundo o ex-capitdo Manezinho, narrador dessa
historia). Nota-se que parcelas importantes desses grupos foram forcados a
conviver em Espirro e que todos falam linguas da familia Nambikwara, ndo
obstante incompreensiveis entre si, salvo o Tawaindé e o Lakondé, e que esses
grupos nunca teriam se juntado voluntariamente se nao fossem levados pe-
las imposi¢des circunstanciais. A convivéncia e as vicissitudes demogréficas
tizeram com que em, digamos, uns vinte cinco anos de partilha de territério,
houvesse um ntimero consideravel de casamentos intergrupais, sem que, to-
davia, isso significasse a dissolugdo das diferencas étnicas. Dessa forma, apesar
desses casamentos e uma forte mistura de descendéncia, o que é complicado
resolver sem regras claras de filiacdo étnica, nessa aldeia o jogo politico e
faccional tem um componente saliente de etnicidade e que, nesse sentido,
difere da grande maioria das aldeias do conjunto Nambikwara, em que um
grupo predomina claramente. E assim que os antigos donos dessa terra, os
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Manduka, uns dois anos atras iniciaram a constru¢ao de uma nova aldeia em
direcdo a Terra Indigena Nambikwara (a leste, adjacente ao TI Pyreneus de
Souza), pretendendo constituir uma aldeia em um territério que consideram
como seu, e que, naturalmente, conta com uma presenca predominante de sua
propria etnia. Nesse caso, ainda ha a presenca de Manduka no outro lado na
area “Nambikwara” (junto aos Kithaulu), contigua a nova aldeia, que ainda
selocalizaria na Terra Indigena Pyreneus de Souza. A convivéncia com outros
grupos é sentida por todos os envolvidos como muito indesejavel, buscam-
-se aldeias mais homogeéneas logo quando concebem existirem as condi¢des
para tal mudanca.

Desse modo, os Sabané se inserem em um contexto em que, quase sem-
pre, por vezes se juntam todos esses grupos/povos diferentes sob o nome
abrangente de Nambikwara, tal como, por exemplo, na literatura académica
ou por burocracias, como a Funai de Brasilia. No nivel local, por outro lado,
o carater multiétnico é reconhecido, e 0 nome Nambikwara reservado para
um grupo desse conjunto que habita na Terra Indigena Nambikwara e que
se constitui de um grupo de Nambikwara do campo falante de um dialeto da
lingua pertencente a chamada lingua Nambikwara do Sul. Aroeira se cons-
truiu, sob inspira¢do da Funai, na tnica aldeia para acomodar os fragmentos
de varios grupos do conjunto dialetal do Nambikwara do Norte, acrescentados
dos Sabané, na tentativa de fornecer uma “reserva” oficialmente reconhecida,
sem problemas fundidrios, e assegurar a possibilidade de uma recuperacao
demogréfica. Hoje a aldeia contém cerca de 220 habitantes, dos quais umas
cem pessoas sao considerados como Sabané. Como ha em torno de trinta Sa-
bané morando na cidade de Vilhena, a populagdo total desse povo esta por
volta de 130 pessoas. A situagdo linguistica se caracteriza pela predominancia
absoluta do monolinguismo em portugués. Aproximadamente 8 pessoas
dominam a lingua Sabané ainda (cerca de 8% do total), mas esse contingente
em geral ja tem a idade de mais de 40 anos. Ao mesmo tempo, as criangas sdo
exclusivamente monolingues em portugués, e sdo educadas em portugués
(com a excecdo de um s6 menino que é estimulado a aprender também o
Sabané como segunda lingua). Os falantes costumam usar a lingua entre si,
e ndo a utilizam quando na presencga de pessoas nao falantes. Obviamente,
todos os contatos com a sociedade nacional ocorrem em portugués, e o idioma
Sabané esta, portanto, em sério risco de extingdo. Pela idade dos falantes e
nao falantes, estimamos que o portugués substituiu a lingua indigena como
lingua cotidiana ha cerca de 35 anos.

A regiao do atual Posto Indigena Aroeira se caracteriza ecologicamente
pela transicdo entre cerrado e floresta tropical, entre a Chapada dos Parecis e
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inicio da mata amazonica. Nessa regido, a vegeta¢do varia entre matas mais
densas nos vales, e campos com arbustos e uma vegetacdo mais rasteira. A area
da Terra Indigena sofreu ja com a presenca humana. A técnica de agricultura
usual consiste da derrubada da mata e a queima da vegetacdo para adubar a
terra com as cinzas. Vale notar, alids, que nas primeiras descrigdes das rocas
da antiga 4rea dos Nambikwara do Norte, da época da penetragdo da Linha
Telegréfica, se ressalta como os indios praticavam uma agricultura extensa, e
muito variada em ntiimero de cultigenos conhecidos. Hoje as rocas produzem
principalmente milho, mandioca, batata doce e banana. Ap6s a colheita, uma
parte, aparentemente uma parte consideravel, dessa producao é vendida ou
trocada no comércio de Vilhena para obter as novas necessidades, tais como
arroz, sal, 6leo e carne (porque, atualmente, a drea é pobre em caga). Tanto
os Sabané, como os Tawaindé e outros, preparam farinha de mandioca para
a mesma finalidade. Na sede do posto, ha uma infraestrutura que apoia a
criacdo de gado, e esse rebanho é paulatinamente abatido durante o ano para
o provimento de carne a comunidade, mas esse fornecimento é insuficiente
para uma alimentagao regular de carne. Além disso, parece que raramente
se aproveita o gado para ordenhagdo e para tirar o leite. Recentemente, se
iniciou uma atividade apicola, mas esta ainda é muito incipiente e, até agora,
s6 algumas pessoas parecem obter algum lucro com a venda de mel. Em ge-
ral, as atividades econémicas sdo desempenhadas por unidade de familia, e
os resultados se revertem para essa familia. Uma parte importante da renda
monetaria da comunidade advém das aposentadorias que o Estado paga
para trabalhadores rurais com mais de sessenta anos. Essa renda é de cerca
de um saldrio minimo, o que ndo parece ser muito dinheiro para um citadino,
mas que é fundamental dado o problema generalizado de obter renda para
a obtencdo de “mercadorias” ja tornadas indispensaveis, tanto para a provi-
sdo alimentar diaria, como para outros desejos de consumo. Quase todas as
familias e grupos domésticos, ou conjuntos de casas de parentes proximos,
possuem idosos aposentados. A presenca de um pequeno ntimero de indios
empregados, enquanto assistente de enfermagem ou monitor de educagao,
complementa o quadro de fontes de renda do exterior. Em suma, o quadro
econdmico apresenta sérias dificuldades na articulacdo entre a producao local
e as necessidades sentidas de influxo de mercadorias do exterior.

6 Conclusio: o retorno

A convivéncia de trés ou quatro grupos de origens diferentes em
Aroeira causa tensdes adicionais ao tempo que a terra ndo é muito boa para
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agricultura e, ainda, também existem poucos outros meios de sustento e de
producao de produtos que possam assegurar uma renda para comprar bens
industrializados da sociedade nacional. Hoje se sente necessidade inclusive
de roupa e certos tipos de comida a que boa parte dos indios, sendo todas
as pessoas, mas particularmente os jovens, estdo acostumados. Por essas
diversas condi¢des socioculturais e econdmicas, o ex-capitdo e alguns outros
conceberam um projeto de retorno a sua terra e seu territério de origem na
regiao de Roosevelt e Tenente Marques. Este retorno é de grande importancia
para o povo Sabané. Primeiro, porque a terra em Aroeira ndo € a terra deles
de origem, mesmo que as mais novas geragdes tenham nascido la: é a terra
do outro povo. Segundo, porque a convivéncia com outras etnias cria uma
tensdo adicional, especialmente, é de se supor, por causa da presenca de um
outro povo considerado o dono da area e de mais um outro povo que tam-
bém esta fora de sua terra tradicional. mas com uma presenca marcante em
termos de alguns dos mais velhos que influenciam a politica interna e externa
no conselho politico informal dos velhos (sem falar dos poucos descenden-
tes de mais um outro povo, mas que perdeu seu lider mais velho). Terceiro,
porque a aldeia atual fica em terras mais pobres, em qualidade de terra e
quantidade de caga, comparado com o territdrio tradicional. Quarto, porque
somente com uma aldeia um pouco mais distante da cidade, e com esses
maiores recursos naturais em terra tradicional, pode-se aglutinar uma con-
centracdo de Sabané que, ndo somente se sentem legitimamente em sua terra,
mas em que, ao compor a maioria e predominancia sociopolitica, criam-se as
condigdes para uma reproducado de sua cultura e lingua particular. Ou seja,
como ja visto, a lingua Sabané se encontra seriamente ameacada de extincao,
especialmente depois do reagrupamento, em Aroeira a influéncia de lingua
portuguesa cresceu assustadoramente, e somente algumas dez pessoas (das
mais velhas) falam a lingua fluentemente. Nem os jovens, nem os monitores
de educacao bilingue, demonstraram interesse em retomar a aprendizagem
dessa lingua, pelo menos até muito recentemente. O interesse crescente, por
parte de organizac¢des indigenas, indios e 0 MEC, estd comecando surtir algum
efeito em Aroeira, mas seria indubitavelmente bem mais efetivo se os Sabané
fossem construir a sua propria aldeia e enfatizar sua especificidade cultural e
linguistica. Quando, digamos, entre si e voltados para si enquanto povo, com
suas particularidades, o ensino do lingua pode ter uma chance de reverter
o quadro atualmente altamente desfavoravel da manutencdo da lingua. A
tnica chance, e mesmo assim uma chance muito ténue, de permanéncia da
lingua Sabané estd na realizagdo de uma aldeia etnicamente mais ou menos
homogénea na sua terra tradicional.
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Um suma, ha s6lidos argumentos histéricos e razdes sociais atuais para
apoiar os Sabané em sua vontade de retornar ao territério de seus ancestrais,
tanto dos Sabané, quanto do grupo de Nambikwara do Norte que, na pratica,
assimilaram. O filho do ex-capitdo comprou um sitio ao lado do rio Roosevelt,
proximo dos restos até hoje facilmente discerniveis de uma aldeia abandonada
na margem direita do rio, mata adentro (e a sua mae, como visto, é uma das
altimas Sowainté). A ideia é de retornar para essa mesma area de ocupagao
anterior e para o lugar de vida dos ancestrais e dos mortos enterrados de
geracdes anteriores de indios Sabané, sendo também o local de juventude do
mesmo lider. O problema, na verdade, é que, enquanto o abandono antigo da
area e os investimentos feitos em Aroeira sao superdveis, o maior obstaculo
€ que a area atualmente j4 é terra indigena demarcada. Mas, Terra Indigena
pertencente aos indios que expulsaram os Sabané e os Nambikwara do Norte
de toda aregido, ou seja, os Cinta Larga. A terra em questdo na margem direita
do rio Roosevelt (para o lado leste na diregdo do Tenente Marques) é a ponta
mais meridional da parque indigena Aripuana. Nesse sentido, ha um conflito
de interesses entre dois povos indigenas, mas que também foi engendrado
pela mediacdo da categoria juridica de “terra indigena” conferida pelo Estado
brasileiro. Quando foram feitos os estudos para a decisdo de incluir esse ponto
meridional da expansao Cinta Larga na sua terra indigena, havia pouco tempo
que efetivamente estes ocuparam a regido. Ou seja, em termos de direitos a
terra, os Nambikwara do Norte e os seus aliados, os Sabané, detém muito mais
direito de retorno a regiao (inclusive, é bom lembrar, partes importantes da
regido fora deste Parque Indigena, no caso dos Lakondé e dos Tawaindé) do
que os Cinta Larga, que, pelo que parece, ocupam muito mais a parcela ao
norte do que efetivamente essa ponta do parque. Dessa maneira, é legitima
a vontade de retorno ao territério juridicamente ja indigena sobre o qual tem
tanto, ou, na verdade, mais direito do que os atuais donos formais. Também
¢ um movimento que é de grande, talvez até de fundamental, importancia
para a continuidade étnica, a cultura e a lingua Sabané, se uma boa parcela
deste povo se radica no seu antigo territério: ao retomar a sua terra, os Sabané
retomam a possibilidade de manter as suas tradi¢cdes proprias e reforcam
enormemente a possibilidade de sua permanéncia no futuro enquanto povo
e etnia especifica. Como todos os povos indigenas, os povos dessa regiao tém
o direito de viver com os seus, entre si, na sua propria terra e de determinar,
desse modo, o seu préprio futuro. E uma tarefa dos 6rgaos burocraticos esta-
tais, em particular a Funai, e uma tarefa obrigatdria do Estado, de assistir no
processo de negociagdo dos Sabané com os Cinta Larga e de assegurar, por
diversos meios, o retorno dos Sabané a terra tradicional.
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O papel das liderancas tradicionais
na demarcacao das terras indigenas
Guarani e Kaiowa

Elemir Soare Martins*

1 INTRODUCAO

Para os Guarani e Kaiowad, as praticas de rituais das li-
derancas espirituais e religiosas tradicionais rianderu e fiandesy
e seus auxiliares yoyra’ija’ sdo imprescindiveis para manter a
religido indigena viva e assim para fortalecer sua identidade.
Além dessas préticas serem a maneira como se busca apoio
espiritual ou a aproximagdo com as divindades.

Os rituais como préticas religiosas, sempre foram pratica-
dos pelos Guarani e Kaiowd, contudo percebemos que os xamas
passam a assumir diferentes fungdes a partir da colonizacao e
da formacdo do Estado Nacional.

Nas disputas territoriais caracteristicas do tempo pre-
sente, os Kaiowa encontram animo para o enfrentamento com
os fazendeiros a partir da compreensdo de que a conquista da
terra é um investimento na aproximagao com as divindades e
na retomada do tekoha yma guare (morada antiga). A compre-
ensao é entendida, segundo o rianderu, a partir da reza que ele
faz, tendo contanto com a divindade, recebe mbarete (forga),
nienangareko (protecdo) dos seres invisiveis.

Desde entdo o papel dos rianderu e a iandesy é fundamen-
tal em qualquer movimento das reivindicagdes dos direitos
indigenas. As rezas, denominadas como nembo e e jeroky, sao
de suma importancia para convocar e envolver o Nandejara
Tupa Husu (Grande Deus) na organizagdo do movimento de
luta, protegendo, dando a melhor estratégia para ir a busca de
suas necessidades.

' Os yvyra’ija sdo pessoas que tém contato espiritual e ajuda o xama em
qualquer cerimoénia de reza.
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Assim, esse artigo procura descrever e analisar a participacao das lide-
rangas tradicionais 7ianderu e riandesy no movimento politico contemporaneo
dos povos indigenas Guarani e Kaiowd pela recuperagdo e demarcacdo de
suas terras indigenas tradicionais - tekoha - no Cone Sul de Mato Grosso do
Sul. Para tanto, esse artigo descrevera: (a) quais sdo as funcgdes das lideran-
cas tradicionais e como sua funcao se transformou através do tempo sendo
importante hoje a figura de uma lideranca politica para o movimento de luta
pela demarcacdo dos tekoha; (b) Como nasceu o movimento de retomada
dos antigos tekoha a partir da criagdo das primeiras Assembleias Guarani,
as Aty Guasu; (c) como podemos observar essas disposi¢des socioculturais a
partir da retomada do Tekoha Pindo Roky; (d) e por tltimo, como percebemos
atualmente a importancia das novas liderancas que tem surgido dentro de
um ambiente académico na luta pelas retomada dos territoriais tradicionais.

2 AS LIDERANCAS TRADICIONAIS E AS LIDERANCAS POLITICAS

As liderancas tradicionais que chamamos de 7rianderu e as fiandesy sao
pessoas fundamentais para comunidade Guarani e Kaiow4d, essas pessoas
mantem uma relacdo suficientemente proxima com as divindades. O 7iembo’e
(rezas) e jehovassa (bendicdes) tém poder profilatico e fertilizante, por exemplo,
sobre as plantas cultivadas: arroz, milho, batata, kumanda (feijao), mandioca,
etc., garantindo seus crescimentos rapido e livre do ataque de pragas e doengas.
Antes de plantar o agricultor Guarani e Kaiowa, prepara a terra para plantio
e, depois chama o xama para fazer rezas e benzer as plantas.

E relevante ressaltar que a importancia e as funcdes dos rezadores nas
comunidades indigenas estao sempre associadas aos saberes sobre: plantas
medicinais, rezas, benzimentos, praticas agricolas, arte, pintura, etc. Portan-
to, a figura do rezador assume o papel do verdadeiro xama, recebendo dos
deuses a sabedoria para ensinar, revolver os problemas e dom para curar.
Para que isso seja possivel, segundo os xamas afirmaram sobre a importancia
de seguir as regras que foram ensinados a eles durante a formacao para ser
xama. Segundo ele “é fundamental que nos rezadores continuarmos seguindo
as regras que foram passadas a nos durante a nossa formagao para o xama”
(Ava Vera Rendy, 70 anos, tekoha Guapo’y em Amambai, fala colhida du-
rante pesquisa de campo em novembro de 2012). Percebemos através dessa
fala que mesmo durante a sua formagao um yvyra'ija, ja possui um papel de
lideranca na comunidade.

As atuacdes das liderancas espirituais e religiosas tradicionais sempre
foram fundamentais para o desenvolvimento social dentro das aldeias. Na
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cosmologia Guarani e Kaiowa a reza protege a te i (a familia) para que as
pessoas de mé conduta, nao manipulem o povo Guarani e Kaiow4, a fim de
ter mais certeza que poderé ter suas terras de volta. Pereira (2004) apresenta
uma explicacdo muito objetiva sobre a formacao desses xamas.
O xamanismo entre os Kaiowd requer formagdo e aprendizado por um
periodo relativamente longo. Esse discipulado deve ser realizado junto
a outro xamad, caracterizando o perfil sacerdotal do sistema religioso,
pois os xamas de destaque formam escolas para assegurar a reprodugao
do sistema de reza por ele herdado ou “desenvolvido”. O exercicio do
xamanismo estd, assim, sempre associado ao grupo de reza, geralmente
composto por parentes ou por aliados, no caso de nao parentes. Entre-
tanto, s6 o aprendizado ndo garante a formacao do xama, este deve ter
um evento extraordindrio em sua vida que marque a apropriagdo do
poder legitimador do exercicio da profissdo. Esse evento é geralmente
narrado como uma experiéncia pessoal de interagdo com determinado
ente sobrenatural, evento que seria fatal para um ndo-xama, e do qual
se escapa justamente por ser portador dessa atribuicao”. (PEREIRA,
2004, p. 366).

Ao longo da década de 1970, muitas liderancas espirituais e religiosas
mostraram aos seus pares a importancia das rezas, segundo eles, s6 assim
mbarete (forca), pytyvo (ajuda) viria dos deuses, através do riembo e o ianderu
consegue se comunicar com os deuses que pertence a sua cosmologia. Essa
forca que vem dos deuses aumenta a coragem para continuar sendo indio,
mesmo com tanto preconceito por parte da sociedade brasileira e encoraja-se
para continuar lutando, resistindo a violéncia imposta pelos colonizadores.

E fundamental lembrar que foi principalmente a partir das décadas de
1940 e 1970 que se teve inicio um periodo de expulsao e dispersao das fami-
lias indigenas Guarani e Kaiowa de seus tekoha guasu (territérios). Essa nova
“situacdo historica” é marcada tanto pelo fim do monopélio da Cia. Matte-
-Laranjeira quanto pelo aumento do loteamento da regido, que é quando se
abre a regido para a instalacdo de inimeras fazendas privadas sobre os tekoha
guarani e kaiowd (BRAND, 1997, THOMAZ DE ALMEIDA, 2001; MURA,
2006; BENITES, 2009).

No entanto, desde o ano de 1915 quando as primeiras Reservas Indige-
nas no atual Estado de Mato Grosso do Sul foram instituidas pelo Servico de
Protecdo aos Indios (SPI), os Guarani e Kaiowa passaram a sofrer um processo
de reducdo de seus territorios tradicionais. O SPI, desconhecendo o modo de
viver dos Guarani e Kaiowa e o modo de ocupar os seus tekoha guasu (seus
territérios), instituiu entre 1915 e 1928 oito mindsculas Reservas: Jagua Piru
e Bororo em Dourados, Te’yikué em Caarap6, Guapo’y em Amambai, Limao
Verde em Amambai, Pirajui em Paranhos, Sassoro em Tacuru, Taqueperi em
Coronel Sapucaia, Porto Lindo. A drea méxima prevista era de 3.600 hectares,
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entretanto, na maioria dos casos a area demarcada foi ainda menor (BRAND,
1993; 1997).

Segundo Benites (2009), o 6rgao que instituiu as Reservas aos indige-
nas impds um ordenamento militar, educagdo escolar, assisténcia sanitaria
e favoreceu as atividades das missdes evangélicas que se instalavam na re-
giao. Vale lembrar que os funcionarios do SPI e outros colonizadores nao se
conformavam com o modo espalhado dos indigenas de ocupar espaco. Foi
preciso concentrar os indigenas nessas areas para possibilitar a expropriagao
de seus territorios.

E importante ainda observar que desta forma, os territérios indigenas
passaram a ser considerados como “terra devoluta” e “terra vazia” e, por isso,
se tornaram objeto legal de comércio. Para o Estado, as oito Reservas Indige-
nas supracitadas criadas pelo SPI eram consideradas como os tinicos espagos
oficiais destinados aos Guarani e Kaiowa (BRAND, 1997; BENITES, 2009).

Diante da perda da autonomia e de suas vidas que os indigenas sofreram
no século XX, devido a criagao das Reservas. Muitas liderangas ndo ficaram pa-
radas assistindo a expulsdo e dispersao das familias indigenas. Pelo contrério,
muitas familias comecaram a resistir, reagrupando os parentes que estavam
dispersos nas Reserva para voltar ao seu antigo tekoha. O reagrupamento das
familias foi muito complexo, porque a destruigdo dos tekoha ocasionou uma
serie de prejuizo social para os grupos, como no caso da dispersao de fami-
lias que espalhadas comecaram a ocupar diferentes espagos. Essa dispersao
¢ denominada como sarambi.

A nova realidade enfrentada pelas familias preocupou a lideranca tradi-
cional, que comecaram a articular os demais rezadores para estabelecer quais
seriam as melhores estratégias a adotar, e pedindo ao Nandejara Tupd Husu a
orientacdo para conseguir reagrupar de novo as pessoas do grupo para que
tenha mais forca espiritual, assim preparar a cerimonia pedindo a protecao
divina na jornada dificil ao seu antigo tekoha. Sendo assim, os 7ianderu e as
fiandesy, passaram a cada vez mais a mobilizar grupo de pessoas comprome-
tidas e com objetivos comuns, ndo por acaso muitos dos integrantes do grupo
geralmente foram, e ainda sdo, parentes ou familia da lideranca tradicional.
O agrupamento da familia foi iniciativa dos ancides e rezadores que sempre
esteve preocupado sobre a desestruturacdo da cultura e nunca aceitaram a
imposi¢ao da cultura ocidental e ndo se conformavam com a perda dos seus
tekoha.

A partir da criagdo das Reservas, houve a implantacdo da figura do
Capitio, bem como em outras populagdes indigenas. O capitdo, sempre es-
teve associado a ideia de que ele deveria fazer a intermediacdo entre as
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comunidades indigenas das dreas demarcadas e os representantes do SPI (e
depois FUNAI). Contudo, aos poucos essa situacdo modificou a relacdo de
poder dentro das comunidades indigenas, fazendo com que o capitio passa-se
a assumir um papel de lideranca dentro das Reservas.

Cabe observar que em cada Reserva a figura do capitio enquanto li-
derancga, passou a representar varios grupos de familias, diferentemente da
lideranga tradicional onde o 7ianderu e a fiandesy representavam apenas a sua
parentela. Assim essa nova constituicao da figura do capitio enquanto lideranca
gerou (e ainda gera) permanentes descontentamentos e acirando os conflitos
nas Reservas. Em grande parte esses conflitos também se mantem, pois, de
alguma forma, se espera que o capitio possa manter uma relagdo proxima
ao rfianderu e a fiandesy, o que ndo ocorre frente as diferentes posicdes desses
sujeitos. Portanto, o desafio esta nisso do capitao ou lideranca politica estar
distante das liderangas tradicionais, visto que geralmente nas Reservas, ndo
ha dialogo entre eles. Por isso, no entanto, dificulta a atuacao deles a frente o
desafio imposto pela sociedade envolvente e Estado.

Aha’ard umi opytatava tenondetard ha moha’angara, ja’e pora serd
capitdora tekohape ko’anga ha tendondepe ore rendu ore renduve voi,
ore rekave ha oméi voi arandu rombohasatava hina ichupe kuéra ikatu
haguaicha oikuaa o]ohu hagua mba’épa o]e]apota umi mba’e o]ehuva—
re ha fiembo’e rupive ipu’aka upevare. Ore jepy’apy ha’e upeva voi
roimegui mombyry ojohegui ko arape. Entoce, tekoteve roime meme
fiemonguetape, pera’y, mba’e ko jeporohekape tekoha ojetopa ko &ra-
pe, ipord faime jojape ikatu haguaicha jaikuaa mba’e chagua tapepa
flamufata hina. Umi ojejapotava guive oje’eva tekoteve ose atygui ha
flanderu ombohape ichupe kuéra. Ore manteko roikuaa fiembo’e rupive
mba’echagua je’eva roipyhyta ha rombohape hagua ave mba’e mboruvi-
chape. (Nanderu Florencio Barbosa, 83 ro’y, tekoha Te'yikuepegua, fala
colhida durante pesquisa de campo em outubro de 2012).2

A fala desse rianderu demonstra a necessidade de ter o dialogo e a
aproximacdo entre as liderancas politicas e 7fianderu nas comunidades indige-
nas. Nesta afirmacdo percebe-se o quanto eles sao importantes em qualquer
situagdo nos tekoha, por exemplo, nas escolhas dos candidatos para ser Capitao
na aldeia, é preciso que eles estejam presentes para benzer, orientar e dar
sua posi¢do de como um grande mboruvicha pode seguir e representar sua

? Tradugdo feita por mim em primeiro plano: “Espero que os que vdo liderar ou representar
a comunidade agora ou futuramente oucam-nos, nos procure e consiga colocar a sabedoria
que iremos passar a eles para saber resolver quaisquer problemas e vencer desafios através da
nossa reza. A nossa preocupacao é exatamente isso por estar distante um do outro. Portanto,
precisamos estar em constante dialogo, até porque no desafio que a comunidade indigena
se encontra nos dias atuais é fundamental a unido para saber qual tape (caminho) a seguir,
qualquer decisdo tem que partir do coletivo com a orientacdo dos fianderu. S6 nos sabemos
através das rezas qual decisdo a tomar e orientar o capitao”.

Tellus, ano 15, n. 29, p. 153-172, jul./dez. 2015 157



comunidade. Ele defende também que a comunidade ndo pode se distanciar
da coletividade, segundo ele, é muito importante que o grupo esteja forta-
lecido para enfrentar os desafios nas aldeias. Pude notar na fala do fianderu
Florencio Barbosa, a preocupacdo que ele tem em relagdo a organizacdo atual
da comunidade pelo Capitdo. Pereira (2004) ainda argumenta sobre a neces-
sidade de novos aspirantes a lideranca deveriam ter uma postura proxima
aos lideres ja reconhecidos.
Na organizacao politica dos kaiow4d, os aspirantes as posicdes de prestigio
associadas aos cargos de chefia politica e religiosa, devem se inspirar
na conduta dos grandes lideres e seguir o exemplo deixado pelos que
tiveram éxito como iniciadores capazes de fazer as coisas surgirem ou
erguerem-se. Isto é feito combinando conhecimento e habilidade sobre
como conduzir as relacdes entre as pessoas e como conseguir os auspicios
favoraveis dos jara e divindades”. (PEREIRA, 2004, p. 303).

Por fim, neste cendrio atual que os Guarani e Kaiowa se encontram para
reocupar/retomar seus tekoha e demais acdes das comunidades oferecem
cendrios favoraveis ao surgimento de grandes liderancas ou liderancas de
maior expressao. Entretanto, essas liderangas lideram suas comunidades a
frente o desafio imposto pelos fazendeiros e Estado. Mas para que isso seja
possivel, a comunidade sempre cobra que as liderangas se inspirem na tra-
dicdo, na orientacdo dos rezadores ou liderancgas tradicionais e na conduta
dos grandes lideres yma guare (dos lideres do “tempo antigo”). Para que seja
um lider que faga diferenca, seja meditativo, prepositivo, distinguindo-se da
outra pela coragem pela criatividade capaz de levantar-se e tomar iniciativas.

3 ALUTA PELA TERRA: RETOMADA DOS TEKOHA E AS PRIMEIRAS
ATY GUASU

A Aty Guasu é uma assembleia geral dos Guarani e Kaiow4d, retitnem
liderangas de varios tekoha. O objetivo principal das reunides sempre esteve
ligado a recuperagdo dos tekoha, contudo foram dessas reunides que parti-
ram além as primeiras reivindicacdes de demarcacdo de terras tradicionais,
dentincias e sugestdes sobre possiveis solugdes para os problemas variados
que os indigenas vinham enfrentando.

Uma primeira versao da histéria do movimento foi estabelecida por meio
de trabalho Thomaz de Almeida (2001). Ele coordenou, no final dos anos 1970,
o Projeto Kaiowa Nhandeva (PKN), acdo indigenista que comecou dando su-
porte a producdo agricola nas Reservas entao existentes e, progressivamente,
seguindo apelos dos kaiow4 e guarani, passou a apoiar, de diferentes formas,
a mobilizacdo politica que resultou nas Aty Guasu (PIMENTEL, 2012, p. 235-

158 Elemir Soare MARTINS. O papel das liderancas tradicionais na demarcacgdo das terras
indigenas Guarani e Kaiowd



236). Diante das expulsdes e dispersdes dos indigenas Guarani e Kaiowa de
seus territorios tradicionais se originaram, no entanto, desde o final da década
de 1970, o movimento indigena, articulacdo e luta de indigenas para recuperar
os seus tekoha guasu yma guare (antigos territérios).

As narragdes de varias liderancas idosas evidenciam que as realizagdes
de vérias grandes assembleias interétnicas foram e sdo fundamentais para
os indigenas expulsos se articularem e se envolverem nos processos de reo-
cupacdo/retomadas de parte dos seus territorios tradicionais reivindicados.

Varios relatos dos idosos indigenas na I e Il audiéncia da Comissao
da Verdade que ocorreu em Dourados® e a fontes documentais utiliza-
dos nos trabalhos de Thomaz de Almeida (2001) confirma que a partir
do final da década de 1970 até os dias de hoje, as liderangas articuladas,
reivindicantes dos tekoha yma guare (terras tradicionais), comecaram a
se reunir trimestralmente nas assembleias gerais, buscando discutir e
tomar decisOes a respeito da demarcacdo e a reocupagdes/retomadas
das terras.

Um caso emblematico na histéria de recuperagao dos territérios
tradicionais ocorreu no final de década de 1970 a partir de duas mo-
bilizagdes em torno das dreas conhecidas como Rancho Jakare (Laguna
Carapa) e Paraguasu (Paranhos) esses dois casos levaram aos jornais de
circulacdo nacional as denuncias sobre os despejos forcados a que eram
submetidos os grupos de Kaiowd e Guarani*.

E fundamental destacar que desde meados 1980, as liderancas tradicio-
nais comegaram a participar do movimento de resisténcia Guarani e Kaiowa no
contexto de luta tensa pelo reconhecimento e demarcagao das terras indigenas
tradicionais. Os rianderu e fiandesy e seus auxiliares (yvyra ija) argumentam
e declaram que através do Jeroky Guasu permanente serd possivel buscar co-
municacado e apoio e intervencdes de seus parentes invisiveis do yvy jara (da
terra), y jara (rio) e ka’aguy jara (floresta) para recuperar e retomar os territérios
tradicionais que foram abandonados por conta de expulsdes.

> A Comissdo da Verdade (CNV), proposta em 2010 e criada por ato da Presidente Dilma
Rousseff em 2011, foi uma delegac¢do formada por diferentes agentes civis que teve como
objetivo investigar a violacdo de direitos humanos ocorridas entre 18 de setembro de 1946 e
5 de outubro de 1988 por agentes do Estado brasileiro. A psicanalista Maria Rita Kehl, foi a
pessoa que dentro da CNV responsavel pela investigacao das violéncias sofridas pelos povos
indigenas e camponeses. Assim, nesse contexto foram realizadas duas audiéncias ptblicas em
Dourados para ouvir das comunidades indigenas de Mato Grosso do Sul, por quais violéncias
lhes foram acometidas. Cabe ainda ressaltar que no dia 10 de dezembro de 2014 a CNV entregou
seu relatorio final a Presidente Dilma Roussef.

* Para ver mais: PIMENTEL, Spensy K. Aty Guasu, as grandes assembleias Kaiowa e Guarani: os
indigenas de MS e a luta pela redemocratizagao do pais. (no prelo).
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O primeiro grande encontro das liderangas politicas e das liderancas
religiosas chamadas até de Aty Guasu e Jeroky Guasu foi realizado anos 1970,
as liderangas religiosas demandam rigorosamente a participagdo coordenada
dos rezadores durante o processo de reocupagao e retomada do tekoha tradi-
cionais. Portanto, o conjunto dos lideres religiosas rianderu e riandesy e de seus
auxiliares yoyraija estdo sempre envolvidos em todas as agdes da retomada.

No final da década de 1970, as liderangas das familias extensas expulsas
de seus tekoha articularam iniciativas de luta pela recuperacao de territo-
rio que de fato passaram a ocorrer nas décadas seguintes. Desde 1980 até
os dias de hoje, as familias extensas ja reocuparam e recuperaram partes
de mais de vinte terras tradicionais tekoha. Como ja disse, o envolvimento
dos lideres espirituais (realizando sinteses das decisdes e expectativas
de familias extensas inteiras) na realizagdo de grandes rituais religiosos
- jeroky guasu - foi fundamental nesse processo. (BENITES, 2013, p. 38).

Em primeiro lugar, é importante lembrar, que toda Aty Guasu se inicia
com jehovassa (como espécie de ben¢do) conduzida pelos xamas presentes ou
liderangas tradicionais. Nesse encontro, ou seja, nesta primeira realizagdo do
Jeroky Guassu e Aty Guasu no ano de 1970, estiveram presentes lideres de di-
versas aldeias, um deles um grande lider Pancho Romero que esteve presente
nareunido do PKN na Reserva Indigena Pirajui para denunciar a expulsao do
seu antigo tekoha Yvykua Rusu/Takua rusu/Paraguasu. Foi o momento muito
significativo aos indigenas e as demais pessoas que estavam envolvidas pela
luta da efetivacdo dos direitos, e com isso mostrar a forga que o movimento
terd futuramente para reocupar e retomar suas terras tradicionais.

As Aty Guasu reanem normalmente entre duzentas a trezentas pessoas
talvez mais dependendo da articulacdo das liderangas e da localizacdo da
Assembleia que sempre ocorre em uma drea indigena diferente, a quantidade
pode ser maior quando a reunido acontece nas proximidades de alguma aldeia
mais populosa, como Dourados, Caarapd, Amambai, muita gente vai até o
evento de forma independente, essas pessoas muitas vezes sdo: professores,
agente de satude, ligados a secretaria da educagdo municipal, Ministério Pabli-
co Federal, Conselho Indigena Missionario (CIMI), representante da FUNAI,
de Universidades, entre outros .

Asliderancas tradicionais rianderu e fiandesy, determinaram que ao longo
do processo da reocupagao dos tekoha antigos era necessario e fundamental a
participacao direta de todos os integrantes das familias extensas envolvidas
na reocupacao das terras antiga, incluindo mita'i (as criangas), kuimba’e kuéra
(os homens), kuria kuéra (as mulheres) é as ancids e ancides. Entendemos que
neste contexto ritual emerge a forca e a coragem para lutar, momento em que
se elaboram as taticas e as estratégias para reocupar os territérios perdidos
durantes o processo de colonizagao. Para Benites (2013),
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As Aty Guasu sdo também um lugar de transmissao de saber. As nar-
ragOes das liderancas guarani-kaiowa no evento reafirmam que, apés a
chegada dos europeus, a vida desses indigenas foi marcada por diversas
interferéncias de agentes colonizadores portugueses e espanhdis. A nar-
ragdo das liderancas vai ao encontro da literatura histérica e confirma que
os povos indigenas foram vitimas de dominagdo dos missiondrios, dos
encomenderos e dos bandeirantes. Os discursos das liderangas apontam
que, diante desses fatos marcantes suscitados pelas agdes colonialistas,
as liderangas indigenas, por meio de sua organizagdo politica e religiosa,
passaram a discutir os novos problemas e se articular, e no decorrer da
historia reagiram de diversas formas em defesa dos seus territérios e da
vida e cultura dos seus grupos. Em todas as assembleias [...], as liderancas
guaranis idosas reafirmam em consenso que nossos antepassados foram
heréis guerreiros, que lutaram, sofreram e morreram ao tentar defender
0s seus territérios e o modo de ser e viver guarani. Frente a essa luta
histdrica dificil, nos eventos, os mais velhos exigem frequentemente da
nova gera¢do que mantenham o orgulho de serem guarani. (BENITES,
2010, p. 10).

Com essa luta e de reconhecimento dos lideres religiosas na luta e na
articulagdo do movimento indigenas, o Jeroky guasu e Aty guasu, comecou
ganhar forca, tendo em vista que através desse encontro que muitas familias
recebem orientacdes importantes, ajuda das demais integrantes do movimento.
Vale ressaltar que nesses encontros o mboruvicha kuéra (as liderancgas politicas)
buscaram apoio das liderancas tradicionais na articulagdo da assembleia e
do jeroky guasu que irdo acontecer no determinado lugar, e no processo de

reocupacao/retomada dos tekoha.

As decisdes importantes sempre sdo tomadas em Assembleia, onde
tanto as liderangas politicas e as familias extensas que estdo envolvidas na
retomada, recebem orienta¢des, apoio espirituais que irdo acompanha-las
em sua jornada dificeis. A familia extensa que vao partir nas reocupacdes/
retomadas no seu tekoha, durante o jeroky guasu recebem jehovassa dos rian-
deru e riandesy e seus yvyra ija (auxiliares), para que venha ter éxito em sua
jornada e os deuses estejam acompanhando as familias, dando orientagdes,
protegendo-os das pessoas que estardao impedindo de forma violenta, nesse
caso os pistoleiros dos fazendeiros e policiais.

As liderancgas politicas fazem toda essa articulagdo junto aos demais
parceiros para reivindicar seus direitos, e para fazer encaminhamento de
documentos importantes. E nessa articulagdo junto aos demais parceiros
mboruvicha o papel dele, também, e buscar reagrupar as pessoas no movi-
mento de luta pelos direitos e algumas decisdes importantes que precisardo
ser decididos em grupo maior de pessoas da comunidade. As narracdes
religiosas evidenciam que as realiza¢des dos grandes rituais religiosas jeroky
guasu e das grandes assembleias intercomunitarias Aty Guasu foram, e ainda
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sao fundamentais para os lideres religiosos 7ianderu e fiandesy se envolverem
nos processos especificos.

Destacamos na reocupagao e retomada dos tekoha tradicionais a im-
portancia dos rianderu e fiandesy e seus auxiliares yovyra'ija, através das rezas
jeroky e fiembo’e, consegue agregar as demais pessoas nessa luta tensa, mas
¢ fundamental destacar que as rezas jeroky o rianderu faz na lingua guarani,
isso torna a lingua mais viva, e nesta ocasido que percebemos a importancia
e 0 uso que a lingua materna possui. Esse é um importante momento onde
podemos a prética da religido indigena presentes em cada pessoa, o que gera
um sentimento de pertenca elementos fortalecem a identidade e o espirito de
coletividade Guarani e Kaiowa.

O movimento dos lideres religiosos é visto como uma técnica de luta ou
de guerra para que os indigenas tenham éxito nos processos de enfrentamento
com os pistoleiros das fazendas, sobretudo no momento da reocupagao tradi-
cional. Quando os rianderu e iandesy comecam fazer as rezas jeroky as pessoas
que estdo presentes, ndo se intimidam de entrar nos rituais. Essa situagao é
interessante porque elas voltam a valorizar sua cultura tradicional, sentindo
o verdadeiro ava (indigena).

As liderancas politicas sempre tiveram a funcao imprescindivel para a
organizagdo dos movimentos sociais indigenas. Um dos aspectos é na elabo-
ragdo de documentos para encaminhar as autoridades ptblicas. As liderangas
tradicionais repassam a eles em guarani as suas reinvindicagdes e com ajuda
dos demais parceiros, os mboruvicha escrevem em forma de documentos ou
cartas. Vale lembrar que historicamente as liderangas politicas estudavam
somente até os anos iniciais, mas mesmo assim eram considerados mais le-
trados, sendo assim, ajudavam como tradutor das liderangas tradicionais e
expunham as demandas da comunidade.

4 A IMPORTANCIA DO XAMANISMO NA RETOMADA DO TEKOHA
PINDO ROKY’

Recentemente na retomada do Tekoha Pindo Roky podemos constatar
a forga que o 7lembo’e tem, conforme a pratica dos rianderu e fiandesy e seus
auxiliares. O assassinato do indigena, Denilson Barbosa no dia 17 de fevereiro

® A histéria de luta do meu povo, sempre foi narrada para mim pela minha v6, meu tio, minha
tia, meu padrinho, etc. Assim sempre tive a oportunidade de escutar sobre o processo de luta
das grandes liderancas para conseguir recuperar uma parte dos seus tekoha. No entanto, eu
tive a oportunidade de acompanhar de perto a luta na retomada do tekoha antigo Pindo Roky.
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de 2013, desencadeou a ocupagdo da fazenda do senhor Orlandino Carneiro
Gongalves, localizada no municipio de Caarap6, por cerca de 200 indigenas.
No dia seguinte os parentes do jovem kaiow4, assassinado nesse antigo tekoha,
comegaram a se mobilizar; chamando rianderu mais préxima da familia e as
demais pessoas que pudessem ajudar para avisar os demais 7ianderu que ha na
Reserva indigena Teyikue. Comecou a reocupagdo do tekoha com o rianderu
e fiandesy coordenando o 7iembo’e e jeroky. Na retomada estiveram liderangas
politico muito importante da Reserva indigena Te’yikue, como Silvio Paulo,
Joao Golarte, Leonardo de Souza e, no decorrer do dia foi chegando lideran-
cas de varias aldeias, porém todos esperavam as orientacdes das liderangas
tradicionais que estavam coordenando o Aty.

E fundamental destacar o papel dos 7ianderu e iiandesy nesse local, o uso
dalingua quando comega a reza pedindo ao Tupd Husu (Grande Deus) protegao
e a orientacdo durante a jornada de luta. Durante a reza os fianderu pediram
ao Tupd Husu mandassem mais pessoas para aumentar a forca de luta e para
mostrar as autoridades o quanto as rezas, a cultura e a terra sdo importantes
para os Guarani e Kaiowa e a necessidade de recuperar sua terra tradicional.
Chegava muita gente durante o dia e a noite, a pessoa que chegavam a esse
local comecava entrar na danca do ritual da reza, ndo sentia mais timidez
para acompanhar os rianderu.

Importa destacar que os jovens nos dias atuais sdo timidos para apren-
der, conversar, mas principalmente para acompanhar as rezas, dangas, das
liderangas tradicionais. Mas neste dia através do poder que tem a reza esse
pensamento “modernizado” muitas vezes preconceituoso foi superado com
grande ajuda dos deuses. As criangas marcando a presencas muito impor-
tantes durante o ritual, um dos 7ianderu comecaram formar outro grupo de
reza, porque na roda em que eles estavam ndo cabiam mais pessoas. Uma das
liderangas local falou da importancia das pessoas mostrarem o que sabem em
relacdo a reza.

A decisdo para que os fianderu e fiandesy coordenassem esse momento
de luta partiu por parte da lideranga politica, afirmando a presenca deles na-
quele local é fundamental, porque através da reza podera comunicar-se com
deus, pedindo orientacdo e forga para que nenhum mal aproxime dos seus
entes, concluiu afirmando: “a nossa reza sempre teve poder e forga, por isso,
é incontestaveis, eu acredito, no final em nome do Tupa Guasu vai dar tudo
certo” (Leonardo de Souza, 47 anos, tekoha Te'yikug, fevereiro de 2013). Con-
vém ressaltar que esse termo supracitado na lingua guarani chama-se pytyvo
(prestar apoio) de outra lideranca politica e tradicional. Nesse sentido, pytyvo
é definido como uma serie de taticas. Uma das téticas é e sera a reocupacao/
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retomada da parte dos territérios indigenas, chamar os rezadores de outro
tekoha para prestar apoio. Entretanto, esses sdo algumas taticas de muitos que
sdo postas em pratica nos dias atuais.

Na retomada do Tekoha Pindo Roky, as pessoas acreditam que é através
das rezas da comunidade da Reserva Indigena Te’yikue, que foi possivel
reunir mais pessoas na retomada, importante aqui destacar que quanto mais
pessoas chegavam mais forte o grupo se sentia. A maioria das pessoas che-
gava ja entrando na reza dos/ das rianderu e iiandesy que coordenavam a reza
naquele local.

Percebe-se como a atuagao das liderangas tradicionais é importante na
reocupagao/retomada dos tekoha. Através da sabedoria divina, e da confianca
passada pelas liderancas, que se consegue agregar as pessoas distantes, com
as palavras sabias transmitem o conhecimento e aconselha as demais pessoas
como devem caminhar como verdadeiro indigena e conhecendo as rezas.
Sendo assim, segundo eles, podera enfrentar quaisquer problemas, espantar o
medo, enfrentar os pistoleiros dos fazendeiros, policiais, preconceitos e vencer
o que é imposto pelo Estado que prejudica os indigenas.

Atualmente o Tekoha Pindo Roky, possui aproximadamente 89 fami-
lias acampadas. Elas se organizam entre parentelas e sua alimentacdo se da
através da roca. Neste local ha liderancas tradicionais que toda noite fazem
rezas e também igreja. Segundo a lideranca politica local, senhor Ducrecio
Martins, neste local ndo tem desavenca entre pastor da igreja e 7ianderu, por
isso, segundo ele, cada um tenta fazer a sua parte com objetivo comum. O
grupo sempre mantém contanto com lideranca politica da aldeia Te'yikué e
com as demais liderancas de outro tekoha.

50S ACADEMICOS INDIGENAS E A PARTICIPACAONOMOVIMENTO
DE LUTA PELA TERRA

Segundo Brand (2011), um desafio a ser considerado na busca pela auto-
nomia dos povos indigenas é a procura cada vez mais crescente por formagao
superior que considere a especificidade cultural de suas respectivas etnias. Assim
é perceptivel que o crescimento dos povos indigenas nas Institutos de Ensino
Superior IES. Contudo, defendemos que a participagdo dos indigenas no Ensino
Superior deve estar situada no conjunto de a¢des protagonizadas pelos povos
indigenas e nas relacdes desses povos com o Estado e com a sociedade brasileira,
isso é, ndo é apenas a presenca dos indigenas nas IES que vai garantir o avango
de suas demandas, essa presenga é preciso estar relacionada com um processo
formativo em compasso com os desejos e necessidades dos povos indigenas.
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E preciso observar que, de modo geral, a demanda pelo acesso ao
ensino superior junto as comunidades indigenas aparece inicialmente pela
necessidade de formacao e qualificacdo dos professores indigenas, quando
esses comegam a ocupar o espago de professores dentro de suas comunida-
des. Nesse sentido, percebemos que os professores também se tornam um
novo tipo de liderancas, pois assume em muitos casos o papel de mediador
entre suas comunidades e as agencias publicas externas. Exatamente por
isso que intuimos que muitas das liderancas politicas também se tornaram
professores. Contudo, atualmente percebemos que esse processo também
ocorre inversamente, isso €, os sujeitos se tornam liderancas politicas, pois
sdo professores.

Ainda nesse contexto, atualmente percebemos que o ensino superior,
quando tem sua formacao voltada para as demandas da comunidade indige-
nas, também possibilita nao apenas formar novos lideres, mas qualificar esses
novos sujeitos para que possam atender aos interesses de suas comunidades.

No cenario atual de conflito que os indigenas se encontram, em relagao
a terra, saude, educacao, preconceitos e entre outros. Os indigenas comecgaram
buscar outros meios para criar uma nova estratégia para enfrentar esses pro-
blemas que vinham surgindo desde a colonizacdo. A chegada a universidade
da familia indigena foi o momento de muita esperanca, segundo a maioria
das liderangas, o filho do indio aprendendo o sistema dos karai, podera utili-
zar varias estratégias do que ele adquiriu durante sua vida académica, para
defender seu povo. Como por exemplo, utilizar o proprio sistema dos karai
para defender seu povo e levar o clamor indigena através do trabalho escrito
as demais comunidades, utilizando a tecnologia para mostrar ao mundo a
existéncia da cultura, como a arte, a lingua, a poesia e a religiao.

Contudo, ressaltamos que ndo basta apenas garantir o acesso ao ensi-
no superior aos indigenas, mas de fato garantir uma formacdo que venha a
suprir as demandas coletivas de suas comunidades. Assim, a Universidade
também precisa estar aberta e propiciar uma formagao especifica aos acadé-
micos indigenas. Essa marcante ambiguidade nas relagdes entre ava (indios
ou indigenas) e karai/mbairy (ndo-indios), que muitas vezes impede o didlogo
entre os conhecimentos. Assim, o desafio para Universidade é estabelecer
um dialogo entre karai mba’ekuaa/arandu (saberes/conhecimentos ocidentais)
e 0s ava mba’ekuaa/arandu (conhecimentos tradicionais indigenas ou saberes
indigenas). Entretanto, persistem na educacao superior formal uma grande
dificuldade e superar o pensamento colonial /moderno. Por isso, muitas vezes,
acaba formando um académico voltado a ideologia de colonialismo. Alimen-
tando cada vez mais a visdo preconceituosa em relacao aos indigenas, nao
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respeitando os saberes, a religido, o modo que aprenderam na comunidade,
é as perspectivas de vida.

Se observarmos os textos legais anteriores a Constituicdo Federal de

1988, perceberemos que a perspectiva integracionista que os sustenta.
Codigo Civil de 1916 considerava os indios “relativamente incapazes,
sujeitos ao regime tutelar enquanto ndo forem adaptados a civilizagao
do pais”, as Constituicdes Federais de 1943, 1946 e 1967 previam a
“incorporacdo dos silvicolas & comunhao nacional”; a Lei 6001 de 1973,
Estatuto do Indio, afirmava a necessidade de integra-los progressiva-
mente e harmoniosamente & comunhao nacional”, estendendo a eles o
sistema de ensino e a criagdo de escolas orientadas para esse fim. (BO-
NIN, 2009, p. 97).

Entretanto, é relevante ressaltar que segue ainda uma enorme difi-
culdade dos poderes Executivo, Judiciario e Legislativo e suas estruturas e
instancias burocraticas em superar uma visao profundamente monocultural
e colonialista. Persiste também na educagdo superior formal uma grande
dificuldade e superar o pensamento colonial/ moderno. Mesmo diante deste
novo paradigma legal definido pela Constituicdo de 1988. A Constituicao
Federal de 1988, ao excluir toda a referéncia a integracao, garante (ou deveria
garantir) aos povos indigenas, seus territérios, o direito a organizacdo social
e aos processos proprios de aprendizagem, produz um movimento para que
alterasse as relacdes coloniais entre indigenas e ndo-indigenas, dentre eles os
processos formativos, destacamos a educacado superior.

As mudancas no cenério educacional indigenas, depois de muita lutam
dos povos indigenas do Brasil foram efetivadas a partir de 1988 com a pro-
mulgacdo da Constituicdo da Republica Federativa do Brasil. Desde entao,
reconhece-se aos indigenas, no artigo 231 da Carta Magna, o direito a pratica de
suas formas culturais proprias. Importa destacar outros artigos da Constituigao
também asseguram direitos aos povos indigenas. No artigo 210, apresenta-se
como deve ser a educagdo escolar indigena e, no artigo 215, assegura-se e
garante-se o direito a diferenca e as especificidades étnico-culturais

Para tanto, o movimento das liderangas politicas e espirituais e religiosas
tradicionais ganhou mais forca com a participacdo efetiva dos académicos
indigenas Guarani e Kaiowa, pela reivindicacdo e da efetivagao dos seus direi-
tos, como a terra, educacao escolar indigena, acesso a universidade, exigindo
respeito dos seus saberes e melhoria na satide, etc., isso s6 foi possivel quando
se criou a Universidade especifico e diferenciada ou Licenciatura Intercultural
Indigena, oferecendo o curso no contexto indigena que chamamos de intercul-
turalidade. A criacdo na universidade de um curso assim foi de muitas lutas do
movimento indigena, professores e das liderangas politicas e principalmente
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dos Xamas (ianderu e riandesy). Com isso, a participagao dos rianderu no espago
académica ganhou sua importancia e reconhecimento aos poucos.

Cada etapa do curso® percebe-se claro a forca que o jeroky tem juntado
as demais pessoas dentro da universidade, os 7ianderu comegam suas rezas,
todos participam, segundo os rezadores, afirmam que s6 assim os académicos
terdo forga para continuar estudando e lutar pela efetivacdo de seus direitos.
A decisdo de chamar as liderangas tradicionais partiu dos préprios acadé-
micos/as indigenas da graduagdo e professores do Teko Arandu. No entanto,
os fianderu mostram e ensinam a cultura, e com isso comegou agregar mais
pessoas nesse movimento para que cada vez mais os estudantes indigenas
se preocupem a recuperar cultura, lingua, poesia e afirmar sua identidade,
por fim para ser o verdadeiro pesquisador indigena, comprometido com as
suas comunidades.

No intervalo da aula os académicos jovens do Teko Arandu sempre
procura dialogar com as liderangas tradicionais que disponibilizam sempre
seu tempo precioso para dialogar. Na maioria das vezes vao até a sala para
narrar algumas histdrias, passar ensinamento, ensinando a reza, a arte, a
lingua, etc. Neste sentindo, no entanto, o prestigio das liderancas foram au-
mentando na academia.

O curso Teko Arandu que foi implantada na Universidade Federal
da Grande Dourados (UFGD), foi de muita luta de liderangas tradicionais,
professores, etc. Foram muitas discussdes durante a Aty Guasu para que a
faculdade indigena seja criada e se preocupe com os académicos indigenas
dando condigdes necessarias para trabalhar seus saberes na academia no
sentido intercultural. Nesse sentido que muitas liderancas se preocupavam
com a formacgao dos académicos indigenas.

Os académicos passaram a ser preocupar mais com a valorizagao dos/
as fianderu e fiandesy e com isso manter e fortalecer sua cultura e sua identi-
dade como indigenas. A Faculdade Intercultural Indigena que foi criada na
UFGD em 2012, conhecida como FAIND abriu a oportunidade aos académicos
Guaranis e Kiowd a ser articularem juntos aos rezadores e as rezadoras para
discutir os problemas que estdo surgindo na atualidade nas aldeias.

¢ A Licenciatura Intercultural Indigena Teko Arandu foi pensada como um curso que se desen-
volveria na perspectiva da alternancia que, grosso modo, consiste numa formagao que ocorre
em tempos e espagos distintos (Universidade/ Comunidade, Presencial /Nao-Presencial) num
movimento de idas e vindas, o que facilita um trabalho de intervencao pedagégica e social nas
comunidades das quais os académicos fazem parte. Por essa razdo, o Curso é constituido de
Tempos Universidade e Tempos Comunidade (KNAPP, Cassio; MARTINS, Andérbio Mércio
Silva. Politicas linguisticas na Licenciatura Intercultural Indigena - Teko Arandu. Texto no prelo).
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6 CONSIDERACOES FINAIS

O presente artigo foi pensado com objetivo de discutir as fungdes e a
importancia dos 7ianderu e riandesy na retomada das terras indigenas no Cone
Sul de Mato Grosso do Sul e na transmissdo de saberes nas comunidades.
Depois de realizar a minha pesquisa com meus parentes indigenas, digo que
conclui em parte o meu trabalho. Percebo que essa ndo é uma tematica que
se esgota aqui, mas percebo também que enquanto professor indigena cabe a
mim continuar me formando e estudando para poder continuar produzindo
reflexdes sobre minha comunidade.

Vale ressaltar que o trabalho discutiu as fung¢des e a importancia dessas
liderancas tradicionais ja eram valorizadas pela comunidade nos tekoha antes
das expulsdes pelos colonizadores, eles sdo pessoas que mantinham e mantem
proximidades com as divindades, por isso, consegue curar os doentes atra-
vés do poha riana (remédio tradicional ou remédio caseiro) e orientar a te'yi
(familia) para caminhar de acordo com a orientacdo dos deuses do cosmo. No
entanto, nessa época, os Guarani e Kaiowa viveram de acordo a orientagdes
e conselhos dos rianderu e iiandesy.

As liderangas tradicionais para os Guarani e Kaiowa sao imprescindiveis
para manter a religido indigena mais viva e assim fortalecer a identidade, a
lingua, os conhecimentos tradicionais, todavia as Reservas representaram para
os indigenas a perda de autonomia em relacdo a grande parte dos aspectos
de suas vidas.

Mostrei na producado do artigo que quando se criou as Reservas, muitas
familias indigenas que estavam organizadas tradicionalmente no territério
de Mato Grosso do Sul foram submetidas em uma area de concentragdo, para
que a drea esteja liberada para implantacdo das fazendas. Entre 1915 e 1928
o Servico de Protecdo ao Indio criou oito Reservas indigenas destinadas a
abrigar ou concentrar a populagao e familia Guarani e Kaiowa que vivia no
territério que hoje é o sul de Mato Grosso do Sul. Desde que os indigenas fo-
ram submetidos nas Reservas, iniciou-se uma caminhada dificil para manter a
cultura, ojeito de ser, a lingua, porahei (cantos), riembo’e (rezas), jeroky (danca),
conhecimentos tradicionais em relacdo os remédios tradicionais e também
para pratica de caga e a pesca.

Assim, mesmo antes de serem colocadas nas Reservas muitas familias
Guarani e Kaiowa dependiam e necessitavam muito das liderangas tradicio-
nais, porque eles eram as principais pessoas que conseguiam resolver muitos
problemas que aconteciam em um grupo familiar e davam orienta¢des im-
portantes. Entretanto, a destruicao dos tekoha enquanto espagos exclusivos
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dos grupos de familias extensas ocasionou uma série de prejuizos sociais
para os grupos.

Percebemos que mesmo com o passar do tempo, muitas familias con-
tinuaram a ter resisténcia em morar nas Reservas, mesmo a partir da criagao
das Reservas muitas familias se recusaram a serem transferidos, assim muitos
optaram por viver como rembiguai (pedes) nos fundos das fazendas, muitas
delas instaladas em suas proprias terras tradicionais. Fica claro entdo que mui-
tos Guarani e Kaiowa nunca nao se adaptaram de forma nenhuma a vida na
Reserva, preferindo organizar o retorno aos seus antigos territérios, reocupando
os locais de onde foram expulsas ou acampando nas margens de estradas.

Chamamos atengdo no texto sobre diferente atuacao dos rezadores desde
1970 nos Aty Guasu pela reivindicacao de terras tradicionais, como atuavam
no meio de tantos desafios impostos pelos karai (ndo indigena). Importa des-
tacar a participagdo de muitas liderangas tradicionais e liderangas politicos e
comunidades vinda de outras aldeias. No tekoha Potreiro Guassu em Paranhos,
uma das primeiras terras a serem demarcadas, depois de décadas de esbulho e
confinamento nas Reservas do SPI. Percebemos que ali foi uma das primeiras
experiéncias do pytyvo guasu (apoio amplo), percebeu-se que o momento era
propicio para uma maior unido entre os diversos grupos locais, pelo objetivo
comum, que é a recuperagao da terra.

Através do presente trabalho pretendemos mostrar que os rezadores
ou liderangas tradicionais tém fun¢des muito mais importantes de qualquer
lideranca politica, porque eles mantem proximidades com as divindades e
também sdo responsaveis pelo caminho sagrado que cada Guarani e Kaiowa
irdo trilhar, por isso precisam ser respeitados e valorizados. Contudo o que
ouvimos nos dias atuais é o discurso de que ndo existem mais o verdadeiro
fianderu e fiandesy, para muito ha somente rezador gua’u (rezador falso). Ainda
que ndo tivemos a pretensao de abordar isso no texto esse é um fato que nos
chama muito atengao. Esse ¢ um fato marcado sobretudo pelos frequentadores
das igrejas neopentecostais, que muitas vezes afirmam que hoje em dia ha
somente os/as rezadores/as gua’u nas Reservas, esse inclusive seria o motivo
de muitos procurarem as igrejas neopentecostais.

Contudo, podemos afirmar que por ter andado em varios tekoha para
pesquisar e percebi que nas dreas indigenas existe ainda o verdadeiro rezador,
que se dedica profundamente ao exercicio religioso. Por exemplo, na aldeia
Te’yikue, na retomada do tekoha Pindo Roky e Guapo’y em Amambai. Nota-
mos também que muitas pessoas da comunidade nao procuram mais os/as
fianderu e fiandesy para conversar ou para perguntar sobre a cultura, remédios
tradicionais, lingua, iiembo’e (rezas), jeroky (dancas) e as histdrias.
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Osjovens estao cada vez mais se distanciando dos/ as rianderu e fiandesy.
Tivemos um momento oportuno de ver como as liderangas tradicionais tém
forcas para envolver e convocar os deuses do cosmo no memento de luta na
retomada do tekoha tradicional Pindo Roky. Ali percebemos como a cultura
estava viva na alma de todo o jovem indigena Guarani e Kaiowa, a maioria
nao se intimidava para entrar no meio da reza e tentar cantar junto aos rian-
deru e as fiandesy nos parecera o que estava dificil para acontecer aconteceu.
Afirmamos isso, porque geralmente os jovens sentem vergonha para dangar,
rezar e para fazer jehovasa, contudo naquele momento isso foi superado.

O presente artigo, portanto, nao conseguiu discutir todas as influencias
que impedem a atuagdo dos/ as rianderu e fiandesy nas aldeias, todavia cremos
que ele possibilitara como reflexao aos interessados, e talvez suscitar novas
pesquisas. O que nos preocupa e pode render um desdobramento a partir
desse trabalho: é a presenca maior das igrejas evangélicas, influencias de cul-
tura da sociedade envolvente e a atuacdo da missao kaiowa na comunidade,
a forte presenca do capitdo na tomada de decisdes importantes, entre outros.

Percebemos que o distanciamento das liderangas politicas dos saberes
tradicional e das orientacdes dos rezadores é uma questao que precisa ser dis-
cutida na comunidade, e a escola pode ter um papel relevante nesse sentido.
Assim acreditamos que sdo os académicos indigenas que sao responsaveis
por levantar esse debate em cada comunidade.

Diante destas questdes ha varias perguntas que podem ser refletidas a
partir das a¢des dos professores indigenas, académicos de cursos de formagao
especificas: o que fazer? Como podemos fazer para que os jovens voltem a
dialogar com os rezadores? O que fazer para que as liderangas politicos vol-
tem a procurar os rezadores? Sera que os rezadores/as ainda sdo visto como
importantes nas comunidades? Quando ndo existirem mais os fianderu e as
fiandesy a aldeia serd a mesma? Essas sdo algumas de tantas perguntas que
precisam refletidas junto a comunidade, professores, gestores, académicos,
alunos e comunidade em geral.

Por fim, ressaltamos que s6 serd possivel manter a cultura indigena
como os saberes, a lingua, reza, danga, a arte, as historias, a poesia, através
dos rezadores, porque eles sdo as bibliotecas da comunidade. Quando a irma
ou irmdo da igreja evanggélica, por exemplo, ndo consegue mais resolver um
problema, as pessoas ainda procuram o rezador, isso mostra que as rezas
sempre foram e sempre serdo fundamentais na vida dos povos indigenas, elas
sao incontestaveis. Esses casos muitas vezes sao comuns de acontecer na aldeia
onde nasci, cresci e estou morando. Por isso no texto procuramos detalhar
como eles atuavam e como atuam nos dias atuais frente a luta pela efetivagao
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dos direitos e no processo de reocupagdo/retomada dos tekoha tradicionais
e na frente dos desafios impostos pela sociedade envolvente. Sabemos que a
pesquisa ainda pode avangar, mas esperamos que esse texto auxilie na com-
preensao a respeito do tema e possa inspirar outros trabalhos relacionados a
compreensdo tanto dos temas que ficaram em aberto ao longo do texto.
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Orientacdo para os colaboradores

A Revista TELLUS destina-se a publicagdao de producao cientifica relativa
a sociedades indigenas, editada em sequéncia serial sucessiva, em regime de pe-
riodicidade semestral. A Revista aceita contribui¢des compativeis com sua linha
editorial para as seguintes segoes:

1 Artigos:

Composta por artigos inéditos, tradugdes de artigos ou ensaios bibliograficos.
Apresentando titulo em portugués e inglés; textos contendo entre 5000 e 10000
palavras, em lingua portuguesa, incluindo referéncias bibliogréficas e notas de
rodapé; um resumo entre 500 e 1500 caracteres (com espacos), em portugués e
inglés (abstract), acompanhado de trés a cinco palavras-chave em portugués e
inglés (key words).

2 Documento:

Divulga documentos histéricos relevantes ou pouco conhecidos, tanto quanto docu-
mentos atuais, notas de pesquisa recentes, infograficos, relatos de eventos cienti-
ficos e entrevistas. Recomenda-se um breve comentario critico dos documentos,
bem como a transcri¢do dos mesmos quando estiverem ilegiveis ou manuscritos.
As notas de pesquisa deverdo conter até 1500 palavras e se referirem a um estudo
em andamento ou concluidos.

3 Escritos Indigenas:

Visa a publicacdo de textos produzidos por autores indigenas, que abordem pontos
de vista sobre questdes histéricas do passado e contemporaneas, relatem saberes
e mitos ou reproduzam narrativas orais diversas em estilo préprio. Pretende-se
valorizar o estilo original de expressdo do(s) autor(es). Deverdo conter até 10000
palavras.

4 Iconografia:

Este espaco tem como objetivo apresentar imagens e suas narrativas. Portanto,
a iconografia, entendida pela Tellus, faz parte de um conjunto de imagens que
sdo traduzidas pelos autores que as publicam. Nesse sentido, a se¢ao pretende
“traduzir” informagGes iconicas ao leitores, sendo elas: reprodugado de fotografias,
desenhos e obras de arte entre outros. Deverao apresentar a referéncia completa
da(s) obra(s) veiculadas, especificando: autor(es), titulo, local, data e caracteristicas
fisicas do objeto (se for o caso). O material deverd incluir um texto para apresen-
tar o documento iconografico, apresentando titulo em portugués e inglés; textos
contendo até 2000 palavras, em lingua portuguesa, incluindo referéncias e notas
de rodapé; resumo entre 500 e 1500 caracteres (com espagos), em portugués e
inglés (abstract), acompanhado de trés a cinco palavras-chave em portugués e
inglés (key words).

O envio de trabalhos para a Revista devera adequar-se ao seguinte formato:

1 Titulo, resumo e palavras-chave em portugués e inglés.
1.1 Somente serao submetidos a avaliagdo os artigos com até quatro autores, com
excegdo da secdo escritos indigenas, na qual se aceita multipla autoria. A autoria
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deve ser informada pelo sistema, para que se garanta a “Avaliagdo cega pelos
pares”.

2 Otexto deve ser digitado utilizando fonte Times New Roman, tamanho 12, com
espaco 1,5. Os trabalhos devem ser apresentados com seu contetido rigorosamente
corrigido e revisado.

2.1 Nao serdo publicados anexos de artigos.

3 Asilustragoes (fotografias, graficos, mapas, desenhos etc.), se pertencentes a um
texto, devem ser numeradas e tituladas, com referéncia quando reproduzidas de
outra fonte. Encaminhar no corpo do texto e submeter separadamente, em arquivos
de imagem (JPG, TIF, WMF ou EPS), com resolu¢ao minima de 300 dpi.

4 Nas citagdes, as chamadas pelo sobrenome do autor, pela instituicao responsavel
ou titulo incluido na sentenga, devem observar as normas técnicas da ABNT -
NBR 10520, de agosto de 2002. Exemplo: Cadogan (1952, p. 20) ou (CADOGAN,
1952, p. 20).

4.1 Nas citagdes indiretas (parafrases) a indicagdo de pagina é opcional.

4.2 As citagdes diretas com mais cinco linhas, devem ser destacadas no texto com
recuo de 4 cm em relagdo a margem esquerda e corpo menor de letra, sem aspas,
com espago simples. Transcri¢des de falas, independente do ntiimero de linhas,
seguem o mesmo modelo.

5 Asnotas explicativas devem constar no rodapé da pagina, em algarismos arabicos.

6 As referéncias devem estar dispostas em ordem alfabética e seguir as Normas
Técnicas da ABNT - NBR 6023, de agosto de 2002. Seguem exemplos.

6.1 livros, catdlogos, dicionarios, etc, no todo:
SAHLINS, Marshall. Ilhas de Historia. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 1999.

MUSEU DA IMIGRACAO [Sao Paulo, SP]. Museu da imigragdo - Sao Paulo: cata-
logo. Sao Paulo, 1997. 16 p.

6.2 Capitulos de livro:

SILVA, Aracy Lopes da. Pequenos “xamas”: criancas indigenas, corporalidade e
escolarizacdo. In: SILVA, Aracy Lopes da; MACEDO, Ana Vera; NUNES, Angela
(Org.) Criangas indigenas: ensaios antropolégicos. Sao Paulo: Global, 2002.

6.3 Artigos de periddicos:

VIETTA, Katya. Tekoha e te'y guasu: algumas consideragdes sobre articulacoes
politicas Kaiowa e Guarani a partir das nogoes de parentesco e ocupacao espacial.
Revista Tellus, Campo Grande, ano 1, n. 1, p. 89-102, out. 2001.

6.4 Trabalhos académicos:
GALLOIS, Dominique Tilkin. O movimento na cosmologia Waidpi: criacdo, expansao

e transformacao do Universo. 1988. Tese (Doutorado em Antropologia Social) -
Universidade de Sao Paulo, Sdo Paulo.

6.5 Eventos no todo:
REUNIAO ANUAL DA SBPC, 56., 2004, Cuiaba. Resumos... Cuiaba: Sociedade
Brasileira para o Progresso da Ciéncia/ UFMT, 2004.
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6.6 Trabalhos apresentados em eventos:

BARBOSA, Wallace de Deus. Pedras, sementes e reliquias. Categorias estéticas e
representa¢des sensiveis na cultura material de um grupo indigena nordestino.
In: REUNIAO BRASILEIRA DE ANTROPOLOGIA, 23., 2002, Gramado. Resu1mos...
Gramado: ABA/UFRGS, 2002.

6.7 Documentos em meio eletronico:

CUNHA, Olivia Maria Gomes da. Tempo imperfeito: uma etnografia do arquivo.
Mana, v. 10, n. 2, p. 287-322, out. 2004. Disponivel em: <http://www.scielo.br/
scielo.php?script=sci_arttext&pid=50104-93132004000200003&Ing= pt&nrm=iso>.
Acesso em: 13 dez. 2005.

6.8 Material audiovisual:

OS HOMENS e os deuses por uma terra sem males. [videocassete] Produgdo:
Maira Espindola, Rodrigo Buaiz, Waldecir Ortega e Celito Espindola. Coordena-
¢do: Antonio Brand e Katya Vietta. Campo Grande: Programa Kaiowa-Guarani/
NEPPI-UCDB, 2002. 1 fita de video (23 min 42 seg), NTSC.

KOBAYASH], K. Doenga dos Xavante. [fotografia] 1980. color. 16 x 56 cm.

6.9 Documentos legislativos:

BRASIL. Decreto n. 5.051. Promulga a Convengao n. 169 da Organizacao Interna-
cional do Trabalho - OIT - sobre Povos Indigenas e Tribais. Didrio Oficial da Unido,
Brasilia, 2004; 20 abr.

Endereco para correspondéncia:

PROGRAMA KAIOWA-GUARANI - NEPPI - UCDB

Av. Tamandaré, 6000 - Jd. Seminario - CEP 79117-900 - Campo Grande, MS
Tel.: (067) 3312-3590

E-mail: neppi@ucdb.br



Este periédico usa a fonte tipografica
Book Antiqua para o texto e titulos.
Foi impresso pela Gréafica Mundial,

para a Universidade Cat6lica Dom Bosco,
no segundo semestre de 2015,
com tiragem de 1000 exemplares.



