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Editorial

Prezados leitores,

Encerramos o ano de 2020 com o numero 43 da Revista TELLUS, seguindo
0 propdsito de apresentar didlogos pertinentes aos povos indigenas, em uma
perspectiva multidisciplinar. Esta edicdo contempla artigos de ambito nacional
e internacional, perpassando temas como lingua, educacdo escolar indigena
e relagdes interculturais, além do dossié Producdao de Material em Linguas
Indigenas e Saberes Ancestrais, organizado pelas pesquisadoras Ana Maria R.
Gomes e Rosangela Célia Faustino. A secdo Escritos Indigenas traz vivéncias e
memorias de um professor e pesquisador Terena, e a secdo Iconografia apre-
senta ricas imagens e reflex8es acerca das pinturas faciais dos Boe Bororo.

Desejamos uma excelente leitura!

Profa. Dra. Adir Casaro Nascimento
Editora da Revista TELLUS
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Criancgas indigenas em escolas urbanas: da educagao
inclusiva a educagao inter/multicultural

Indigenous children in urban schools: from inclusive
education to inter/multi-cultural education

Marta Coelho Castro Troquez!
Marcela Guarizo da Silva?

DOI: http://dx.doi.org/10.20435/tellus.vi43.682

Resumo: Este artigo analisa politicas e praticas que orientam a educagdo
escolar de criancas indigenas em escolas ndo indigenas. Os procedimentos
metodoldgicos sdo de analise documental e de pesquisas qualitativas do tipo
estudo de caso. Para tal, discute a legislacdo educacional brasileira para o
atendimento da diferenca e as praticas pedagdgicas em curso. Os resultados
mostram que muito ainda estd por ser feito na direcdo da realizacdo de uma
educacdo inter/multicultural que atenda aos reclames da “educacdo para
todos”. Sdo necessdrias politicas publicas mais efetivas para que se criem as
condi¢cdes que garantam o cumprimento das leis e a execugdo de praticas
pedagdgicas inter/multiculturais.

Palavras-chave: politicas publicas educacionais inclusivas; educacdo escolar
indigena; educacdo inter/multicultural; Lei n. 11.645/2008.

Abstract: This article examines policies and practices that guide the education of
Indigenous children in non-indigenous schools. The methodological procedures
are of documentary analysis and qualitative research of type case study. To this
end, discusses the Brazilian educational legislation for the care of the difference
and pedagogical practices in progress. The results show that much remains
to be done in the direction of conducting an inter/multicultural education
that meets the claims of “education for all”. More effective public policies are
needed in order to create the conditions to ensure compliance with laws and
enforcement of inter/multicultural pedagogical practices.

Keywords: educational inclusive public policies; indigenous school education;
inter/multicultural education; Law n. 11.645/2008.

1 Universidad de Buenos Aires (UBA), Buenos Aires, Argentina.
2 Prefeitura Municipal de Dourados, Dourados, Mato Grosso do Sul, Brasil.
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1 INTRODUCAO

As politicas e praticas voltadas a educacdo escolar indigena (EEI) no Brasil,
desde que se impuseram, foram pautadas por ideais colonizadores, civilizatorios,
etnocéntricos, normativos, dados a partir do olhar europeu. Tal olhar desconside-
rou as linguas, as histdrias, as culturas, os modos de ser e de organizar o mundo
dos povos indigenas, os quais foram considerados “selvagens” e “primitivos”. Sob
esta Otica, eles precisariam ser pacificados e transformados em trabalhadores
nacionais e, assim, uma vez civilizados, seriam integrados a sociedade “civilizada”.
A politica indigenista notadamente voltada a integracdo dos indigenas atravessou
o periodo do império e perdurou até o periodo republicano (FERREIRA, 2001;
TROQUEZ, 2006; 2012a, 2015).

A situacdo s6 comecou a mudar no processo de redemocratizacdo do pais,
a partir do final dos anos 1980, com a mobilizacdo social em defesa dos direitos
indigenas, entre eles, o direito a educacdo diferenciada garantida na Constituicdo
Federal de 1988 (CF 1988), que, no Artigo 231, reconheceu “aos indios sua or-
ganizacao social, costumes, linguas, crencas, tradicdes, e os direitos origindrios
sobre as terras que tradicionalmente ocupam”. E, no Artigo 210, § 22, assegurou
as comunidades indigenas “a utilizacdo de suas linguas maternas e processos pro-
prios de aprendizagem” no ensino fundamental. Estas prerrogativas inauguraram
uma nova orientagdo no trato com as questdes indigenas no pais, especialmente
no que diz respeito aos processos de escolarizacdo.

A partir da CF 1988, outros documentos oficiais foram elaborados no sentido
de instituicdo e normatizacdo de uma educacado escolar especifica e diferenciada
para os povos indigenas com professores e gestores indigenas. O conjunto de
documentos legais e normativos direcionados a EEIl viabilizou a criagdo, a cons-
trucdo e a expansdo de escolas indigenas em diversas areas do pais, como escolas
especificas, diferenciadas, comunitarias, interculturais e multilingues, localizadas
nos territérios etnoeducacionais (BRASIL, 2009). A legislacdo garantiu também
professores e gestores indigenas, calendarios préprios, curriculos e materiais
didaticos especificos, ensino na lingua materna do aluno, entre outros fatores
pertinentes. Entre outros documentos, destacamos: A Lei de Diretrizes e Bases
da Educacdo Nacional, Lei n. 9.394/1996, a qual reforcou o direito constitucional
que assegurou “as comunidades indigenas a utilizacdo de suas linguas maternas
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e processos proprios de aprendizagem” (Art. 32) e dispds sobre as responsabi-
lidades da Unido em proporcionar a “oferta de educacdo escolar bilingue e in-
tercultural aos povos indigenas” (Art. 78 e 79),; o Referencial Curricular Nacional
para as Escolas Indigenas de 1998, que foi construido no sentido de orientar e
subsidiar a construcdo de curriculos diferenciados em cada escola indigena do
pais; a Resolugdo CNE/CEB n. 03/1999, que criou a categoria de escola indigena e
fixou diretrizes nacionais para o funcionamento das escolas indigenas no pais; o
Decreto n. 6.861, de 27 de maio de 2009, o qual dispds sobre a Educacdo Escolar
Indigena e definiu sua organizagdo em territorios etnoeducacionais; a Resolu¢éo
CNE/CEBn. 5/2012, que definiu Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo
Escolar Indigena na Educacdo Basica.

Os avancos legais possibilitaram a ampliacdo do niumero de matriculas
de criancas indigenas em todas as modalidades educativas (INEP/MEC, 2012).
Entretanto, as realidades escolares vividas pelos indigenas no Brasil sdo bastante
diversificadas. De acordo com dados do IBGE, em 2010, a populacdo indigena no
pais, ultrapassava 800.000 pessoas, cerca de 36,2% de indigenas residiam em area
urbana, o que correspondia a 379.534 indigenas vivendo nas cidades. Em 2010,
o estado de Mato Grosso do Sul contava com 77.025% indigenas no total, sendo
que 15.867 residiam fora das areas indigenas. Os dados indicam que nem todos
os alunos estdo em escolas indigenas especificas, dentro das dareas indigenas.
Ha muitos indigenas que estudam em escolas ndo indigenas ou ndo especificas.
Estes estdo em escolas publicas rurais, ou nas periferias das cidades, ou em es-
colas urbanas particulares. Na cidade de Dourados, constatamos a presenca de
alunos indigenas nestas situacées escolares (SILVA, 2013; TROQUEZ, 2016; 2017;
TROQUEZ; GUARIZO, 2018).

Segundo Mancini e Troquez (2009), muitos esteredtipos e preconceitos a
respeito dos indigenas foram construidos historicamente e disseminados através
de praticas cotidianas e escolares, sobretudo, a partir de representacdes e ideias
veiculadas por livros didaticos. Essas praticas se fundamentam em pretensdes
hegemonicas que tém marcado profundamente a maneira como os indigenas tém
sido representados na/pela sociedade brasileira. Por conta disto, os indigenas ainda

* Segundo dados da Secretaria Especial de Satide Indigena, a populagdo indigena de MS, em 2019,
somava 80.459 habitantes (SECID/MS, 2019).
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sdo retratados a partir da recorréncia a generaliza¢cdes e simplificacdes que os
situam no passado, como povos “primitivos”, “atrasados” que pararam no tempo,
ndo evoluiram, e, em consequéncia, sdo negados enquanto parte integrante da

populacdo brasileira na atualidade.

As acdes de preconceito, de intolerancia e até mesmo de violéncia, pro-
pagadas e praticadas ao longo dos anos pela sociedade sdao, em grande medida,
produto da falta de informacdo relativa ao “outro”. Ainstituicdo escolar pode e deve
reconfigurar tais paradigmas e promover relacdes interculturais mais favoraveis
em relacdo aos povos indigenas. Para tal, torna-se imprescindivel o tratamento
adequado da questdo indigena nas salas de aulas através da proposicdo de praticas
curriculares e pedagdgicas que atentem para as histoérias, para as culturas, para
as diferencas socioculturais e linguisticas dos povos indigenas brasileiros.

Neste contexto, duas questdes devem ser destacadas: uma delas é a pre-
senca de criancas indigenas em escolas urbanas (ndo indigenas). Estas criancas
sdo “sujeitos de direitos” (ARROYO, 2012) e merecem um tratamento adequado/
diferenciado por parte da escola devido as suas especificidades socioculturais e
linguisticas (entre outras), e, neste caso, impdem-se a necessidade de uma edu-
cacdo na perspectiva inter/multicultural (TROQUEZ, 2016). Os autores Cortesdo
e Stoer (1999, 2003) usam o termo “inter/multicultural” para se referirem a uma
proposta de educacdo para contextos de diversidade cultural sem fazer distincdo
entre multicultural e intercultural. Para os autores, esta educagao deve promover
a comunicacdo entre culturas e pressupde respeito ao outro, troca de ideias e
de praticas culturais. Neste artigo, estaremos usando o termo nesta perspectiva.

A educacdo inter/multicultural demanda a proposicdo e implementagdo
de politicas publicas que atentem para as diferencas socioculturais e linguisticas
destes indigenas em contextos inter/multiculturais. Outra questdo importante é
o tratamento adequado da tematica indigena que deve ser realizado em todas as
escolas do pais, por conta da necessidade do enfrentamento/desconstrucdo de
esteredtipos e preconceitos (MANCINI; TROQUEZ, 2009) e, também, no sentido de
atender a Lei 11.645/2008 que institui a obrigatoriedade do ensino das histérias
e das culturas indigenas na educacdo basica.

Diante do exposto, cabe questionarmos sobre as politicas e praticas de edu-
cacao formal, destinadas a criancgas indigenas que se encontram fora das escolas
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especificas e/ou diferenciadas. Sobretudo, cabe questionarmos sobre as politicas
de educacdo em contextos de diferenca cultural, as quais devem abranger ndo so
a legislacdo educacional, mas todo o processo em questdo até sua execugdo nas
instituicdes escolares. A legislagao é importante no sentido de que normatiza as
formas de financiamento, a implementacdo e a execucdo das a¢des. Neste sentido,
é importante investigar/conhecer o que diz a legislacdo educacional sobre a o0 as-
sunto em tela, mas também, faz-se necessario atentar para as praticas em curso.

Nesta direcdo, focaremos nosso estudo da legislacdo educacional em alguns
pressupostos da educacdo inclusiva e da educacdo inter/multicultural e, ainda,
refletiremos sobre praticas a respeito do atendimento de criancas indigenas em
escolas urbanas tomando como referéncia dados de pesquisas realizadas no
municipio de Dourados, MS e regido. Iniciaremos com a discussdo a respeito da
legislacdo educacional brasileira para contextualizar os aspectos normativos que
subsidiardo as demais reflexdes.

2 LEGISLAGAO EDUCACIONAL E EDUCAGAO INCLUSIVA

Ao questionarmos a legislacdo educacional brasileira no que diz respeito
ao tratamento das diferencas nas salas de aulas “comuns” em contextos inter/
multiculturais, verificamos que as politicas nacionais a este respeito se encontram
fundamentadas na perspectiva de educacdo inclusiva. A construcdo de politicas de
educacdo inclusiva no Brasil estd ancorada em documentos internacionais e nacio-
nais. No ambito internacional, os pressupostos da educacdo inclusiva (igualdade,
liberdade, dignidade, ndo discriminacdo, direito a educacdo obrigatdria) estdo
presentes desde a Declaragdo Universal dos Direitos do Homem (Organizacdo das
NacGes Unidas, 1948). As perspectivas da legislacdo educacional atual, tanto em
ambito nacional como internacional, norteiam a ideia da inclusdo da diferenca a
partir do enfoque da escola para todos (TROQUEZ, 2012a; 2012b; 2016).

Neste sentido, buscamos refletir sobre os principios da educacado inclusiva
que se fundamentam na premissa da “escola para todos”. Segundo Troquez, esses
principios emergiram “no cenario mundial, sobretudo, a partir dos anos 1960,
com os grandes movimentos sociais e as reivindicaces de grupos socialmente
marginalizados (trabalhadores, minorias raciais, étnicas, de género, de mulheres,
entre outros)”, requerendo a¢des que viabilizassem “melhores condi¢cdes de vida
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(saude, trabalho, educacdo), e contra praticas discriminatorias e de exclusdo social
e politica” (TROQUEZ, 2012b, p. 241).

No cenario das politicas publicas educacionais, a educagao toma um cara-
ter inclusivo no sentido de atender as demandas da educacdo para todos. Para
Carvalho (2014, p. 14) “a educacao inclusiva ndo diz respeito, exclusivamente, ao
alunado da educacgdo especial e sim a qualquer aprendiz”. Portanto, instituicGes
inclusivas sdo aquelas que atendem a “todos” no sentido social, cultural, como
também no das necessidades educacionais especiais, sem distin¢do, reconhe-
cendo as diferencas individuais, ndo negando sua existéncia, mas respeitando-os
por meio do exercicio da alteridade. Desta forma, respeitando-se o principio da
igualdade de acesso/atendimento, aliado ao respeito a diferenca.

Nesse contexto, duas conferéncias mundiais repercutiram no ideario da
inclusdo: a Conferéncia Mundial sobre Educacdo para Todos: satisfacdo das ne-
cessidades basicas de aprendizagem, em Jomtien, Tailandia, 1990; e a Conferéncia
Mundial sobre Necessidades Educacionais Especiais: Acesso e Qualidade, Espanha,
1994*. Os documentos resultantes destas conferéncias tiveram grande impacto
nas politicas de educacdo inclusiva no Brasil e nas politicas de educacdo diferen-
ciada para povos considerados tradicionais como os povos indigenas (TROQUEZ,
2012a, 2012b). Segundo destaca Costa et al:

Como é sabido, as tendéncias atuais, em matéria de principios, politicas
e praticas educativas, vao claramente no sentido da promocdo da escola
para todos, no sentido da promocdo da escola inclusiva. Estrutura educa-
tiva de suporte social que a todos receba, que se ajuste a todos os alunos
independentemente das suas condices fisicas, sociais, étnicas, religiosas,
linguisticas, ou outras, que aceite as diferencas, que apoie as aprendizagens,
promovendo uma educacdo diferenciada que responda as necessidades
individuais deixando assim de ser institucionalmente segregadora. (COSTA
et al., 2000, p. 1).

No contexto nacional, atentamos para a Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo
Nacional (LDBEN, n.9.394/1996), que reafirma o direito a educacdo garantido na

4 Segundo alerta Régis Silva (2008), ambas as declaragGes devem ser analisadas como parte das
prescri¢cGes neoliberais elaboradas a partir do Consenso de Washington, em meados dos anos
80, do século XX, em que os paises do primeiro mundo definiram o futuro da economia mundial,
as politicas de desenvolvimento e, especificamente, o papel do Estado gestor. Contudo, este
ndo é o objetivo deste artigo.
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Constituicdo Federal de 1988, tomando como principios “a igualdade de condi-
¢Oes para 0 acesso e permanéncia na escola e a consideracdo com a diversidade
étnico-racial” (BRASIL, 1996, Art. 39). Este, entre outros artigos, garante a educagao
diferenciada aos povos indigenas e as populacdes do campo. Pela LDBEN/1996,
deve-se, portanto, considerar as “caracteristicas regionais e locais da sociedade,
da cultura, da economia e da clientela” de cada escola, para que sejam alcancados
0s objetivos propostos para o ensino, ou seja, de maneira a atender as demandas
da inclusdo de forma contextualizada.

A partir dai, foram criadas as normatizaces e diretrizes especificas para a
realizacdo da educacdo inclusiva — decretos, resolucdes, portarias e notas técnicas
-, no que diz respeito ao atendimento educacional especializado e a educacdo
diferenciada voltada a diversidade étnica, cultural e linguistica dos diferentes gru-
pos (BRASIL, 2008a, 2010, 2015). No que se refere a orientacSes curriculares, para
atender as demandas nesse contexto, destacamos a elaboracdo dos Parametros
Curriculares Nacionais (PCN), no final dos anos 1980, os quais apontavam os temas
transversais relacionados ao pluralismo cultural, argumentando que “[...] a edu-
cacdo escolar deve considerar a diversidade dos alunos como elemento essencial
a ser tratado para a melhoria da qualidade de ensino e aprendizagem” (BRASIL,
1997, p. 63). O documento esclarece a importancia de serem consideradas as
diferencas socioculturais existentes entre os povos, pois segundo consta “existem
diferencas marcantes, que determinam diferentes necessidades de aprendizagem,
existe também aquilo que é comum a todos” (BRASIL, 1997, p. 28).

Tais instrumentos legais reafirmam o direito estabelecido na Constituicdo
Federal (Artigo 205), a qual assegura a educac¢do como direito de todos. Em 2007
e 2008, o MEC publicou e distribuiu cinco cadernos da colecdo “Indagacdes sobre
curriculo”, dois dos quais tratavam de temas diretamente relacionados a diver-
sidade cultural: “Curriculo, conhecimento e cultura”; “Diversidade e curriculo”.
Estes cadernos foram elaborados por pesquisadores da drea na perspectiva de
ampliar o debate sobre concepcdes curriculares para a educacao basica e traziam
discuss@es pertinentes a diversidade cultural, educacdo intercultural e curriculo.

Conforme analisado por Troquez (2012a), ndo ha proposicoes legais espe-
cificas para o atendimento diferenciado de criancas indigenas em escolas fora
das areas indigenas. Ha orientacbes para uma educacao para a cidadania, para o
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respeito a diversidade, para a atencdo as diferentes culturas no ambiente escolar,
as quais devem ser consideradas na parte diversificada do curriculo, num con-
texto de pluralidade cultural. Cabe ressaltar que a presenca de alunos indigenas
em escolas ndo especificas, de modo geral, é omitida nos documentos oficiais.
E como se os indios sé existissem nas aldeias ou nos contelidos “pertinentes a
histéria do Brasil” (TROQUEZ, 2012a, p. 140).

Em 2008, foiinstituida a Lei 11.645, a qual altera o artigo 26 da LDBEN/1996,
incluindo a obrigatoriedade do estudo de aspectos da histéria e da cultura dos
povos indigenas no curriculo da educacdo basica brasileira. O artigo ja havia sofrido
alteracdo em 2003, por meio da Lei 10.639/2003, que instituiu a obrigatoriedade
do estudo da Histdria e Cultura Afro-Brasileira. De acordo com Mussi, Urquiza
e Vargas (2010), “Essas leis dispéem sobre a inclusdo, no curriculo escolar, de
conteldos sobre a histdria e a cultura dos brasileiros afrodescendentes e indige-
nas, grupos sociais excluidos da historia de desenvolvimento do pais, diminuidos
moralmente e severamente discriminados ao longo dos séculos”.

As Diretrizes Curriculares Nacionais Gerais para a Educacdo Basica (BRASIL,
2010) reforcam os pressupostos da educacdo inclusiva, baseados naigualdade de
oportunidades e no respeito as diferencas, e toma como principios, entre outros,
a “igualdade de condigBes para o acesso, inclusdo, permanéncia e sucesso na es-
cola” (BRASIL, 2010, Art. 42). Em termos de legislacdo, ainda destacamos: Decreto
n. 7084/2010; Decreto n. 7612/2011; Lei n. 12.764/2012; Lei n. 13.005/2014,
a qual aprova o Plano Nacional de Educacdo (PNE) e da outras providéncias. O
PNE/2014 tem como diretrizes, entre outras, a “universalizacdo do atendimento
escolar”, a “superacao das desigualdades educacionais, com énfase na promocado
da cidadania e na erradicacdo de todas as formas de discriminacdo” e a “melhoria
da qualidade da educacdo” (BRASIL, 2014).

Podemos dizer que ha avancos no que diz respeito a legislacdo educacional
para a proposicdo da educacgdo inclusiva no Brasil num contexto de diversidade
cultural; contudo, ha muitos desafios praticos para que essa educacdo realmen-
te seja efetivada nas instituicGes de educacao basica em nosso pais. As politicas
pUblicas ndo se efetivam apenas a partir da promulgac3o das legislacdes. E ne-
cessario que se criem as condicBes de sua implementacdo e execuc¢do junto as
instituicdes educativas para que ndo virem letra morta. Segundo Bruno (2006,

18 Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 11-32, set./dez. 2020



Criangas indigenas em escolas urbanas: da educagdo inclusiva a educagdo inter/multicultural

p. 18): “A educacdo inclusiva ndo se faz apenas por decreto ou diretrizes. Ela é
construida na escola por todos, na confluéncia de varias légicas e interesses sendo
preciso saber articulad-los”.

Essas consideragBes nos levam a refletir sobre as implicacdes das politicas
de inclusdo para as praticas pedagodgicas, sobretudo, no que diz respeito a praticas
gue promovam o respeito a diferenca e a interculturalidade.

3 PRATICAS PEDAGOGICAS EM CONTEXTOS INTER/MULTICULTURAIS

No contexto da educacdo, a ideia de inclusdo educacional estd baseada no
principio do respeito as diferencas e da igualdade de direitos e/ou oportunidades
de acesso e de sucesso nos processos escolares. Para Carvalho (2014), a ideia de
“inclusdo pressupde exclusdo” e, em muitos casos, a “exclusdo nem sempre é
visivel, como é a que se manifesta por comportamentos de evitacdo explicitados
na separacdo fisica, isto é espacial”. A exclusdo se apresenta também sob formas
dissimuladas e simbdlicas que estdo presentes nas representacdes sociais a res-
peito dos diferentes/excluidos (CARVALHO, 2014, p. 51).

O efeito de excluir e estereotipar diferentes sujeitos e povos tem raizes
historicas. No que diz respeito a minorias étnicas e/ou raciais, o processo de
colonizacdo europeia, foi extremamente desfavoravel, pois o etnocentrismo eu-
ropeu procurou imprimir sua suposta superioridade em detrimento dos povos
colonizados, entre eles, os negros e os indigenas (MANCINI; TROQUEZ, 2009, p.
12; TROQUEZ; NASCIMENTO, 2020, p. 02).

Segundo Silva, Ferreira e Silva (2013, p. 254): “A distribuicdo do trabalho por
meio da racionalidade (etnocéntrica) europeia destinou inicialmente: aos bran-
cos o trabalho intelectual e assalariado; aos indios o trabalho bracal, servil, e aos
negros, o trabalho escravo”. A exclusdo das minorias foi uma construgdo social
e histdrica orientada por etnocentrismos e preconceitos, conduzida a partir de
processos de dominacdo social em que o sistema capitalista produziu os “pobres”,
outras minorias excluidas, pois a escola, como se sabe, historicamente atendeu
as elites. Outros excluidos foram as pessoas com deficiéncias as quais eram isola-
das nos processos educativos e tratadas a partir de praticas de assistencialismo.
Conforme Carneiro (2012, p. 82), “historicamente a escola ndo se constituiu como
espaco aberto de educacdo para toda a populacgdo brasileira”.
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Considerando as colocacGes de Arroyo (2012), precisamos questionar as
politicas e diretrizes oficiais que podem ser reveladoras de significados e de re-
conhecimentos a respeito dos diferentes.

Se se afirmam avancos nas presencas da diversidade, ndo hd como ndo
questionar as politicas tradicionais, distributivas, inclusivas, compensatorias,
legitimadas nas relacdes politicas de segregacdo, de pensar e alocar os di-
ferentes, de vé-los como excluidos, deficientes, no atraso moral e cultural.
Ao se fazerem presentes, visiveis, contestam essas formas de vé-los, de
reconhecé-los. Contestam as tradicionais politicas e formas de desfigurar a
diversidade com olhares e tratos preconceituosos. (ARROYO, 2012, p. 136).

No que diz respeito a presenca dos diferentes, talvez a melhor via ndo seja
a da educacdo inclusiva, mas sim, a da educacdo inter/multicultural. Para Arroyo,
as presencas afirmativas dos povos diferenciados, os quais reivindicam espacos
nas agendas politicas, tem trazido avancos significativos para o campo das politi-
cas publicas. Um avanco significativo é o Estado “repensar a forma de tratar” os
diferentes (ARROYO, 2012, p. 136).

O Estado, seus érgdos de formulagdo, gestdo, avaliacdo e analise de politicas
sdo obrigados a desconstruir as formas de trata-los, como inferiores, caren-
tes, consequentemente sdo obrigados a repensar seu carater distributivo,
inclusivo, reparador e compensatdério de caréncias. [...] Reconhecé-los como
carentes é uma forma de ndo reconhecimento. (ARROYO, 2012, p. 137).

Esta nova forma de tratar os diferentes implica em tratd-los como sujeitos de
direitos, de reconhecimento. E este tratamento deve ser dispensado a educacao.

Para subsidiar um didlogo sobre a educacgdo inter/multicultural, ha neces-
sidade do reconhecimento da alteridade e, portanto, do diferente (SILVA, 2013,
p. 122). Num contexto de diversidade étnica, o reconhecimento do outro e a
aceitacdo das diferencas, sem entendé-las como elementos de inferiorizacdo ou
estigma, promovem uma real democracia na educag¢do. Um relacionamento de
respeito a alteridade (do outro) possibilita a desconstrucdo de esteredtipos e
quebra barreiras no ambiente escolar.

Ao refletirmos sobre o conceito de interculturalidade, ressaltamos que, se-
gundo Candau (2002), esta pode ser considerada como processos que orientam
e tém por base o reconhecimento do direito a diferencga e a luta contra todas as
formas de discriminagdo e desigualdade social. Para a autora, a interculturalida-
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de tenta promover relacGes dialdgicas e igualitarias entre pessoas e grupos que
pertencem a universos culturais diferentes, trabalhando os conflitos inerentes a
esta realidade. Ela avalia que o processo baseado na interculturalidade ndo ignora
as relacdes de poder presentes nas relacdes sociais e interpessoais. Ao contrario,
reconhece e assume os conflitos procurando as estratégias mais adequadas para
enfrentd-los. A autora ainda esclarece que:

[...] a perspectiva intercultural que defendo quer promover uma educagao
para o reconhecimento do “outro”, para o didlogo entre os diferentes grupos
sociais e culturais. Uma educacdo para a negociagao cultural, que enfren-
ta os conflitos provocados pela assimetria de poder entre os diferentes
grupos socioculturais nas nossas sociedades e é capaz de favorecer a cons-
trucdo de um projeto comum, pelo qual as diferencas sejam dialeticamente
integradas. (CANDAU, 2002, p. 52, grifo nosso).

Compreende-se que a interculturalidade assim definida ndo é uma forma
de anular as diferencas e nem de extinguir conflitos, e sim uma acao baseada na
relacdo entre grupos sociais e étnicos, orientada por processos de negociacdes que
buscam enfrentar e favorecer dindmicas sociais, promovendo um didlogo entre
os diferentes grupos e amparada na construcdo de uma sociedade democratica,
humanizada, pluralizada e capaz de conviver com as diferencas. Em respeito a
essas questdes, notamos a busca afirmativa da democracia em todas as instancias,
de modo a buscar um didlogo respeitoso num contexto de diversidade e diferen-
ca. “Reconhecer a diferenca é questionar os conceitos homogéneos, estaveis e
permanentes que os excluem ou os tornam diferentes. As certezas que foram
socialmente construidas devem se fragilizar e desvanecer” (CANDAU, 2005, p. 16).

Tedeschi (2008, p. 15) pontua que “ndo basta reconhecer a diferenca, é
preciso estabelecer uma relacdo, a inter-relacdo entre pessoas de culturas diferen-
tes, para justamente permitir um entendimento reciproco, de tal forma que essa
relacdo implique um desafio a reelaboracdo de cada um”. E importante frisar que
ainterculturalidade so existe porque ha um ponto de diferenciacdo entreoeueo
outro. E uma préatica que busca superar preconceitos e esteredtipos introduzidos
na sociedade a partir de um olhar dominante/hegemdnico e monocultural. Logo,
interculturalidade é

[...] um espago de negociagao e de traduc¢do onde as desigualdades sociais,
econdmicas e politicas, e as relacdes e os conflitos de poder da sociedade
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ndo sdo mantidos ocultos e sim reconhecidos e confrontados. Uma tarefa
social e politica que interpela o conjunto da sociedade, que parte de praticas
e acdes sociais concretas e conscientes e tenta criar modos de responsabi-
lidade e solidariedade. Uma meta a alcancgar. (WALSH, 2001 apud CANDAU,
2002, p. 53).

Notamos que as manifestacdes interculturais sdo condicdes caracteristi-
cas da sociedade atual, de modo que os sujeitos realizam praticas interculturais
constantemente, em diferentes ambitos. Deste modo, evidencia-se que a inter-
culturalidade é fruto das variedades de trocas e interagdo culturais, essas por sua
vez ndo sdo estaveis e sim susceptiveis a transformacdes e influéncias externas.
A partir desta perspectiva, a pratica da interculturalidade ultrapassa o campo do
cultural, mas avanca para o terreno do social e do politico, ou seja, ndo fica alheia
as desigualdades sociais e aos conflitos de poder. “A perspectiva intercultural est3
orientada a construcdo de uma sociedade democratica, plural, humana, que arti-
cule politicas de igualdade com politicas de identidade” (CANDAU, 2002, p. 52).
Fleuri (1999, p. 280) ressalta que “a interacdo com uma cultura diferente contribui
para que uma pessoa ou um grupo modifique o seu horizonte de compreensdo
da realidade, uma vez que Ihe possibilita compreender ou assumir pontos de vista
ou légicas diferentes de interpretacdo da realidade ou de relacdo social”.

Tais propensdes requerem que as politicas educacionais e as acbes peda-
gbgicas sejam conectadas coerentemente, onde os profissionais da educacdo
estejam conscientes das diversas possibilidades identitarias presentes no ambien-
te educativo, tornando indispensavel compreender os processos de negocia¢do
cultural e interculturalidade, pois sua atuacdo dependera das relagBes e convivio
com diversas culturas, fato que permite oportunizar uma aproximagdo com o
diferente, configurando novas concepcdes e olhares nas relacdes interétnicas.

Os autores Cortesdo e Stoer (1999, 2003) usam o termo “inter/multicultu-
ral” para se referirem a uma proposta de educacdo para contextos de diversidade
cultural sem fazer distingdo entre multicultural e intercultural. Para os autores,
esta educagdo deve promover a comunicagao entre culturas e pressupde respeito
ao outro, troca de ideias e praticas culturais.

Para que as praticas inter/multiculturais sejam efetivadas € necessario que
estejam amparadas/viabilizadas por politicas publicas pertinentes. Conforme Silva
(2013), “o fato de existirem escolas diferenciadas para os indigenas ndo tem sido
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um fator determinante para que todos os pais matriculem seus filhos nestas ins-
tituicGes, pois ha um numero significativo de criancgas indigenas em escolas ndo
especificas”. Tais apontamentos propdem algumas indagaces, entre as quais,
aquelas sobre o modo que vem sendo desenvolvido o curriculo e realizada a
pratica pedagdgica em salas multiétnicas nestas escolas.

Os autores Cortesdo e Stoer (1999, 2003) propdem a realizacdo de “uma
educacdo intercultural e da gestdo da diversidade na sala de aula” no sentido
de atender as diferencas dos alunos, numa perspectiva de interculturalidade. A
partir da realizacdo de pesquisa acdo, que permite conhecer melhor os alunos,
em salas de aulas inter/multiculturais, os/as professores/as organizam praticas
pedagodgicas que possibilitam “adequar (recriando) o processo de aprendizagem as
caracteristicas dos grupos e adquirir também os saberes considerados essenciais
pelo curriculo”. O professor inter/multicultural deve ser sensivel a existéncia de
diferentes grupos socioculturais na mesma sala de aula e as diferencas individu-
ais dos alunos e estar apto a proporcionar a diferenciacdo do ensino de acordo
com as diferencgas individuais, psicoafetivas ou socioculturais dos alunos “como
contribuicdo para uma maior possibilidade de igualdade de sucesso” (CORTESAQ;
STOER, 2003, p. 205).

A partir destas consideragdes e do aparato legal discutido, podemos pensar
num contexto favoravel a realizacdo da educacdo escolar indigena inter/multicul-
tural em contextos urbanos, pois espera-se que os ideais da inclusdo referidos ao
respeito a diferenca e a igualdade de oportunidades de acesso e sucesso escolar
conclamados na “escola para todos” sejam respeitados. Isto depende daimplemen-
tacdo e da execucdo das propostas de educacdo. O que nos leva a indagar: como
as acBes vém ocorrendo? Ocorre ou ndo a aplicabilidade das prerrogativas legais?

Na sequéncia, discutimos dados de investiga¢des sobre praticas pedagogicas
em escolas urbanas.

4 CRIANCAS INDIGENAS EM ESCOLAS URBANAS DE DOURADOS, MS

Silva (2013), Troquez (2016; 2017) e Troquez, Rocha e Minhos (2018) rea-
lizaram pesquisas em escolas urbanas de ensino fundamental de Dourados, MS,
e regido que atendem criancas indigenas. As pesquisas tiveram como objetivos,
entre outros, investigar o tratamento dispensado as criancas indigenas, no sentido
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de identificar a existéncia de propostas de diferenciacdo curricular ou pedagdgi-
ca voltadas a estas criancgas; e também investigar o tratamento dado a tematica
indigena (histdria e cultura), no sentido de verificar o cumprimento do artigo 26
da LDBEN, com redacdo dada pela Lein. 11.645, de 2008.

Dourados, MS, tem uma reserva indigena com uma populagdo superior a
15.000 indigenas de trés grupos étnicos: Kaiowd, Guarani e Terena. Na reserva, ha
escolas especificas para a populacdo indigena, contudo, alguns indigenas preferem
estudar nas escolas da cidade. Muitos destes residem na area urbana. Na atualida-
de, hd uma incidéncia de estudantes indigenas em escolas ndo especificas rurais ou
urbanas, por diferentes motivos: por ndo terem escolas especificas onde residem,
por residirem na area urbana ou, em outros casos, por preferirem estas escolas as
escolas indigenas, sendo a escolha prépria ou dos pais. Ha casos em que 0s pais co-
locam os filhos em escolas publicas “da cidade”, ou os que tém melhores condigdes
financeiras colocam os filhos em escolas particulares, alegando buscar um ensino
melhor para seus filhos. Segundo Troquez (2006, p. 114), boa parte dos estudos em
torno da tematica da escolarizacdo de criangas indigenas em areas urbanas denuncia
os conflitos e preconceitos vividos por estes estudantes nas relagdes interétnicas
com os ndo indios e a auséncia de propostas pedagdgicas diferenciadas na direcdo
de um tratamento adequado da diferenca indigena nas salas de aulas.

No ano de 2012, no municipio de Dourados, havia 44 escolas municipais e,
entre essas, sete foram identificadas como escolas indigenas® e 37 como escolas
ndo indigenas. Considerando as 37 “escolas ndo indigenas”, 20 delas atendiam
alunos indigenas, ou seja, mais da metade (SILVA, 2013, p. 83). Nas pesquisas
mais atuais, a situacdo é similar. Had o acréscimo de uma escola ndo indigena no
municipio. E os dados de alunos indigenas em escolas urbanas oscilam de ano
para ano de acordo com as matriculas.

As pesquisas apontam que as escolas ndo indigenas ndo realizam praticas
pedagdgicas diferenciadas para atender as criangas indigenas, nem possuem um
projeto institucional para o trabalho sistematico e adequado do ensino da histdria

> Cinco das escolas indigenas ficam na Reserva Indigena de Dourados (RID). Uma das escolas fica
na Aldeia Panambizinho, Distrito do Panambi, a Escola Municipal Indigena Pa’i Chiquito-Chiquito
Pedro; e a Escola Municipal Francisco Meireles fica na Missdo Evangélica Caiud. Esta escola, embora
ndo seja oficialmente uma escola indigena, atende prioritariamente alunos indigenas da RID.
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e cultura indigena. Ficou evidenciado que, apesar de receber alunos indigenas,
as escolas ndo trabalham sistematicamente a questdo indigena. O que acontece
sdo acdes esporadicas e pontuais feitas por alguns professores, sobretudo, por
ocasido do “Dia do Indio”.

Os dados dos estudos mostram que os docentes desconhecem as historias
de vida relativas aos alunos que frequentam suas escolas, existindo, assim, uma
ruptura no dialogo intercultural. Fato digno de nota foi a inexisténcia de oferta
de capacitacGes e formacdes para atender a essas demandas, bem como o pou-
co conhecimento relativo a histdria e cultura dos povos indigenas que vivem na
Reserva Indigena de Dourados e em outras regides de Mato Grosso do Sul (SILVA,
2013), por parte de professores e gestores locais. As mengdes das interlocutoras
com a pesquisadora evidenciam que em algumas situagdes o didlogo entre aluno
e professor ndo ocorre de forma horizontal. Expressam, de forma a pedir ajuda,
que alguns alunos indigenas, cuja lingua materna ndo é o portugués, ficam em
siléncio durante os primeiros anos da alfabetizacdo, até se familiarizarem com a
Lingua Portuguesa. Isto impde-nos a necessidade urgente de preparar ambientes
realmente inclusivos nos contextos inter/multiculturais.

Ainda, os materiais didaticos e/ou livros para o desenvolvimento de conte-
udos relativos a histéria e cultura dos povos indigenas brasileiros sdo escassos,
e 0s poucos livros que ha nas bibliotecas sdo minimamente aproveitados pelos
docentes. As escolas utilizam livros do Plano Nacional do Livro Didatico (PNLD),
entre os quais, alguns trazem conteldos relacionados a tematica indigena de
maneira generalizada ou simplificada, ou tratada de forma superficial.

E uma discrepancia estipular que as escolas devam contemplar contetidos
relativos aos aspectos da histéria e da cultura dos indios brasileiros em seu curriculo
institucional, se os proprios professores que convivem com esses alunos os desco-
nhecem. O que geralmente ocorre € uma abordagem superficial relatada a partir dos
primdrdios da colonizacgdo, pelo viés da histdria do “descobrimento do Brasil” (ainda!).

Pelo exposto, muito ainda estd por ser feito na direcdo da realizacdo de
uma educacdo inter/multicultural que atenda aos reclames de uma “educacéo
para todos” que seja de fato inclusiva e que corresponda aos ideais democra-
ticos. Também, no que diz respeito ao estudo da histéria e da cultura indigena
na escola, torna-se oportuno destacarmos a pergunta de Bergamaschi e Gomes
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(2012, p. 54): “[...] por que uma lei para obrigar esse estudo?”. A resposta curta
seria: porgue este estudo ndo estava sendo realizado! Contudo, as pesquisas
nos mostram que, mesmo com a lei em vigor hd pelo menos dez anos, o estudo
ainda estd por ser feito de forma sistematica e adequada. Este dispositivo legal foi
criado no sentido de dar visibilidade as histérias e as culturas dos povos indigenas
brasileiros e também de dirimir preconceitos.

Sdo necessarias politicas publicas mais efetivas para que se criem as condi-
¢des que garantam o cumprimento das leis e a execugdo de praticas pedagogicas
inter/multiculturais que contemplem a diferenca indigena em todos os aspectos
reclamados: enquanto sujeitos de direitos reais (os alunos indigenas) e enquanto
conteudos escolares (a historia e a cultura dos povos indigenas).

5 CONSIDERAGOES FINAIS

O Brasil é um pais caracterizado por sua diversidade, acaba por constituir-se
em um grande e magnifico mosaico cultural, com diferencas étnicas, de género,
politicas, sociais, religiosas, linguisticas e econbmicas. Esses elementos propor-
cionam um eclético modo de viver, de relacionar-se e de ter diferentes posicio-
namentos, visdes de mundo e interpretacdes. E essa dinamica forma de pensar
e de viver que torna o Brasil rico epistemologicamente, sendo o dever de cada
cidaddo contribuir para tornar a nagao justa e democratica, resguardando os di-
reitos individuais. Considerar as diferencas culturais, sociais e econémicas, entre
outras, € um dos desafios postos para a escola atual, o qual tem reflexo também
na formacdo e pratica docente.

De fato, ha uma busca por eximir preconceitos e discriminag¢des por parte
de alguns segmentos da sociedade, e tais esforcos procuram corresponder as
demandas dos direitos humanos. Essas perspectivas vém crescendo e tomando
forca ao longo dos séculos. A Declaracdo Mundial de Educacdo para Todos e seus
desdobramentos nacionais contribuem para este cenario. No que concerne a
tematica indigena, notamos que muito ja fora conquistado em aspectos politicos
e legais. Apesar disso, no ambiente educacional, sobretudo, no que diz respeito
as praticas pedagdgicas, hd uma grande lacuna a ser preenchida, visando erra-
dicar estigmas decorrentes do processo histérico, devido a falta de respeito as
diferencas.
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A violéncia fisica ou psicoldgica é resultante do preconceito e da falta de
informacdo. Compreender as questdes de alteridade e respeito as diferencas sdo
requisitos basilares para uma convivéncia pacifica no ambiente educacional e
social. Notamos a necessidade de desprendimento e predisposicao em conhecer
o outro, o diferente, o desigual, sem esteredtipos ou preconceitos.

Isto nos leva a defender a proposicdo de uma educacdao amparada na pers-
pectiva inter/multicultural a partir da qual as praticas pedagogicas buscariam ndo
suprimir ou negar as diferencas existentes no ambiente escolar; ao contrario,
buscariam favorecé-las, tornando a escola um local favoravel ao encontro entre
os/as diferentes. Deste modo, faz-se necessario conhecer e compreender a alteri-
dade e o contexto em que estd inserida a educacdo. Tal apreensdo proporcionara
o reconhecimento das diferencas existentes entre os variados grupos humanos,
na busca por uma convivéncia social democratica amparada no respeito mutuo.
O estigma de uma sociedade padronizada e homogeneizadora ja ndo é mais
admissivel, nem no ambito social mais amplo, quanto menos ainda no dmbito
educacional/escolar. Evidenciamos que paradigmas como esses devem ser des-
construidos. E preciso reconhecer e respeitar as diferencas e as singularidades
de cada grupo existente em cada localidade.

Tendo em vista a inUmera variedade de povos indigenas, entre outros po-
vos diferenciados, existentes em nosso pais, e suas respectivas historias, linguas
e dinamicas culturais, torna-se uma tarefa quase impossivel conhecer todos os
povos e suas singularidades; porém, buscar conhecer e compreender, ao menos,
as populacdes que estdo ao nosso redor é pré-requisito para uma boa convivéncia.
Neste contexto, entendemos a urgéncia da implantacdo, implementacdo e execu-
cdo de politicas e praticas pedagogicas diferenciadoras e/ou inter/multiculturais.
Que caminhem no sentido da construcdo de conhecimentos sobre “os outros”
e da desconstrucdo das desigualdades e das barreiras entre os diferentes. Para
isto, a formacdo docente deve ser orientada inter/multiculturalmente, para que
possa atuar de forma a corroborar os direitos dos cidadaos, sobretudo, o direito
de serem diferentes e serem respeitados nas suas diferencas.
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Resumo: Este artigo tem como objetivo problematizar e comparar interpretaces
e relatos voltados a interculturalidade critica, decolonialidade e ecologia de
saberes, os quais articulam elementos culturais, epistémicos, materiais e
simbdlicos ligados ao papel das mudancgas culturais e econdmicas dos povos
indigenas brasileiros, de diversas etnias, diante dos vdrios segmentos da
sociedade nacional. Lancamos mao de olhares antropoldgicos, de abordagem
hermenéutica, utilizando como opgdo politica e metodoldgica a pedagogia
decolonial, as reflexdes préprias, estabelecendo debates significativos para
identificar ideias e posturas (também politicas) sobre as imposi¢des do Ocidente
ante os povos indigenas. A proposta aqui estabelecida pretende reunir questdes
vinculadas aos sistemas politicos e comerciais das varias comunidades indigenas
e 0s embates epistemoldgicos que constituem esses cendrios, bem como
analisar, em torno da interculturalidade, as mudangas histdricas ocasionadas
pelos varios segmentos da sociedade nacional.

Palavras-chave: interculturalidade critica; decolonialidade; povos indigenas;
diversidade; comércio.

Abstract: This article aims to problematize and compare interpretations and
reports aimed at critical interculturality, decoloniality and ecology of knowledge,
which articulate cultural, epistemic, material and symbolic elements linked to
the role of cultural and economic changes of Brazilian indigenous peoples, of
different ethnic groups, in view of the various segments of national society.
We made use of anthropological views, of a hermeneutic approach, using
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decolonial pedagogy as a political and methodological option, our own
reflections, establishing meaningful debates to identify ideas and postures (also
political) about the impositions of the West before the indigenous peoples.
The proposal established here aims to bring together issues related to the
political and commercial systems of the various indigenous communities
and the epistemological clashes that constitute these scenarios, as well as to
analyze, around interculturality, the historical changes caused by the various
segments of the national society.

Keywords: critical interculturality; decoloniality; Indian people; diversity;
business.

1 0 (RE)PENSAR DOS POVOS INDIGENAS DIANTE DO MUNDO
CAPITALISTA

Historicamente, para a sociedade ocidental dominante, os povos indigenas
foram e sdo vistos como grupos isolados, com culturas? periféricas e marginais.
Para Taukane (2003), esses povos sdo caracterizados, perante os ndo indigenas,
como desfavorecidos, marcados por discriminagdes, exclusdes sociais, exploracdes,
preconceitos e escravidao.

No Brasil, existem diversos povos com representaces culturais distintas,
linguas e saberes proprios — uma gama de diversidade cultural. Em relagdo aos
povos indigenas, o censo de 2010 do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica
(IBGE) esclarece que “[...] o Brasil € composto por 305 etnias indigenas e 274 linguas
distintas” (p. 5), com diferentes formas de perceber e lidar com o0 mundo, ja que
um mundo sem diversidade é um mundo morto. Nesse viés, as concepgdes que
Taukane (2003, p. 11) discute estdo amparadas por uma trama complexa de saberes,

[...] infelizmente existem muitos preconceitos a respeito de nosso povo,
talvez pela falta de informac&do sobre o assunto. As vezes, o indio, era visto
como um selvagem, atrasado e incapaz de lutar por seus direitos, ou como
um coitadinho, uma vitima de armacdo que saia sempre perdendo.

Deparamo-nos com povos que oprimem os povos indigenas desde 1500,
com a chegada dos portugueses ao Brasil, que utilizam ideologias as quais buscam

Para Laraia (2002), o termo “cultura” é um dos temas centrais mais discutidos nos ultimos 100
anos pelos antropologos; o assunto tem se demonstrado inesgotavel. O desenvolvimento desse
termo é Util para a compreensao do paradoxo da vasta diversidade cultural da humanidade. E
complexo: inclui conhecimentos, crencas, arte, moral, leis, costumes ou qualquer outra capa-
cidade ou habitos adquiridos pelo homem como membro de uma sociedade.
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romper a diversidade cultural e estabelecem uma cultura maior, na qual os grupos
sociais tém os mesmos valores, habitos, costumes e as mesmas tradicdes.

Costumes, conhecimentos, mitos, culturas, relacdes de comércios e linguas
dos povos indigenas sdo frequentemente questionadas pela sociedade ndo in-
digena. S3o poucas as populacdes que ndo sofreram influéncias que, em grande
parte, foram estabelecidas por relagcdes de contatos interétnicos com ac¢des que
visavam lucrar com a exploracdo cultural e comercial. Nesse sentido, Barbieri
(2014, p. 132) argumenta:

Sabemos que os povos indigenas no Brasil tém um vastissimo patriménio cultural,
comercial e imaterial, advindo dos seus padrées de comportamentos, simbolos e
significados e ndo tém a verdadeira nogdo do valor econdmico de seus conhecimen-
tos e praticas culturais tradicionais, merecendo maior protegdo juridica.

Assim sendo, surge o propdsito de entender essas questdes comerciais tanto
no contexto indigena quanto nos varios segmentos da sociedade nacional, além da
evolucdo dos processos comerciais; desta forma, (re)pensar as questdes sobre os
povos indigenas mediante o mundo capitalista, influenciados pelos varios segmentos
da sociedade nacional, é comparar as imposicoes historicas, politicas e econdmicas
sobre os distintos povos indigenas no Brasil. Nesse sentido, abordaremos concepgdes
pautadas nainterculturalidade critica, fator consistente e abrangente do marco legal
no papel dos povos indigenas subalternizados. Nosso objetivo é reunir e proble-
matizar questdes relacionadas a diversidade e aos sistemas comerciais dos povos
indigenas, e aos embates epistemoldgicos que constituem esses cenarios no Brasil.

No decorrer das uUltimas décadas, os povos indigenas foram influenciados
pelos varios segmentos da sociedade nacional (ndo indigenas) —, que explora e
viola os direitos de grupos distintos. Esses povos foram colonizados® mediante a
catequizacdo, comercializacdo, cujo interesse era sua assimilacdo e transformacao
em mao de obra escrava, constituindo um cenario de imenso processo de explo-

® Para Ramos (2016), no processo de colonizagdo foram impostas aos indigenas, praticas educati-
vas —carater assimilacionista — que estiveram relacionadas a entrada da Igreja no Brasil. Durante
esse periodo foi utilizada a estratégia de bilinguismo de transi¢do. Os missionarios aprendiam
as linguas indigenas, para posteriormente traduzir os conhecimentos ocidentais e principios
cristdos para a lingua materna dos indigenas. Dessa forma, eram ensinados os principios do
catolicismo e a Lingua Portuguesa com o intuito de “pacificar” os indigenas e prepara-los para
o mercado de trabalho.
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racdo. Submetidos a colonizacdo, ndo tinham (e ainda ndo tém) o mesmo direito
que os “colonos”. No transcorrer da historia, esses povos foram vistos e rotulados
como grupos desvalidos, vivendo em aldeias isoladas — “primérdios” (SILVA, 2018).

Com o passar do tempo, mudaram-se as leis, todavia, as praticas assimilacionis-
tas que permaneceram foram sendo substituidas pelas praticas integracionistas, que
visavam a integracdo dos indigenas nos projetos de construcdo nacional (NAZARENO,
2019). Essas a¢Oes reforcam o discurso presente nas sociedades capitalistas sobre os
distintos grupos indigenas. No trabalho de Ramos (2016), percebemos concepgdes
epistemoldgicas perante o “ser indigena” no discurso dominante, “ser ou deixar
de ser indigena ndo é condicdo que esta relacionada com a aquisicdo de bens de
consumo utilizados pela sociedade nao indigena” (RAMOS, 2016, p. 55).

Essa condicdo é uma forma opressiva de inviabilizar a identidade, numa
concepcao superficial que a constréi a luz da associacdo do indigena ao ndo
indigena. Nessa perspectiva, sao estruturados esteredtipos para negligenciar
primeiro, um processo de dominacdo e opressao, o qual reproduz a colonizagdo
e a exploracdo comercial. Nessa légica, os conhecimentos, as praticas comerciais
e as varias culturas tradicionais sdo menosprezadas, considerados subalternos
aos conhecimentos do ndo indigena.

O cenario que se afigura com a chegada do processo de colonizacdo, agentes
econdémicos, é imprescindivel para entendermos o significado da chamada
globalizagdo econdmica. Esta tem como caracteristica:

[) Aruptura de fronteiras, ou seja, tal ruptura é atribuida a dinamica do capital,
que circula livremente pelo globo, sem respeitar a delimitacdo de fronteiras;

II) Perda da soberania local, submeter a logica do capital para conseguir
gerar lucros em seus orgamentos;

[ll) Expansdo da dinamica cultural, o capital se dirige agora as periferias do
capitalismo, uma vez que as transnacionais e a colonizacdo Ocidental en-
tenderam que a exploragdo dos subdesenvolvidos/povos subalternizados
promoveria grandes lucros. (PEDROSO, 2012, p. 1).

Sdo poucas as comunidades indigenas que sobrevivem apenas com as re-
lacGes comerciais tradicionais® intactas e preservadas, advindas do passado. Este

4 Essas praticas comerciais tradicionais sdo caracterizadas como os artesanatos, as comidas, o
escambo, as vestimentas e os habitos que sofreram drasticamente reducdo devido a pratica
capitalista e excludente do discurso e crescimento ocidental.
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fato estd ligado aos diversos conflitos epistemoldgicos e histdricos dominantes.
Em 2003, mais de 85% das populacdes indigenas dependiam da agricultura e do
“escambo”. Com o passar dos anos, as culturas e os conhecimentos indigenas
foram explorados pela sociedade ndo indigena, sem compensacdes adequadas®,
e essas populacBes sofreram (e sofrem) impactos territoriais e embates sociais.

Algumas terras indigenas enfrentam problemas estruturais, politicos e
econdmicos, 0s quais abrem caminhos para a insercdo em seus cenarios, por
alguns segmentos da populagdo, que oprimem, exploram e violam os direitos dos
demais grupos distintos. Para enfrentar esse problema, é importante remeter-
-se aos estudos sobre a interculturalidade critica e a pedagogia decolonial, pois
entender os processos econdmicos e culturais implica compreender, em parte, a
evolucdo e a inferéncia dos distintos grupos sociais nas comunidades indigenas.

Conforme Haber (2011), a modernidade ocidental contribui para uma
légica de capital que, na verdade, cria “novas mercadorias”. Nesse sentido, as
relacdes comerciais tradicionais dos indigenas foram praticamente eliminadas®
ou apropriadas. Entendemos que a dominacdao também ocorreu no campo das
representacdes, sendo perceptiveis nas comparacdes de visdes de mundo dos
indigenas com os ocidentais dominantes. Esta acdo advém da natureza opressiva
e etnocéntrica, visto que nossa sociedade, “branca”, “europeia” “ndo indigena”,
“excludente”, “capitalista”, “monopolista” e “opressora”, propende a “padronizar”

”
uma unica forma de ser, lidar, manipular, comercializar e de ver o mundo.

” ou

O processo de homogeneizar essas formas, com o mundo capitalista e
manipulador, esteve presente desde o periodo de colonizacdo. Este fato se torna
perceptivel quando Santos (2006, p. 56, grifos do autor) discute as linhas abis-
sais que separam o mundo em dois universos distintos, “como se o lado de c3,
dominante, sabe o que é ‘melhor’ para os que vivem numa outra realidade do
lado de 13, oprimidos, que sdo impostos a aceitarem imagens, culturas e costumes
padrdes de uma sociedade excludente, explorado”.

>Constitucionalmente os povos indigenas tém o direito a participac¢do legal nos lucros derivados
de investimento e obras em suas terras (ANGHER, 2013). A visdo de sociedades tuteladas e
administradas colonialmente caem por terras, pelo reconhecimento das autonomias das so-
ciedades indigenas e o direito a consulta prévia em seu territorio.

Em alguns casos, essas praticas tradicionais dos povos indigenas foram substituidas pelas ditas
“verdadeiras” ou “corretas” vistas pelo mundo ocidental dominador, contradizendo o que esta
estabelecido na ConstituicGo Federal de 1988.
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Essas linhas abissais—dominacdo hierdrquica e separacdo em dois universos
distintos — estdo presentes desde o inicio do processo de colonizagdo no Brasil. As
praticas comerciais tradicionais, o “escambo’’ —lado de & —, realizadas pelos povos
indigenas no passado, constituiram-se como objeto de dominacdo e usurpacao,
por meio da pratica da biopirataria — lado de ca. Essa acdo retira desses povos o
direito de vivenciar suas relacdes comerciais tradicionais que, com o passar do
tempo, foram modificadas pelo valor monetario.

Essas praticas comerciais tradicionais tornam-se limitadas perante o avango
da globalizacdo e do capitalismo, ocasionando uma perda dos valores tradicionais,
patrimdnios culturais e imateriais, e a exploragado dos recursos oriundos das terras
indigenas. Essas limitacGes provocadas pelos europeus trouxeram consequéncias
para os povos indigenas, uma invasdo de suas culturas por um viés hierarquico/
capitalista. A pesquisadora Bond (2010, p. 17-18) mostra a evolucdo do capitalismo
vinculado aos povos indigenas:

Alinvasdo das Américas, nos séculos 15 e 16, envolveu grupos poderosos de
varios pontos da Europa. As navegacdes, na verdade, ndo foram bancadas
apenas pelos reis espanhdis e portugueses e sim também pelas classes ricas
de comerciantes, empresarios e financistas europeus, com total respaldo
da Igreja. O saque do territério americano, por tais grupos de poder, é que
ajudou a gerar o capitalismo. A América e suas nacgGes indigenas foram
invadidas, conquistadas e colonizadas dentro do processo de expansdo do
capitalismo comercial, o chamado mercantilismo. O roubo das riquezas do
Novo Mundo (incluindo a escravizagdo da mdo de obra india) foi o fator
mais importante para a acumulagdo de capitais pela Europa, possibilitan-
do o primeiro passo para o surgimento de uma nova etapa na economia
mundial, a chamada revolucdo industrial. Isto é, o capitalismo moderno, em
sua etapa atual de imperialismo, em fase de decomposicdo, é “herdeiro”
daquele que invadiu a América e massacrou seus povos originarios. “Este
sistema, que desde sempre aplica o lema de Robin Wood ao contrario (tira
dos pobres e da aos ricos), que é o maior responsavel pela fome e doencas
de milhGes de pessoas, além da tdo falada crise ambiental de hoje, ligada
a poluicdo das dguas e aquecimento do clima, é ‘filho” e herdeiro daquele

7 Escambo ou troca direta é a transa¢do em que cada parte entrega um bem ou presta um servico
para receber do outro em forma de crédito, sem que um dos bens seja a moeda, sem envolver
dinheiro ou qualquer aplicacdo monetéria em circulagdo. O escambo inicialmente era utilizado
pelos primordios da colonizagdo portuguesa do Brasil, uma vez que os indigenas ndo conheciam
qualquer outra forma de moeda.
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outro. Daquele sistema que, a partir do século 15, provocou o desastre da
civilizacdo indigena americana.

Diante dos argumentos acima, por meio da exploracdo dos recursos co-
merciais dos povos indigenas como mao de obra do colonizador ocidental, en-
tendemos os motivos que os grupos subalternos vém sendo excluidos perante
o processo e influéncia “negativa” do capitalismo®. Esses fatores so enaltecem o
desrespeito social dos povos ditos “descoincidentes”. Silva (2018) analisa alguns
desses motivos de subalternacdo e exploragdo comercial em discussdes de alguns
indigenas:

Hoje ainda prevalece o sistema escambo, temos a presenca da troca tra-
dicional em nossa aldeia, existe o financiamento e empréstimo nas areas
indigenas [...] Isso valoriza o comércio local, a comercializagdo ndo estd sé na
aldeia e sim na cidade, na aldeia ha troca e na cidade ha venda (dinheiro),
hoje o escambo prevalece, desde o passado até os dias de hoje [...] O capi-
talismo chegou na aldeia, influéncia da tecnologia, muitas vezes o indio faz
empréstimo para comprar sua tv, telefone, acontece muito financiamento
pelos aposentados, isso supervaloriza o comércio local, muitos comerciantes
da cidade ndo entende o indio, acha que temos muito dinheiro — recebe
milhGes do governo [...] Isso “engana” o indio, os precos sdo diferentes para
o ndo indigena e o indigena, os precos sdo diferentes quando é a vista e a
prazo, o sabdo custa 2,00 para o ndo indigena e para o indigena custa 5,00
[...] Queremos que as nossas criangas repassam nossa cultura para seus
filhos, para os préximos, devemos conscientizar, mesmo com a evolucdo,
devemos utilizar nossas coisas/artesanatos tradicionais. (SILVA, 2018, p. 46).

Desta forma, é possivel perceber os impactos do capitalismo nas aldeias e as
supervalorizacGes de precos pelos comerciantes em vendas voltadas para os povos
indigenas. Nos dias de hoje, presenciamos um embate, em que o capitalismo do-
minou o0 meio ambiente e a cultura, degradando a biodiversidade e modificando a
pratica tradicional dos povos indigenas. Podemos observar as desigualdades desta
acao para os distintos povos indigenas, que sofrem ataques, saques e exploragdes
em seus territérios, a partir do inicio do periodo de colonizacdo do Brasil.

8 “Uma vez que o Estado continua a insistir no seu carater onipotente, apesar do discurso plura-
lista e democratico. Infelizmente, ndo houve participacdo intencional dos povos indigenas na
formacdo do Estado brasileiro [...]” (BARBIERI, 2014, p. 18). A participacdo ndo foi intencional,
contudo, houve muita influéncia na formacgdo do Estado. Nos 500 anos de formacdo do Brasil,
sempre se teve que levar em consideracdo politicas que envolviam os indigenas.
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E nesse cendrio, como processo colonizador, tecnolégico e globalizado, que
as relacGes interculturais foram construidas pelo mundo a partir de movimentos
violentos e antidialégicos. Permanece viva a concepgdo antropoldgica que com-
preende a diferenca do conhecimento como hierarquia.

Para D’Ambrosio (2000), hd uma dicotomia entre o dito “veneno” e o
“antidoto”* em torno da globalizacdo, do comércio e do capitalismo ao longo do
processo histérico. “Conhecer e assimilar a cultura do dominador se tornam po-
sitivo desde que as raizes do dominado sejam fortes” (DAMBROSIO, 2015, p. 23).
J& Freire (2014) contribui para afirmar que uma das principais questées com que
necessitamos nos preocupar, em relacdo aos povos indigenas, € como contribuir
para que o dominado consiga retirar de si o dominador que o faz “ser invadido”,
eliminar o carater exploratério e subalternizante do outro.

Os indigenas sdo submetidos a uma visdo engendrada e advinda dos po-
vos ocidentais opressores. Hd um “futuro” prometido, mas que pode se tornar
verdadeiro apenas como faceta/marionete do dominador. Nesse contexto, faz-se
necessario repensar as lutas politicas, econdmicas e epistemoldgicas com esses
povos, que foram silenciados e subalternizados ao longo da historia.

O processo de globalizacdo é decorrente do pensamento ocidental domi-
nante, também estruturado pelo pensamento abissal. Esse pensamento atua
mediante as linhas abissais que delimitam e separam o mundo humano do su-
bumano —concepgles e ideologias preestabelecidas. No tocante ao pensamento
abissal, ele reside num sistema de distingGes, em “linhas” visiveis e invisiveis que
separam a realidade social em dois universos distintos: o “poder dominante” e
0s “subalternos”.

Apesar da riqueza de conhecimentos tradicionais, da complexidade da orga-
nizacdo social, das distintas formas de conhecer, sentir e vivenciar o mundo,
os indigenas, pela posicdo que se encontram ‘do outro lado da linha’, apenas

° Para D'Ambrosio (2000, p. 5), “esse veneno é entendido como uma forma, eficaz, de manter um
grupo ou cultura inferiorizado — enfraquecer suas raizes. Remove a historicidade do dominado.
Essa é a estratégia mais eficiente para efetivar a conquista”.

100 autor supramencionado compreende o antidoto como estratégia mais promissora para a
educacdo/formacdo — nas sociedades, em que esses grupos sem encontram em transicdo da
subordinagdo para a autonomia. E restaurar a dignidade de seus individuos ou grupos, reco-
nhecendo e respeitando suas raizes culturais e historicas.
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possuem conhecimentos que, de acordo com a sociedade dominante, sdo
irrelevantes ou incompreensiveis. (RAMOS, 2016, p. 60).

Uma caracteristica fundamental do pensamento abissal é a impossibilidade
da copresenca dos dois lados desta linha. Para Castro-Gémez (2005), de um lado,
estdo as culturas do Ocidente (ndo homogéneas) como parte ativa, criadora e do-
minadora, e, do outro, estdo as demais culturas “receptoras”. Essa caracteristica,
oriunda dos conhecimentos europeus, é discutida por Santos (2006) quando deba-
te sobre a ecologia de saberes nos mosaicos culturais. Seu entrelacamento com a
pedagogia decolonial proporciona uma visdo abrangente daquilo que conhecemos
e do que desconhecemos sobre determinados povos ou manifestages culturais.

Os estudos de Santos (2006) sobre a ecologia de saberes designam uma
filosofia do conhecimento que parte da heterogeneidade e da globalizacdo con-
tra qualquer forma de supremacia e que contribuem para fortalecer um saber
primordial “como é o caso dos saberes religiosos de matriz africana” (p. 2).

Por essa perspectiva, a ecologia de saberes, pensamento pds-abissal, parte
do principio da exclusdo social e cultural e da no¢do de que, enquanto houver essa
restricdo ndo serd possivel uma alternativa pds-capitalista progressista e trans-
formadora. Dessa maneira, sdo cruciais as contestacdes entre o conhecimento
aprendido e o esquecido, desenvolvido, desprendido e oculto. Enquanto essas
linhas invisiveis continuarem a ser erguidas nos contextos indigenas, a luta pelos
direitos da ndo exploracao das relacdes comerciais tradicionais (contradizendo a
Constituicdo Federal de 1988) ndo terd éxito perante o colonizador.

Ao que tudo indica, para que as lutas dos povos indigenas possam ter resul-
tado, é importante identificar e esclarecer as bases de uma pratica transdisciplinar
decolonial. Nesse contexto, para Torres (2016, p. 4), essa pratica propde, portanto,
a “orientacdo e suspensdo de métodos a partir da decolonizacdo como projeto e
como atitude”. Quer dizer, degenerar o poder, o ser e o saber constituem parte
da consciéncia decolonial que se alimenta do encontro entre as diversas areas,
manifestando-se numa faceta limitrofe e fronteirica; algo que vai ao encontro da
proposta da interculturalidade critica estruturada por reflexdo e articulagdo que con-
sidere a hermenéutica dos multiplos saberes existentes e dos postulados cientificos.

Uma vez que a interculturalidade critica abre caminhos para didlogos de
diversas formas de saberes e fazeres mediante a ecologia de saberes, apostamos
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nas estruturas que desvelam o papel dos povos indigenas, que passam a fazer
parte do meio que os circunscrevem. Associado aos pressupostos supracitados,
é salientado o didlogo a partir da etnomatematica, proposto por D’Ambrosio
(2013), nas discussdes que envolvem o comércio e a cultura dos distintos povos
indigenas.

2 IMPOSICOES HISTORICAS E POLITICAS CONTRAPONDO AS VISOES DA
INTERCULTURALIDADE CRITICA E A DECOLONIALIDADE

Compreender os conhecimentos indigenas como contribuicdes as trans-
cendéncias da humanidade, parte das concepcdes da interculturalidade critica e
da decolonialidade. Esses campos hermenéuticos de estudo tratam as interpre-
tacOes culturais a partir das manifestacdes interculturais, contra o processo de
inviabilizacdo e exploragdo, e constroem, mediante representacdes da realidade,
bem como das ag¢Bes descolonizadoras das subalternidades, por intermédio de
experiéncias e na vinculacao das diferencas culturais, a eliminacdo do paradigma
metafdrico — as gaiolas epistemoldgicast?.

Os indigenas, por muitos anos, mediante suas culturas, saberes e relacdes
econdmicas, foram “objetos” de exploracdo comercial, dominacdo e opressao,
pelos ndo indigenas. Foram colocados no lado de |4 da linha abissal — os domi-
nadores ndo permitem que saiam —, sdo submetidos aos processos de apro-
priacdo e violéncia. A luta destes povos é sombreada por saberes e concepcdes
politicas e histéricas impostas por ndo indigenas. Para Santos (2006), essas lutas
ndo foram socializadas pela ordem da totalidade das culturas e das racionali-
dades ocidentais. Quando nos aproximamos desses pensamentos, em termos
cientificos, percebemos a concessao do monopdlio da distincdo universal, que
provoca uma visdo distorcida entre o que é considerado “verdadeiro” e “falso”
em virtude da Ciéncia.

Varios estudiosos, entre eles Castro-Gémez (2005), vém se preocupando,
desde 1970, com o movimento das linhas globais, de tal forma que o outro lado da

1 Esse termo é discutido por D’Ambrosio (2013, p. 80). Para o autor, essa metafora epistemoldgi-
ca, corresponde, as “disciplinas como conhecimento ‘engaiolado’ na sua fundamentacgdo, nos
seus critérios de verdade e de rigor, nos seus métodos especificos para lidar com questdes bem
definidas e com um cédigo linguistico préprio, inacessivel aos ndo iniciados”.
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linha parece estar se expandindo, enquanto o lado de ca se encolhe —inferioriza.
Para D’Ambrosio (2013, p. 30), uma forma de manter um individuo inferiorizado
“é enfraquecer suas raizes, remover os vinculos culturais e a historicidade do do-
minado”. Cada ser elabora um subsistema de distingdes visiveis e invisiveis, de tal
modo que as Ultimas se tornam o fundamento das primeiras. Logo, remetemo-nos
ao monopdlio ocidental em torno das epistemologias modernas.

O importante aqui € problematizar, desde a perspectiva da interculturalida-
de critica, espacos dialdgicos de articulacdo que considere a hermenéutica dos
multiplos saberes existentes e, com isso, compreender a interagdo das relages
culturais e comerciais das diferentes dimensdes dos povos indigenas.

Essas discussdes acerca dos comércios, da interculturalidade, das resis-
téncias e dos saberes dos povos indigenas chamam a atencdo sobre a relacdo
entre a diversidade e a colonialidade do poder. Particularmente, a intercultu-
ralidade, compreendida desde os anos 1990, e a pedagogia decolonial, colo-
cam em questdo a realidade sociopolitica do neocolonialismo e a dominacao
epistemoldgica que estdo submetidos os povos indigenas. Desta forma, para
Santos (2006, p. 7):

O colonialismo, para além das dominagdes por que é conhecido, foi também
uma dominacdo epistemoldgica, uma relacdo extremamente desigual de
saber-poder que conduziu a supressao de muitas formas de saber préprias
dos povos e nagdes colonizados, relegando muitos outros saberes para um
espaco de subalternidade.

Ao longo do processo colonial brasileiro, as formas de conhecer e lidar
com o mundo capitalista partem das epistemologias dominantes, revogando ou
se apropriando de outras formas de perceber e conhecer o mundo com aquelas
vinculadas aos povos indigenas. Oliveira e Candau (2010), ao ponderarem a ter-
minologia “colonialidade do poder”, proposta por Quijano (2000), concebem-na
como uma apropriacdo do imaginario, que tem como consequéncia a colonialidade
do saber e do ser. Os autores citados mostram outras formas de producdo de
conhecimento advindo da geopolitica do conhecimento'?.

12 “A geopolitica do conhecimento — assim como a colonialidade do poder, do saber e do ser —,
geram tensdes apropriadas por Santos (2007) entre regulacdo/emancipacdo e apropriacdo/
violéncia, as quais coexistem e estdo presentes na atualidade, reforcando as linhas abissais”
(RAMOS, 2016, p. 71).
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Esse entendimento, na perspectiva da ecologia de saberes, é considerado
e utilizado no processo de luta e aceitacdo dos direitos pelos dos povos indi-
genas. Buscam-se discussdes e conhecimentos de formas contra-hegemonica,
gue se manifestam por meio das concepgdes da interculturalidade critica e da
decolonialidade. Sdo diversas questdes que merecem ser destacadas e levanta-
das. Entre elas, o que as praticas ocidentais dominantes inferem em seu meio, e
como o mundo ndo indigena tem tratado o problema — subalternacdo/exploracgéo
econdbmica?

Nesse sentido, Walsh (2007) nos remete a essas informacdes, ligando-as a
caracteristica de uma interculturalidade critica, que reconhece as diversas formas
de lidar com o mundo capitalista ndo indigena e reconhecer a existéncia de “ma-
nipulacdes” comerciais, além de questionar e refletir os etnoconhecimentos — as
epistemologias do Sul (SANTOS; MENESES, 2010). Saberes e praticas tradicionais
no viés da interculturalidade critica proporcionam outras formas de produzir
conhecimentos. De acordo com Nazareno e Freitas (2013, p. 118),

[...] ainterculturalidade possui um carater marcadamente politico, visando
resgatar a voz e a dignidade dos povos indigenas. Possui, ainda, um carater
de relevancia epistemoldgica, procurando demonstrar como os saberes
indigenas podem e devem ser trazidos a tona. Entretanto, ndo se trata de
trazer esses saberes a superficie em uma perspectiva hierarquizante que
reforce a subalternidade, mas em condi¢des que apontem para a constru¢do
e o pleno reconhecimento de pluri-epistemologias.

Desta forma, torna-se essencial entender a decolonialidade como alternativa
e possibilidade para um mundo melhor, com respeito a diversidade e ao outro,
desconstruindo-se as fronteiras entre o dito verdadeiro/falso, sentir/pensar. Neste
caso, é importante (re)conhecer e (re)pensar as relacdes comerciais, culturais e
os saberes indigenas para além de uma pratica hierarquizante. O marco para tal
contextualizacdo da interpretacdo da interculturalidade e diversidade encontram-
-se na articulacdo com a pedagogia decolonial.

Para Walsh (2009), essa pedagogia ndo corresponde a um método, mas a
uma opc¢ao politica. Esta autora discute e faz uma anadlise sobre as possiveis apro-
ximacdes entre Frantz Fanon (1961) e Paulo Freire (2004), por ndo considerar a
racializagdo como base da colonialidade do poder com, em certa medida, analises
mais limitadas do que as que sdo propostas por Fanon.

44 Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 33-58, set./dez. 2020



Povos indigenas e as relagdes culturais, econémicas e politicas: reflexées sobre a interculturalidade critica
e a decolonialidade

Na literatura sobre a colonialidade do poder, a tematica aparece tanto como des-
colonialidade e descolonial como decolonialidade e decolonial. Walsh justifica que
a supressdo do ‘s’ € uma op¢do sua para marcar uma distincdo com o significado
do ‘des’ em castelhano que poderia dar a entender um simples desamar, des-hacer
o revestir de lo colonial [...]. (ADAMS, 2015, p. 85 apud WALSH, 2009, p. 24-25).

O interesse em discutir essa pedagogia é, por um lado, com a finalidade de
contribuir para o debate das atuais realidades comercial das populacdes indigenas.
Pensar a partir das lutas supramencionadas, € uma perspectiva critica da intercul-
turalidade, orientada pela transformacao, criacdo, pelo respeito e conhecimento
da diversidade cultural — o que assume a visdo da decolonialidade.

Desde o inicio dos anos 1990, algumas discussdes sobre as culturas indige-
nas se transformaram num tema bem complexo. Varios estudiosos comegaram a
debater sobre tal assunto sem se preocupar com o contexto e o multiculturalismo.
A presenca e aceitacdo das discussdes sobre o comércio e a decolonialidade na
Ameérica Latina sdo resultantes de diversas lutas dos movimentos sociais, que foram
0s marcos fundamentais para contextualizar esse cenario. Para Walsh (2009, p.
14), essa ligacdo parte da ideia de colonialidade do poder, “foi estabelecida uma
hierarquia racializada: brancos, mesticos e, apagando sua diferenca histodrica,
cultural e linguistica, indios, negros, quilombolas, afro-descendentes e outros,
como identidades culturais comuns e negativas”. O valor humano destes seres,
por suas raizes ancestrais, ¢ marcado pela exclusdo, que os distancia da sociedade,
da pratica comercial e das modernidades Ocidentais.

Essa retdrica da promogdo e aceitacdo aponta para uma sociedade ndo in-
digena preconceituosa, individualista, capitalista, excludente e exploradora. Nao
existe uma transformacdo social dos direitos e identidades, e sim a (re)inclusao,
na sociedade economica, dos oprimidos perante a acdo do Estado. O enfoque
aqui discutido é entendido como um projeto transformador, de carater ético e
politico, que valoriza as populacdes exploradas, entrelacando as igualdades e o
reconhecimento das relacdes comerciais dos povos originarios e as diferencas
étnico-raciais. Para Walsh (2009, p. 3), esse enfoque é assumido “como projeto
politico, social, ético e epistémico — de saberes e conhecimentos, afirma a neces-
sidade de mudar ndo so as relacdes”.

A preocupacdo da autora acima parte da exclusdo, negacdo, exploracao,
subalternacdo ontologica e epistémica dos grupos e sujeitos racializados. Por isso,
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o viés defendido pela autora esta em estreita relacdo com a decolonialidade, a
etnomatematica e as relagdes comerciais indigenas. Ela busca questionar e desa-
fiar essas estruturas sociais da colonialidade e valorizar os saberes e fazeres dos
ancestrais. De maneira mais ampla, € um instrumento pedagdgico que contradiz a
racialidade e os padrdes de poder e busca a compreensdo e a condi¢do de pensar,
agir, estar, ser e viver do outro.

Essas perspectivas se sistematizam como ferramentas que amparam o modo
de vida dos oprimidos e concebe-os num novo “projeto” de ser e viver. Por meio
destas ideias, Santos (2005, p. 72) menciona a necessidade de criacdo de “um
projeto que provoca questionar as auséncias — de saberes, tempos e diferencas”,
podendo-se entender que esse processo permite ir além das manifestacdes atuais
de uma educacdo intercultural.

Entender essas questdes é perceber como sdo organizadas e estruturadas
as “novas” relacdes comerciais indigenas, tanto no contexto tradicional quanto
na sociedade ndo indigena e as sobrevivéncias dos povos historicamente en-
volvidos. Esse debate comunga com a perspectiva da etnomatematica desde a
racionalidade econdmica até o desenvolvimento das sociedades antigas em suas
organizacGes de trabalho.

De acordo com Thomson (1974), em algumas sociedades indigenas, os
grupos de trabalho eram organizados por relacGes de parentesco ou por uma
divisdo “natural”, por sexo e idade. Esses membros passavam a se identificar por
meio da producdo da vida material e comercial. Outros grupos indigenas se es-
truturavam em torno da producdo, comercializacdo tradicional e do rito magico,
acdes essas que organizavam a propria vida econdmica. Segundo o autor, a relacdo
entre magia e comércio foi gradativamente sendo distinguida e eliminada por
meio das inferéncias do nao indigena e do capitalismo. Essa distingdo implicava

o reconhecimento da objetividade,

[...] no seixo do processo de producéo, o acompanhamento vocal deixa de
ser parte integrante e torna-se um sortilégio tradicional que comunica aos
trabalhadores as diretrizes apropriadas, e forma-se assim, pouco a pouco,
por acumulacdo, um conjunto de tradi¢des relativas ao trabalho. No rito
mdgico - mitico, parte vocal serve de comentario a representacdo que, uma
vez separada do trabalho, precisa ser explicada; forma-se um conjunto de
mitos...Trabalho e magia ainda se interpenetram, as tradicdes relativas ao
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trabalho estdo cheias de crencas miticas e os mitos deixam entrever a sua
ligacdo reconhecivel embora longinqua, com os processos de producao.
(THOMSON, 1974, p. 61).

Percebe-se, na fala supramencionada do autor, a existéncia de uma certa
consciéncia da objetividade do mundo exterior, uma categoria inteiramente pratica
e com pouco poder de abstracdo. “Pode-se afirmar que por meio de um pressuposto
magico — mitico, foram langadas as bases para a subalterniza¢do do outro e, con-
sequentemente, de suas formas de saber” (NAZARENO; CARDOSO, 2013, p. 247).

3 O MEDO SE APOSSOU E TROUXE “GUERRAS” SEM SENTIDO: DUAS
CONTRAPARTIDAS DA COLONIALIDADE

Em algumas pesquisas, questionam-se o principio dos impactos da moder-
nidade em relacdo aos povos indigenas, “consequéncia da economia capitalista”.
Essa ideologia se apoia em suas facetas, desde o século XVI, no periodo mercan-
tilista. Para Castro-Gémez e Grosfoguel (2007), a légica da colonialidade ndo é
questionada; o que acontece é a omissdao do questionamento dada a Modernidade.

O posicionamento decolonial é simultaneo a Modernidade, pressupondo a
diferenca como marco e impulso para a compreensao desta. A partir da invasao da
América, por meio do contato do colonizador com os povos indigenas, africanos
e afrodescendentes, houve uma expans3o para outros continentes, como Asia
e Africa. Esse pensamento comecou a trilhar sua prépria genealogia: conforme
Castro-Gomez e Grosfoguel (2007), o pensamento colonial foi diferindo da teoria
e dos estudos pos-coloniais®®.

O argumento bdsico do posicionamento decolonial é a ideia de que se
desprende do poder colonial/capital e se abre perante as manifesta¢des intercul-
turais, encoberto pela racionalidade moderna. E nesse sentido que Grosfoguel
(2007) o diferencia das teorias pds-coloniais. Em consequéncia da formacao e da
instauracdo da matriz colonial do poder ocidental, e de seu desprendimento, é

13 Obras/autores pds-coloniais — Provincializing Europe (2000) do historiador indiano Dipesh
Chakrabarty e Histérias locais/Projetos globais: 7 colonialidade, saberes subalternos e pensamen-
to liminar (2003) do socidlogo argentino Walter Mignolo. Essas obras forneceram importantes
contribuicdes para a constituicdo da singularidade da critica de cada um desses movimentos.
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que Quijano (1992) propos o giro epistémico decolonial'*. Em uma de suas pu-
blicagdes, o autor acima descreve essa conjunc¢do da modernidade/colonialidade
da seguinte forma:

La critica del paradigma europeo de la racionalidad/modernidad es indis-
pensable. Mas aun, urgente. Pero es dudoso que el camino consista en la
negacion simple de sus categorias; en la disolucién de la realidad en el dis-
curso; en la pura negacién de la idea y de la perspectiva de totalidad en el
conocimiento. Lejos de esto, es necesario desprenderse de las vinculaciones
de la racionalidad-modernidad con la colonialidad, en primer término, y en
definitiva con poder no constituido en la decision libre de gentes libres. Es
la instrumentalizacién de la razén por el poder colonial, en primer lugar,
lo que produjo paradigmas distorsionados de conocimiento y malogro las
promesas liberadoras de la modernidad. La alternativa, en consecuencia, es
clara: la destruccion de la colonialidad del poder mundial. (QUIJANO, 1992,
p. 437 apud, CASTRO-GOMEZ; GROSFOGUEL, 2007, p. 28).

O reconhecimento das diversas popula¢des subalternizadas possibilitou o
dito, “giro epistémico”, ao perceber que, “a pluralidade e o plurilinguismo deveriam
ser acrescentados a perspectiva pluri-epistemoldgica” (NAZARENO; CARDOSO,
2013, p. 246). Neste sentido, Lages (2010) oferece subsidios importantes para a
analise de nosso problema, o autor ressalta como uma expressao cultural/comercial
subalternizada pode incorporar razées que exprimem as divergéncias, excedendo
a logica do poder capitalista, que viola os direitos dos demais grupos distintos.

O giro epistémico parte do reconhecimento da colonialidade do poder
como um dos elementos estruturantes da matriz colonial de poder. A colonia-
lidade visa a hierarquiza¢do das diferencas, dos saberes, dos comércios e dos
fazeres. Para Nazareno e Cardoso (2013, p. 246), a partir dela sdo estabelecidas
“condicGes para o soerguimento de uma civilizacdo, logocéntrica, androcéntrica
e eurocéntrica”.

Uma pergunta fundamental que se pode levantar é: o que significa falar
de “giro epistémico” em relagdo as concepgdes de interculturalidade critica e
decolonialidade, no debate acerca das questdes comerciais indigenas? Essas
duas perspectivas representam uma sequéncia que é provida pela diferenca e

4 Para Adelia Miglievich-Ribeiro (2014, p. 69), “giro epistémico ¢ indissociadamente um movi-
mento tedrico, ético e politico ao questionar as pretensdes de objetividade do conhecimento
dito cientifico dos ultimos séculos e, no que nos diz respeito diretamente, das ciéncias sociais”.
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que é consequéncia dos impactos das modificacdes, do comércio no passado e
no presente, das populacdes indigenas.

Pela perspectiva do ndo indigena ndo poderia ser diferente. Para justificar
tanta exploracdo dos recursos e do comeércio destes povos, foi necessaria a criacao
de um espaco totalmente metafisico de modo a realcar as margens do capitalismo/
dominador — usufruir de beneficios indevidos. A resisténcia é anterior a data de cin-
co séculos, as populacdes indigenas passaram a criar estratégias de visibilidade dos
impactos da colonialidade, e as grandes mobilizages, construiriam uma estrutura
étnica de politicas de resisténcia, alterando a percepcao generalizada dos subalternos.

E importante destacar que o processo decolonial, a partir da perspectiva da
interculturalidade critica, fornece as concepc¢des de colonialidade do poder, é um
paradigma “outro”, que questiona e modifica essa colonialidade, ao mesmo tempo,
mostrando as faces visiveis desta. O pensamento decolonial tem por finalidade a
(de)colonialidade do poder do capitalismo diante dos povos indigenas (da matriz
colonial do poder), processo que obteve contribuicdes de Quijano (1992, p. 447
apud, CASTRO-GOMEZ; GROSFOGUEL, 2007, p. 30):

En primer término [es necesaria] la decolonizacion epistemoldgica, para
dar paso luego a una nueva comunicacién inter-cultural, a un intercambio
de experiencias y de significaciones, como la base de otra racionalidad que
pueda pretender, con legitimidad, a alguna universalidad. Pues nada menos
racional, finalmente, que la pretensién de que la especifica cosmovisiéon de
una etnia particular sea impuesta como la racionalidad universal, aunque
tal etnia se llama Europa occidental. Porque eso, en verdad, es pretender
para un provincianismo el titulo de universalidad.

(Re)pensar esse processo significa refletir sobre os momentos de (des)coloni-
zacdo, “capitalistas — pratica consumista”, historicos/evolutivos e do conhecimento
do ser, instancias que foram esquivas e reduzidas pela modernidade/colonialidade
de modo a eliminar formas de contato e didlogo mais verdadeiros e plurais.

Observamos as grandes desigualdades e inferéncias do capitalismo nas
relacdes comerciais dos varios povos indigenas, destinadas as minorias étnicas
e excluidas, como povos alheios aos processos desenvolvimentistas. Desde a
chegada de Colombo no Caribe, em 12 de outubro de 1492, e posteriormente
no Brasil, em 1500, os povos indigenas sofreram (e sofrem) com a explora¢do de
seus territorios, comércios e bens imateriais — interesses governamentais.
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Esses interesses buscaram um novo mercado rentavel que retira bens comer-
ciais e recursos de terras e saberes indigenas, além de retirar os sonhos de uma
comunidade culturalmente tradicional e negligenciar os beneficios das relages
econdmicas tradicionais para os povos indigenas. Desta forma, Silva (2018, p.
51) traz uma importante fala de um indigena para compreender essas relagdes:

Imaginamos que no futuro prevalecera o escambo — nosso sonho é ter as
coisas do passado no futuro, ndo queriamos muitas coisas que geram doen-
cas no presente no futuro [...] o capitalismo estd dentro das comunidades e
gera doenca e desvaloriza nossa cultura.

Associado ao patrimdnio comercial, biocultural e ao processo colonial, é
importante reconhecer o vasto patrimonio que possui nosso pais. Observa-se
a utilizacdo inadequada dos conhecimentos tradicionais indigenas, ainda que
o0 artigo 216, inciso lll, da ConstituicGo Federal de 1988, estabeleca incentivos e
valorizacOes para as producdes e os conhecimentos de bens e valores culturais.

O direitoindigena, proposto pela Constitui¢do, abarca a natureza coletiva dos
povos pelo usufruto exclusivo de seus recursos, suas terras e trocas comerciais.
Esses povos possuem direitos sobre os recursos genéticos e materiais presentes
em suas terras, ligados ou ndo ao conhecimento ancestral, além de opinar nas
mudancas comerciais e culturais e as influéncias ocidentais dentro de suas terras.

Uma questdo importante que apontamos ¢é a alienagdo/usurpacdo das re-
lacdes comerciais praticadas em contextos indigenas pela sociedade envolvente
e a transferéncia dos beneficios aos grupos locais, ja que sdo os indigenas que
ocupam as areas de grande riqueza genética e fauna de nosso pais. O dilema é
o reconhecimento do valor individual, e também coletivo, de seu patriménio e
garantir-lhes o direito a escolha e aos beneficios, dado que a Constituicdo de
1988 ndo reconhece o usufruto dos recursos genéticos, mas sé o identifica apds
a validacdo presente no artigo 231. A verdade é que os conhecimentos indigenas
sdo uma fonte infindavel para o mercado consumidor do Ocidente, que visa ao
potencial de lucro.

Desta forma, sugerimos que os povos indigenas busquem posicionamentos
para que possam participar e conduzir os desenvolvimentos econdmicos e das esco-
Ihas das relagBes comerciais e politicas em suas comunidades, mantendo suas iden-
tidades livres e preservadas perante os demais segmentos da sociedade nacional.
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4 A LUTA DAS POPULAGOES DOMINADAS DIANTE DO IMPACTO
ECONOMICO NO PROCESSO COLONIAL

Segundo Castro-Gomez (2005), a colonialidade do poder® é uma esfera de
anadlise que traca parametros em relagdo a uma estrutura especifica de dominacao
e exploracdo, implementada nas colonias americanas a partir de 1492'¢; é uma
relacdo fundada na suposta superioridade ética e cognitiva dos europeus.

Para Haber (2011), essa violéncia (impacto) do colonialismo econémico
reprime, constitui e governa os povos indigenas —cria um “novo mundo colonial”.
Esse “mundo” esta cercado por linguagens, posturas, concepgdes e atitudes im-
postas que reprimem, negam e silenciam o outro.

Nessa matriz de poder, ndo se trata somente de submeter militarmente os
povos indigenas e domina-los com o uso de forca ou de exploracdo, sendo fazer
uma mudanca radical nas formas tradicionais de conhecer o mundo e lidar com a
realidade circundante, adotando como proprio do horizonte cognitivo o campo do
dominador. Quijano (1992 apud, CASTRO-GOMEZ, 2005) descreve a colonialidade
do poder como uma coloniza¢gdo dominada: a representagao recai num modo de
perceber e construir conhecimentos e significados. Para superar esse problema
da colonialidade, é fundamental indisciplinar a Antropologia — buscar uma razao
decolonial para os problemas comerciais subalternos. Nesse sentido, Schiwy e
Walsh (2007, p. 13-14) afirmam que

[...] indisciplinar significa desatar as fronteiras das ciéncias sociais que cercam a pro-
ducdo e distribuicdo do conhecimento. Implica o reconhecimento de outras formas
de conhecimento, particularmente os conhecimentos locais [...]. Propde romper com
as tendéncias modernistas das ciéncias sociais que distanciam e dividem o sujeito e o
objeto do conhecimento. (SCHIWY; WALSH, 2007apud SUAREZ-KRABBE, 2011, p. 186).

> Para Quijano (2000, p. 7), “a colonialidade do poder esta vinculada com a concentragdo na
Europa do capital, dos assalariados, do mercado de capital, enfim, da sociedade e da cultura
associadas a essas determinacdes. A industrializagdo através da substituicdo de importacdes é,
na América Latina, um caso revelador das implicacdes da colonialidade do poder”.

16 “Os processos de integracdo regional em curso hoje na América Latina tém sido marcados por
uma légica territorial que tem concebido grandes dreas do espaco geografico latino-americano
como ‘vazios demograficos’ ou ‘terras disponiveis’. Essa forma de conceber o espaco geografico
latino-americano remonta ao legado colonial que atravessa a formacdo socio-espacial da regido
e a propria posicdo que o continente americano ocupou no processo de formacgdo do sistema-
-mundo moderno-colonial, a partir de 1492” (CASTRO-GOMEZ, 2005, p. 40).
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Em outras palavras, indisciplinar requer uma aproximacdo politica com
o excluido, eliminar a violéncia epistémica’’, saber como estudar e lidar com a
realidade a ser transformada — é importante, neste caso, desaprender nossas
proprias teorias e ideias de cientificidade para reconhecer a hipdtese e a visdo
com guem se trabalha ou estuda, em companhia deste.

E fundamental ainda abandonar os enfoques do capitalismo que nos cercam,
(re)pensar a Ciéncia, reconhecer a importancia dos indigenas e de seu papel no
cenario mundial e a influéncia do capitalismo. O mundo esta cheio de excluséao,
exploracdo, opressdo e violéncia que o capitalismo se alimenta. O pensamento
decolonial ndo busca somente um mundo melhor para os que sdo subalterniza-
dos, sendo lutar contra as condicdes de sofrimento, exploracdo e discriminacao,
incluindo aquelas situagcGes das quais fazemos parte.

A diversidade evolui como adaptacdo em seu entorno e, dentro de uma de-
terminada cultura, existe um conjunto de “tracos culturais” que sdo diretamente
influenciados por outros fatores econémicos e culturais. Ha praticas comerciais
e culturais que ndo sdo reconhecidas e ndo tém valor perante as sociedades oci-
dentais dominantes. E importante estudar os processos envolvidos e histéricos
e entender o mundo ao redor, passo fundamental para estudar as relagdes co-
merciais indigenas e sua diversidade na construcdo social (SILVA; RIBEIRO, 2019).

Precisamos nos remeter aos trés passos da investigacdo decolonial para (re)
conhecer os diversos impactos sobre o comércio dos povos indigenas, que sdo
influenciados pelo capitalismo, “reconhecer” e “aprender” (aprender a aprender),
(re)aprender e “solidar” — (saber conhecer/ajudar o outro, e se ajudar).

Uma estratégia para a superacdo das problematizacdes indigenas, em transi-
cdo dasubordinacdo para a autonomia, € que os demais segmentos da sociedade
nacional (ndo indigenas) restaurem, respeitem, cooperem e solidarizem com a
dignidade dos outros individuos culturalmente distintos — reconhecendo suas
raizes historicas, os saberes e fazeres tradicionais, a paz e os principios éticos.

A partir desse pensamento, é fundamental refletir e (re)pensar as transfor-
macdes econdmicas mais contextualizadas e comunitarias nos contextos indigenas.
As problematiza¢des apresentadas aqui, sobretudo aquelas relativas ao comércio

7 “Violéncia epistémica”, para Suarez-Krabbe (2011), é a alteracdo, a negacdo em casos extremos
—como as colonizag@es, extensdes dos significados da vida cotidiana.
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dos povos indigenas diante dos outros segmentos da sociedade nacional, apontam
para novas visdes, concepcdes, possibilidades e perspectivas sobre o impacto
mundial em que esses povos estdo inseridos.

Refletir sobre a importancia das relacdes comerciais nas comunidades
indigenas voltadas a interculturalidade critica, decolonialidade e a ecologia de
saberes, a partir do Sul, serd um ganho que assenta aos varios conhecimentos
aqui presentes. Ao mesmo tempo, significa uma compreensdo acerca do papel
dos povos indigenas diante das sociedades ocidentais dominadoras. E possivel
perceber a pluralidade de informacdes em nosso cenario.

5 CONSIDERAGOES E CAMINHOS POSSIVEIS QUE SURGEM

As problematiza¢des voltadas a interculturalidade critica, decolonialidade
e a ecologia de saberes vieram ao encontro de nossas inquietacdes acerca das
questdes que articulam elementos culturais, epistémicos, materiais e simbdli-
cos ligados ao papel das mudancas culturais e econdmicas dos povos indigenas
brasileiros. Nesse cendrio, surge uma enorme diversidade cultural, com modos
proprios de enxergar o meio e o mundo capitalista.

Buscamos refletir sobre as interpretacdes histdricas nas relagdes comerciais
dos povos indigenas que estabelecem relacGes preconceituosas e exploratérias
perante os ndo indigenas. O didlogo aqui construido a luz da antropologia pro-
porcionou significativas argumentacdes reflexivas sobre as relacbes comerciais
indigenas. A partir das discussdes voltadas a interculturalidade, pudemos compre-
ender um pouco sobre a realidade cultural, social e econémica vivenciada pelos
povos indigenas e os impactos/influéncias “negativas” a partir do que descrevem
os proéprios individuos sobre cultura ocidental dominante.

Essas reflexGes sdo decorrentes da matriz de poder proposta por Quijano
(2000), ndo se trata somente de submeter militarmente os povos indigenas e
domina-los com o uso de forca ou de exploracdo de seu comércio, sendo fazer
uma mudanca radical nas formas tradicionais de conhecer o mundo e lidar com
a realidade circundante, adotando como proprio do horizonte cognitivo o campo
do dominador. Para Rousseau (1989, apud CABRAL, 2016), é a propria sociedade
ndo indigena a responsavel pela desigualdade, subalternacédo, injustica e arbitra-
riedade comerciais existentes.
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Ao nosso ver, o importante é compreender o “desconhecido”, problema
esse para o qual ndo se tem uma compreensao Unica. Acreditamos que o debate
sobre as relagGes comerciais, culturais e politicas, em cenarios interculturais, pro-
duz e socializa novos conhecimentos. O que esperamos € que se cumpram as leis
prescritas pela Constituicdo Federal de 1988 e se reconhegam os distintos povos
indigenas, bem como a promocdo de autonomias para que eles possam enfrentar
as varias transformacdes econdmicas e politicas em diversas situacdes vividas.

Entendemos que a leitura sobre o outro busca a valorizacao das relagbes
de poder e proporciona um novo olhar para o capitalismo. Para que as lutas dos
povos indigenas possam ter resultado, é importante identificar e esclarecer as
bases de uma pratica transdisciplinar decolonial. Dessa forma, a abordagem a luz
da interculturalidade critica e da decolonialidade tornou-se fundamental, pois
possibilitou caminhos aos debates outros sobre as praticas comerciais e culturais,
que as fortificam em prol dos valores pertencentes as populacdes indigenas. Por
conseguinte, percebe-se que as relagdes comerciais tradicionais estdo em processo
de transformacao e subalternacdo, caminhando na direcao contraria a intercultu-
ralidade. Nesse sentido, a problematizacdo do comércio com a cultura tradicional
revitaliza e potencializa a preservacdo do conhecimento dos povos indigenas.
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Resumen: Las lenguas indigenas de América tienen una larga historia de
subalternizacion que se mantiene hasta el dia de hoy. Por esta razon, las
Naciones Unidas declararon el 2019 como el Afio Internacional de las Lenguas
Indigenas, como un esfuerzo de revertir el proceso de pérdida de la diversidad
linglistica del planeta. El quichua ecuatoriano es una lengua con presencia en
varios paises de la region. En Ecuador es la lengua indigena con mayor nimero
de hablantes; sin embargo, hay evidencias de encontrarse en dramatica situacion
de retroceso en cuanto a la trasmisién intergeneracional. En el contexto actual,
los jévenes quichua hablantes se apropian de recursos tecnoldgicos para la
construccién de comunidades virtuales de defensa y difusion de la lengua
y cultura quichua. En esta comunicacion, se presenta una investigacion de
caracter exploratorio de dos comunidades virtuales en el Facebook: Kichwa
Mashikuna y Kichwa Hatari NY. A partir de este acercamiento, se postula la
necesidad de pensar la supervivencia linglistica de cara a la posibilidad de
adaptacion al contexto urbano y tecnoldgico. Y en este sentido, los jovenes
quichuas apuestan a “atravesar la modernidad”, antes que rodearla o negarla.

Palabras chave: Quichua; Ecuador; Comunidad Andina; comunidades virtuales.

Resumo: As linguas indigenas da América tém uma longa histéria de
subalternizagdo que continua até hoje. Por isso, as Na¢des Unidas declararam
2019 como o Ano Internacional das Linguas Indigenas, como um esforco para
reverter o processo de perda da diversidade linguistica no planeta. O quichua
equatoriano é uma lingua com presenga em varios paises da regido. No Equador,
é alingua indigena com maior nimero de falantes; no entanto, ha evidéncias de
uma situagdo dramatica de declinio em termos de transmissdo intergeracional.
No contexto atual, os jovens falantes do quichua se apropriam de recursos
tecnoldgicos para a construcdo de comunidades virtuais de defesa e difusao
dalingua e da cultura quichua. Esta comunicagdo apresenta uma investigacao
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exploratéria de duas comunidades virtuais no Facebook: Kichwa Mashikuna e
Kichwa Hatari NY. A partir dessa abordagem, postula-se a necessidade de pensar
a sobrevivéncia linguistica diante da possibilidade de adaptacdo ao contexto
urbano e tecnoldgico. E, nesse sentido, os jovens quichua se comprometem a
“passar pela modernidade”, em vez de cerca-la ou nega-la.

Keywords: Quichua; Equador; Comunidade Andina; comunidades virtuais.

1 EL CONTEXTO ACTUAL

Las lenguas indigenas de Abya Yala, como llaman al continente americano los
pueblosy nacionalidades indigenas, han vivido una larga historia de subvaloracion
y racializacion, con distintas intensidades y matices, pero manteniendo el rasgo
de subalternizacion, principalmente desde la instauracion del régimen Colonial
(Cf. GARCES, 2009; RODRIGUEZ, 2017).

Hoy, las lenguas indigenas del mundo se encuentran amenazadas y bajo el
riesgo de privar a la humanidad, entre otros aspectos, de conocimientos com-
plejos en relacion a salud, medio ambiente, agricultura, vida en comunidad, etc.
(Cf. HARRISON, 2016).

En este contexto, en septiembre del afio 2007 la Asamblea General de la
ONU aprobd la Declaracion sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas. En ese
documento se dice que “Los pueblos indigenas tienen derecho a revitalizar, utilizar,
fomentary transmitir a las generaciones futuras sus historias, idiomas, tradiciones
orales, filosofia, sistemas de escritura y literaturas” (Art. 13, 1). Luego, a partir
de estas palabras. la Organizacién de las Naciones Unidas proclamo el afio 2019
como el Afio Internacional de las Lenguas Indigenas. El objetivo de esta decision
fue “llamar la atencion sobre la grave pérdida de las lenguas indigenas y la necesi-
dad apremiante de conservarlas, revitalizarlas y promoverlas y de adoptar nuevas
medidas urgentes a nivel nacional e internacional”.

En el mundo hay alrededor 7.000 lenguas. Se estima que 210 millones de
personas hablan el 96% de las lenguas del mundo. Esto quiere decir que la minoria
de la poblacién habla la mayor cantidad de lenguas diferentes del mundo, mien-
tras la mayoria de la poblacion habla unos pocos idiomas. Los pueblos indigenas
hablan mds de 4.000 de las 7.000 lenguas (Cf. GARCES, 2020). Y de esas 4.000
lenguas indigenas cerca de 2.700 estan en peligro de desaparecer. La humanidad,
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entonces, tiene una gran diversidad lingUistica, pero es una diversidad amenazada
(Cf. HARRISON, 2016).

En el caso de las lenguas indigenas ecuatorianas los datos afirman que
todas, incluyendo el quichua, lengua histéricamente mayoritaria, se encuentran
en franco retroceso. Varios factores inciden en esta triste situacidn. Rindstedt
y Arosson plantean que las dos causas principales de extincion de una lengua
son la pobreza y la opresion por parte de la cultura mayoritaria-dominante.
Simultdaneamente coexisten otros factores como la migracion urbana, los desp-
lazamientos, la modernizacion, la educacion en la lengua mayoritaria, etc.? Uno
de los factores decisivos es la eleccidn del idioma con que los padres se dirigen a
sus hijos (Cf. RINDSTEDT; ARONSSON, 2002).

2 EL QUICHUA EN ECUADOR

En el caso especifico del quichua, los datos sobre el nimero de hablantes en
el pafs oscilan entre 591.448%y 724.721 (ALVAREZ; MONTALUISA, 2017, p. 68) en
base al Censo de 2010.* Por otro lado, la comparacién de datos entre los censos,
muestran la disminucion de hablantes en términos absolutos, entre 1950y 1990, y
en términos relativos, entre 1990y 2001 (Cf. KING; HABOUD, 2002; HABOUD, 2005).

Distintos estudios de grupos diversos confirman los datos de disminucién
acelerada de hablantes del quichua. Asi, seglin una nota de prensa del Periddico E/
Norte (de las provincias de Imbabura y Carchi), basada en un estudio de Marleen
Haboud,

[...]enelaifo 90, el 90 % de personas que fueron entrevistadas en un sondeo
sociolinglistico, dijo que su lengua materna era el kichwa, mientras que en
2015, menos del 70 % dijo que su lengua propia es el kichwa. Durante un
sondeo en estos Ultimos afios, se determind que de 463 familias entrevis-
tadas, solamente el 30 % reconocieron que hablan el kichwa con sus hijos.>

2 Firestone (2017) valora el vinculo de las comunidades inmigrantes urbanas con los territorios
rurales como uno de los mecanismos de preservacion de la lengua.

3 Véase el Archivo de Lenguas y Culturas del Ecuador, en: https://flacso.edu.ec/lenguas-culturas/
sobre-el-archivo/sobre-lenguas/, consulta del 16/04/2020.

4 Haboud (2005, p. 13) afirma que el quichua “tiene mas de 1.000.000 de hablantes en el pais”.

> Véase https://www.elnorte.ec/otavalo/de-463-familias-solo-el-30-habla-kichwa-GJ586800?fb
clid=IwAROxtu2FC9qYppNbPbxGCNbV_5PEOMsA4F3kGgHFImmvZTxxbjdybWpo3EO, consulta
del 03/01/2020.

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 59-75, set./dez. 2020 61



Luis Fernando Garcés VELASQUEZ

De igual forma, a partir de un muestreo sociolinglistico en Salasaca,
Mayorga y Haboud afirman que los jovenes prefieren hablar el castellano; el
quichua se usa en las asambleas comunitarias, en las ceremonias tradicionales
y para hablar con las autoridades. Asi, “En el caso de estudio de la comunidad
Salasaca la tendencia de la lengua ancestral [...] es negativa, es decir que las
nuevas generaciones cada vez muestran menos preferencia por el uso de la len-
gua ancestral lo que se agudiza con el uso de nuevas tecnologias” (MAYORGA,
HABOUD, 2013, p. 144).

Haboud muestra que ya en la década del 90 habia una importante pérdida
de uso del quichua en las unidades domésticas de comunidades tradicionalmente
consideradas quichuahablantes.

Estudios desarrollados entre 1992 y 1995 sobre el uso del castellano vy el
quichua en 99 comunidades rurales de 9 provincias de la Sierra, tradicio-
nalmente consideradas quichuahablantes, muestran que aunque en el
contexto comunitario el quichua es vital, el alto porcentaje de uso bilingle
(quichua-castellano) a nivel de la unidad doméstica sugiere la pérdida del
quichua en el espacio social considerado como la base de la vitalidad de la
lengua: la familia. (HABOUD, 2005, p. 25).

Pazmifio, por su parte, informa sobre el estado de vitalidad del quichua en
cinco comunidades de cuatro provincias de la sierra ecuatoriana a partir de una
encuesta realizada a 80 quichua hablantes. Los resultados muestran las diferencias
en la preferencia de uso del quichua y castellano segun las edades: los abuelos
usaban-conocia-preferian el quichua en un 90% de casos, mientras los jovenes,
en un 4% (Cf. PAZMINO, 2013, p. 229-30).

El trabajo etnografico del que dan cuenta Rindstedt y Aronsson en una
comunidad de la provincia de Chimborazo es sumamente sugestivo a la vez que
dramatico. Por un lado, se muestra el quichua como una lengua motivo de orgullo
identitario, una lengua con alta valoracién discursiva, pero, por otro lado, las au-
toras sefialan un panorama en el que todos los adultos son bilingles; las abuelas
hablan quichua “puro puro”, mientras el resto de las mujeres hablan en quichua
entre si. Las madres se dirigen a sus hijos en espafiol con alguiin elemento quichua.
El esposo habla a la esposa en quichua y en espafiol, mientras la esposa se dirige
a él en quichua. Los padres hablan siempre a los hijos en espafiol y los hermanos
mayores a los menores, también en espafol (Cf. RINDSTEDT, ARONSSON, 2002).
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Lo mencionado por Rindstedt y Aronsson lo he corroborado en mi propio
trabajo de etnografia pluritopica y discontinua®.

Asi, en zonas donde hace 30 afios sélo los varones adultos hablaban castella-
no, hoy en dia hay un acentuado bilingliismo y monolingliismo castellano entre
los matrimonios jovenes. En zonas con histdricos y contemporaneos discursos
reivindicativos indigenas (por ejemplo, Cayambe y Simiatug) se encuentra muy
pocas personas mayores de 50 afios que hablan la lengua. Ello va de la mano con
el hecho que muchos jovenes tienen un quichua limitado, fruto de no haberlo
usado como lengua materna sino de haberlo escuchado en el contexto familiar
y, luego, en el proceso de repolitizacién de la identidad activarlo, pero de manera
limitada (no fluida). El factor generacional debe ser relacionado con el de género:
en general siguen siendo las mujeres quienes entre ellas hablan mas quichua que
los varones; por ejemplo, en los mercados urbanos.

En el dmbito escolar, los maestros usan el quichua sélo para saludar al inicio
de cada clase, mientras los nifios pueden saberlo y usarlo extra-aula, pero no lo
usan con los profesores. Por ejemplo, en una de las Escuelas del Milenio de una
parroquia de Bolivar, el uso del quichua es meramente simbdlico, folclérico y mu-
seistico: en las paredes se encuentran escritos en quichua los dias de la semana,
los meses, las partes del cuerpo, los nimeros, etc.; se usan férmulas de saludo
muy elaboradas: alli puncha mashi yachachik, alli shamushka kachun, pero no se
usa como lengua de interaccién real en la escuela. Por otro lado, varios estudian-
tes hablan y entienden el quichua, pero éste se usa en la interaccion extra aula.

En cuanto a la valoracién linglistica y las expectativas de estudiantes y pa-
dres de familia, hay que decir que en muchos lugares la Educacion Intercultural
Bilinglie, pensada como ensefianza de y en lengua indigena — castellano, se en-
cuentra desprestigiada (HABOUD, 2005). Por contrapartida, en varias comunidades
de Cotopaxi, los jévenes indigenas buscan programas universitarios en los que
puedan aprender inglés y “computacion”. La valoracion, sin embargo, estd ligada
a factores materiales, como el caso de la hija de un reconocido defensor de la
EIB que no habla absolutamente nada de quichua debido a que su padre la hizo

¢ Realizada alolargo de 3 afios eny con comunidadesy hablantes de quichua de las provincias de
Cafiar, Cotopaxi, Pichincha, Imbabura, Bolivar y Guayas. En el ambito urbano, especificamente
en las ciudades de Quito y Guayaquil.
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estudiar en la ciudad de Quito. Lo interesante es que sus hijos tienen nombres
quichuas’.

Todo esto indica, al parecer, que el futuro de las lenguas, y para nuestro
caso, del quichua, se decidirad en la capacidad que tengan de adaptarse y repro-
ducirse en las ciudades y en la medida en que hablar la lengua y mostrarse como
indigena sea un “valor” (como al parecer ahora lo son la vestimenta y la musica).
Y ello porque, seglin datos oficiales de las Naciones Unidas y estudios del Banco
Mundial alrededor del 50% de la poblacion indigena de América Latina reside en
las ciudades (NACIONES UNIDAS, 2014, p. 158; BANCO MUNDIAL, 2015, p. 30).

Por otro lado, desde la perspectiva de las brechas digitales, es en las ciuda-
des donde se concentra el acceso a tales recursos tecnolégicos. La apropiacion
de los recursos digitales en la sociedad mediatizada contemporanea se da tanto
desde los detentadores tecnoldgicos como desde los sectores subalternos (Cf.
MORAES, 2007), de manera que, visto desde esta perspectiva, resulta casi obvio
que el quichua pugne por lograr espacios de mantenimiento y revitalizacion
mas alla de las politicas linglisticas, educativas y comunicacionales oficiales
del Estado.

3 COMUNIDADES VIRTUALES DE DEFENSA DE LA LENGUA Y LA CULTURA
QUICHUA EN EL FACEBOOK

El término comunidad es polisémico, por lo que cabe preguntarse qué ele-
mentos constituyen aquello que se podria denominar comunidad. En la sociologia
clasica la comunidad esta asociada a “lo duradero”, “lo intimo”, “lo auténtico”. Su
principal caracteristica es la idea de unidady la posesion y goce de bienes comunes
en un terruio especifico (Cf. LICEAGA, 2013).

Esta concepcion clasica de comunidad habria mutado en las Ultimas décadas.
En la etapa de la modernidad liquida (Cf. BAUMAN, 2002) la comunidad es mas
una postulacién, un proyecto antes que una realidad; es algo que viene después
y no antes de la eleccién individual; en tal sentido, no se trata tanto de un con-
cepto socioldgico cuanto de una construccion. Bauman enfatiza la existencia de
comunidades extraterritoriales que se caracterizan por ser volatiles, transitorias,

7 El caso de la “cultura” sin lengua lo he tratado en otro lugar (Cf. GARCES, 2019).
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mono-aspectadas y mono-propdsito, de acontecimiento y espectaculo; en fin,
las denomina comunidades guardarropa o de carnaval. De esta forma enfatiza
un tipo de asociacionismo no duradero y evanescente tipico de la sociedad con-
temporanea (Cf. BAUMAN, 2002, p. 179-212). En tono nostalgico y de reproche,
critica estas comunidades de cara a las “genuinas”:

Un efecto de las comunidades de guardarropa/carnaval es impedir la
condensacion de las “genuinas” (es decir, duraderas y abarcadoras) comu-
nidades a las que imitan y a las que (falsamente) prometen reproducir o
generar nuevamente. En cambio, lo que hacen es dispersar la energia de los
impulsos sociales y contribuyen asi a la perpetuacion de una soledad que
busca —desesperada pero vanamente—alivio en los raros emprendimientos
colectivos concertados y armoniosos. (BAUMAN, 2002, p. 212)

En el ambito latinoamericano la comunidad suele asociarse a formas de
vida rurales, tradicionales y antiguas; suele ir asociada a indigenas y campesinos
(LICEAGA, 2013, p. 66). Y en el caso andino, la imagen de la comunidad indigena
es que en ella perviven relaciones de solidaridad, reciprocidad y cooperacién (Cf.
COLPARI, 2011). M3as alla de esta vision los trabajos etnograficos contemporaneos
dan cuenta de los cambios que han tenido lugar en las comunidades indigenas
en las Ultimas décadas. Asi, la investigacién de Colpari en la comunidad de Sisid
da cuenta del problema del envejecimiento de la poblacidon y el abandono de
sus habitantes; la ausencia de redes de reciprocidad tales como el trueque, el
prestamano, el compadrazo vy el priostazgo; el debilitamiento del capital social
familiar y la crisis de vinculacién con las organizaciones tradicionales; la divisién
del trabajo colectivo y el surgimiento de un capital social negativo (pandillas) (Cf.
COLPARI, 2011).

Las comunidades quichuas de la sierra ecuatoriana se enfrentan, entonces,
desde por lo menos cuatro décadas, a una serie de transformaciones que cruzan
lo econdmico-productivo, lo organizacional-politico, lo representacional, lo cul-
tural; todos aspectos que tienen que ver con procesos de descomunalizacion e
individualizacion indigena (Cf. SANCHEZ-PARGA, 2010). En este contexto, la carac-
teristica fundamental de la presencia indigena esta marcada por la migraciony la
movilidad, tanto fisica como laboral, cognitiva y emocional (Cf. GARCES, 2019);

& Enelcasodelos quich,uas de Otavalo, el proceso migratorio empezd hacia la década del 60 del
siglo pasado (Cf. ORDORNEZ, 2008).
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asi mismo, la construccién de nuevas comunidades se vincula a la insercion en el
mundo virtual (Cf. RAMIREZ, 2018).

Asi,

En plena expansion de Internet las comunidades virtuales se estan con-
virtiendo en un nuevo formato de relacién social en el que los diferentes
colectivos acuden a ellas para satisfacer unas expectativas o necesidades,
para aportar su colaboracién y para sentirse parte de un colectivo. (MORENO;
SUAREZ, 2010, p. 2)

En el marco de los sitios de redes sociales, como Facebook, pueden surgir
comunidades virtuales, esto es, un determinado nimero de miembros que se
sienten comprometidos entre si y demuestran un interés comun hacia un tema
u objetivo concreto (Cf. SANZ, 2011, p. 9).

Desde su creacion en 2004 Facebook es la red social virtual de mayor cre-
cimiento en el mundo. Al 2020 tiene mas de 2 mil millones de usuarios. Su usoy
apropiacion sirve para la creacion de diversas comunidades virtuales que funcio-
nan, entre otras cosas, como espacios de activismo social y politico (Cf. RAMIREZ,
2018), por unlado, y cultural y linglistico (Cf. LE MUR, 2018; CRU, 2015), por otro.

Enlo que sigue quisiera presentar un trabajo exploratorio sobre dos comunida-
des virtuales de defensa cultural y linglistica quichua: Kichwa mashikuna®, y Kichwa
Hatari NY*°, ambas de visibilizacion y articulacion a través de la red Facebook. La
primera se gestiona desde la provincia de Imbabura y la segunda desde la ciudad de
Nueva York. Hemos hecho un seguimiento, a manera de una etnografia digital (Cf.
PINK et al., 2019), durante los meses de febrero, marzo y abril de 2020. Presentaremos
algunos ejemplos del uso del quichua y de enunciados a favor del mismo.

Kichwa mashikuna es un grupo creado el 18 de febrero de 2015 y al 18 de
abril de 2020 tenia 3.274 miembros.

En el grupo de publican textos y videos de distinta naturaleza y tematica:
poesias, canciones, eventos en vivo, comunicados, mensajes de autoayuda, etc. A
manera de ejemplo, presento el texto de José Luis Maigua, quien postea el texto:
“Imata pasan paloma / Karaway nikpi karani / Maki huntata kunika / Chayllachu

° Literalmente, ‘amigos / compafieros quichuas’.
0 |iteralmente, “Levantar el quichua de Nueva York”.
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karka niwanki/ iiiAay karaju!!! (José Luis Maigua, 17/02/2020). [Qué pasa paloma.
Me dijiste que te regalara, por eso te doy (amor). Te doy mano llena. Esito nomas
seria... me dices] (Traduccién proporcionada).

Imagen 1 — Pagina de presentacion de Kichwa Mashikuna en el Facebook
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Fuente: https://www.facebook.com/groups/749828998458070, acceso en 27/04/2020

En términos de revitalizacion linglistica es importante la interaccion con
los miembros del grupo. Por ejemplo, Fabian Ch pregunta como se debe escribir
en quichua “Gotas de lluvia”, si tamya shutuy o tamya shutuna (17/02/2020). Asi
mismo, Luispolo Maldo (19/02/2020) escribe: “Imanalla mashis como se dice,
pensar con el corazén, Yupaychani mashis”. Entre las varias respuestas que desta-
can tenemos: Shunkumiyuyani (Brayan Jinde) y Yuyarini Shunkuwa (Alis Chimbo).

Me detengo en aquellos aspectos que revelan una opcion por la reivindica-
cién linglistica y cultural. Asi, en la informacién que describe al grupo se afirma:

Kichwata kuyak mashikunapa zirma panka kan. Kaypimi tukuy kichwapi
shuyukunata, kuyukshuyukunata, killkashkakunata churana kapankichik.
Kichwapi rurashkatami ashtawan chaskishpashun. Ama shinaku kashpa
KICHWAPILLA Mashikuna.™

[Es una pagina electrdnica de los amantes del quichua. Aqui podemos po-
ner todas las imagenes, videos, textos en quichua. Recibimos noticias de

1 En: https://www.facebook.com/groups/749828998458070, consulta del 07/04/2021
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acontecimientos en quichua. Cualquier informacién SOLO EN QUICHUA,
amigos] (Traduccién mia).

Al'igual que la otra comunidad, como veremos, a partir del 7 de marzo se
publicaron casi diariamente mensajes, avisos, recomendaciones en quichua sobre
el COVID-19. Por ejemplo, el 21 de marzo se presenta un informativo totalmente
en quichua dando cuenta de la situacién (nimero de contagiados y fallecidos)
tanto en el pais como en Italia.

El grupo también hace eco de otras publicaciones conectadas con el mismo
tema, pero desde otras latitudes. Asi, el 12 de abril Victoriano Teposteko comparte
una publicacién que dice: “Si estas en casa con tu familia y hablan una lengua
Originaria, es hora de usarla. No hay pretextos”. Y abajo, a manera de firma:
“Yolitia Totlahtol Jalisco”.

A partir del 14 de abril se puede encontrar varios videos de #FamiliaChallenge
y de #RunaChallenge como una versién local del #dontrushchallenge. Se trata de
un desafio en el que los jovenes y nifios/as indigenas cambian prendas de vestir
mestizas por su prenda de vestir indigena®?. En los distintos videos participan
indigenas de Imbabura, Cafiar, Loja, Pichincha.

La pagina Kichwa Hatari NY, fue creada el 3 de noviembre de 2017 vy al
20/04/2020 tenia 5.925 seguidores. Aqui también se puede encontrar informaci-
on de diferente tipo-formato (comunicados, noticias, entrevistas, conversatorios,
etc.), bajo distintos soportes (video, texto, imagen) y temporalidades (transmision
en vivo y diferida).

2 pyede consultarse, sélo a manera de ejemplo: https://www.facebook.com/carina.chacaguasay/
videos/2615558078572681/UzpfSTEWMDAWMjMOM,IzM;jYzMjpWSzoyODgzMDEOMzYxOD
A2MTc5/?epa=SEARCH_BOX. También: https://www.facebook.com/malku.longpause/vide-
05/10222271372356552/UzpfSTEWMDAWNjczNjUOMTgzNTpWSzoyODg1MjU10DE4AMjQ4Nz
Aw/?epa=SEARCH_BOX.
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Imagen 2 — Pagina de presentacion de Kichwa Hatari NY en el Facebook
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Fuente: https://www.facebook.com/KichwaHatari, acceso en 27/04/2020.

El colectivo que gestiona la pagina se define asi:

Kichwa Hatari tantanakuyka Estados Unidos Mama Llaktapi kawsak Kichwa
Runa mashikunami kanchi. Nukanchikka yachakukkuna, shuyukkuna, arawik
killkakkuna, wayra-antapi rimakkuna, yachachikkunapashmikanchi. Shinami
fiukanchik llankaykunawan punkukunata paskashpa, iukanchik mashikunata
yachachishpa, shuktik tantanakuykunawan makipurarishpa, Runa kawsayta,
shimita, tantanakuykunata sinchiyachinkapan wacharishkanchi.13

[El colectivo Kichwa Hatari estd conformado por indigenas residentes en
Estados Unidos. Somos estudiantes, pintores, escritores, comunicadores,
profesores. Asi, con nuestro quehacer abrimos las puertas, ensefiando a
nuestros compaferos otros tipos de organizacion y convivencia. Hemos naci-
do para fortalecer las organizaciones, la lenguay la cultura] (Traduccion mia).

El colectivo gestiona también la Radio digital Tambo Stereo y dentro de
ella el programa Kichwa Hatari, lugar en el que se generan entrevistas, didlogos
e insumos para la pagina en general. La cortina de identificacion del programa
dice lo siguiente:

Nukanchik kawsaymanta, fiukanchik kichwa rimaymanta karupi kashpa-
pish mana manchashpa shuk shunkulla shuk yuyaylla shuk makilla shuk

13 En: https://www.facebook.com/KichwaHatari/about, consulta del 07/04/2021.
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shimilla kawsankapak kaypimi kan kichwa hatari. Uyashunchik, shinashpaka
kichwashun.**

[Nuestra cultura, nuestro hablar kichwa, estando lejos no hay que asustarse:
un corazén, un pensamiento, una mano, una voz; para vivir aqui esta Kichwa
Hatari. Escuchemos y quichuemos] (Traduccién mia).

Aqui también la coyuntura del Coronavirus marca la intensidad de la comu-
nicacion desde el mes de marzo. No obstante, a diferencia de Kichwa mashikuna
esta pagina toca temas especificos para los migrantes. Por ejemplo, la Convocatoria
para la Juve Expo, la tarjeta de identidad y el Censo 2020.

El 25 de febrero se posted un poster bilinglie (quichua y castellano) en el
gue se convoca a una reunién para el sabado 29 de febrero con el objetivo de
integrar la comunidad hispana. La version quichua del péster, aparte de los datos
indicativos de fecha y hora, invita a los jévenes a formar la organizacién Juventud
Ecuatoriana, para estar mas cerca de su tierra (Kikin llaktaman kuchulla kapay), a
partir de una serie de acciones a programar para al afio 2020.

El 15/02/2020 se subio un video en el YouTube (posteado el 26 de febrero)
en gue se da las instrucciones para obtener la IDNYC (tarjeta de identidad para
los habitantes de NY). Se indica que nadie les va a preguntar de dénde son o qui-
énes son. Se dice que la tarjeta servird para la realizacion de tramites escolares,
comerciales y para sacar la licencia de conducir. Se enfatiza que no hay que pre-
ocuparse del hecho de sacar la tarjeta; en ella se puede dar la informacion que
uno desea. Ademas, se puede obtener por computadora. El video, totalmente en
quichua, termina diciendo: “Nueva York kitika tukuykunapakmi kan” [Nueva York
es una ciudad para todos].

En un video del 26 de marzo aparecen 3 personas sentadas una junto a otra
(Fabian M. de Otavalo, Deysi P.y Segundo A. de Cafiar). Todos vestidos con sus pren-
das indigenas. Se actua un didlogo con el fin de informar sobre el censo. Fabian les
pregunta si saben qué es el censo del 2020. Los dos le dicen que no saben. Fabidn
dice que en EEUU va a haber un nuevo censo y todos los que viven alli van a ser
contados: los nacidos ahiy los que han venido de otros lugares. Enfatiza que hay

4 Este mensaje esta en la cortina de identificacién de todos los programas. A manera de ejemplo
puede escucharse en: https://www.facebook.com/KichwaHatari/videos/789709341675796,
consulta del 07/04/2021.
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gue hacerse censar para no perder la oportunidad de mejores condiciones de vida:
escuelas, hospitales. Hasta ahora, dice, estamos viviendo como olvidados; tenemos
gue juntarnos para ver cdmo queremos Vvivir como runas aqui en Estados Unidos.
Ante la pregunta de quién les va a ayudar a hacer el censo, Fabian les indica que
hay 3 formas: 1) llenando cada uno las hojas que enviaran a sus casas; 2) llenando
el formulario que esta disponible en la computadora; 3) pidiendo ayuda para que
vengan a casa los del censo. Deysi pregunta si hay algin problema con el hecho de
ser inmigrante. Fabian contesta que no hay que tener miedo, que el censo es para
mejorar la forma de vida de los habitantes del pais, igual que chinos, rusos, etc. con
sus lenguasy culturas. Ademas, los datos son privados; no se divulgan fuera del pais.

Finalmente, Rumifiahui Cachimuel postea, el 02/03/2020, un video de la
intervencion Ninari Chimba Santillan en el Congreso Internacional de lenguas en
riesgo. Ella empieza diciendo: “Waranka waranka kutin tikramushun, nirka fiukan-
chik hatun mamakuna hatun taytakunapash. Ima munanchik, ima muskunchik,
Aukanchik shimikuna ama wafluchun”. [Miles y miles volveremos, dijeron nuestras
abuelasy abuelos. Lo que queremosy lo que sofiamos es que no mueran nuestras
lenguas]. Luego de estas palabras, su alocucion es en castellano. En ella dice que,
bajo el privilegio de hablar espafiol, “Venimos aca a decir desde el corazén por
gué tenemos que seguir hablando nuestra lengua, por qué tenemos que seguir
encarinandonos [con ella]”.

4 CONCLUSION

Las lenguas indigenas del Continente tienen una larga historia de subalterni-
zacion linglistica. Como hemos visto, ello atinge también al quichua ecuatoriano,
lengua indigena tradicionalmente mayoritaria en el pais, que hoy se encuentra en
franco retroceso. Por otro lado, hemos visto que la comunidad andina, lugar por
excelencia de uso y reproduccién del quichua, se encuentra en proceso de trans-
formacién. La migracién a los dmbitos urbanos y el acceso a los medios digitales
crean nuevas comunidades habitadas por quichua hablantes.

En tal contexto, las redes sociales virtuales son espacios apropiados: los
quichuas, en general, y los jévenes, de manera especifica, se apropian de la tec-
nologia digital, tal como en su momento se apropiaron de otras tecnologias: la
escritura, la formulacién legal, la ensefianza en contextos formales, etc.
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Un aspecto interesante a destacar es que, gracias a la multimodalidad, los
espacios virtuales de las comunidades permiten articular, oralidad-gestualidad-
-visualidad en distintos niveles e intensidades. Y ello ocurre por fuera del caracter
normativo y colonial que tuvo la escritura alfabética. Este aspecto, ademas, estd
relacionado con la necesidad de posicionar la lengua transterritorialmente, lo
que facilita las posibilidades conectivas de los quichuas dispersos por el mundo.

En general, la mayoria de los estudios sociolingliisticos enfatizan que la mi-
gracion a la ciudad, el acceso a la tecnologia y la modernidad serian causales de
pérdida lingUistica. Y ello se lo sefiala en tono de lamento y nostalgia por el pasado
territorial pristino. Los procesos de urbanizacién y de incremento de acceso a la
tecnologia sonirrefrenables. Por tanto, las lenguas sobrevivirdn si logran adaptarse
al ambito urbano, tecnolégico y moderno. Y no sélo ello: si logran adaptarse a
esos ambitos desde el contexto global que ahora habitan.

El desafio de los pueblos indigenas, hoy, no consiste en retornar a pasados
gloriosos, aunque tal busqueda sea comprensible y discursivamente necesaria.
El desafio de pueblos, nacionalidades y lenguas, consiste en reproducir y adaptar
valores, prdcticas y asociaciones atravesando la modernidad, no rodeandola o
negandola (Cf. CASTRO-GOMEZ, 2019, p. 7-16; PRATT, 2010, p. 421).

A ese desafio se estan enfrentando los jovenes quichuas, con todas las
potencialidades y riesgos que ello implica.
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Ser Terena, professor e lideranca indigena:
minhas histdrias, minhas memarias

Maioque Rodrigues Figueiredo!

DOI: http://dx.doi.org/10.20435/tellus.vi43.715

Indigena da etnia Terena, graduado em Normal Superior pela Universidade
Estadual de Mato Grosso do Sul (UEMS), Campo Grande, MS, 2010; especializacdo
em Cultura e Histdria dos Povos Indigenas pela Universidade Federal de Mato
Grosso do Sul (UFMS), Campo Grande, MS, 2015; mestre em Educacdo pela
Universidade Catélica Dom Bosco (UCDB), Campo Grande, MS, 2017; graduando
em Historia pelo Centro Universitario Leonardo da Vinci (UNIASSELVI), Campo
Grande, MS, 2020. Aprovado no concurso publico para professores no ano de
2018. Lideranca e professor efetivo na escola publica no ensino fundamental da
Escola Municipal Indigena Cacique Jodo Batista Figueiredo, da Aldeia Tereré, Terra
Indigena Buriti, Sidrolandia, Mato Grosso do Sul. Coordenador pedagdgico con-
tratado na rede estadual de educacdo da SED/MS, da Escola Estadual “Kopenoti”
de Ensino Médio Prof. Lucio Dias — extensao Flaviana Alcantara Figueiredo, Aldeia
Tereré, Terra Buriti, Sidrolandia, MS.

Meus primeiros passos e caminhos percorridos, caminhos que parecem nao
ter fim, por onde andei, o que vi e li a respeito. Entre mudancas e resisténcia, a
minha identidade ja possui um repertério hibrido. Sou Terena, os ditos excluidos
da sociedade, os subalternos, colonizados, oprimidos. Pois nesse caminho con-
turbado, ainda ndo concluido, posso dizer que ndo sou mais a mesma pessoa, Sou
outra, em uma palavra resumo tudo o que estou sentindo, me sinto libertado.
Essa narrativa é construida a partir daquilo que me tornei, daquilo que consigo
enxergar, onde estou situado, de onde falo.

Pois sou parte da construcao dos sonhos desse povo, que por séculos foram

submetidos a imposicdo colonial ocidental, é a partir desse entendimento que
¢ o meu ponto de partida. Undy (na lingua Terena, pronome da primeira pessoa

! Universidade Catdlica Dom Bosco (UCDB), Campo Grande, Mato Grosso do Sul, Brasil.
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do singular “eu”) Maioque Rodrigues Figueiredo, undy kopenoty (indio) Terenoé.

Nasci em Campo Grande, capital de Mato Grosso do Sul. Segundo a minha
made, tive complicagdes no meu nascimento, no momento do parto, pois algumas
irmds que trabalhavam naquele hospital acharam por bem me batizar, o batis-
mo poderia me curar naguele momento e me deram o nome de José Maioque;
porém, ao eu ser registrado em cartério, o primeiro nome nao foi registrado. As
pessoas de mais idade da aldeia me chamam de Zé ou Zé Maioque, inclusive os
meus irmaos, os amigos que fui construindo me chamam de Maioque, pois ndo
estranhe se alguém me chamar de Zé.

Nasci dentro de uma familia tradicional Terena da Terra indigena Buriti, mu-
nicipio de Dois Irmdos do Buriti, Mato Grosso do Sul (MS), meus avds paternos e
avos maternos falavam a lingua Terena e seguiam a risca os costumes e a tradigao
Terena que sdo remanescentes do povo Aruak.

Lembro que minha avo Flavia Alcantara, mde de meu pai Joaquim Loureiro
Figueiredo Neto, se lembrava das histérias do Exiva, eu construia esse lugar na
minha imaginagdo. Segundo minha avd, era um lugar com muita fartura, tinha
muita caca, pesca, mel, tinha muita roca, a mae dela tinha vindo de 13 do Exiva.
Minha avé era uma excelente teceld, fabricava colchas, mantas, redes de algoddo
e |3. As vezes ficava o dia todo com ela tecendo |3, tinha uma peca que ela mesma
fabricava, chamada cambito, esse servia para fabricar os fios de 13 ou de algoddo.
A |3 era fixada ou amarrada na base do cambito, outro fazia o movimento de girar
0 cambito — no caso, eu e meus primos; a minha avoé ia conduzindo e firmando a
I3, os fios iam sendo fabricados e ficavam cada vez mais compridos, enrolavamos
os fios na base do cambito, as vezes ficava bem pesado. O trabalho dos meninos
era girar o cambito, para as meninas ficava o preparo das lds. Lembro também
que ela fabricava pote de barro, esse servia para armazenar agua, lembro-me do
cheiro gostoso da agua, era tudo muito natural.

Meu avé Jodo Batista Figueiredo, pai de meu pai, era uma pessoa extra-
ordinaria, falava pouco o portugués, foi Capitdo (termo usado para definir a
representacdo politica da aldeia indigena) na Aldeia Buriti, era um koéxomoneti
(Terena que adquiriu experiéncias ao longo da vida e domina os fenébmenos

da vida, da natureza e da espiritualidade) ou “pajé”, lider espiritual muito
conhecido e respeitado na regidao, pois dominava os conhecimentos misticos,
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espirituais e da natureza. Conheci e convivi com meu avo, presenciei muitos
trabalhos realizados por ele.

Era muito constante a presenca de pessoas de todos os lugares da regido,
inclusive pessoas de outros estados vinham em busca de resolver seus proble-
mas de saude, muitas vezes desenganados pelos médicos. Lembro-me de alguns
rituais feitos por ele:

1. O canto com o porungo feito de cabaga onde passavam horas cantando,
parecia que o koixomonéti estava dialogando com alguém que sé ele
enxergava, esse parecia estar trazendo alguma mensagem espiritual do
paciente. Se a alma dele estivesse longe, o ritual seria mais longo, seria
preciso mais canto para trazer a alma de volta; se a alma estivesse perto,
o ritual seria menos longo.

2. Outro ritual era chamado de “benzer” ou “dar passe”, semelhante a uma
oracdo, com uma voz bem suave e piano, esse ritual era constante mesmo
que as pessoas ndo tivessem nenhum tipo de doenca, ou também para
criangas com quebrante, ou criangas que choram muito a noite, o ritual
também era feito contra picada de cobra, dor de dente, dor de cabeca.

3. Oritual das ervas medicinais, pois Jodo Figueiredo conhecia muito o poder
das ervas, coletava e fazia cha para varios tipos de doencas.

Outros conhecimentos tradicionais que dominava eram sobre os fendbmenos
da natureza, nas rodas de conversar ele dizia que tudo na natureza tem dono, a
mata tem dono, a dgua tem dono, os animais tém dono, e cada um desses tem a
sua importancia para a natureza e para as pessoas. Meu avo dizia que a natureza
conversa com a gente, se entendermos ela, ela nos tramite muitas informacdes,
como por exemplo o canto dos passaros, o vento, a lua, o sol pode agir sobre nos.
Para extrair matéria-prima da mata, € preciso respeitar a fase da lua.

Meu avd Jodo Batista Figueiredo, koéxomonéti, um Terena auténtico que ao
longo da vida soube compreender a arte de viver, Terena que adquiriu experiéncias
aolongo davida e dominou os fendmenos da vida, da natureza e da espiritualidade.
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Meu avd Jodo Batista Figueiredo contava muitas histérias do cotidiano, da
sua experiéncia como capitdo e dos trabalhos realizados como pajé. Os conheci-
mentos tradicionais, as sabedorias e os conselhos dele como capitdo e pajé eram
lei para as familias Terena, as pessoas que conviveram com ele na época seguiam
arisca os conselhos que ele falava, principalmente a questao relacionada a crenca
e a cosmovisdo indigena.

A convivéncia com meus avds maternos foi pouca, mas lembro das histo-
rias do cotidiano dos meus av6s, minha avd Antonia e meu avo Silvério, pais de
minha mde Rozinha Mamedes Rodrigues Figueiredo, eles relatavam muito sobre
os trabalhos nas fazendas nas proximidades da Terra Buriti.

Meus avos maternos tiveram nove filhos, oito homens e uma mulher, to-
dos criados na roca, plantavam de tudo naquela época, arroz, feijao, mandioca,
criavam muita galinha, porco. Lembro também que tinha muito peixe no cérrego
Buriti. Atualmente, muitos filhos dos meus avos moram na aldeia urbana Tereré,
em Sidrolandia, e a maioria trabalha nas empresas. A minha mde, unica mulher
entre oito irmdos homens, segunda mais velha, ela tinha que dar conta de cuidar
de todos os irmdos mais novos, que eram muitos.

Segundo relatos de minha méae, ela lavava roupa na beira do cérrego Buriti,
que passava bem perto da Aldeia Barreirinho, ao mesmo tempo em que lavava
roupa, também nadava e pescava, até hoje os meus tios ganham o apelido de
lambari, porque dizem que nadavam igual peixe.

A minha ma3e é um exemplo de pessoa, um exemplo de companheira e
amiga, pois ela estava presente em todos os momentos de nossa vida familiar.
Com ela, mesmo longe de nosso povo, ela nos contava as histéria dos Terena,
mamade também era falante da lingua Terena. Deixo aqui todo meu carinho e
respeito pela minha querida Mae, que partiu feliz, pois ela queria ver seus filhos
formados. Mamae estava entre a vida e a morte no hospital, quando estava mar-
cada a entrevista do processo seletivo de mestrado na UFMS em Campo Grande,
priorizei estar junto de minha mae, porque nunca mais iria vé-la.

Ainda pequeno, ali aos trés, quatro anos de idade, fui morar na Aldeia
Porto Lindo, povo Guarani, no municipio de Japora (MS). Ali cresci até a idade de
ir para escola, minha infancia foi no meio do povo Guarani, onde aprendi a falar
um pouco a lingua Guarani. Lembro que fui crianga pra valer, brinquei muito, fui
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muito feliz na minha infancia. Meu pai era enfermeiro da Fundacdo Nacional do
indio (FUNAI), ele concluiu o quarto ano dos anos iniciais, ele é muito inteligente,
¢ falante da lingua Terena e aprendeu também a falar a lingua Guarani. Como
enfermeiro da FUNAI, ndo deixou faltar nada pra mim e minha familia.

A minha vida na Aldeia Porto Lindo esta guardada na meméria, cada mo-
mento, fui muito feliz ali naquela aldeia, brinquei, nadei, passeava a aldeia toda,
lembro que tinha muitos rios, cachoeiras, matas, muitas arvores frutiferas. Eu
gostava de colher frutos na mata, como a jabuticaba, era nativo ali naquele lugar,
armava arapuca, jogava bola, tenho saudade e ainda quero retornar para rever
0s amigos que ali construi.

Aos sete anos de idade, entrei na escola, lembro que chamava a nossa escola
de “missdo”, a escola ficava em uma chdcara, com muitas plantagées, arvores fru-
tiferas, tinha também igreja, naquela época a escola ficava fora da aldeia, lembro
gue iamos de charrete, as vezes iamos a pé.

Lembro que foi um desastre a escola na minha vida, estava perdido, ndo
entendia o que a professora falava, parece que queriam me alfabetizar na mar-
ra, eu ndo conseguia ler, lembro que até ficava de castigo, porque a professora
explicava e, quando chegava a minha hora de ler, ndo saia nada. Meu pai ficava
sabendo, ja me dava uns puxdes de orelha; tabuada nem se fala, meu Deus, como
era dificil, e assim foi o primeiro e o segundo ano na escola. Nesses meios lembro
gue viajava para visitar meus avos maternos e paternos nas férias na Aldeia Buriti.

Meu pai foi transferido para a Aldeia Cachoeirinha, municipio de Miranda,
MS, outra escola, todos os alunos falavam a lingua Terena, ndo entendia nada,
nem na escola nem fora da escola; dos professores, lembro que era uma profes-
sora ndo indigena. Ali na Aldeia Cachoeirinha, por conta da lingua, ndo fiz tanta
amizade. Novamente, meu pai foi transferido.

Fomos morar na Aldeia Jaguapiru, municipio de Dourados, MS, territério do
povo Guarani Kaiowa e Terena. Ali fiz muitas amizades, também estudei na escola
da aldeia, tinha professores indigenas e ndo indigenas, acho que ja um pouco
crescido ja prestava atengdo nas explicacdes dos professores, terminei a terceira
série e, novamente e definitivamente, meu pai foi transferido para a recém-criada
Aldeia Tereré, municipio de Sidrolandia, MS, no ano de 1985.
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A minha avo Flaviana Alcantara Figueiredo e meu avo Jodo Batista Figueiredo,
até por influéncia que eles tinham na época com o coordenador da FUNAI em
Campo Grande, MS, pediram que meu pai fosse transferido pra recém-criada
Aldeia Tereré, que estava precisando de um enfermeiro.

Nesse periodo, eu tinha meus dez anos de idade e fui matriculado em uma
escola na cidade, muito conhecida, Escola Municipal Olinda Brito de Souza. Nessa
escola me parece que eu ja estava bem situado no mundo escolar, lembro que,
na quarta série, a escola promoveu um concurso de tabuada e eu ganhei, fican-
do em primeiro lugar; o meu irmao foi campedo de embaixadinha, ele estava na
terceira série.

Em meio a esses entrelugares, fui construindo minha identidade, a maior
parte da minha infancia foi no meio povo Guarani, vivi Guarani, brincava Guarani,
dancava Guarani, cantava Guarani, porém, ao dormir, a minha mde me contava
historias Terena.

Parece que ndo iamos mais mudar, era definitivo viver na Aldeia Tereré em
Sidrolandia, MS. Meu pai, servidor da FUNAI, realizava os casamentos dos indi-
genas, ja ndo fazia s6 a funcao de enfermeiro, pois era atribuido também o papel
do chefe de posto, registrar nascimento e casamento de indio no livro de registro
da FUNAI; cresci vivenciando isso, de vez em quando meu pai pedia para que eu
0 ajudasse, cresci lendo e decorando a Lei 6.001, de 19 de dezembro de 1973, o
Estatuto do ndio. Isso pra mim era magnifico, nem sabia o que significava. Mas
estava ali ajudando meu pai, ajudando meu tio Cacique da Aldeia Tereré Jodo
Figueiredo Filho, popular Capitdo Santo.

Ajudar meu tio, Capitdo Santo, com os trabalhos da Aldeia, e meu pai
Joaquim Loureiro Figueiredo Neto, com os trabalhos que ndo eram so a funcdo
de enfermagem, mas também outras atribuicdes, foi importante para a minha
formacdo e entendimento sobre a questdo indigena, foi ali o inicio do meu en-
volvimento com a questdo indigena, a construcdo da minha identidade, defensor
da causa indigena, mesmo sem saber o que estava acontecendo, mesmo sem ter
uma leitura de sociedade, eu ja estava ali trabalhando, fazendo documentos, tudo
era eu, ai ndo parei mais.

Na Aldeia Tereré, lembro que eu gostava muito de jogar futebol, fiz muita
amizade por conta do futebol, saia pra jogar fora representando a cidade, sonhei
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em ser jogador de futebol, e por ai vai. Terminei o ensino fundamental na Escola
Estadual Sidronio Antunes de Andrade, fiz também o primeiro ano do segundo grau.

Também estudava musica, eu era contratado pela Banda Musical de
Sidrolandia, era percussionista, apresentamos e ganhamos titulos estaduais e
nacionais em concursos de bandas musicais. Aos dezoitos anos de idade, sai da
banda musical, tirei a carteira de trabalho e fui trabalhar na construgao do frigo-
rifico, indUstria de alimento Agro Eliane. Ao terminar a construgdo do frigorifico,
passei a trabalhar na linha de producdo. Trabalhei um ano e meio, e sai, acho que
indignado com a situacdo, meu chefe de setor tinha apenas a terceira série do
ensino fundamental, a indUstria estava recém-comecando, e as oportunidades que
iam surgindo sempre eram dos ndo indigenas que iam preenchendo os cargos.

Ainda sem concluir o ensino médio, ja com vinte anos de idade, Deus me
abencoou com o casamento. Nesse periodo, parei de estudar, pois tinha que tra-
balhar, eu tinha uma familia pra sustentar e ndo tinha nenhuma formacdo. Meu
filho nasceu e eu, desempregado, fui trabalhar na usina Santa Olinda, uma industria
de agucar e dlcool, em Sidrolandia, pois ali trabalhei trés meses, ndo foram nada
faceis, entre febre e dores no corpo, maos calejadas, estava findando a safra no
més de dezembro. Ai a reflexdo: ndo vou aguentar, o saldrio ndo vai dar conta
da manutencdo da familia; para completar, morava na cidade pagando aluguel.

Ap0s a reflexdo, estava decidido a voltar a estudar, pois estava convencido de
que através dos estudos poderia ter melhores oportunidades. Ndo lembro como,
mas sei que meu nome estava inscrito na segunda turma do Magistério Indigena. Fui
estudar na Escola Pe. Félix Zavattaro, Curso de Formacao e Habilitacdo de Professores
de 12 a 42 Série do 12 grau para o contexto indigena, onde conclui o curso de 22 grau
no ano de 1999. Para mim, uma oportunidade Unica, o convivio e a experiéncia com
outras pessoas de comunidades Terena e outros grupos étnicos que compdem o
estado de Mato Grosso do Sul e Mato Grosso contribuiram muito para minha compre-
ensdo da diversidade linguistica, cultural e de ideias. Porém, ndo atuei na educacao.

Nesse tempo, ainda ndo existia a escola Cacique Jodo Batista Figueiredo,
e sim um projeto “Curso de Ensino de Lingua Terena”, através da Portaria n.
003/11/95. A primeira professora que atuou nesse projeto foi a professora Maria
de Lourdes, a principio como professora de lingua Terena, natural da Aldeia
Cachoeirinha, municipio de Miranda, MS.
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Minha primeira experiéncia como professor foi nos anos de 1997 e 1998.
Depois, por questdes internas, nos proximos seis anos ndo atuei mais na sala
de aula. Fui trabalhar em outros espacos, manutencdo de avidrios, entre outros
servicos, sem carteira assinada.

Em 2002, trabalhei na indUstria de confecc¢do de vestimenta como mecéanico
e eletricista em Sidrolandia, em 2003 prestei vestibular pra drea de administragao
na UEMS, em 2004 era académico de administragdo, em 2005 e 2006 voltei pra
sala de aula como professor na Escola Extensdo Cacique Jodo Batista Figueiredo.

No mesmo ano, prestei vestibular para o curo de Normal Superior, porque no
proximo ano ndo poderia mais voltar pra sala de aula, os professores teriam que
estar cursando o curso superior na drea de educagdo. Porém, mesmo iniciando
o Normal Superior, ja ndo tinha mais a vaga para minha lotacdo na escola, por
motivo de priorizar outros professores, fiquei de fora.

Ndo perdi a esperanca, fui para a Aldeia Barreirinho, Terra Indigena Buriti,
municipio de Dois Irmdos do Buriti, pois esta comunidade estava recentemente
criando e construindo a Escola Silvério Rodrigues Mamedes, que me recebeu de
bracos abertos. Ali trabalhei por quatro anos, e ao mesmo tempo cursava o Normal
Superior. Foi uma grande experiéncia, desenvolvi bons trabalhos na sala de aula,
também era visto como uma lideranga. Conclui o Normal Superior em 2010.

Em 2011, fui convidado para trabalhar na Secretaria de Assuntos Indigenas
do municipio de Dois Irmdos do Buriti. Uma das primeiras secretarias municipais
ja criadas no Brasil. Pais de alunos ndo queriam que eu deixasse a sala de aula, era
uma resposta e resultado do bom trabalho que desenvolvi na Aldeia Barreirinho.
Neste momento, a Terra Indigena Buriti ja estavam em processo de retomada das
terras tradicionais.

No mesmo ano fiz inscricdo como aluno especial no Curso de Pds-Graduacdo
de Mestrado em Histéria, da Universidade Federal da Grande Dourados (UFGD),
Dourados, MS, e conclui a disciplina de Antropologia do Colonialismo. Curso que
me orientava mais ainda sobre a histdria dos povos indigenas. A luz da militancia
indigena ficava cada vez mais acesa.

Ainda no final do segundo semestre de 2011, fui convidado pela comunidade
da Aldeia Tereré, Terra Indigena Buriti, para assumir o cargo de Cacique. Neste
momento, estava prestes a encarar um conflito interno, me sentia preparado para
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tal embate, ndo sé com os conflitos internos, mas com os problemas externos e
principalmente politico-ideoldgicos.

Foi um ano de embates, sem nenhum prestigio politico em Sidrolandia, ndo
me contrataram, era mais um professor formado fora da sala de aula por conta
dos interesses politicos naguele momento.

A comunidade sempre me dando forga, pois estavam confiando na minha
visdo social e politica, precisdvamos estar bem politicamente para que pudéssemos
dar os préximos passos. Em 2013, fui contratado para trabalhar na assessoria do
gabinete do Prefeito em Sidrolandia, colocamos os projetos em pratica, principal-
mente na area de educacdo e territério.

Pois bem, os estudos me proporcionaram coisas boas, mas também pro-
blemas, digo coisas boas no sentido de ter oportunidades para o mercado do
trabalho, trabalhei como professor por um curto periodo, e na gestdo da politica
publica municipal em Dois Irmados do Buriti e Sidrolandia. Digo problema porque
€ no campo politico que as tensdes de conflitos ideoldgicos acontecem. Os es-
tudos me fizeram ver a sociedade, e vi que os povos indigenas foram vitimas da
sociedade colonizadora; no comeco, tinha essa visao fragmentada, e ao longo dos
tempos e através dos movimentos e estudos fui aumentando a minha visdo de
sociedade, principalmente sobre a histéria dos povos indigenas.

Nesse momento, também consolidava cada vez mais a construcdo da minha
identidade enquanto militante do movimento indigena.
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Pinturas faciais dos Boe Bororo: algumas consideragoes
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Resumo: Um dos aspectos mais relevantes da riqueza cultural do povo Boe
Bororo é a expressdo artistica, que exibe uma exuberadncia e sofisticacdo
estética muito propria. Este trabalho iconogréfico faz uma delimitagdo em uma
destas expressées, que é a pintura facial. Para isso, este trabalho, de forma
introdutdria, apresenta a historia deste povo e suas divisdes parentais, também
chamadas de clas, para que o leitor possa entender a légica das divisGes que
esta arte assume em seu contexto cultural. E importante ressaltar que ndo
se trata de uma pesquisa finalizada, pois a grandeza destas pinturas ainda
nado foram totalmente identificadas. Ela parte de um trabalho Etnografico,
Netnogréfico e Bibliografico, construido por um designer Boe Bororo e por
um designer “braedog” (ndo indigena). Optou-se por utilizar o recurso de
ilustracdo? digital para as representacdes visuais.

Palavras-chave: valorizacdo; povos indigenas; cultura; Boe; grafismo.

Abstract: One of the most relevant aspects of the cultural richness of the Boe
Bororo people is the artistic expression, which exhibits an exuberance and
aesthetic sophistication of your own. This iconographic work delimits one of
these expressions, which is face painting. For this, this work introductively
presents the history of these people and their parental divisions, also called
clans, so that the reader can understand the logic of the divisions that this
art assumes in its cultural context. It is important to note that this is not a
completed research, as the greatness of these paintings has not yet been fully
identified. It starts from an Ethnographic, Netnographic, and Bibliographic work

! Universidade Catdlica Dom Bosco (UCDB), Campo Grande, Mato Grosso do Sul, Brasil.
2 As ilustracdes foram feitas pelo designer Heitor Oliveira Soares.
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built by a designer Boe Bororo and a “braedog” (non-indigenous) designer. We
opted to use the digital illustration resource for visual representations.

Keywords: valorization; indigenous people; culture; Boe; graphics.

1 BOE BORORO

O Brasil é um pais de grande diversidade étnica, com aproximadamente
254%etnias indigenas. Boe é o termo que um determinado grupo étnico se de-
nomina para diferenciar dos demais, inclusive dos nado indigenas, podendo ser
traduzido para pessoas, gente ou povo. Bororo é um patio na aldeia, proximo ao
Bai managejewu (casa central), patio das dancas, praca onde sdo realizados varios
rituais, como nominacao das criancas ou ato de executar alguma representacdo
espiritual e local onde sdo colocados os restos mortais de algum finado para de-
composicado durante o funeral. Segundo Scotti e Boffi (2001, p. 11):

A palavra “bororo” significa patio, praca, aldeia. “Orarimugudoge” é o nome
nacional, mas, normalmente, eles se autodenominam BOE (gente). Aceitam
0 nome Bororo, ja consagrado na lingua portuguesa e nas demais linguas.

Outros nomes utilizados para indicar esse povo, ou grupos pertencentes a
ele, sdo: Coroado, Coxiponés Cabacal e Bororo da Campanha.

Pelo fato de o Bororo ser uma praga onde acontecem alguns rituais, como
de nominacdo ou dangas durante os dolorosos funerais, esse termo era usado com
certa frequéncia entre os Boe, para identificd-los como uma etnia foi colocado
esse nome. Esse povo se autodenomina Boe, atualmente preferem ser chamados
dessa maneira e estdo em processo de mudanga do nome.

Os Boe Bororo* tém rituais de grande importancia e significado, momentos
que sdo realizados com muito prazer. Para que um boe etore (crianga) pertenca
ao mundo e estar preparado é necessario que passe pelo ritual de nominacao.
Um povo muito ligado ao mundo espiritual, aroedoge (espiritos) tém o ritual do

* Disponivel em: pib.socioambiental.org/pt/Quadro_Geral_dos_Povos. Acesso em: 16 nov. 2018.

4 Atualmente, os Bororo detém seis Terras Indigenas demarcadas no Estado de Mato Grosso, num
territdrio descontinuo e descaracterizado, que corresponde a uma area 300 vezes menor do
que o territério tradicional. As Tls Meruri, Perigara, Sangradouro/Volta Grande e Tadarimana
estdo registradas e homologadas; a Tl Jarudori foi reservada aos indios pelos SPI (Servico de
Protecdo ao indio), mas foi sendo continuamente invadida, a ponto de hoje estar totalmente
ocupada por uma cidade; ja a Tl Teresa Cristina estd sob judice, uma vez que sua delimitagdo
foi derrubada por decreto presidencial.
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funeral onde se conectam entre o mundo fisico e espiritual, um dos rituais mais
impressionantes da etnia. Para Scotti e Boffi (2001, p. 12):

Em 1902, os Salesianos se dirigiram a localidade “Tachos”, onde iniciaram um
novo estilo de aproximacdo dos Bororo, sob a direcdo do Padre Balzola. Ele
procurou se adaptar ao estilo de vida dos indios, ndo os obrigando a seguir
as regras de vida dos brancos. O sucesso levou os Salesianos a fundarem
outras missdes: no rio das Gargas (1905) e em Sangradouro (1906).

O povo Boe Bororo foi e ainda é uma das etnias mais estudadas no Brasil,
por sua grande riqueza cultural e sua vasta diversidade estética. Essa diversidade
se aplica aos seus adornos e utensilios, bem como em suas pinturas corporais,
com uma grande quantidade de elementos visuais de expressiva organizacdo e
harmonia. O pariko (cocar) compd&e essa diversidade em cores intensas, outro
exemplo é o parikiboto (abanico), um utensilio muito usado por essa etnia.

Para Levi-Strauss (1957, p. 227), “os Bororo sdo os maiores e 0os mais belos
indigenas do Brasil. Sua cabeca redonda, sua face alongada, com tracos regulares
e vigorosos, seus ombros de atleta, evocam certos tipos patagdes aos quais talvez
se liguem, do ponto de vista racial”. Atualmente ainda tem um grande porte fisico,
mas nem tanto como na época que Lévi-Strauss os pesquisou. Com a influéncia
externa sofreram essa mudanca bioldgica ao longo do tempo.

Mesmo com essa influéncia ndo perderam seus habitos, como o da pesca,
0s Boe sdo grandes nadadores e pescam muito com o mergulho, trazem a pesca
para as mulheres que preparam com grande reciprocidade. Em sua subsisténcia,
como dito anteriormente, sdo grandes pescadores e também praticam a caca
para se alimentar.

As mulheres vivem por meio do artesanato com suas grandes habilidades.
Entre os modos de sustento, trazem também a coleta de frutas silvestres, traba-
Iham com roca de toco, plantam mandioca, milho, feijdo, banana, mamao etc.
Criacdo de gado e animais domésticos, muitas trabalham como funcionarias das
areas de Educacdo e Saude, e na Funai e na Missao Salesiana.

A populagdo do povo Boe Bororo em séculos passados era estimada em 10
mil pessoas. Ao longo dos anos, esse numero reduziu drasticamente, mas esse
povo conseguiu resistir e recentemente sua populacao voltou a crescer. Houve
também uma grande mudanca em seu espaco territorial, ocupando uma pequena
parcela do seu territorio anterior. Para Aguilera Urquiza (2012, p. 273):
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O povo Bororo, que se autodenomina Boe, que ocupava até fins do século
XVIII grande parte do centro sul do atual estado de Mato Grosso, apds mais
de um século de contato intermitente com o entorno regional e com a atu-
acdo de missionarios salesianos e de érgaos do Estado, na atualidade estdo
reduzidos a um pouco mais de mil pessoas vivendo em 6 terras indigenas.

A terra é fundamental para os povos indigenas, dela extraem varios recur-
S0s para sua subsisténcia. As terras indigenas sdo usadas de diversas formas, é
de onde tiram o alimento, como a caca, pesca e coleta de frutas. Varios de seus
rituais dependem da natureza, pela extracdo de algum vegetal. Este mesmo o
espaco serve para seus rituais. Ao mesmo tempo em que usam o territorio para
diversos fins, estdo em constante preocupacgdo para que as proximas geragoes
usem a terra com a mesma finalidade.

Na complexa organizacao social dos Bororo a classificacdo dos individuos é
feita a partir de seu cld, da linhagem e do grupo residencial. A regra de descen-
déncia é matrilinear, de modo que, ao nascer, a crianca receberd um nome que
a identificara ao cla de sua mae. Embora exista essa norma ideal de conduta, na
pratica ela pode ser manipulada para atender outros interesses (NOVAES, 1986).

Apds esta brevissima apresentacdo do povo Boe, partimos para as ques-
tOes iconograficas, que sdo os objetivos deste trabalho. Para o inicio do trabalho
iconografico, comecamos por escolher as pinturas.

2 ESCOLHA DAS PINTURAS

O uso das midias digitais sociais, foram fundamentais para as defini¢cdes
das pinturas que iriamos apresentar neste trabalho. O recurso Netnografico nos
possibilitou uma pesquisa-acdo junto a este povo, pois foram as suas participa-
cOes e suas escolhas que definiram os desenhos que iriamos ilustrar. Para escolha
das pinturas, fizemos um formuldrio com trés pinturas de cada cla e o enviamos
pelo Facebook® e WhatsApp® para as pessoas de determinados clds. A partir de

5 E uma das midias sociais mais utilizadas em todo o mundo como espaco de partilha, de in-
teracdo e de discussdo de ideias. Disponivel em: http://books.scielo.org/id/c3h5q/pdf/por-
t0-9788578792831-05.pdf. Acesso em: 16 nov. 2018.

¢ Uma das midias sociais mais conhecidas e utilizadas de comunicagdo instantanea no mundo,
chegando a superar a marca de 1,2 bilhdo de usuarios, 2 bilhGes de fotos compartilhadas, 250
milh&es de videos, mais de um bilhdo de grupos; considerando que o Brasil € o pais que mais tem
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suas escolhas, continuamos o trabalho. O objetivo foi fazer com que as préprias
pessoas de cada cla escolhessem as pinturas que mais os representavam, para
que nds pudéssemos nos sentir mais confortaveis com a escolha e o resultado do
trabalho. Para tanto, criamos um formulario para os participantes.

Badojeba — no primeiro momento, pensamos em trazer para o material os gra-
fismos que eram mais relacionados a natureza, que tivessem um traco represen-
tando alguma ave ou animal. A relagdes com esses elementos eram mais faceis
de reproduzir, pela presenca mais frequente em nosso cotidiano, e até mesmo
em materiais graficos que serviriam como referéncia para realizacdo do trabalho.
A partir dessa mudanca, evoluimos de forma bem justa, tanto para nds quanto
para nosso publico, que sdo os Boe Bororo.

O subclad dos Badojeba ¢ um dos populosos entre os Boe Bororo, princi-
palmente na aldeia Meruri. Essa quantidade de pessoas ajudou bastante para
realizacdo desta pesquisa. Uma grande quantidade de pessoas desse subcld mora
na aldeia Meruri’, origem de um dos autores deste trabalho, que conhece todas
as pessoas e sabe a qual cld pertencem, mantendo contato com a maioria pelas
redes sociais, como o Facebook, e com alguns, pelo WhatsApp. No momento em
que decidimos realizar a pesquisa, ndo pensamos como seria a devolutiva, algu-
mas pessoas ignoraram o questionario, mas a maioria se interessou e respondeu,
contribuindo significativamente para realizacdo deste trabalho.

grupos, surgem entdo cada vez mais possibilidades e novos contextos de aprendizagem que rom-
pem os muros da escola. Disponivel em: https://site.ucdb.br//public/md-dissertacoes/1022568-
-willian-veron.pdf. Acesso em: 16 nov. 2018.

’ https://terrasindigenas.org.br/pt-br/terras-indigenas/3767
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Figura 1 — Formulario do cld dos Badojeba

PERGUNTAS reseostas () Total de pontos: 0 PERGUNTA respostas [} Total de portos: | 0
BADOJEBA O W sk 2 Enviar pot e-mail Pontuagio 0 Pontuaci liverada
Opgdo 1 (@gmai.com o 230eago 1713

@gmail.com 0 23deago 17:36

@omait com o 280 ago 1608
APENCRI W3 NAROEE ENVIAR LEMBRETE POR E-MAIL

maridokigaggmail. com

Opcio2
@ Opsdo

. BADOJEBA
® Opsio2

Opgdo3 @ Opglo

Fonte: Os autores (2018).

Bakoro Ecerae —esse cld é um dos que a populacdo € menor entre os Boe Bororo,
entdo a quantidade de respostas foi menor ao anterior. Vale lembrar que os
grafismos podem ser usados pelo cla da mae e do pai, entdo nesse subcla foi ne-
cessario enviar aos filhos dos homens Bakoro Ecerae para completar a pesquisa.
Eles trouxeram na escolha, um grafismo pouco usado pela falta de pessoas, mas,
um dos mais bonitos e todos escolheram o mesmo.

Figura 2 — Formulario do cla dos Bakoro Ecerae

PERGUNTAS reseostas [ Total de ponias: | 0 u
BAKORD ECERAE @ Mittipla escolha = [ramp—— T
Somailcom ©
: Bomslsan e
Sl -
dmelsem [
ook com c
Ferecom =
kot ENVIAR LEMBRETE POR [-MARL
Opedod
mandsgapgTHLcm
@ BAKORO ECERAE
e X ® ouglat
] # Oopio2

® Coghad

Fonte: Os autores (2018).
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Bokodori E¢erae — este subcld tem uma grande quantidade de pessoas, semelhan-
te aos Badojeba. O que mais facilitou a pesquisa foi a insercdo dessas pessoas nas
tecnologias digitais, muitas pessoas desse subcld estdao conectadas no Facebook
e WhatsApp, no qual enviamos os formuldrios, facilitando o resultado. E pela
pesquisa dar voz ao que eles queriam e se sentiam representados.

Figura 3 — Formulario do cla dos Bokodori ECerae

perowntas  mcseostas [EID) Total de postos: 0
BOKODORI ECERAE T

Opco 1

Cogio 2

Chrio3 BOKODORI ECERAE
.ok
ﬁ - el
codos
i |

Fonte: Os autores (2018).

Kie — os componentes desse subcld ndo tém uma quantidade muito grande de
pessoas. Como no caso dos Bakoro Ecerae buscou-se os filhos dos homens des-
se subcld para que a pesquisa fosse realizada, mesmo com poucas respostas foi
suficiente e de grande importancia.
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Figura 4 — Formulario do cla dos Kie

PEROUNTAS reseostas [ Total de pordos: O PERGUNTA aespostas [ Total de pontos: O
KIE &) Mampia sscola > Exrvlar por e-mad Postuacio / 0 Peatuagbo Bberada
Samailcom o 22 04 b0 2099
Opclo 1
sl com o 238 a0 1236
s e RO ENVIAR LEMBRETE POR EAMAL
mangohgaggmal o
feo )
KIE
ﬁ B o
® cogdo?
® oxgdod
[

Fonte: Os autores (2018).

Apiborege — ¢ um dos subclds de maior populacdo entre os Tugarege. Por esse
motivo, tivemos uma devolutiva bem expressiva do formulario. Essa quantidade
de pessoas nos fez pensar em trazer para o material os grafismos que eram mais
usados por esse subcld no inicio da escolha.

Figura 5 — Formulario do cla dos Apiborege

PERUNTAS seseostas ) Total de postos: EROUNTAS resposras [ Tenal e posmse: |
i il S s et PR P

== o T2deaga 1901
o 3 de oge 1030

o Thde age 1042

Fimeleen ° 21 de oge 1352

Bomaileem o 3o 4ge 1803

gmalicem e ? do age 1190

IR EWVIAR LEMBRETE POR E-MAIL

marichigafomai som
APIBOREGE

» oople 1

@ oopie 2
® oogle ]

Fonte: Os autores (2018).
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Aroroe —foi o Unico subclad que conseguimos obter apenas uma resposta. A quan-
tidade de pessoas desse subcld na aldeia Meruri é bem pequena, local onde a
maioria das pessoas pesquisadas moram.

Figura 6 — Formulario do cla dos Aroroe

PERGUNTAS K 25 [ Total de pontos: 0 PERGUNTAS resposmas ) Total de pontos: 0

AROROE e Envtar por sl Pontusgio /0 Pontuacio iberada

opedot Bgmai com (] 23deago 1815

Aguardando uma resposta

ENVIAR LEMBRETE POR E-MAIL
manidokigaggmai com

Opcdc 2
AROROE

@ tgiot
@ Cpgda 2
® Ceghad

Opeho 3

Fonte: Os autores (2018).

Iwagudu — a escolha do grafismo deste subcla nao foi feita pelo formulario. Pelo
fato de um integrante do trabalho pertencer a esse cla e ter contato maior com
as pessoas, que ndo sao muitas, resolvemos enviar pelo WhatsApp as fotos dos
grafismos e eles nos respondiam mostrando qual mais gostaram. O integrante
do trabalho pertencente a esse cla comenta que o grafismo mais agradavel para
ele era um que ndo foi escolhido, mas o que prevaleceu foi a escolha da maioria.

Paiwoe — para a escolha dos grafismos inicialmente pensamos em colocar as que
tinham relacdes com os espiritos, pelos Boe Bororo terem uma relagdo com o
mundo espiritual e para que ndo perdessem essa tradicdo e ainda pela facilidade
em sua reproducao.

Tivemos contato com poucas pessoas do subclad dos Paiwoe, mas consegui-
mos o resultado que desejavamos desde o inicio da pesquisa. No momento da
escolha dos grafismos no link do formulario, por algum motivo ndo conseguiram
responder, mas conseguimos o resultado por meio do Facebook, pela numeracado
dos grafismos no link nos responderam.
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Percebemos, por meio das respostas na pesquisa, o interesse das pessoas
no assunto abordado, elas trouxeram resultados positivos para a pesquisa. Ndo
somente na pesquisa, mas ajudaram também na construg¢do do material, na carac-
terizagao do povo Boe Bororo. Sempre que possivel, enviamos as ilustracdes e os
icones das matérias-primas para uma resposta que poderia contribuir no trabalho.

Figura 7 — Formulario do cla dos Paiwoe

PERGUNTAS reseosTas [ Total de pontos: | 0

PAIWOE (®) Miltipla escolha

Opgéo 1

Opgéo 2

Opgéo 3

Fonte: Os autores (2018).

3 MATERIAS-PRIMAS USADAS NAS PINTURAS FACIAIS

Para que os grafismos estejam nos corpos dos Boe durante seus diversos
rituais, eles precisam ser extraidos da natureza e produzidos para a pintura.
Faremos uma pequena introducdo a esses materiais.

Akiri ¢ uma penugem branca de aves, geralmente pato e mutum, que é
colada com kido guru na margem de certos riscos, ou reveste determinadas
regides do rosto.

I¢ira é um palito usado nas pinturas faciais como pincel, é tirado da palha
de buriti; como é resistente, ele facilita na hora da pintura.

96 Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 87-104, set./dez. 2020



Pinturas faciais dos Boe Bororo: algumas consideragdes visuais a partir de pesquisa etnogrdfica,
netnogrdfica e bibliogrdfica

Irogodu é um pd6 de carvao temperado com dgua e as vezes com kido guru,
frequentemente é obtido de determinado — jorubo, vegetal magico.

Kido guru é a resina de uma Burseraceae que da um verniz quando mistu-
rada com pé de carvao.

Noa é uma argila branca que umedecida com agua é diretamente aplicada
sobre a pele, também pode ser usada a cinza de caramujo para obter a cor branca.

Nonogo é uma pasta vermelha a base de urucum, para seu preparo.

4 GRAFISMOS FACIAIS, A PARTIR DA ESCOLHA DOS MEMBROS QUE
CONTRIBUIRAM COM A PESQUISA

Figura 8 — llustracdo do cla dos Badojeba

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Badojeba, Buregodureuge edugo — representacao do espirito Buregodureuge.
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Figura 9 — llustracdo do cla dos Bakoro Ecerae

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Bakoro Ecerae, Enogujeba edugo — representacdo do espirito Enogujeba. Esses
espiritos antigamente viviam com os Boe, eles sempre avisavam o que estava por
vir ao seu povo, para que pudessem sair de determinado local e ir em busca de
um lugar melhor, tornando-os, assim, nomades.

Figura 10 — Ilustragdo do cla dos Bokodori Ecerae

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.
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Bokodori Ecerae, Koge bure — Koge: peixe dourado, bure: pé ou cauda (cauda do
peixe dourado). Todos os clds tém seus determinados animais, aves e espiritos;
a partir deles, fazem suas pinturas para que, ao realizarem algum ritual ou ao se
ornamentarem, os representem. Essa pintura se parece muito com uma pintura
do clad dos Iwagudu, mas o seu formato é um pouco maior.

Figura 11 — llustracdo do cla dos Kie

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Kie, Apodo oto — apodo: tucano, oto: bico (bico de tucano). E a parte superior
do bico do tucano, um risco preto de verniz de carvdo atravessa horizontalmente
toda a face logo abaixo do nariz, de cada uma de suas extremidades nascem para
cima dois tracos pretos que se vao unir o meio da testa. O espaco entre os dois
tracos é pintado com faixa vermelha de urucum que faz parecer como dois bicos
de tucano. Serve de adorno.
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Figura 12 — llustracao do cla dos Apiborege

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Apiborege, Kuruguga oiaga atugo — pintura da cauda do gavido Caracara. Usam
a beleza dessa ave para se pintarem, visto que a ave pertence ao cla. Nesse gra-
fismo, tentam imitar essa ave e fazem isso por meio de suas cores, usam o preto
e branco, ndo se encontra o urucum no grafismo pelo fato da ave ndo ter a cor
vermelha em suas penas. E, como podemos observar, a ave tem as penas pretas
na parte de cima da cabeca e abaixo do pescoco, e o grafismo tem essas caracte-
risticas em sua representacdo, assemelhando-se ainda mais com o gavido Caracara.
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Figura 13 — llustracdo do cla dos Aroroe

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Aroroe, Aroro atugo — listra de determinada lagarta. A lagarta é a representacdo
do cla dos Aroroe; nessa pintura, suas caracteristicas tentam imitar esse inseto.
Essas listras também sdo colocadas no pariko dos Boe, na parte onde fica a cabe-
ca. E uma lagarta que pode chegar a 15 centimetros de comprimento, sua cor é
preta, com listras verde-claras, e as patas e a cabeca laranja.
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Figura 14 — llustragao do cla dos lwagudu

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.

Iwagudu, Jakomea atugo — representacdo do espirito Jakomea. Esse espirito per-
tence ao cld dos Iwagudu; muito tempo atras, causou uma grande inundacdo no
planeta, quando foi flechado por um menino que estava bravo com alguns homens
da aldeia. Um espirito das aguas, é muito colorido, traz suas cores na pintura.

Figura 15 — llustracdo do cla dos Paiwoe

Fonte: llustracdo do designer Heitor Oliveira Soares.
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Paiwoe, Itobaga atugo — designacdo do espirito /tobaga. Alguns Boe ndo gosta-
vam dos espiritos e, por esse motivo, eles deixaram de viver no mundo em que
nds estamos, mas sempre estao dispostos a ajudar os que confiam e acreditam
neles. Essa pintura pode ser colocada no verso da pele seca de alguma onga.

5 CONCLUSOES PRELIMINARES

O grafismo é uma estrutura grafica muito importante e fundamental de
qualguer etnia indigena. Ele faz parte das representacdes de sua cosmovisdo,
de sua relacdo com a natureza e o sagrado. Felizmente, a grande maioria dos
povos indigenas preserva e da continuidade a essa pratica. Atualmente, pode-se
atribuir também ao grafismo uma marca de resisténcia, de luta e trajetdria. Estes
elementos sempre estiveram presentes entre 0os povos, como meio de comuni-
cacao, desde as pinturas rupestres; como forma de ornamentacdo, em utensilios
domésticos; e com suas diversas funcdes em pinturas faciais e corporais.

O conhecimento desses elementos graficos ainda é pequeno por parte
da cultura ocidental, que os vé apenas como um adorno exoético. Trabalhos que
mostram seus significados, sua complexidade e entendimento ajudam a mudar
este olhar. E de grande satisfacdo colaborar com a preservacdo, valorizacdo e visi-
bilidade de uma cultura tdo rica como a cultura do povo Boe, apresentando uma
pequena parcela do conhecimento tradicional da etnia e sua expressdo artistica.
E um incentivo & prépria cultura, visto que, com o processo de colonizacdo, ao
longo do tempo, o povo Boe foi fortemente obrigado a ndo realizar suas praticas
culturais, mas resistiu até os dias atuais e resistira ainda por muito tempo.
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O presente dossié sobre producdo de materiais escritos em linguas in-
digenas, desde a sua proposicdo inicial até chegar a sua efetiva publicagdo,
acabou por reunir um conjunto diversificado de motivacdes e questdes que
estdo muito bem representadas nos artigos do proprio dossié. A proposta nasce
da confluéncia de diferentes movimentos, alguns dos quais se remetiam ime-
diatamente a conclusdo de uma etapa significativa da acdo Saberes Indigenas
na Escola (SIE) - iniciativa do Ministério da Educacdo (MEC), implementada
pela Secretaria de Educacdo Continuada, Alfabetizacdo, Diversidade e Inclusdo
(Secadi) - e tém, portanto, uma valéncia no ambito nacional. Ao lado dessa
motivacdo, é importante recordar, no ambito internacional, a indica¢do pela
Unesco de 2019 como Ano Internacional das Linguas Indigenas. De acordo
com a prépria Unesco (2003), o progressivo desaparecimento ou reducdo da
diversidade das linguas é um processo de escala mundial, que traz consigo a
perda de patrimbnios linguisticos e culturais, mas também epistemoldgicos e
ecoldgicos. Nesse sentido, podemos afirmar que o tema da produgdo de ma-
teriais escritos nas linguas indigenas, que procuramos abordar no dossié, vem
imbricado em horizontes muito diferenciados, seja das politicas linguisticas e
das politicas educacionais e seus desdobramentos em acles e programas, seja
das geopoliticas do conhecimento em nivel nacional e internacional. Cabe res-
saltar ainda que se trata de um tema historicamente central nas dinamicas de
colonizacdo, em especial nas Américas (QUIJANO, 2014; RIVERA CUSICANQUI,
2010), que pode assumir feicdes muito especificas em funcdo dos paises e dos
contextos onde tal producdo tem lugar.

No ambito nacional, a proposta do dossié nasce de um conjunto de ex-
periéncias que acabaram por se aglutinar em torno e a partir das atividades
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promovidas pela acdo Saberes Indigenas na Escola (SIE), iniciada em 2013 no
Brasil®. Concebida a partir do quadro das politicas publicas para aimplementagéo
da educacdo escolar indigena “especifica, diferenciada, intercultural e (multi)
bilingue”, o SIE (programa, ou uma acao dentro de um programa, como veio a se
definir) acabou por dar forma institucional a uma demanda dos povos indigenas
jd bem caracterizada e explicita: a falta de materiais especificos para as atividades
nas muitas e variadas escolas indigenas que hoje se espalham pelo pais. O SIE foi
criado como uma entre as muitas frentes de programas e atividades promovidos
em modo complementar e articulado as propostas de licenciaturas intercultu-
rais especificas para a formacdo de professores indigenas, as quais receberam
um impulso decisivo com a criagdo do Programa de Apoio a Formacdo Superior
e Licenciaturas Interculturais Indigenas (PROLIND), desenvolvido pelo MEC e
implementado por meio da SECADI. Entre a formacdo inicial de professores, que
teve inicio a partir de 2004 com o Prolind, e a criacdo do SIE, que foi implantado
como programa de formacdo continuada de professores indigenas, passaram-se
quase dez anos. Nesse intervalo, a necessidade de produgdao de materiais em
linguas indigenas para suprir o crescente processo de implantacdo das escolas de
diferentes povos por todo o Brasil foi se avolumando como uma grande demanda

! Trata-se de uma acdo que foi parte integrante do Programa Nacional dos Territérios
Etnoeducacionais proposto pela SECADI/MEC, cuja finalidade principal é a producdo de
material especifico para as escolas indigenas. De acordo com a portaria de criagdo: “Art.
29 A agdo Saberes Indigenas na Escola destina-se a: |- promover a formagdo continuada
de professores da educacdo escolar indigena, especialmente daqueles que atuam nos
anos iniciais da educacdo basica nas escolas indigenas; II- oferecer recursos didaticos e
pedagdgicos que atendam as especificidades da organizagdo comunitaria, do multilinguis-
mo e da interculturalidade que fundamentam os projetos educativos nas comunidades
indigenas; Ill- oferecer subsidios a elaboragdo de curriculos, definicdo de metodologias
e processos de avaliacdo que atendam as especificidades dos processos de letramento,
numeramento e conhecimentos dos povos indigenas; IV- fomentar pesquisas que resultem
na elaboracdo de materiais didaticos e paradidaticos em diversas linguagens, bilingues e
monolingues, conforme a situacdo sociolinguistica e de acordo com as especificidades da
educacdo escolar indigena”. Ao lado do PROLIND, programa voltado para a formacdo de
professores indigenas, o SIE é considerado uma politica estruturante da educacao escolar
indigena (EEI). Foram organizadas cinco grandes Redes SIE por meio das universidades pu-
blicas e institutos federais que realizavam a formacdo continuada, redes que, por sua vez,
reuniam nucleos de diferentes estados e etnias, cobrindo, assim, quase todo o territdrio
nacional, buscando alcancar as varias especificidades linguisticas e territoriais dos povos
indigenas. Essa articulacdo de fundo entre territorialidades indigenas e especificidades
linguisticas ndo chegou, no entanto, a ser efetivamente desenvolvida no programa.
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reprimida, que eventualmente era contemplada com acdes e editais esporadicos
de publicacdo. No entanto tais editais ndo conseguiam responder de fato nem ao
volume e nem tampouco ao formato especifico e diferenciado que a produgdo
desses materiais requeria, seguindo a proposicdo do “uso das linguas maternas e
de seus processos proprios de aprendizagem”, garantida na Constituicao de 1988
e na LDB 9394/1996.

O conjunto de atividades desencadeadas com a implementacdo do SIE
serd aqui retomado em alguns dos artigos, visto porém e reafirmado funda-
mentalmente como fruto de um processo continuo de interagdo entre os povos
indigenas, suas parcerias histdricas com entidades indigenistas, governamentais
e ndo-governamentais e as agéncias de Estado que respondem pela educacdo
escolar — processo que se materializou, em determinado momento, em um qua-
dro institucional dado, explicitado no formato de uma agdo também institucional,
o programa SIE. E importante reiterar que tal conjunto abriga, no entanto, uma
pluralidade de processos que antecedem, e também excedem, o quadro institu-
cional por si — no sentido de que vao muito além, situam-se como parte de um
contexto de relacGes bem mais amplo —ainda que passem a ser canalizados para
as possibilidades de acdo que o arranjo institucional de entdo viabilizou.

Houve uma certa unanimidade em acolher a proposta do SIE nos diferen-
tes estados e regides. O programa foi instituido por meio dos varios Nucleos
e Redes que se configuraram como parcerias entre um determinado povo, ou
grupo de povos indigenas, e as universidades publicas que responderiam pela
implementagdo da acdo, contando com a participagdo das secretarias municipais/
estaduais de educacdo. A forma como foi proposta a acdo (consulta aos povos e
parceria), assim como a estruturacao dos Nucleos, foi muito debatida a partir de
alguns problemas vivenciados nas experiéncias anteriores. Esse pressuposto da
parceria deveria produzir efeitos, entre outros aspectos, sobre a maneira como
seria atribuida a autoria e os direitos de reprodugdao aos produtos oriundos do
programa. Buscava-se evitar reproduzir situagdes em que os autores indigenas ou
0s povos/comunidades com os quais tinham sido gerados materiais ndo tivessem
autonomia de decidir sobre sua posterior republicacdo e/ou alteragdo, pois em
muitos casos os direitos autorais ficaram sob custddia das agéncias estatais ou
dos organizadores ndo indigenas, como produtos do programa que os viabilizou.
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No caso do SIE, almejava-se criar séries de publicacdes cujos direitos seriam
atribuidos aos autores de cada povo envolvido?.

Buscou-se ainda considerar as muitas e diferentes especificidades que deter-
minavam a demanda que viria a ser trabalhada e explicitada nos materiais: aquelas
linguisticas, relativas a sistematizacdo ou padronizacdo da escrita— mais ou menos
presente nas aldeias e nas escolas indigenas, como a producdo de gramaticas pe-
dagdgicas —, assim como demandas relativas as especificas formas de oralidade das
diferentes linguas, incluindo suas artes verbais; do particular percurso historico de
formacdo de professores e instalacdo das escolas naquele povo; e especificidades
territoriais e de organizacdo social que criam injuncdes por vezes incontornaveis
para se atuar na formacdo continuada de professores. Se houve, no entanto, certa
unanimidade, ela se deu pelo fato de a proposta promover e sustentar a copresenca
de pessoas com competéncias e qualificativos diferentes, e de gera¢des também
diferentes em um mesmo cenario de formacdo e de producdo de material escrito.
Dessa forma, foram entdo envolvidos regularmente os sabios e conhecedores indi-
genas, cuja posi¢do variava quanto a maior ou menor participagdo, com a intencgdo
de produzir a troca adequada de informacdes e orientacdes em cada momento,
com cada autoridade do conhecimento convocada a participar das producgdes, assim
como foram envolvidos pesquisadores indigenas — e foi criada uma bolsa para essa
categoria de participantes —cuja trajetdria era ja bem reconhecida. A formagdo con-
tinuada era direcionada para os e as professores/as indigenas em exercicio, e para
estudantes indigenas ja atuando nas escolas. Entre eles, alguém mais experiente
era indicado para assumir a funcdo de orientador de estudos em seu proprio grupo.
Foram envolvidos formadores ndo indigenas com experiéncia e conhecimento dos
diversos povos e de suas linguas, assim como figuras com competéncias especifi-
cas — linguistas, profissionais de editoracdo grafica e edi¢do de video, ilustradores,
antropologos e educadores —, de forma a assessorar as atividades em cada fase da
formacdo e da producdo dos materiais. As equipes de formacdo eram assim mul-
tifacetadas e plurais em sua composicdo, em sua temporalidade e em seu modus
operandi, e podiam variar muitissimo de um Nucleo para outro.

2 A possibilidade de registrar os direitos de reproducdo como direito coletivo, da co-
munidade ou mesmo do povo indigena ndo é praticavel no atual quadro da legislacdo
brasileira. Portanto, o registro da autoria de um ou mais autores indigenas (eventual-
mente incluindo ndo indigenas) deveria ser discutido a cada publicacdo, para atender
a especifica configuragdo de sua producdo.
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Se o cenario institucional foi aqui evocado para identificar um ponto comum
entre as experiéncias que os artigos trazem, nao focalizamos aqui, no entanto, o
SIE enquanto politica publica, uma vez que, como ja afirmamos, ele sé se tornou
possivel por se inserir em uma rede de relacdes bem mais ampla®. Sdo algumas
questdes de fundo que emergem dessas relagcdes que nos interessa focalizar e
debater, questdes que orientam, em cada contexto e em cada experiéncia, a ma-
neira como a produgao de materiais vai sendo conduzida e as decisdes envolvidas
nesse processo (quem decide, onde e quando). Esse é o ponto de articulacdo que
permite que os artigos sobre experiéncias em outros paises — México e Argentina
—possam ser introduzidos nesse didlogo, em que se tenta verificar como a escrita
das linguas indigenas pode ser agenciada em modos muito diferenciados, assim
como pode dar lugar a praticas muito variadas que articulam os diferentes sujeitos
envolvidos, como também articulam lingua escrita e oralidade, linguas originarias
e linguas nacionais, praticas que ocorrem nas escolas e dindmicas que dizem res-
peito as comunidades, para muito além da escola. Se assumimos essa producdo
da escrita em linguas indigenas como uma forma de acdo cultural — na acepc¢do
como recentemente afirmou Ailton Krenak, como praticas com a poténcia de criar
mundos® —, o que nos interessa colocar em evidéncia, por meio dos relatos e das
analises aqui reunidos, € a capacidade ou a agéncia potencial que as praticas que
envolvem a escrita nas linguas indigenas atualizam e viabilizam. E essa agéncia
potencial que nos interessa buscar revelar e promover.

Por outro lado, diante do horizonte histérico mais amplo, referido no docu-
mento da Unesco, e levando em conta o cendrio recente mais especifico das a¢des,
a proposta do dossié buscou sinalizar para a amplitude desse tema. Por meio do
didlogo com experiéncias de outros paises, intencionou-se criar um quadro em
que as tematicas mais especificas, referidas aos contextos locais e experiéncias
nacionais, pudessem ser ressignificadas a luz de outras orientacdes ou formas
de organizar a producdo desses materiais, de modo a criar, ou por contraste ou

* Enquanto nos referimos aqui ao potencial das acdes que foram realizadas pelos varios
Nucleos e Redes SIE, é preciso registrar que a SECADI foi extinta ja no inicio de 2019, e
0 proprio programa vem sendo reiterada e pesadamente despotencializado por meio
do redimensionamento brutal do quadro de formadores e dos recursos de custeio, além
de outras dificuldades técnicas ndo resolvidas, o que tem praticamente inviabilizado
sua efetiva implementacéo.

4 Palestra proferida no 522 Festival de Inverno da UFMG, em setembro/2020.

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 41, jan./abr. 2020



por uma percepcdo de complementariedade, uma revisitacdo das proprias agées
e interpretacBes. Por exemplo, a producdo de materiais no México € marcada
historicamente pela centralizacdo das politicas e, muito frequentemente, os mate-
riais produzidos sdo traducdo de materiais “nacionais” ja existentes, vertidos para
as linguas indigenas. Por outro lado, embora muito frequentemente a produgdo de
materiais esteja associada as escolas, existem programas, no México, que, embora
tenham a escola como interlocutora e por vezes privilegiada, ndo se apresentam e
nem se pautam pelas politicas educacionais. Em particular, a experiéncia relatada
no artigo de Brisefio e Rockwell nos traz um caso singular e muito rico de uma
escola comunitdria, que desenvolve um proprio percurso metodoldgico de uso
alternado de lingua indigena (Mixe, neste caso) e o espanhol como lingua oficial.

Ao assumir claramente a associacdo entre producdo escrita e saberes an-
cestrais como parte de um horizonte histérico de mais amplo respiro, foi possivel
incluir o caso em que a escrita se da na lingua do colonizador - portugués, no
caso brasileiro, para os Xakriaba e Pataxo, presentes em um dos artigos; ou do
espanhol alternado com a lingua indigena, como no caso mexicano com a lingua
Mixe (cf. Brisegno e Rockwell neste dossié). Nesses casos, a retomada das tradi-
¢Oes especificas de cada povo e comunidade atravessa as fronteiras linguisticas,
mas sé pode assumir seu sentido pleno quando considerada a partir da histéria
singular com que em cada caso se maneja a lingua de colonizacdo também em
suas relacdes internas.

Os artigos buscam situar os diferentes niveis em que se da a conducdo de
atividades que envolvem a producdo de materiais escritos, algumas das quais
abertamente discutidas no processo mesmo da implementacdo — como as esco-
Ihas pelo tipo de atividades a serem conduzidas com os professores e os sabios,
os subsidios a serem utilizados e o material final a ser produzido. Outras escolhas,
apesar de fundamentarem boa parte das decisdes na condugao das atividades, s6
se revelam explicitamente em momentos particulares de reflexdo sobre o operado;
ou mesmo nos momentos em que as dificuldades se impdem e a pratica exige
uma maior explicitacdo de seus pressupostos.

Assim, o artigo de Menezes, Bergamaschi e Ferreira inicia-se colocando
uma pergunta seminal, ainda que poucas vezes seja efetivamente contemplada:
“Em que lingua se faz possivel o didlogo intercultural?”. Ao abordar a experiéncia
dos Kaingang e dos Guarani no SIE, desloca-se para as questdes mais amplas das
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relacdes ainda em muito definidas pelo processo colonizador e pelo papel da
escola nele, e que diz respeito também as relacdes que se constituem nas varias
praticas com diversas pessoas das universidades junto as comunidades indige-
nas, praticas essas que muitas das vezes nao primam pela reciprocidade entre
as diferentes linguas na busca do didlogo. Buscam, assim, questionar a base de
uma proposta programatica como o SIE e refletir sobre o sentido do encontro, da
interculturalidade e do papel das linguas nesse contexto. Revelam, por meio dessas
questdes de fundo, por exemplo, que sdo “os professores guarani [que] refletiam
e decidiam sobre a publicacdo: o que pode ser publicado, o que pode ser revela-
do, e a decisdo de uma publicacdo monolingue” (conf. Menezes, Bergamaschi e
Ferreira, os autores). Ja para os Kaingang, povo marcado por um intenso processo
de escolarizacdo e de insercdo do portugués, a tensdo provocada pelo que per-
cebem como sendo “a perda da lingua” levou a uma progressiva negociacdo das
atividades, a qual fez com que o uso predominante do portugués nas atividades
de formacdo evoluisse, e “aos poucos as falas foram sendo matizadas até chegar
um momento de predominancia dos idiomas originarios, inclusive nas agées
desenvolvidas no universo académico”.

Pimentel traz indagacdes sobre a funcdo do letramento em lingua indigena,
inquirindo sobre a possibilidade para que venha de fato contribuir a um didlogo
interepistémico. Diante da afirmacdo de um professor Karaja quanto a vitalidade
de sua lingua, uma vez que a sua presenca nos rituais é ainda forte e assegurada,
ela passa a explorar os espacos de convivéncias entre as linguas e a importancia
da sustentacdo das linguas indigenas em momentos especificos, frequentemente
associados as praticas que envolvem o sagrado, o segredo e os saberes especiali-
zados. Segundo a autora, ¢ a vitalidade e a poténcia da oralidade prépria de cada
pratica que asseguram o fortalecimento e a continuidade das linguas indigenas.
A partir dessa premissa, ela passa a analisar o lugar do letramento em lingua
indigena na comunidade, onde as praticas sdo monolingues, e na escola, onde
se implementa o multi/bilinguismo, como também a depender da configuracao
histdrica de cada povo envolvido, por meio da proposicdo de temas contextuais
e chamando atengdo para a diferente mobilizacdo das linguas: quando os temas
tratados se situam “em bases epistémicas interculturais, reivindicam a lingua
indigena”; quando os temas assumem fei¢des interculturais, articulando os co-
nhecimentos de diferentes tradi¢des, incluindo a ciéncia moderna ou ocidental, o
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bilinguismo ou plurilinguismo é convocado para dar sustentagao as atividades. Em
um universo de experiéncia em que se lida com 27 povos diferentes, a experiéncia
relatada por Pimentel busca “promover o avivamento dos espacos epistémicos
adormecidos, a revitalizagcdo das linguas maternas e a valorizacdo dos conheci-
mentos tradicionais”. Cabe ressaltar uma clara adverténcia: “O letramento em
linguas indigenas ndo se enquadra nas tipologias dos géneros textuais da lingua
portuguesa; diferentemente, aumenta as potencialidades de seus usos entre
geracdes, espacos, escola, etc.”

Correa, Gomes, Miranda apresentam dois casos em que o portugués é a
lingua de producdo da escrita — entre os Xakriaba e os Pataxoop —, mas com di-
namicas de elaboracdo completamente diferentes, assim como geram produtos
distintos que espelham os processos histéricos de cada comunidade envolvida.
No caso dos Pataxoop, existe uma deliberada resisténcia a introducdo da escrita
alfabética em suas atividades por parte de uma das professoras de cultura, D.
Lica Pataxoop, que acabou por desenvolver seu proprio material grafico, que foi
nomeado como Tehey. O uso do registro grafico imagético faz parte de modo
consistente e continuado da construcdo da educacdo escolar entre os Pataxoop
da aldeia Mué Mimatxi ao longo de mais de 20 anos. Ndo somente foram for-
mados dentro desta pratica quase todos/as que hoje sdo jovens pesquisadores/
as e professores/as que atuam em suas escolas, como essa pratica se consolidou
como linguagem escrita e como repertério pedagogico compartilhado por todos
na aldeia. Na producdo editorial que trata desse tipo de escrita, foi necessaria
muita atencdo e varias acles de revisdo para que padrdes muito recorrentes e
guase naturalizados de uso da escrita alfabética ndo acabassem por enquadrar
essa producdo e sua forma singular de comunicacdo visual, assim como sua es-
pecifica relacdo com a oralidade, tal como praticada entre os Pataxoop. Ja o caso
dos Xakriabd vem apresentado como uma persistente forma de aproximacdo da
escrita para elaboracdo da memoria, que busca efetivar ao mesmo tempo nao
somente a sua descolonizacdo, mas o seu “amansamento” (CORREA, 2018). No
artigo, aborda-se o processo de reelaboracdo de um livro reconhecido internamen-
te como instrumento de veiculacdo da memaria mais recente entre os Xakriaba
quanto a luta pela terra, livro esse que é manejado inclusive por pessoas que ndo
o leem, mas podem interpreta-lo em funcdo da natureza de seu conteldo, que
é do conhecimento de todos.
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O cenario que nos traz Almiron e Padawer entre os Qom, povo indigena do
Chaco argentino, parte de um evento ocorrido em 2019, em que ativistas e autores
gom reivindicam a descolonizacdo da escrita de sua lingua. Como ocorreu em
muitas partes da América Latina, a producdo da escrita nas linguas indigenas foi
desenvolvida em um contexto de evangelizacdo e traducdo da Biblia - nesse caso,
com missdes protestantes. Trata-se de uma investigacdo que busca reconstruir, ao
longo do processo histdrico, como veio a se produzir o tipo de circulagdo da escrita
que foi privilegiado: publicacBes bilingues gom-castellano voltadas para diferentes
propdsitos, com marcada articulagcdo do dambito religioso sobre as demais ativi-
dades de trabalho e educativas. A analise recai sobre materiais produzidos entre
1950-1970, de forma a contribuir com a apropriacao (Chartier) que os proprios
Qom estdo buscando fazer destes materiais. A investigacdo parte da premissa de
gue ndo se trata de “ingressar” no mundo do escrito, mas de aferir de que modo
cotidianamente se produzem bens simbdlicos e materiais em relacdo ao mundo
letrado. O artigo traz uma analise instigante sobre uma rica documentacdo de
textos impressos e manuscritos, em especial analisando as cartilhas e as praticas
com a lingua escrita gom no ambito religioso e a dominancia da atividade de
leitura sobre aquela de escrita.

O artigo de Brisefio e Rockwell apresenta uma experiéncia em que escrita
e usos orais bilingues da lingua ayddk e do espanhol se entrelacam em um modo
muito singular. Trata-se da experiéncia de escola publica comunitdria na regido
mixe de Oaxaca (México), cujo modelo educativo alternativo de carater ndo disci-
plinar pressup8e autonomia na construgdo e gestdo da proposta pedagdgica, que
se distingue de muitas das experiéncias conduzidas nas demais escolas bilingues
gue seguem um modelo estatal centralizado. Vale destacar a discussao sobre as
variedades da lingua, que passaram por processo de padronizacdo ortografica con-
duzidos por linguistas mixe, processos que sao também atravessados por dinamicas
politicas de organizacdo do povo ante as necessidades internas do uso da lingua
escrita (comunicacdo entre as diferentes componentes linguisticas) e externas
das relacGes construidas na negociacao com diferentes atores institucionais. O
artigo nos da uma visada sobre as atividades realizadas na escola que envolvem
em primeira pessoa os jovens estudantes do ensino médio e seus avds e avos.
A “cadeia de linguas” que é colocada em acdo com a realizacdo da “entrevista
escola comunitaria” pressupOe capacidades e possibilidades muito variadas de
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uso do registro escrito e oral das duas linguas em interacdo - ayddk e espanhol
—, assim como revela praticas linguisticas especificas entre diferentes geracdes.

O artigo de Faustino nos permite retomar o quadro internacional das politi-
cas linguisticas com particular atencdo para o bilinguismo e as linguas minoritarias,
em uma revisdo histérica que abarca todo o século XX. Nesse quadro, ela situa
o inicio das atividades no Brasil no SIL (Summer Institute of Linguistics), ainda no
periodo do SPI, contexto seminal em que teve inicio o processo de elaboracdo
da escrita para muitas linguas indigenas, em dinamicas que, como na Argentina,
mesclavam educacdo escolar, evangelizacdo e colonizagdo. O acordo firmado, ja
no governo militar em 1972, entre a FUNAI e o SIL, permitiu que se avangasse
de modo amplo em uma légica de uso das linguas indigenas em um projeto de
integracdo do indio na sociedade nacional. Ja nos anos 1980, em varios paises
se desencadeiam processos de redemocratizagcdo que levam a valorizagdo das
culturas minoritarias, gerando novo ambiente para o surgimento de politicas que
colocam a diversidade cultural e linguistica em destaque. No entanto, a agenda so-
cial que caracteriza o segundo pds-guerra produz também uma pressado na direcao
de submeter tais componentes as agendas programaticas desenvolvimentistas,
em que as politicas de “combate a pobreza” conflitam e produzem um quadro de
ambiguidades em relacdo as politicas de reconhecimento da diversidade. Dentro
desse quadro, o artigo contextualiza a atual politica educacional brasileira para a
educacdo escolar indigena e ressalta, mais uma vez, a diversidade dos contextos
indigenas bilingues. Revela ainda como, apesar das dindmicas de imposicdo, dis-
ciplinarizacdo e conversdo, os movimentos indigenas vém (re)agindo na direcao
oposta, buscando ressignificar e redirecionar as propostas de educagdo escolar
e de valorizacdo/revitalizagcdo das linguas indigenas.

Por fim, o artigo de Amaral, a partir da analise de dois projetos de producdo
de gramaticas pedagdgicas para diversas linguas indigenas no Brasil e no México,
passa em revisdo alguns pressupostos que podem orientar a producdo de ma-
teriais em linguas indigenas e sua insercdo nas praticas educativas. As questdes
iniciais colocadas no artigo, apresentadas ao autor por professores e professoras
indigenas nas muitas situagdes de oficinas e atividades de producdo de materiais
didaticos, revelam tensdes que merecem nossa atencdo, pois problematizam a
qualidade desses materiais para os falantes da lingua, assim como sua efetivida-
de em dar suporte ao processo de alfabetizacdo nos diferentes contextos de uso
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das linguas indigenas. Partindo dessa problematizacdo do contexto de producdo
desses materiais, Amaral prossegue buscando apresentar uma agenda de critérios
ou referéncias para orientar as praticas e as decisdes a serem tomadas quando se
trata de producdo dos materiais nas linguas indigenas. Amaral nos propde, assim,
um quadro de referéncias para a producdo dos materiais que abarca: o contexto
de uso; os objetivos pedagdgicos; o modelo de aprendiz/usuario; as teorias de
aprendizagem; as abordagens pedagodgicas; e uma teoria da linguagem e a des-
cricdo das propriedades da linguagem com a qual estamos trabalhando.

Como se pode ver, o conjunto de artigos traz, como afirmado antes, uma
agenda ampla de questdes e proposicdes sobre a producdo e circulacdo de mate-
riais em linguas indigenas, em especial nos contextos e programas educacionais.
Um conjunto que faz ressaltar a complexidade e as multifacetadas possibilida-
des que tais programas engendram, que vao das questdes mais estreitamente
relacionadas a autoria indigena as possibilidades de uma vera e prépria editoria
indigena. Esta abarca as relagdes politicas implicadas nas atividades de producdo
guase sempre em contextos bilingues, marcados por processos historicos carac-
terizados pela assimetria entre as linguas, e insiste na importancia de assumir a
perspectiva interna dos atores indigenas enquanto protagonistas de um projeto
anticolonial amplo, os quais tencionam permanentemente as praticas e os discur-
sos na direcdo de sua descolonizagdo. O conjunto aqui apresentado nos convida
e nos convoca para a realizacdo de ulteriores momentos de encontro, em que a
troca de experiéncias e o (re)conhecimento reciproco possam se tornar elementos
de efetiva qualificacdo das praticas de todos os envolvidos.

Ana Maria R. Gomes (UFMG)
Rosdngela Célia Faustino (UEM)

Organizadoras do Dossié
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Resumo: Seguindo estratégias internacionais desenhadas desde o inicio
do século XX, ha no Brasil uma politica de Educagdo Escolar Indigena,
fundamentada na interculturalidade, com foco na alfabetizagdo bilingue.
Porém, considerando a diversidade sociolinguistica do pais, a histérica politica
de integragdo e, mais recentemente, o reconhecimento aos processos proprios
de aprendizagem, os programas de alfabetizacdo bilingue requerem iniciativas
locais, articuladas com a formacdo de professores que resulta em producdo de
recursos pedagdgicos diferenciados. Neste texto, apresentamos um histérico da
politica de alfabetizacdo bilingue discutindo documentos e encaminhamentos
gue culminaram na criacdo da acdo Saberes Indigenas na Escola, inaugurando
uma producdo diddtica elaborada pelos professores. Os resultados mostram
que a producdo de materiais nas préprias comunidades, além de considerar
as variacdes dialetais, oportuniza a criacdo de fecundos espacos de didlogos
e pesquisas dos professores indigenas entre si, com sdbios mais velhos,
envolvendo jovens e criangas sobre questdes culturais e ensejando, ainda,
didlogos sobre ensino e aprendizagem escolar na comunidade.

Palavras-chave: bilinguismo; alfabetizacdo; indigenas Kaingang; recursos
pedagdgicos.

Abstract: Following international strategies designed since the beginning of
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the 20th century, there is an Indigenous School Education policy in Brazil based
on interculturality with a focus on bilingual literacy. However, considering
the country’s socio-linguistic diversity, historical integration policy, and, more
recently, recognition of the own learning processes, bilingual literacy programs
require local initiatives, linked to the training of teachers that result in the
production of special pedagogical resources. In this text, we present the history
of the bilingual literacy policy by discussing documents and guidelines that
culminated in the creation of the Indigenous Knowledge at School initiative that
started a pedagogical production prepared by the teachers. The results show
that the production of materials in the communities themselves, in addition
to taking into account the dialectal variations, makes it possible to create
fertile spaces for dialogues and research among indigenous teachers with wise
elders, involving young people and children on cultural issues, motivating also
dialogues about school teaching and learning in the community.

Keywords: bilingualism; literacy; Kaingang indigenous; pedagogical resources.

1 INTRODUGAO

A abordagem sobre o bilinguismo e a alfabetizacdo bilingue entre grupos
minoritarios tem uma longa histdria. No Brasil, os jesuitas tiveram a preocupacado
de registrar elementos das linguas indigenas com as quais tiveram contato e,
em alguns casos, produziram extensos vocabuldrios, como o de Antonio Ruiz de
Montoya, no século XVII; porém, programas de alfabetizacdo bilingue com a par-
ticipacdo dos professores indigenas no planejamento e na producdo de materiais
didaticos so foram desenhados séculos depois, em decorréncia de movimentos de
resisténcia, em que os povos lutaram para ter seus saberes e linguas reconhecidos,
respeitados e presentes em sua educacao escolar intercultural.

Historicamente, no Brasil, desde a ocupacdo dos territorios e os projetos mer-
cantilistas de exploracdo e dominagdo, predomina a imposicdo das linguas, conside-
radas de prestigio (LISBOA, 2017), sobre as linguas e culturas indigenas. A partir do
final do século XX, algumas mudancas ocorreram na politica educacional destinada
aos povos indigenas e, neste sentido, é necessario compreendermos os movimentos
sociais e as lutas indigenas que possibilitaram, nas Ultimas décadas do século XX, o
reconhecimento das linguas indigenas e seus usos em processos de alfabetizacdo.

Um importante acontecimento internacional que levou a discussdo
sobre a alfabetizacdo bilingue foi a Revolugdo Russa, no inicio do século XX.
Considerando o analfabetismo naquele pais, que abarcava cerca de 70% da
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populacdo (BITTAR; FERREIRA JUNIOR, 2015), sendo maior este indice entre as
mulheres, observou-se, a partir da revolugdo socialista de 1917, um movimento
de valorizacdo da instrucdo, com a defesa de que todos pudessem ter a oportu-
nidade de aprender a ler e escrever e ter acesso a livros. No contexto revolucio-
nario, houve a preocupacdo com a questdo das diferentes linguas que passaram
a compor a Unido das Republicas Socialistas Soviéticas (URSS), ensejando uma
renovacdo linguistica com a criagao ou o fortalecimento de sistemas de escrita,
producdo de gramaticas e outros materiais didaticos bilingues, destinados ao
registro, alfabetizacdo e valorizacdo das linguas nas republicas que falavam dife-
rentes idiomas (DESHERIEV, 1984).

Com esta iniciativa, mesmo em meio ao periodo das grandes guerras mun-
diais, os paises capitalistas ocidentais se preocuparam com a mudanca radical de
perspectiva ocorrida em relacdo aos direitos sociais e linguisticos dos diferentes
povos. Em 1919, criaram a Organizacdo Internacional do Trabalho (OIT), com o
objetivo de promover justica social. Os Estados Unidos nomearam uma equipe in-
terdisciplinar de pesquisadores para realizar um diagnéstico envolvendo questdes
sobre o uso das linguas indigenas nas escolas (MERIAN, 1928). A Europa iniciou
uma nova discussdo sobre como conduzir a questdao das linguas minoritarias,
visando tracar um programa de estudos, sugerir novas metodologias e estimular
um trabalho positivo sobre o bilinguismo (RIES; HUGUES; SAER, 1932).

Findada a Segunda Grande Guerra Mundial, foi criada, em 1945, a
Organizacdo das Nac¢des Unidas para a Educacdo, a Ciéncia e a Cultura (UNESCO),
com o objetivo de fortalecer/disseminar ideais liberais e agregar direitos aos
povos e culturas do mundo. Iniciou-se o patrocinio de estudos e pesquisas sobre
culturas e linguas, bem como o financiamento de programas de alfabetizacdo
bilingue (UNESCO, 1950; 1954).

Com a forca destas organizacdes, os paises-membros passaram a desenvolver
pesquisas e algum tipo de programa de alfabetizacdo bilingue. No Brasil, em 1956
(BARROS, 1993), foi autorizada a entrada da missdo evangélica Summer Institute
of Linguistics (SIL), que ja atuava no México com as populacdes indigenas, desde
1930, produzindo vocabuldrios e materiais de alfabetizagdao em linguas indigenas.

Tanto a UNESCO como as demais organizagdes internacionais encarregadas
de disseminar os ideais ocidentais de desenvolvimento no pds-guerra atuaram
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no sentido de construir uma politica de alfabetizacdo bilingue. A Convencado 107,
de 1957, da OIT, determinou, em seu Artigo 23, que deveria ser “[...] ministrado
as criancas pertencentes as populacdes interessadas, ensino para capacita-las a
ler e escrever em sua lingua materna” e, no Artigo 26, que “[...] serdo utilizadas
para esse fim tradugdes escritas e informacdes largamente difundidas nas linguas
dessas populagdes” (OIT, 1957).

Neste contexto, o SIL se instalou entre os povos indigenas na América Latina.
Na regido sul do Brasil, houve a formacdo de monitores indigenas em missdes ou
por meio da Escola Normal Bilingue Clara Camardo. Desde 1958, comecou uma
producdo, pelos missionarios, de materiais de alfabetizacdo bilingue: cartilhas,
textos biblicos, vocabuldrios e outros (FAUSTINO, 2006).

Neste texto, com pesquisa documental e bibliografica, abordamos aspectos
historicos das lutas sociais que levaram a aprovacdo de uma politica de alfabetizacdo
bilingue entre os povos indigenas e as mudancas ocorridas a partir dos anos de
1980/1990, com o reconhecimento, o respeito e a valorizagdo da diversidade cultu-
ral e linguistica dos povos indigenas ensejando a criagdo de Referenciais, Parametros
e Diretrizes de formacdo de professores e producdo de materiais bilingues para a
alfabetizacdo nas linguas indigenas, fundamentados na interculturalidade.

2 A POLITICA INTERNACIONAL DA ALFABETIZACAO BILINGUE PARA
POPULACOES INDIGENAS

Nas primeiras décadas do século XX, apds a Unido das Republicas Socialistas
Soviéticas (URSS) ter, por meio de seus linguistas e pedagogos, investido em es-
tudos e implantado programas de alfabetizacdo bilingue para falantes das linguas
minoritarias (DESHERIEV, 1984), instituicdes internacionais ocidentais europeias
iniciaram uma discussao sobre bilinguismo e sua importancia na educacdo escolar.
Uma Assembleia geral ocorrida em Genebra, em 1927 (RIES; HUGUES; SAER, 1932),
pretendeu reposicionar as politicas linguisticas envolvendo as linguas minoritarias.

No mesmo periodo, nos Estados Unidos foi organizado um grupo de trabalho
composto por especialistas de diferentes dreas do conhecimento, encarregados de
realizar um levantamento das condi¢cdes econémicas e sociais dos povos nativos,
destacando-se questdes sobre salde, educacdo, situagdo das mulheres e outros.
O resultado da acgdo foi publicado em um documento intitulado Merian Repport,
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em 1928 (COLLET, 2006). Na drea da educacdo foram propostas inovacdes para a
construcdo de projetos educacionais culturalmente adequados. Germinava ai, 0s
fundamentos da interculturalidade e do bilinguismo na Educagdo Escolar Indigena.

Nas décadas seguintes, até meados dos anos de 1940, as economias centrais
estiveram envolvidas com os conflitos oriundos da Il Grande Guerra Mundial e
seus desdobramentos. Findada a Guerra, em 1945, estas economias buscam o
fortalecimento e a expansdo do capitalismo pelo mundo. Para tanto, criaram a
Organizacdo das Nacdes Unidas (ONU), e outros organismos internacionais como a
Organizacdo das Nacdes Unidas para a Educacédo, a Ciéncia e a Cultura (UNESCO),
gue passou a produzir e divulgar documentos e tratados como a Declaracdo
Universal dos Direitos Humanos.

Visando a valorizacdo da diversidade cultural, foi lancado o documento The
Race Question (UNESCO, 1950) como resultado dos trabalhos de um comité de
especialistas, oriundos de diferentes paises, convidados por esta organizacdo
para realizarem estudos sobre diversidade cultural e um conjunto de proposi-
¢Oes, fundamentadas cientificamente, que colocariam em debate o preconceito
e promoveria os diferentes grupos humanos, com o objetivo de construir a “paz
social” para o avanco da sociedade.

Em relagdo as minorias étnicas, as acdes dos organismos destacaram a im-
portancia da preservacado das linguas, langando o documento intitulado Empleo de
las Lenguas Verndculas en la Ensefianza (UNESCO, 1954). Um importante tedrico
bielo-russo, Vigotski (2009), vinha, desde 1920, desenvolvendo estudos sobre as
funcdes da linguagem e o bilinguismo, tendo afirmado que este potencializa a
aprendizagem e o desenvolvimento da crianga.

Na América Latina, experiéncias-piloto, com o uso das linguas indigenas na
alfabetizacdo e producdo de cartilhas e outros materiais didaticos, baseados nas
orientacdes de estudos cientificos sobre bilinguismo, comecaram a ser desen-
volvidas (BARROS, 1993) por linguistas da agéncia missionaria Summer Institute
of Linguistics (SIL), financiados por empresarios norte-americanos. Em 19564, o

4 Aentrada do SIL no Brasil ocorreu na década de 1950, no periodo de transi¢do do indigenismo
de base positivista para o indigenismo com base no culturalismo norte-americano. “Darcy Ribeiro
foi o principal representante do indigenismo de base antropoldgica no SPl e um dos principais
aliados da missdo” (BARROS, 2004, p. 26).
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SIL conseguiu fixar-se no Brasil e iniciar o trabalho de conversdo dos indios aos
protestantismo, concomitante a alfabetizagdo bilingue para e leitura da Biblia em
suas proprias linguas.

Em 1960, a Organizacdo das Na¢Ges Unidas para a Educacdo, a Ciéncia e
a Cultura aprovou a Convencdo relativa a luta contra a discriminagdo no campo
do ensino, e seu artigo V estabeleceu que “deve ser reconhecido aos membros
das minorias nacionais o direito de exercer atividades educativas que Ihes sejam
proprias, inclusive a direcdo das escolas e, seguindo a politica de cada Estado em
matéria de educacdo, o uso ou o ensino de sua prépria lingua” (UNESCO, 1960).

Na sequéncia, foi aprovada a Convengdo Internacional sobre a eliminagdo
de todas as formas de discriminacéo racial e, com o Pacto Internacional dos
Direitos Civis e Politicos da ONU (1966), foram consagradas normas de protegao
aos direitos culturais, religiosos e linguisticos das minorias.

Em relacdo a politica de codificacdo de linguas indigenas na América
Latina e ao uso destas na alfabetizacdo, a missdo evangélica Summer Institute
of Linguistics (SIL) atuava buscando acordos politicos para entrar nos paises, ter
acesso privilegiado as comunidades e realizar um trabalho de conversao dos
indigenas, compelindo-os a abandonar suas crencas (religides ancestrais), ler a
Biblia e ingressar no sistema de mercado.

Uma vez que pode ler e escrever, ainda que a principio seja somente em sua
propria lingua, acaba o complexo de inferioridade [do indio]. Comeca a se
interessar em coisas novas. Se interessa em comprar artigos manufaturados
—implementos, moinhos, roupas etc. Para fazer tais compras necessita tra-
balhar mais. A producdo aumenta e logo o consumo também. A sociedade
inteira, menos o cantineiro e o bruxo, tiram proveito. Descobre-se que o
indio vale mais como homem culto do que como forca bruta sumida na
ignorancia. (TOWNSEND, 1949, p. 43).

Em 1958, a missionaria Ursula Wiesemann, do S/L, inicia estudos sobre a
Lingua Kaingang na Terra Indigena Rio das Cobras, Parana —a maior do estado. O
processo se da com a instalacdo de uma “missao” em area préxima, para atragdo
de algumas familias com a oferta de moradias, area de lazer, instalacdo de escola,
alimentos, roupas, servicos de salde e igreja equipada. Em troca, essas familias
permitem que os missionarios aprendam sua lingua e ensinem suas criangas e
jovens a ler e escrever.
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Tendo se apropriado da lingua e elementos da cultura kaingang (WIESEMANN,
1959; 1960; 1964), e, inclusive, conseguido um nome préprio kaingang que, sim-
bolicamente, ajuda a legitimar o missionario entre os indigenas; sdo produzidas
cartilhas para ensino da leitura e escrita, como a intitulada To ke jé — Cartilha
Kaingang, publicada em Lingua Kaingang, sob o patrocinio do Servico de Protecdo
ao Indio (SPI) noinicio dos anos de 1960. A estes materiais foram sendo agregados
hinos e evangelhos publicados em linguas indigenas.

Em 1972, o SIL conseguiu concluir sua negociacdo com o governo militar e
firmou convénio com a Fundac3o Nacional do Indio (FUNAI), contando ja com mais
de uma década de trabalho missionario entre indigenas. No tocante a educacao,
com base nas orientac®es das organizacdes internacionais, o Estatuto do indio,
publicado em 1973, definiu que:

Art. 49. A alfabetizacdo dos indios far-se-a na lingua do grupo a que perten-
¢cam, e em portugués, salvaguardado o uso da primeira.

Art. 50. A educacdo do indio serd orientada para a integragcdo na comunhdo
nacional mediante processo de gradativa compreensao dos problemas gerais
e valores da sociedade nacional, bem como do aproveitamento das suas
aptiddes individuais.

Art. 51. A assisténcia aos menores, para fins educacionais, serd prestada,
guanto possivel, sem afasta-los do convivio familiar ou tribal.

Art. 52. Serd proporcionada ao indio a formacdo profissional adequada, de
acordo com o seu grau de aculturacdo. (BRASIL, 1973).

Para Barros (2004, p. 47), o papel da alfabetizacdo bilingue para a conversao
religiosa, com a traducdo da Biblia “configura um padrdo de evangelizacdo préprio
para comunidades rurais pequenas” [...] “essa estratégia significou iniciar a evan-
gelizacdo pela traducdo, diferentemente de outras missdes onde essa atividade s6
ocorria quando ja houvesse na comunidade uma igreja estruturada com pastores
e crentes” (BARROS, 2004, p. 47). O interesse da missdo era de “direcionar a edu-
cacdo indigena publica para a alfabetizacdo na lingua indigena, imprescindivel ao
projeto de conversdo pela traducdo da Biblia” (BARRQOS, 2004, p. 47).

Nesse sentido, o governo militar brasileiro usou a escola com a funcao
de evangelizar, converter, disciplinar e preparar os indigenas para ingressar no
mercado de trabalho e abrandar suas lutas para preservar e ou recuperar suas
terras. Os missionarios do SIL, recebiam treinamento em linguistica, nos Estados
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Unidos, para melhor atuarem na conversao indigena. Com uma formacao aligeirada
em linguistica, se intitulavam doutores, escamoteando a identidade missionaria
passando-se por pesquisadores. Muitas foram as criticas a mais esta estratégia
politica integracionista e ao modelo de ensino bilingue, sendo um estudo relevante
nesta area o de Yonne Freitas Leite (LEITE, 1981).

Com a entrada do sistema capitalista em uma grande crise econdmica, a
partir da segunda metade dos anos de 1970 (HARVEY, 2004), aumentaram os
movimentos sociais de protesto, a criacdo de partidos operarios; fortalecidos
nos anos de 1980 por exemplo, com a criagdo do Movimento dos Trabalhadores
Rurais Sem Terra (MST), o levante do Exército Zapatista de Libertacdo Nacional
(EZLN), no México, o movimento pelas Diretas Jd, no Brasil e inUmeros outros
movimentos sociais e indigenas na regido pleitearam o direito a educacao, salde,
terra, trabalho e melhores condicGes de vida para todos.

As organizacdes internacionais focaram a educagdao como elemento estra-
tégico na formulacdo de politicas publicas de diversidade para agenciar os movi-
mentos. Segundo Terry Eagleton (2005, p. 41), a cultura comeca a ser importante
“[...] quando uma poténcia imperialista é forcada a chegar a um acordo com o
modo de vida daqueles que subjuga”. Assim,

No decorrer dos anos oitenta acompanhando aos processos de pacificagao
e democratizacdo dos paises da regido, se inicia a promulgacdo de leis de
protecdo e fomento das culturas originais de cada pais. Materializam-se
politicas educativas e de desenvolvimento e projetos nacionais que pla-
nejam uma atencado especial a educacdo dos povos originarios. (UNESCO,
2001, p. 81).

O estado de exclusdao em que as populagdes minoritarias se encontram de-
vido a expropriacdo das terras e a exploracdo da forca de trabalho na sociedade
capitalista foi revelada em inUmeras pesquisas patrocinadas pelos organismos
internacionais. Segundo estudos do Banco Mundial, (2002, p. 24) “la educacién
no estad aprovechando su potencial para mejorar la movilidad social. Los pobres
de las zonas rurales y los pueblos indigenas se encuentran en franca desventaja
en comparaciéon con otros grupos”.

Em um contexto de crise e desemprego, a Educacdo e a alfabetizacdo, em
especifico, sdo eleitas como prioridades para o aliviamento da pobreza.
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En la region, medio millon de nifios indigenas, equivalente a un 6,3% de los
nifios de entre 7 y 18 afios de edad, ve vulnerado gravemente su derecho
a la educacion, pues no han accedido nunca a la educacién formal o la han
abandonado sin haber aprobado ningun afio de estudio. En contraste, solo
estaria en esta situacion un 0,6% de la infancia afrodescendientes y un 1,9%
del resto. (COMISSAO ECONOMICA PARA A AMERICA LATINA [CEPAL],
2012, p. 33).

Assituacdo precaria a que estd submetida grande parte das sociedades indi-
genas apos a ocupacdo de seus territorios, desmatamento, enfraquecimento do
solo pela monocultura, poluicdo advinda do uso de agrotdxicos no agronegdcio,
e a vida de muitos, restrita a pequenas parcelas de terras em areas rurais ou nas
periferias urbanas; atinge radicalmente o futuro de criancas e jovens indigenas.
Segundo estudo da OIT (2007, p. 45) “Os jovens indigenas estdo entre os grupos
mais vulnerdveis e desprotegidos”. Segundo Apple (2001, p. 122), jovens que
experienciam a pobreza durante a infancia tem uma probabilidade 300% maior
de ndo concluir a escola secundaria do que criancas que nunca foram pobres.

Diante desta realidade, conferéncias internacionais e documentos base
sdo produzidos em parceria com as agéncias multilaterais que operam na regido,
como a Organizacdo dos Estados Americanos (OEA), a Comissdo Econémica para a
Ameérica Latina (CEPAL) e outros, dando origem ao Projeto Principal de Educa¢éo
(1980-2000) (PPE), comandado pela Oficina Regional de Educacdo para a América
Latina e o Caribe (OREALC), agéncia da UNESCO, instalada no Chile para difundir
ideais de desenvolvimento e dialogar com as demandas dos movimentos sociais.

Com a aprovacdo do PPE, os 30 paises — Estados Membros da OEA — da
regiao, foram convocados a adesdo por meio do desenvolvimento de estratégias
e agdes que possibilitariam um “novo estilo” de desenvolvimento com “maior
homogeneidade social.” Para as agéncias internacionais, os grupos excluidos de-
vem ser “[...] personas capaces de asumir su propia cultura y de incorporar a ella
el progreso cientifico indispensable para crear, desarrollar y adaptar tecnologias
apropiadas requeridas por los diversos contextos de la regién” (UNESCO, 1979,
p. 3).

Respaldados por enquetes e estudos realizados na América Latina, uma
rede de projetos educacionais (PPE, PROMEDLAC, PRELAC) foi estabelecida no
periodo, com reunides regionais periddicas que garantiriam, ndo apenas o alcance,
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mas, principalmente, a adesdo e comprometimento dos paises-membros com os
principios basicos da nova politica educacional envolvendo, também, mudancas
na educacdo destinadas aos povos indigenas.

Para os organismos e organizacGes multilaterais, o problema da pobreza,
discriminacdo e exclusdo esta na falta de conhecimentos escolares que ampliaria
a todos as possibilidades de conseguir emprego ou renda, sendo a alfabetizacdo
um artefato eficaz. Preconiza-se que: “Por meio da alfabetizacdo, os menos favo-
recidos podem encontrar sua voz. Por meio da alfabetizagdo, os pobres podem
aprender a aprender. Por meio da alfabetizacdo, os sem-poder podem se empo-
derar” (BRASIL, 2003, p. 13).

Assim, a partir do final dos anos de 1980 e decorrer da década de 1990, a
politica de alfabetizacdo bilingue é reformulada, seu fundamento é a alfabetizacdo
bilingue e ainterculturalidade, onde os povos indigenas passam a ser considerados
protagonistas e devem ser estimulados, pelas politicas publicas, a se empoderar
e adquirir os direitos de cidadania participativa. As antigas concepcdes integra-
cionistas sdo abandonadas adotando-se concepgdes de inclusdo e autonomia. A
tutela cedeu lugar a autodeterminacdo e auto-gestdo indigena, agenciadas pelos
estados plurais.

3 A ATUAL POLITICA EDUCACIONAL BRASILEIRA E A EDUCAGAO
ESCOLAR INDIGENA

Em meio aos movimentos sociais e as reformas neoliberais na regido, as
constituicGes foram alteradas em série (RAMOS, 2012). No Brasil os povos indi-
genas, antes tutelados, adquiriram o direito de cidadania e a diferenca, tendo
assegurado, também, o direito a utilizacdo de suas linguas e os processos proprios
de aprendizagem na educacdo basica. Conforme o artigo 231 da Constituicao
federal de 1988, “Sao reconhecidos aos indios sua organizacdo social, costumes,
linguas, crencas e tradicdes, e os direitos originarios sobre as terras que tradicio-
nalmente ocupam”.

Com o Decreto Presidencial n. 26 de 1991, o Ministério da Educacdo assu-
miu a responsabilidade sobre a Educacdo Escolar Indigena passando a formular
Diretrizes e Referenciais especificos para esta modalidade de Educacdo. A Lei de
Diretrizes e Bases da Educac¢do Nacional (LDBEN) n. 9394/96, em seu Artigo 78,
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estabeleceu a necessidade de “[...] desenvolvimento de programas integrados de
ensino e pesquisa, para oferta de educacdo escolar bilingue e intercultural aos
povos indigenas, com os objetivos de proporcionar aos indios, suas comunidades
e povos, a recuperacdo de suas memorias histéricas”. As diferentes identidades
foram estimuladas e buscou-se a valorizacdo das linguas e ciéncias indigenas vi-
sando garantir as comunidades, também, o acesso as informacgdes, conhecimentos
técnicos e cientificos da sociedade nacional.

Um conjunto de resolucdes, pareceres, portarias e referenciais somaram-se
a outras tantas legislacdes estaduais e municipais, possibilitando a ampliacao
das escolas e das matriculas de criancas e jovens indigenas, maior contratacdo
de professores indigenas, com a proposta de formagdes em servico e elaboracdo
de materiais didaticos bilingues diferenciados com a rediscussdo dos Projetos
Politicos Pedagodgicos, curriculos e calendarios escolares.

Conforme recomendacdo internacional destacaram-se na legislacdo os
parametros da interculturalidade e do bilinguismo. Na América Latina, o termo,
interculturalidade havia sido empregado nas a¢des do padre austriaco, Ivan lllich,
na Costa Rica, México e Brasil nos anos de 1960, por ocasido da criacdo dos Centros
de Formacdo Intercultural (CENFI), encarregados de promover cursos para mis-
sionarios estrangeiros que atuavam com populacgdes bilingues.

A Conferéncia Mundial do México sobre Cultura e Desenvolvimento, reali-
zada pela UNESCO em 1982, contou com a presenca de renomados académicos
provenientes de diferentes dreas do conhecimento, instituicdes e paises da regidao
sendo que os resultados do debate sobre o tema, veiculados pela Revista América
Indigenista (do Instituto Indigenista Interamericano — afiliado a OEA), impactou
maiores segmentos sociais em torno do conceito, ja difundido na Europa ociden-
tal (FAUSTINO, 2006), adotado pela UNESCO, a interculturalidade, que vai assim,
sendo absorvida, em diferentes esferas.

No ambito das novas propostas dos organismos internacionais o conceito
¢ usado para incorporar aos empreendimentos atuais a ideia de desenvolvimen-
to com identidade (BENGOA, 1993). Passa entdo, a ser divulgada nos eventos e
documentos, compondo as reformas educacionais realizadas na América Latina
no periodo. Conforme afirmacdo de uma funcionaria das Nacdes Unidas “No fi-
nal dos anos de 1980, os organismos das Na¢des Unidas haviam criado todo um
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repertdrio de palavras e frases para expressar a nova conscientizagdo sobre o meio
ambiente da selva tropical e suas populacdes indigenas” (ZINSSER 2004, p. 74).

Como nos demais paises-membros da OEA, no Brasil, desde a publicacdo
da Convencdo 169 pela OIT, em 1989, até a | Conferéncia Nacional da Educacdo
Escolar Indigena (CONEEI), em 2009, decorreu-se um longo periodo de refor-
mulacdo da legislacdo para a constituicdo de uma politica de educacdo escolar
indigena baseada nos preceitos da interculturalidade.

Em cumprimento as determinacdes legais como o Parecer n. 14 (BRASIL,
1999), foram sendo estadualizadas e consolidadas as instituicGes educativas nas
Terras Indigenas, como escolas indigenas.

Embora a politica tenha promovido certo investimento do pais na forma-
¢do de professores indigenas — por meio de cursos de Magistérios, Licenciaturas
Especificas e acdes afirmativas (NOVAK, 2014) flexibilizando o ingresso de indi-
genas em instituicdes de ensino superior —em decorréncia dos indices historicos
de escolaridade dos povos indigenas no continente, grande parte dos professores
ndo tem formacao superior (FAUSTINO; NOVAK; RODRIGUES, 2020), e atua nas
escolas de forma temporaria, sem concurso publico e sem carreira especifica do
Magistério Indigena, o que acarreta em frequente rotatividade pondo em risco
0s projetos interculturais conduzidos pelos professores e gestores indignas.

Em relacdo ao entendimento e direito a alfabetizacdo de indigenas, o Brasil,
segundo Cavalcanti (1999, p. 395), “ndo reconhece e ndo encoraja o ensino bilingue
no contexto de minorias linguisticas”. Os povos, devido a garantia constitucional,
possuem o direito de uma educacao bilingue, entretanto, ha caréncia de curriculos
e praticas pedagdgicas que priorizem o bilinguismo. Decorridos mais de 30 anos
da aprovacdo da Constituicdo, e décadas apds o Ministério da Educacdo (MEC)
assumir a educacdo escolar indigena, predomina nas escolas o ensino de lingua
portuguesa e a auséncia de programas e materiais de alfabetizacdo bilingue.

Ha uma grande diversidade dos contextos bilingues indigenas. Em algumas
comunidades houve o desuso da lingua indigena, sendo a lingua portuguesa a
L1; em outras as criancgas s entram em contato, mais efetivo, com o portugués
guando ingressam na escola. SO quando as criancas indigenas vdo a escola é que
“se deparam com uma lingua(gem) totalmente desconhecida: o portugués escrito”
(CAVALCANTI, 1999, p. 398).
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Segundo dados do IBGE, entre 2000 e 2010, o analfabetismo chegou a
33,4% para os indigenas de 15 anos ou mais, residentes em zonas rurais. A taxa
de alfabetizacdo dos indigenas com 15 anos ou mais de idade (em portugués e/ou
no idioma indigena) passou de 73,9% para 76,7%. Na questdo de género, os dados
mostram que, em 2010, a taxa de alfabetizacdo masculina (78,4%) era superior a
feminina (75,0%). Na area rural, a taxa de analfabetismo chegou a 33,4%, sendo
30,4% para os homens e 36,5% para as mulheres. Ja nas terras indigenas, 67,7%
dos indigenas de 15 anos ou mais de idade eram alfabetizados. Para os indigenas
autodeclarados, residentes fora das terras, a taxa de alfabetizacdo foi 85,5%.
Tanto nas terras demarcadas quanto fora delas os homens apresentam taxas de
alfabetizacdo superiores as das mulheres. Nas dreas demarcadas, as gera¢des mais
jovens eram mais alfabetizadas que a populacdo acima dos 50 anos, cujas taxas de
analfabetismo (52,3% para o grupo entre 50 e 59 anos e 72,2% para 60 ou mais
anos) eram maiores que as de alfabetizacdo (47,7% e 27,8%, respectivamente).

As discussdes provenientes da | CONEEI, aprovadas pela Resolucdo FNDE n.
9 (implementacdo dos Territérios Etnoeducacionais) Decreto n. 6.861, de 27 de
maio de 2009, propos a revisdo da Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo (LDBEN),
Lei 9394/96 sugerindo que o poder publico melhor reconheca as leis que regem
esta modalidade de ensino, conforme a Constituicdo Federal de 1988, e garanta
a oficializacdo das linguas indigenas nos curriculos das escolas em todos os niveis,
etapas e modalidade de ensino conforme a realidade linguistica de cada povo.

Professores e liderancas indigenas salientaram, na CONEEI, ser imprescindi-
vel a criacdo de politicas educacionais voltadas para a valorizagdo e preservacdo
do patriménio linguistico dos povos indigenas, apontando a necessidade de “[...]
valorizacdo, fortalecimento, revitalizagcdo das linguas indigenas nas praticas peda-
gogicas e para que a comunidade possa reconhecer aimportancia de se trabalhar
a lingua materna nas escolas, principalmente entre os grupos onde as linguas
estdo ameacadas [...]” (BRASIL, 2009, p.31). Deve-se assegurar “[...] o ensino e a
valorizacdo das culturas e linguas indigenas, desde as séries iniciais até o ensino
superior” (BRASIL, 2009, p. 31). A Conferéncia defendeu, ainda, em carater de
urgéncia a revisdo do RCNEI “[...] abrindo maiores espacos de discussdo e partici-
pacdo direta de liderancas, professores e professoras indigenas, gestores indigenas
e contemplando todas as etnias e regides brasileiras. (BRASIL, 2009, p. 26).

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 117-144, set./dez. 2020 129



Rosangela Célia FAUSTINO; Marcos GEHRKE; Maria Simone Jacomini NOVAK

No periodo seguinte, até 2014, com os dados do Programme for International
Student Assessment (PISA) divulgados pela UNESCO, e outros indicadores estatisti-
cos nacionais como a publicacdo das Estatisticas sobre Educacdo Escolar Indigena
no Brasil (BRASIL, 2007) o governo brasileiro iniciou o desenho de programas que
possibilitariam maior diversidade de abordagens e métodos pedagogicos, maior
conhecimento da realidade sociolinguistica e educacional dos povos indigenas no
Brasil e maior formacao de pesquisadores e professores indigenas.

Com uma legislacdo especifica, diferenciada e focalizada ja fortalecida no
pais (FAUSTINO, 2006), érgaos de fomento iniciaram a abertura de linhas de
financiamento a projetos de pesquisa e extensdo dando origem a trabalhos de
campo com equipes de pesquisa interdisciplinares que resultaria em um melhor
conhecimento das realidades, culturais, linguisticas e educacionais e experiéncias
de alfabetizacdo indigena, em curso no pais.

Segundo a UNESCO (1997), mesmo parecendo haver o consenso geral de
que a crianga aprende a ler e escrever de maneira mais efetiva na lingua materna,
muitos povos indigenas latino-americanos sdo ambivalentes a respeito e consi-
deram que ndo lhes deve ser negada a oportunidade de aprender bem a lingua
da sociedade dominante.

Em relagdo ao bilinguismo nas escolas indigenas, embora existam varios
trabalhos académicos ja publicados e algumas experiéncias divulgadas, as pesqui-
sas ndo trazem a tona o estado da arte da alfabetizacdo bilingue no Brasil, sendo
dificil o reconhecimento de um panorama mais geral, dos programas e métodos
bilingues desenvolvidos apds o MEC ter assumido o controle da Educagdo Escolar
Indigena e os programas implementados a partir de 2004.

Levantamento (BERNARDINO, 2015) realizado no Bando de dados da
Coordenacdo de aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior (CAPES), eviden-
ciou que a producdo na area abrange temas como a oralidade e da escrita na EEI;
os curriculos, a autonomia indigena, o ensino de variadas matérias, a formacdo
dos professores, as diferentes formas de aprendizagem e outros temas afetos as
populagBes indigenas. Dentre estes temas, recorrentes nas producdes da area, ndo
foram encontrados estudos que tematizem, especificamente, teorias e métodos
de alfabetizacdo bilingue.
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4 A ALFABETIZACAO BILINGUE EM LINGUAS INDIGENAS

Com a construcdo de uma politica de alfabetizacdo bilingue que data da
segunda metade do século XX, estudos (UNESCO, 1954) passam a defender que
os indigenas aprendem a escrever melhor se a alfabetizacdo for em suas proprias
linguas. O trabalho do SIL, nos anos de 1960 a 1980, produziu alguns materiais
escritos em formatos de cartilhas e estas iniciaram o ensino da lingua indigena
escrita entre alguns povos como os Guarani e Kaingang que habitam a regido sul
do pais.

O método usado pelo modelo de educacdo do SIL pauta-se em um tipo de
bilinguismo técnico/religioso, cujo objetivo foi “aprender e decodificar as linguas
indigenas para realizar a tradugdo de textos biblicos e abrir caminho a conversdo
indigena ao protestantismo via a escola” (FAUSTINO, 2006, p. 233).

Estando presente nos anos iniciais da escolarizacdo, o modelo de bilinguismo
implantado pelo SIL/FUNAI, é chamado de bilinguismo de transicdo, ou bilinguismo
de ponte (CAVALCANTI, 1999). Neste, a lingua materna é usada como caminho
para ensinar a lingua nacional. Parte-se da lingua materna indigena, conhecida
pela crianca na oralidade, ficando facilitada a relacdo fonema/grafema, podendo-se
perceber que com a escrita é possivel representar a fala. Compreendida a funcdo
da escrita, com a apropriacdo do alfabeto e dos conjuntos silabicos, torna-se
possivel a leitura e escrita de pequenos textos escolares.

A Unesco, por meio da Oficina Regional de Educacién para América Latina
y el Caribe (OREALC/UNESCO), criada em 1963, publicou a Recopilacion de ma-
teriales diddcticos en educacion indigena (AMADIO; D’EMILIO, 1990) no qual se
pode perceber as estratégias pedagogicas utilizadas na producado didatica para a
alfabetizacdo bilingue em contextos indigenas e a renovacdo das recomendacgdes
para a formacdo de professores e a produgdo didatica.

Segundo este estudo, por ensino da lingua materna entende-se “[...] sua
utilizacdo instrumental para o tratamento dos conteldos educacionais contem-
plados nos programas escolares inseridos na disciplina especifica de linguas”
(AMADIO; D’EMILIO, 1990, p. 67). Salientou-se que, muitas vezes, nas disciplinas
de matematica, histdria e outras, o ensino em lingua indigena se limita a tradugdo
de conceitos e conhecimentos préprios da cultura hegemonica e a apresentacdo
de alguns elementos isolados da cultura indigena, sem nenhum tratamento
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sistematico do saber préprio desta Ultima nem a intencdo de estabelecer relagdes
contrastivas entre ambas. Segundo o estudo, pode ocorrer, também, no desenvol-
vimento da educacdo bilingue intercultural, de se assumir, implicitamente, que a
lingua e a cultura indigena ja sdo conhecimentos dominados pelos indigenas ou
que o adquirirdo em outros ambitos, ndo sendo necessario a escola, o tratamento
sistematico de todos seus aspectos.

A analise das estratégias pedagogicas e materiais didaticos para alfabeti-
zacdo em linguas indigenas, de diferentes paises da América Latina (AMADIO;
D’EMILIO, 1990, p. 68), demostrou que alguns projetos definem as disciplinas
gue serdo ministradas em linguas indigenas e as que serdo ministradas na lingua
majoritaria. Outros utilizam, alternadamente as duas linguas em todas as discipli-
nas, de acordo com o conteldo a ser tratado. H3, ainda, projetos que consideram
necessario desenvolver todos os conteldos nas duas linguas com o objetivo de
garantir a ampliacdo dos codigos, registros e Iéxicos das linguas indigenas que,
devido a progressiva restricdo de seu uso nas esferas sociais globais, ndo tem
tido a possibilidade de adequar-se aos avancos do mundo moderno em termos
de significar novos elementos e acontecimentos, sendo mais frequente, recorrer
a empréstimos da lingua dominante.

Segundo o estudo, a padronizacdo, normatizacdo e desenvolvimento lin-
guistico das linguas indigenas se configura como as areas de maior importancia
para a devida implementacdo de uma educacado bilingue, sobretudo considerando
que as experiéncias neste caminho, ainda sdo incipientes (AMADIO; D’EMILIO,
1990, p. 68). Afirma-se que um projeto de educacdo bilingue intercultural deve
oportunizar “o desenvolvimento intelectual e expressivo da lingua materna do
estudante indigena permitindo que este se torne um agente produtor de conhe-
cimento e, portanto, de cultura” (AMADIO; D’EMILIO, 1990, p. 70).

Destaca-se a necessidade de desenvolvimento de politicas linguisticas re-
ferentes aos grupos indigenas, projetos e programas de formacao de professores
associados a implementacdo de estratégias para a promocgao de mudancas de
atitudes com a valorizacdo das linguas indigenas nos meios de comunicacdo de
massa (revistas, jornais, radio, televisao), criacdo de disciplina de linguas indigenas
Nos cursos universitarios, com o objetivo de informar, sensibilizar e conscientizar
as sociedades sobre as linguas e problematicas indigenas. A criacdo de disciplinas
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obrigatdrias relacionadas as linguas, histéria, sociedade e culturas indigenas,
em cursos superiores destinados a formacao de professores, principalmente em
regi®es com a presenca significativa de populac¢des indigenas, segundo o estudo
(AMADIO; D’EMILIO, 1990), estimularia a producdo e divulgacdo de materiais
educativos e o desenho de metodologias de trabalho apropriadas.

Em relacdo aos fundamentos da educacao bilingue, um estudo publicado
pela UNESCO/OREALC (1989, p. 118), afirma que, entre os principios que regem
a atividade educativa, existe um que é de suma relevancia: “a educagdo deve
adequar-se as caracteristicas dos educandos e de sua realidade”, tanto nas metas
como nos objetivos, metodologias e conteldos sendo este o encaminhamento
gue assegura uma adequada consonancia entre as necessidades educativas do
individuo em formacdo e as exigéncias do meio social e natural do qual faz parte.

[...] 0 &xito ou fracasso escolar de qualquer crianca na escola estd intimamen-
te relacionado com seu éxito ou fracasso na aquisicao e desenvolvimento
de determinadas habilidades linguisticas. Sua habilidade para escutar e para
falar e a forma pela qual a escola o ajuda a desenvolver essas capacidades
determinardo seu progresso na leitura e o avango da escolaridade, inclusive
em nivel secunddrio e universitario. A lingua constitui um valioso instrumento
que ajuda a crianca a desenvolver-se psicoldgica, social e intelectualmente.
(UNESCO; OREALC, 1989, p. 119).

A pesquisa evidencia que é comum liderancgas indigenas afirmarem ndo ser
necessario o ensino da lingua indigena na escola uma vez que a comunidade e as
criancas ja a conhecem, e que a escola deve ensinar o que as crian¢as ndo sabem,
ou seja, a lingua da sociedade majoritdria para que tenham melhores oportuni-
dades no futuro e ndo sofram preconceitos como as gera¢des passadas sofreram.

Esta crenca so podera ser alterada a partir de agdes de formacdo de pro-
fessores onde se desenvolvam as ideias de que a escola tem como uma de suas
funcdes centrais promover o aprofundamento e a complexificacdo dos conheci-
mentos prévios que as criancgas ja tem visando seu maior desenvolvimento inte-
lectual. Em se tratando de uma escola indigena, situada em diferentes contextos
culturais e linguisticos, a escola necessita, também, sistematizar conhecimentos e
compreender os aspectos dos processos proprios de aprendizagem comunitarias.

Atualmente, por meio das legislacdes vigentes, a partir dos anos de 1980,
a alfabetizacdo da crianca indigena deve pautar-se em uma educacdo bilingue

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 117-144, set./dez. 2020 133



Rosangela Célia FAUSTINO; Marcos GEHRKE; Maria Simone Jacomini NOVAK

e intercultural, isto é, o ensino e aprendizagem da lingua indigena e da lingua
portuguesa, com conteudos relevantes as culturas indigenas e conduzidas pelos
proprios indios. Uma educacdo bilingue com este encaminhamento, afirma Amaral
(2011, p. 4), “[...] pode contribuir de forma decisiva para a manutencdo de linguas
minoritarias que sofrem forte pressao das linguas nacionais”.

5 A FORMAGAO DE PROFESSORES E A PRODUGCAO DE MATERIAIS
DIDATICOS NO CONTEXTO DA ACAO SABERES INDIGENAS NA ESCOLA,
NO BRASIL

O Censo do IBGE de 2010 (IBGE, 2010) informou que existem 274 linguas
indigenas faladas no Brasil por pessoas pertencentes a 305 etnias indigenas di-
ferenciadas. Informou, ainda, que 37% dos indigenas, com mais de 5 anos, falam
aslinguas e suas variacOes dialetais, sendo que milhares de indigenas, falam mais
de duas linguas.

Mesmo diante desta rica realidade sociolinguistica, raros sdo os livros,
jornais, revistas e outros meios escritos em linguas indigenas. Pesquisa realizada
pelo Instituto Nacional de Estudos e Pesquisas em Educacao (INEP), no inicio do
século XXI (BRASIL, 2007), demonstrou que ainda sdo rarissimas as producdes em
linguas indigenas existentes nas escolas indigenas.

Os professores indigenas enfrentam muitas dificuldades ao preparar suas
aulas interculturais bilingues, devido, principalmente, a auséncia de materiais
didaticos apropriados e de espacos para estudos sobre o bilinguismo.

Conforme o Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas
(BRASIL, 1998), p. 152), “[...] os cursos de formacdo de professores indigenas
devem ter como objetivo criar condi¢cdes para que eles se tornem capazes de
fazer pesquisas e realizar trabalhos de producdo e materiais didaticos especificos
e bilingues.

No Artigo 7 das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar
Indigena, § 49, afirma-se que “A Educacdo Escolar Indigena serd acompanhada
pelos sistemas de ensino, por meio da pratica constante de producdo e publicacdo
de materiais didaticos diferenciados, na lingua indigena, em portugués e bilingues,
elaborados pelos professores indigenas [...], para todas as dreas de conhecimento”
(BRASIL, 2012, p. 4).
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No Artigo 20, § 49, orienta-se que “Aformacdo de professores indigenas deve
estar voltada para a elaboracdo, o desenvolvimento e a avaliagdo de curriculos e
programas proprios, bem como a producdo de materiais didaticos especificos e a
utilizacdo de metodologias adequadas de ensino e pesquisa” (BRASIL, 2012, p. 10).

A partir de dados da realidade, dos referenciais e diretrizes, o governo
brasileiro, no periodo, iniciou programas de formacdo continuada, que possibili-
tassem a pesquisa em equipes com a presenca de professores indigenas criando
condicdes de estudos, encontros, discussGes e producdo de recursos didaticos
bilingues, em diferentes linguagens e portadores de textos.

Desenvolveu-se, assim, a Acdo Saberes Indigenas na Escola (SIE), um
Programa de formacdo continuada com professores indigenas, desenvolvido pelas
instituicdes de ensino superior (IES), em regime de colaboracdo com os estados
e municipios, baseada nos principios da especificidade, da organizacdo comu-
nitaria, do multilinguismo e da interculturalidade integrando o eixo Pedagogias
Diferenciadas e Uso das Linguas Indigenas do Programa Nacional dos Territérios
Etnoeducacionais Indigenas, instituido pela Portaria MEC n. 1.062, de 30 de ou-
tubro de 2013.

Tem como objetivos promover a formacdo continuada de professores indi-
genas da educacdo basica, especialmente dagueles que atuam nos anos iniciais
do ensino fundamental nas escolas indigenas; desenvolver recursos didaticos e
pedagdgicos que atendam as especificidades da organiza¢cdo comunitaria e do
multilinguismo; oferecer subsidios a elaboracdo de curriculos, definicdo de meto-
dologias e processos de avaliacdo que atendam as especificidades dos processos
de letramento, numeramento e conhecimentos dos povos indigenas; fomentar
pesquisas que resultem na elaboracdo de materiais didaticos e paradidaticos em
diversas linguagens, bilingues e monolingues, conforme a situagao sociolinguistica
de cada povo e de acordo com as especificidades da educacdo escolar indigena.

A formacdo busca contemplar a complexidade etno-sociolinguistica dos
povos indigenas atendidos, e realiza-se com base nos seguintes eixos: letramento
e numeramento em linguas indigenas como primeira lingua; letramento e nume-
ramento em lingua portuguesa como primeira lingua; letramento e numeramento
em linguas indigenas ou lingua portuguesa como segunda lingua ou lingua adi-
cional; e, conhecimentos e artes verbais indigenas.
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Esta acdo conta com a adesdo de 23 instituicBes de ensino superior organiza-
das em seis redes, intituladas RIES. Cada Rede é constituida pela instituicdo sede,
com uma coordenacdo geral e pelas instituicdes nucleos, atuando em estados e
municipios que possuem escolas indigenas em suas redes de ensino. Na etapa
inicial, o SIE abrangeu treze Territdrios Etnoeducacionais, com mais de duzentas
escolas indigenas, atendendo cerca de noventa povos territorializados em mais de
duzentas e cinquenta aldeias onde sao faladas mais de sessenta linguas indigenas.

As |ES envolvidas possuem reconhecida experiéncia na area de pesquisa,
formacado de professores, pesquisadores e pds-graduandos indigenas, bem como
na producdo e materiais didaticos para os anos iniciais da educacdo basica.

Cada Nucleo, em consonancia com sua Rede e em amplo debate com os
povos envolvidos, estabeleceu procedimentos formativos préprios de acordo com
as diferentes realidades sociolinguisticas de cada regido. Os eventos de formacdo
possibilitaram a realizacdo de encontros e rituais com a participacdo de sabios
e rezadores e riquissimas trocas de experiéncias entre professores alfabetizado-
res indigenas promovendo a producdo de variados materiais, como Cartilhas e
Coletaneas de Alfabetizacdo e livros de memoarias e saberes, livros paradidaticos
com conteudos de narrativas dos sabios mais velhos, professores e estudantes
indigenas (SOUSA; SOUZA, 2017; WAHUKA, 2016); Os materiais, produzidos em
diferentes linguagens, no ambito da formacdo da acdo Saberes Indigenas na Escola
disponibilizados em diversos formatos, pelas IES que comp&em as redes acao.

Inaugurou-se assim, no Brasil, um programa abrangente, que conta com
participacdo indigena em seus locais e possibilita uma efetiva formacdo conti-
nuada de professores em servico, com planejamentos pedagdgicos, organizacao
para pesquisas de campo junto as suas comunidades, estudos e sistematizacGes
de saberes ancestrais e conteddos escolares que fortalecem as linguas e cultu-
ras indigenas dando suporte a uma producdo didatica propria e especifica para
alfabetizacdo e desenvolvimento do ensino aprendizagem nas diferentes etapas
da escolarizacdo.

Alfabetizacdo e escolarizacdo, em todos os seus niveis, tem sido uma rei-
vindicacdo dos povos indigenas no Brasil. Conforme a | Conferéncia Nacional de
Educacdo Escolar Indigena (BRASIL, 2009), indigenas de todas as regides apresen-
taram as demandas de suas comunidades, especificando-as e a luta por materiais
didaticos bilingues, feitos pelos proprios indigenas, é central.
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Partimos do entendimento de que alfabetizar envolve habilidades basicas
de decodificacdo e codificagdo, ou seja, ensinar uma crianca a ler e escrever é um
processo que deve ser acompanhado de uma profunda reflexao entre a equipe
de professores e gestores de uma escola. Para tanto, exige-se do/a professor/a
alfabetizador/a o conhecimento e a ado¢do de uma concepc¢ado de ensino e apren-
dizagem que oriente suas praticas e lhe possibilite compreender que as criangas,
ao ingressarem na escola, passam a se envolver em situacdes de transmissdo de
conhecimentos que podem reconhecer, valorizar e potencializar os conhecimentos
préprios, ou nega-los e subalterniza-los, impondo o modelo ocidental predominante.

6 CONSIDERACOES FINAIS

Apods vertiginosos movimentos sociais ocorridos no século XX, como a
Revolucdo Russa, que consolidou direitos sociais e linguisticos as minorias, orga-
nizacGes internacionais em paises ocidentais foram criadas, no pds-guerra, para
viabilizar direitos humanos e a educagao para todos.

Embora a educacdo escolar para povos indigenas tenha um histérico de
imposicdo, disciplinarizacdo e conversdo, desde as ultimas décadas do século XX,
os movimentos indigenas situam a escola ressignificada, como um local de apoio
as praticas de revitalizacdo cultural, fortalecimento identitario e lugar onde se
aprendem conteldos universais que devem ser intercambiados com os conhe-
cimentos tradicionais, as lutas e resisténcias indigenas e assim se construir uma
educacdo intercultural e bilingue.

Respeitando-se as pautas dos povos, a alfabetizacdo e a producdo didatica
para todos as etapas e niveis da educacdo devem ter essa educacao diferenciada
e especifica (bilingue e intercultural) como principio central

As inlimeras convencdes, documentos e tratados sobre o tema, evidenciam
um continuo avango do direito internacional no reconhecimento da diversidade
sociocultural e linguistica nas diferentes regides do mundo. Tem havido um cresci-
mento na alfabetizacdo dos povos indigenas, porém, faltam dados governamentais
consistentes sobre a aprendizagem bilingue. Os dados sobre a presenca da lingua
na alfabetizacdo e as metodologias utilizadas nas escolas indigenas ainda carecem
de melhorinvestigacdo por parte do Estado brasileiro e estas devem ser realizadas
com a presenca de pesquisadoras/es indigenas.
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Os professores indigenas, em praticas escolares, atuam na busca da revi-
talizacdo da cultura e da lingua, no fortalecimento das identidades étnicas e na
elaboracdo de curriculos interculturais articulados aos demais conhecimentos
cientificos universais, por meio da escola. Registra-se a necessidade de ampliar
as praticas pedagodgicas e melhorar as estratégias para o ensino e a aprendizagem
da lingua indigena oral e escrita, visando a maior valorizacdo e presenca delas
em todas as etapas nas escolas indigenas e pela sociedade envolvente em geral.

Ha Terras em que predomina o uso da lingua indigena em todas as situacdes
cotidianas. Ha Terras em que o bilinguismo é acentuado havendo grupos familiares
com distintas formas de uso das linguas indigena e portuguesa. Ha Terras em que
a lingua portuguesa imp6s-se como primeira lingua e a lingua indigena é usada
em manifestacdes religiosas, sendo reaprendida por meio da escola. Nas Terras
em gque a lingua indigena é a segunda lingua, sempre ha falantes da lingua indi-
gena, principalmente alguns velhos, e é a partir dai, buscando diferentes matrizes
epistemoldgicas, que se pode fazer um trabalho aprofundado na escola com as
linguas e os saberes indigenas.

Jovens e criancgas, assim como as comunidades, necessitam ser envolvi-
dos nos projetos interculturais e na producdo didatica para as escolas, trazendo
novas palavras, expressdes, cantos e rezas, historias e narrativas de seus povos.
Conforme as politicas publicas atuais e uma extensa legislacdo, elaborada a partir
Constituicdo brasileira de 1988, tem-se priorizado a formacao continuada nas proé-
prias comunidades, a exemplo dos Saberes Indigenas na Escola, o que oportuniza
este trabalho de producdo coletiva situada.

Dessa forma, entendemos que pesquisas de campo sobre a tematica e a
publicacdo de seus resultados sdo fundamentais para o avanco das discussdes
sobre alfabetizacdo e o bilinguismo em escolas indigenas, uma vez que sdo gran-
des os desafios dos professores indigenas que visam atender aos anseios de suas
comunidades, ou seja, preparar os alunos para enfrentar os desafios de sobreviver
na sociedade atual e, por outro lado, lutar pela manutencdo da lingua indigena, de
forma que esta esteja bem posicionada e avance, também, via escolas indigenas.
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Abstract: Many language revitalization programs in Latin America rely heavily
on instructional settings that require some sort of pedagogical materials. One
of the primary challenges for such programs is to produce these materials and
incorporate them into consistent practices. This paper presents a framework
that can be used to assess the needs and justify the design choices for books,
dictionaries, grammars and multimedia products to be incorporated into
indigenous language revitalization programs. The examples used to illustrate the
deployment of such framework come from two projects, one in Brazil and one
in Mexico, to prepare pedagogical grammars in multiple indigenous languages.

Keywords: pedagogical materials; indigenous languages; language revitalization
and maintenance.

Resumo: Vdrios programas de revitalizagdo de linguas indigenas na América
Latina estdo estruturados em contextos de educagdo formal que requerem
0 uso de materiais didaticos. Um dos desafios nesses casos é o da producado
desses materiais e da sua insercdo nas praticas educacionais existentes. Este
artigo apresenta um modelo que pode ser usado para avaliar as necessidades
locais e justificar os formatos de livros, dicionarios, gramaticas e materiais
multimidia que possam ser incorporados em programas de revitalizacao de
linguas. Os exemplos usados para ilustrar este modelo vém de dois projetos
de preparacdo de gramaticas pedagdgicas para varias linguas indigenas no
Brasil e no México.

Palavras-chave: materiais pedagdgicos; linguas indigenas; revitalizacdo e
manutencdo da lingua.
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1INTRODUCTION

The need for pedagogical materials in indigenous languages throughout
Latin America is wildly recognized among teachers, language activists and school
officials in native communities?. During workshops with language instructors and
speakers of indigenous languages in Brazil and Mexico, | frequently hear some
recurring questions: How can we prepare pedagogical materials? How to improve
the quality of the materials we have? Is there a methodology to help us design
and create appropriate textbooks, grammars, dictionaries, etc.? Why don’t we
have an appropriate material to help us teach our language?

Itis not hard to understand the nature of this frustration. Teacher education
programs usually focus on pedagogical, political and educational topics that impact
language teachers and their work, but often take for granted the materials that
are going to be used in the classroom. It is very rare to see specific coursework on
designing and preparing pedagogical materials for indigenous languages in Latin
America. The closer we find to this topic are courses that introduce pedagogical
approaches to teaching language or courses that describe linguistic properties
of the languages, but rarely (or never) we find courses dedicated to the creation
of textbooks or other pedagogical materials. In all fairness, this is not a unique
problem that affects teacher education programs for indigenous languages. This
type of courses rarely exists in education programs even for the most commonly
taught languages. The problem is just more pronounced for indigenous languages
because, differently from languages like Spanish, Portuguese or English, there is no
private industry creating materials in indigenous languages for profit, where one
can find a multitude of textbooks and other materials available. In most commonly
taught languages, when teachers need to adapt or produce their own materials
for their classes, they have a variety of models available to them. For indigenous
languages, the situation is usually the exact opposite.

The problem is that the knowledge of pedagogical approaches is only one
aspect in the complex task of designing a language textbook, for example. There are

2 Pedagogical materials and language programs for language revitalization are not only relevant
in the Latin American context. In one of the largest studies on language revitalization practices
around the world, Perez Baez, Vogel and Patolo (2019) show that language teaching and learning
through formal educational contexts are very popular in revitalization programs everywhere.
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many other issues that need to be considered in order to create a material that can
be useful to students and teachers. For argument sake, let’s consider a hypothetical
example in which we would propose to create a second language textbook to teach
a Latin American indigenous language and we decide that we would like to emulate
the communicative strategies commonly used in textbooks for Spanish, Portuguese
or English. What sequence of communicative situations would we use? How would
we distribute the vocabulary to be learned in each lesson? How would the specific
language forms of our target language influence our decision? In order to make these
decisions, we can’t just copy the sequence of topics/activities found in textbooks for
other languages. There is a joke in Brazil that says that every English textbook begins
with a lesson on locative sentences like “the book is on the table” If we were trying
to teach a Tupian language with a very complex system of nominal classifiers or an
Otomanguean language with a multitude of positional verbs, we would be hard-
-pressed not to include such topic from our introductory units to avoid discouraging
our students from day one. Notice that this complexity issue would also apply for
our communicative and vocabulary goals.

The most common problem found in Latin America when evaluating existing
pedagogical materials is due to the resources available and the circumstances in
which they have been produced. One usually finds well-intentioned linguists, an-
thropologists, educators and language instructors who work tirelessly to produce
the best materials possible. Nevertheless, sometimes the lack of a more eclectic
team, with people bringing in different areas of expertise, leads to materials ba-
sed on models that are not completely in sync with existing educational needs,
a language program or even a sounder way to study the language in question. It
is also important to remember that language materials do not (and should not)
exist in a vacuum, meaning that they are only useful if they are able to support
the language learning efforts established by the communities. While discussing
relevant strategies for language revitalization programs, Amaral (2020) describes
how pedagogical materials and language instruction have usually fit into more
comprehensive goals of reestablishing language use and practice in minoritized
language contexts.

This paper aims to contribute to such debate by presenting a framework for
practitioners to consider when making decisions about the types of pedagogical
materials they would like to develop in the languages they speak or are working
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with. The goal is to establish a practical series of questions that can be used by
practitioners when making decisions about material development. By consciously
discussing these issues, we would hope to avoid some common problems found
in language materials for indigenous languages in Latin America.

The framework proposed is generic enough that it can be used in a wide
variety of projects, i.e., it is not limited to specific types of materials. It can even
be used to justify certain types of books, recordings and language descriptions
that are not necessarily to be used in formal educational contexts. In order to
illustrate the use of such framework, | will use the Pedagogical Grammars Projects
(PGP) that took place in Brazil and Mexico between 2013 and 2018. The Brazilian
project was an initiative of the PRODOCLIN, the language documentation program
of the Museu do indio, and was sponsored by UNESCO-Brazil. Its director, Professor
Bruna Franchetto, invited me to coordinate the work of five different teams of
linguists, language teachers and language activists/speakers who worked with five
languages: Ikpeng, Karaja, Kawaieté, Paresi and Wapichana. | was also one of the
linguists working on the Wapichana grammar at the time, together with Wendy
Leandro and Joana Autuori. The work was developed during a series of workshops
both in Rio de Janeiro and in several indigenous communities. It started in 2013
and finished in 2015. Four pedagogical grammars with more than 50 units and
250 pages each were prepared and are waiting their publication by the museum
(for more details see Lima [2020], Oliveira da Silva, Amaral e Maia [2014]). The
Mexican project was directed by Professor Emiliana Cruz, and was sponsored by
INALI and the Biblioteca Juan de Cérdova in Oaxaca. The project focused primarily
on Otomanguean languages and it started with around 80 participants who spoke
more than 15 different languages. It started in 2015 and ended in 2018. | was
invited to provide training on the development of pedagogical grammars to all
participants during the workshops that took place once a year in the city of Oaxaca.

This paper is divided into four sections. After this introduction, section 2 pre-
sents a brief discussion about the challenges of preparing pedagogical materialsin the
Brazilian and Mexican contexts. Section 3 presents the framework itself with examples
from the PGP in Brazil and Mexico. Finally, section 4 brings some final remarks and
some considerations about using the framework for future and existing projects.

It is important to highlight that this is intended to be a paper for practitio-
ners and people interested in preparing pedagogical materials. | would also like to
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point out that although the framework presented here can be used in all contexts
where practitioners are developing such materials, some of the comments are
specific to situations observed during fieldwork and projects in Brazil and Mexico
and may not reflect the experience of revitalization programs in other parts of
the world, or even Latin America.

2 PREPARING PEDAGOGICAL MATERIALS

Let’s imagine that the process to prepare pedagogical materials begins with
a series of decisions about: (i) the type of content to be included, (ii) the way the
content will be presented, (iii) the sequence in which the content will be placed,
and (iv) the design of the material. These decisions allow us to create a methodo-
logy to prepare the desired pedagogical material, which is extremely important
from a practical standpoint. One very important aspect of this process is that
these decisions need to be explicit and conscious. They cannot be haphazardly
made without a clear justification. Previous models/examples are excellent to
provide ideas, but we need to remember that they do not provide the justifica-
tions to the decision-making process of our individual project. We should avoid
the temptation of mindlessly copying some examples we saw in previous books
we read or used as learners.

One of the challenges to make conscious decisions about the properties of
the materials to be developed is to gather the necessary information about diffe-
rent issues affecting their design. In the context of commonly taught languages,
there is a tendency to focus heavily on pedagogical approaches and educational
theories that are well-established in those societies. In the context of native Latin
American languages, one should take a step back, and look more closely at the
material’s users, their society and their cultural practices. The challenge is to find
a practical way to consider all this information and still arrive at a thought-out
decision making process about the properties of the materials we want.

In the next section, we present a framework to help us think about the pre-
paration of a pedagogical material based on six different types of information: (3.1)
the context of use, (3.2) the pedagogical goals, (3.3) the learner/user model, (3.4)
the learning theory(ies), (3.5) the pedagogical approach(es), and (3.6) a language
theory and a description of the properties of the language we are working with.
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3 THE FRAMEWORK

This framework is intended to support the work of practitioners by helping
them become more confident on their decision-making process through a mecha-
nism to evaluate and justify their choices. It is in no way meant to be a deterrent
to the implementation of such projects. In a perfect world, we would have all six
elements that are listed below perfectly aligned. We would also have a precise
answer to each one of the questions presented in this section. In reality, we (al-
most) never have all of these pieces together, and it does not mean that we should
not propose and prepare the pedagogical materials for our projects, much on the
contrary. The goal is to make sure we are taking into account different pieces of
this puzzle that can significantly impact the end result.

3.1 Context of use

The first element in our list is the context of use and it may sound obvious
that we should consider it, but unfortunately one can commonly find projects to
prepare textbooks, pedagogical dictionaries, grammars or even multimedia ma-
terials that pay very little or no attention to the context in which the material is
going to be used. When studying such contexts, the more information the better.
Anthropologist and educators can be of great help by using their research tools to
explore and describe different aspects of the existing educational scenarios. We
are here trying to answer some questions such as: where is the material going
to be used? By whom and in which conditions? Some of the relevant pieces of
information may include: the degree of language vitality in the community; the
current uses of the language, including the communicative situations in which
the language is most likely found; the use of the language by the learners in di-
fferent everyday scenarios; the existence of formal educational environments for
the materials to be used; the presence of teachers who speak the language; the
existence of formal language programs and its use in the school system; the edu-
cational background of language teachers and their common classroom practices;
the support of the community for formal educational approaches to their native
language, etc. Moreover, works that discuss how cultural practices are incorporated
into pedagogical ones can provide very useful information about some elements
that can be used in our materials (cf. e.g.; PEREIRA; GOMES, 2019).
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Inthe case of the PGP in Brazil, it was decided by the language teachers and
the local coordinators of the project that the grammars would be primarily used
as a supporting material in local middle and high-schools. A specific questionnaire
was designed to interview three groups of people: (i) parents and students, (ii)
language teachers, and (iii) school administrators. The goal was to gather infor-
mation about the different context in which the language was used inside and
outside of the schools, the attitudes towards the indigenous language instruction,
the expectations towards the formal educational system, and the expected profi-
ciency level of school-age learners. The questionnaires, though not comparable to
a more thorough ethnographic research, allowed the team of developers to better
understand certain characteristics of the environment where the pedagogical
grammars were to be used, and in turn, allowed for some more well-informed
decisions about the characteristics of the material, the learning theories and the
pedagogical approaches that guided the design choices.

It is important to highlight the clear connection between the specific infor-
mation about the context of use and the other items presented below. A good
example of an incoherent material choice sometimes found in Latin America is
when the practitioners decide on the creation of early literacy materials with a
focus on the spelling and written language to be used with learners that do not
speak the language to begin with. Such learners would clearly benefit much more
from a second language book where all four basic skills are the focus of instruction,
including a more contextualized presentation of vocabulary items. In the next
sections, we will see other examples of mismatches that affect the efficiency and
usefulness of proposed pedagogical materials.

3.2 Pedagogical goals

Another seemingly obvious topic that is sometimes disregarded in projects is
a clear statement of the pedagogical goals for the material to be designed. There
are many reasons for this to happen. Most of them are the result of the shortage
of appropriate resources to cover all needs. In some cases, the scarcity of mate-
rials leads to an attitude that anything is good, since we don’t have anything at
all. Though this can be true in some instances for language documentation and
description, in the case of materials that need to be used as pedagogical tools,
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the lack of appropriate, clearly stated goals can lead to books that do not address
the needs of language teachers and learners. Another very common attitude is
to try to create a material (usually a book) that can do it all, from early literacy to
second language instruction, documentation and detailed language description
of the language. In some cases, it leads to Frankenstein materials that are neither
one thing nor another?, and end up not being appropriate to any specific goal.

To determine the pedagogical goals one must have answered the questions
about the context of use presented in the section above. Some of the pedagogical
goals are truly straightforward and arise from the needs found in the context. For
example, in cases where there are very few speakers of the language, it needs to
be taught as a second language, such as described by Moraes da Silva (2019) for
the Paraketéjé language. In other occasions, it can be more complicated, such
as the case presented by Amaral et al. (2017), where the Sandma language is
spoken by the whole community, but the formal educational setting works in a
slightly different schedule. The early literacy book proposed in that context had
to be conceived as a material that could be used by families at home while pre-
senting activities that could also be used in a more formal educational context if
the Sandma teachers decided to do so.

In general, the clearer the pedagogical goals of a given material, the easier
it is to determine the pedagogical approach and its design, as described below.
In the case of the PGP in Brazil and Mexico, the teams were asked to brainstorm
and create a list of goals for their materials. In Brazil, the responses were more
homogeneous, since all teams were designing pedagogical grammars to be used
as support materials for students and teachers in formal educational settings. In
Mexico, there were a wider variety of goals described by participants, from sup-
porting educational programs for language teachers to providing extra activities
for language classes at local schools or community centers. While describing their
goals, participants were also asked to think about their target audiences and create
a user model, as described in the next section (3.3).

® | once saw a book that was being called a “pedagogical grammar” for a Brazilian indigenous
language, in which the content had a little bit of everything. It started with a long list of vo-
cabulary items with translations into Portuguese, but no examples, it then moved to a series
decontextualized grammatical explanations in Portuguese and it ended with some dialogues
that seemed to be an attempt to emulate communicative second language materials. To this
day, | am not sure in which context that book could be used and what its goal was.
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Overall, practitioners should avoid rushing into designing their pedagogical
materials without reflecting upon the goals they would like to achieve. In sections
(3.4) and (3.5), we will see how establishing the context of use and the goals can
help us better determine the learning theory and the pedagogical approaches,
which will be crucial to deciding on the material design.

3.3 User/learner model

One of the most crucial aspects of developing pedagogical materials is a
careful consideration of the intended target audience. In an indigenous context,
numerous books, grammars and dictionaries end up left aside, stacked up on
shelves of local schools because neither instructors nor students can figure out
how to use them. This can be particularly problematic in the case of pedagogi-
cal grammars, where sometimes the model used is what could be considered a
dumbed-down version of a descriptive grammar, usually written in a language that
is neither the language being described nor the native language of the intended
audience. In other words, when preparing pedagogical materials, we should always
ask ourselves: pedagogical for whom?

If the material that is being designed is supposed to support learning, then
it is highly recommended that practitioners develop what is traditionally called,
a learner model. This repository of information about the learner has been
central to the development of computer-based language teaching in the era of
adaptive learning (c.f., e.g.; AMARAL; MEURERS, 2007; HEIFT, 2004; MICHAUD;
McCQY, 2004). There are different types of information that should be explicitly
described in a learner model, especially in the case of an indigenous language
that is spoken by a minority community. First and foremost, one should attempt
to describe the language background of the learners, both in acquisition terms
and in educational ones. For example: do they speak the target language? Is the
target language their L1 or their primary means of communication? If they don’t
speak the language fluently, do they have access to speakers? Have they heard
the language in early childhood? Have they developed the linguistic knowledge of
the phonological properties of the language? What about vocabulary, have they
acquired the necessary words to allow them to communicate fluently in the lan-
guage? Is the target language written? Do they use the writing system? In which
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contexts? Do they read and write in another language? As discussed in Amaral
(2011), the language knowledge and use of the learner is crucial to determine
the type of pedagogical approach used.

Any learner model would also bring some basic biographic information
about the learners, such as age, place of birth, current address and/or community;,
years of formal education, etc. It can also present information about the learner’s
family, especially about their linguistic background.

Because the PGP in Brazil had a well-established audience (middle and high
schoolers and their teachers), it was much easier to develop a learner model to
the individual projects based on each language. In the case of the Wapichana
project, for example, it was determined that the potential users of the material
would (i) either be native speakers or second language learners that were able
to understand simple stories and everyday scenarios in the language. They
would also be able to read and write in Wapichana at an intermediate level.
The material would not bring any instructions to help develop early literacy
skills related to phonemic awareness or orthographic decoding. Learners were
also not required to understand any kind of technical linguistic description, but
were rather encouraged to use language to express ideas, desires and describe
common situations.

In general, establishing even a simple learner model can be very helpful
to determine the learning theories and the pedagogical approaches to be used,
which will in turn allow practitioners to propose a more adequate design for their
materials. As mentioned before, in the case of pedagogical grammars in indigenous
languages, it becomes obvious that many of them are only helpful to users who
are comfortable with linguistic jargon and fully speak the language in which the
grammar was written (usually Spanish, Portuguese or English), not the indigenous
language. This has to be explicitly stated in the learner model.

3.4 Learning theory

Based on the learner model, the context of use and the goals for the material,
one can choose the theories that can be more appropriate to facilitate the lear-
ning process. A learning theory will discuss ways in which a learner develops their
knowledge on a particular subject area in regards to specific pedagogical goals.
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Here we have to be very careful to take into consideration the anthropo-
logical and socio-educational contexts of the learners, especially in the case of
indigenous languages where the educational systems are still being established.
Anthropological studies on education can play a central role in reshaping our
understanding of learning within indigenous communities (ROCKWELL; GOMES,
2009). We should never forget that learning is a culturally-based construct. Even
within societies that share a written tradition, the constructs behind literacy can
be very different. For example, while some may focus on the amount and type
of content to be memorized, others may prioritize creative uses of the language
and critical thinking.

In an ideal world, we would have at our disposal a thorough ethnographic
study about how knowledge transmission happens in the target culture, within
the target language. These ethnographic studies would also provide information
about the status of the written language in the community, and our learning
theory would have been experimentally tested. The reality is usually strikingly
different. We usually know very little about the intersection between traditional
forms of knowledge transmission and current educational practices. Moreover,
most indigenous communities in Brazil and Mexico have been exposed to decades
of imposition of inefficient educational practices, which in the best-case scenario
have produce a total distrust and frustration with the educational system, and
in the worst cases, have erased some (or all) successful, traditional practices for
knowledge transmission that had been in place for centuries. When this happen,
it is common for practitioners to mix up established practices that correspond to
appropriate cultural standards with incorporated practices that are the result of
recent experiences with foreign entities. As Nascimento and Urquiza (2010) remind
us, the curricula developed in indigenous schools have been the product of two
distinct perspectives that on one hand emphasize the local culture and on the
other prioritizes the educational practices that have been identified historically with
the school system. In any case, the dialogue to establish the desired educational
practices needs to take place, as so does the need to choose and adapt appropriate
learning theories for a given context. This will lead to situations where practitioners
should not be afraid to present pedagogical tools and innovations that are based
on foreign elements to the community. However, one should always respect and
observe the choices that are made by the community members involved.
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So, how can a learning theory help us and why should we be explicit about
the learning theory(ies) we adopt? A learning theory is at the core of the pe-
dagogical choices that guide the preparation of our material. It tells us what to
expect when we propose a certain type of pedagogical element (i.e., activities,
explanations, presentations, etc.). It is also crucial to justify our design choices, the
sequence and type of elements used, and most importantly, it gives us a way to
evaluate the appropriateness of the material in light of the intended pedagogical
goals. The learning theory is what connects the descriptions presented above (con-
text of use, pedagogical goals and learner model) with the practical choices that
will determine the pedagogical approach(es) used in our materials, as described
in the next section (3.5). For example, suppose we are talking about learners who
have not developed their reading and writing skills. A good learning theory will
start by discussing what skills need to be developed. It would then connect them
with an explanation of how a specific group of learners could develop them. In
the case of literacy, there are many possible theories one could choose (MANDEL
MORROW,; GAMBRELL; PRESSLEY, 2003). The same is true for other common areas
of instruction, such as second and heritage language learning.

As mentioned above, it is important to remember that a learning theory is
always culturally bound and one can find numerous works that explore the con-
nections between formal educational systems and culture. From a practitioner’s
perspective, especially those focused on preparing materials for a course, these
connections might seem less relevant at first, but one should never forget that
our pedagogical practices do not happen in a vacuum, i.e., they are always part
of a more complex context. In any case, there are many theories available that
can directly and significantly contribute to the decision-making process when
preparing pedagogical materials.

In the case of the PGP in Brazil and Mexico, we focused on certain con-
temporary theories that provided a guideline for the structure of the grammar
books. For example, since we knew that the users would be primarily bilingual
speakers with different degrees of proficiency in the target language, we believed
the role of contextualized input would be an important feature, such as described
by Vanpatten (2007). We also followed Sharwood Smith (1993), and used input
enhancement as a facilitative tool when presenting the functional morphology that
was targeted by each individual unit. Each unit of the grammar brings a series of
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contextualized exercises that go for more to less controlled in order to allow the
learner sufficient practice time to be able to test their hypotheses about the usage
and form of the grammar topics presented. This choice was heavily influenced
by the theories presented by Swain (2005), Ellis (2003) and Long and Robinson
(1998), just to name a few.

As we will see in section (3.6), all of these theoretical choices and any learning
language theory in itself are highly influenced by our description of the object that
is being learned, i.e., our own views of what language is and how it is structured.

3.5 Pedagogical approaches

Once we have some information about the context of use, our pedagogical
goals, our target audience and our preferred theories that explain how learning
takes place, we are ready to make explicit choices about the design of our ma-
terial. At this time, it is very useful to have in mind the pedagogical approaches
that have been used in the past and their potential contribution to our desired
outcome. Pedagogical approaches come in all shapes and forms, and as Richards
and Rogers (2001) warn us, they are most useful if we don’t take them as infallible
expressions of a perfect practice that will lead us to success®. If there is one thing
that the history of the evolution of methods and approaches to teaching language
has taught us is that there is no single answer to how to facilitate learning. Much
on the contrary, we are at an age where individualized needs are shaping the
future of adaptive learning and unique procedures might be the answer to deal
with the infinite number of learning styles that exit.

Here again a word of caution is necessary. The information we have about
methods and approaches to teach language come primarily from Western schools
of applied linguistics and/or theories of literacy development established for Indo-
European languages. Very little is known about how those approaches interact
with traditional forms of knowledge in native cultures of Latin America. When
faced with such dilemma, many will say that we should then disregard completely

In fact, after reading about the methods and approaches developed to teach second languages
(FOTOS, 2005; RICHARDS; RODGERS, 2001), one might even reach the conclusion that throughout
the centuries people have acquired other languages in formal educational contexts despite the
methods that were used.
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what has been done in the Western tradition and try to recreate (or even emulate)
traditional forms of learning. This is obviously a very noble goal, but there is one
caveat that is forgotten if we approach the problem with this rationale. Traditional
(native and local) mechanisms for knowledge transmission were very successful
in passing to future generation the types of knowledge developed by those com-
munities. If the goal of a given pedagogical intervention is to reestablish those
types of practices, then this is definitely the way to go. However, in my experience
in Brazil and Mexico, when linguists, educators and anthropologists are called by
indigenous communities to support their local educational efforts, they are not
necessarily asking those foreigners to help them do what they already know and
do. It would sound preposterous to ask someone from outside the community
to reinvent traditional forms of knowledge transmission. Instead, they are usually
asking for help in facilitating the incorporation of Western topics and knowledge
into their curriculum?.

Notice that this does not mean that Western approaches to language tea-
ching can be readily incorporated into the pedagogical materials for indigenous
languages. This is not even true in non-indigenous contexts. As Browne and Wada
(2010) remind us, the incorporation of the Communicative Approach to teaching
English in Japanese schools is not happening without problems, one of them being
some cultural elements of the Japanese educational systems that may seem at ti-
mes incompatible with some methodological underpinnings of the Communicative
Approach. One can only imagine that cultural differences would also present
some challenges in indigenous educational contexts, and since we cannot speak
about a homogeneous education experience for indigenous communities in Latin
America, we cannot presuppose that there is one methodological solution that
will work in all contexts (there never is in any culture or language).

So how should one proceed in such cases? First, we should remember that
this is unchartered territory for all the parties involved, including the speakers

> One of the best examples | have encountered happened during a workshop with Yanomami,
Maxakali and Ye’kuana teachers on creating early literacy materials. When asked what they
wanted from the materials we were developing together, one Yanomami teacher said very clearly:
“we want our children to do what your children can do.” He was referring to the development
of full literacy that would allow the younger generations of Yanomami speakers to have access
to the kind of written materials that old generations have a difficult time dealing with.
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of the language who teach it at local schools. So, we should not expect anyone
to know from the start what the best pedagogical approaches are. Second, one
should never be shy to explore and show people new tools. Some people might
feel inclined to withhold information about approaches and practices that are
foreign to a particular group. | strongly disagree with this attitude, which always
seems paternalistic and counterproductive. Everybody is entitled to knowledge and
to freely decide what they want to do with it. It is disrespectful towards a group
of people to withhold information about elements external to their tradition in
the name of a pseudo-preservation of original practices. In the best-case scena-
rios, there would be an active collaboration among practitioners with different
backgrounds.

Ultimately, there is a clear need for ethnographical studies into knowledge
transmission that could inform the course of action. There is also a need to explo-
re how different pedagogical approaches could contribute to the specific task at
hand, and one would expect that the final product would be the creation of new
practices that would be informed by both previous approaches and the cultural/
educational traditions of a given people.

In the Pedagogical Grammar project in Brazil, we decided to explore the ap-
proaches used in well-established models of pedagogical grammars (KNOP; RYCKER,
2008; NEWBY, 2008; ODLIN, 1994; SWAN, 1992). We then decided to explore po-
tential topics and ways to understand them according to the speakers’ feedback.
The ultimate result was the development of a methodology that introduces each
topic through a variety of culturally relevant scenarios, using scaffolding techniques
and dividing the topics into minimal pedagogical units in order to isolate specific
uses for each morphological item. All explanations were done in the indigenous
languages using a metalanguage appropriate to existing linguistic practices. The
grammatical concepts were not translated from a Western tradition. They were
rather reanalyzed by the speakers who provided their own interpretations and
uses for each language form (OLIVEIRA DA SILVA; AMARAL; MAIA, 2014).

3.6 Language description and theory

This final topic can be divided into two: (i) a description of the language we
are working with, and (ii) a language theory. The first one may seem quite obvious.
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If we are going to prepare a pedagogical material in a language, we need some
information about the language. It could be anything, from structural properties
such as its vocabulary, sound system and morphosyntactic structures, to elements
of language use, such as communicative contexts, sociolinguistic distinctions,
language functions, etc. We need to have at least some (oral or written) texts (or
sources for those texts) in a language before we start producing materials in it.

What is sometimes forgotten is that all descriptions are (explicitly or impli-
citly) based on some sort of language theory. It does not matter if you are des-
cribing communicative functions or if you are explaining the sound system of a
given language, you are always making choices about how to see the properties
you are describing, even if you are not consciously doing so. The problem is that
the learning theories and the pedagogical approaches we choose to work with
are heavily dependent on the language theory we are using. Mismatches among
them are the number one cause for problems with pedagogical materials, even in
non-indigenous contexts. For example, one may find second language textbooks (in
many Indo-European languages) that have beautiful descriptions of the communi-
cative approach in their preamble for instructors, but are full of heavily structural
activities that focus on verb conjugation or preposition use, very often in very
decontextualized exercises. Another example is early literacy materials that claim
to be constructivist, but start their sequence of activities with old fashion syllabic
exercises. These are instances of clear mismatches between theories of learning,
pedagogical approaches and language theory/description. As mentioned before,
design decisions about pedagogical materials can be a complex issue, especially
when we don’t have the necessary language descriptions (whether structural of
functional). However, it is important to try to observe coherent models that can
provide good examples, independently of your theories of choice.

Moreover, there are two common misconceptions when it comes to this
topic that prevent people from either thinking about it explicitly or even start
working on their materials all together. The first one is the notion that we need
full-fledged descriptions of language forms before we start working on pedagogical
materials. This is absolutely not the case. During the PGP, a lot of very interesting
language descriptions were developed while creating communicative situations
that depended on the use of specific morphosyntactic properties. The second is
the idea that choosing to work with functional or communicative theories is easier
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than developing more formal descriptions of language properties. The misconcep-
tion here usually leads to a final product in the indigenous language that looks like
an adaptation of pedagogical materials that were developed for other languages/
cultures without an appropriate consideration of true communicative or functional
analysis of the target language. In many respects, it can be easier to have a basic
phonological or morphosyntactic description of a less-studied language, than to
have a serious ethnographic study of language use in a given community®.

As expected, during the PGP there was a tension created by the initial des-
criptions of the language forms developed by linguists (for their academic projects),
and the pedagogical approach chosen to develop the grammar books. On one
hand the existing linguistic work focused on detailed, technical explanations of
language forms, while the learning theories were based on pedagogical principles
that emphasize the importance of the meaning-form connections in language le-
arning, with a specific focus on the idea that learning is meaning driven, and that
language forms can more easily be learned if they are presented in meaningful
contexts. In other words, while the linguistic descriptions prioritize explanations
that begin with detailed presentations of language forms in order to describe their
meanings (form = meaning), the pedagogical approach proposes the opposite
direction (meaning = form). In our project, this tension was resolved by taking
the pedagogical principles seriously when establishing the procedures to produce
the materials. The units in the pedagogical grammars always start with commu-
nicative situations, produced by native speakers, that reflected their everyday
use of the target language. From those contexts, language teachers developed
explanations that are linguistically and culturally appropriate for their students.
Each unit ends with a series of exercises that allow students to use language (and
the studied language form) to express ideas in different communicative contexts.

Overallitis important to highlight that even in a pedagogical grammar pro-
ject the choice for a language theory that is more functional, given the learning

¢ Lack of proper understanding of communitive functions can lead to very strange second lan-
guage materials. It is at least awkward when we see second language textbooks that start with
communitive lessons where people are greeting one another and introducing themselves in
an indigenous language when the target language is never used for these functions in their
communities because first, no native speaker ever introduces themselves in their language in
a community where everybody knows everybody and second many languages don’t even have
words for hello and good bye, and we see this fake attempt to replicate such foreign situations.
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theory and pedagogical principles adopted, was not necessarily incompatible with
the formal descriptions of linguistic forms. However, one needs to make clear the
priorities set for the work and make conscious decisions about the pedagogical
nature of the material to be produced.

4 FINAL REMARKS

The theoretical need for a general framework to think about the prepara-
tion of pedagogical materials in indigenous language contexts can be seen if we
look more closely at some of the challenges practitioners face when trying to
implement a project to create such materials in existing educational scenarios.

The first one is the lack of coherence in certain established pedagogical prac-
tices. Visiting local schools that serve indigenous populations in different parts of
Brazil and Mexico, one would readily notice that some common practices used in
native language instruction are not adequate to their needs. Not only it becomes
obvious by the complaints of parents and teachers about the results obtained in
schools, but classroom observations frequently show that the pedagogical appro-
aches and materials used are educationally inadequate in relation to local cultural
traditions, and/or horribly anachronistic when compared to language teaching
practices used nowadays. This scenario usually presents additional hurdles when
preparing pedagogical materials to be used in local schools. A framework such as
the one presented here can help establish a dialogue among practitioners while
searching for the best solutions to their particular situations.

The second contribution of this framework is to highlight the importance of
different fields of knowledge in this process, especially when we think about the
academic background of the practitioners involved. The six areas that make up the
framework connect knowledge traditionally linked to Anthropology (local cultures
and context of use), Linguistics (language theory and description) and Education/
Pedagogy (learning theories, pedagogical approaches, learner models). The goal
is to encourage practitioners to think about the contributions by these different
disciplines and explore mechanisms to incorporate them into their projects.

The main limitation of the ideas presented here is the fact that they are just
ideas, i.e., they propose a theoretical frame to think about the complexities of
such pedagogical projects, but they don’t discuss the practice established during
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the work and they have little to say about how to achieve the right level of syner-
gy and collaboration to make such projects work. They also don’t say anything
about how to obtain the necessary knowledge to answer the multiple questions
presented in this paper. Finally, they do not aim at establishing a methodology to
prepare pedagogical materials. Each individual project will have to come up with
its own action plan and specify the way they propose to build the work.

Overall, practitioners in the field know that preparing pedagogical materials
in native Latin American languages can be a daunting task. From the lack of appro-
priate descriptions of linguistic forms to complicated educational scenarios and
little financial support, working with indigenous education can be nothing short
of an enormous challenge. This is why the framework presented here should not
be taken as a deterrent for such work. | have never encountered a situation where
practitioners would have all the necessary tools and information at their disposal
before they could start their project. The suggestions presented here should be
taken as a general guide to help people explore different ideas and models when
preparing materials to be used in educational contexts. Ideally, practitioners should
try to build multidisciplinary teams. It is also very helpful for team members to
face the challenges as a group, always valuing the contribution of their peers, es-
pecially when they come from different areas of expertise with different skill sets
or whey they bring different personal experiences. On the bright side, working
on such projects are unique opportunities for personal learning and intellectual
growth for all parties involved.
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Resumo: Neste artigo, analisamos processos recentes de producdo de materiais
escritos entre os Xakriabd e os Pataxoop (MG), cujos produtos assumiram
diferentes formatos, buscando trazer aspectos centrais que delineiam as
caracteristicas do conteldo e da forma final do produto editorial. Ambos
sdo povos indigenas que tém o portugués como lingua materna. O caso dos
Pataxoop ilustra uma reelaboracdo original da escrita em associagdo com outras
formas expressivas, como o canto e o desenho. O caso dos Xakriaba revela o
uso da escrita inserido em processo de elaboracdo sobre a historia de luta, com
um procedimento de autoria coletiva negociada no qual a memoaria ingressa
num exercicio cruzado de sentido académico e politico e com repercussdes
epistemoldgicas.

Palavras-chave: educacdo indigena; escrita indigena; Xakriaba; Pataxo/
Pataxoop.

Abstract: This paper analyzes recent processes of production of written
materials among the Xakriaba and the Pataxoop (MG), whose products have
taken different formats, seeking to stress central aspects that outline the
characteristics of the content and the final form of the editorial product. Both
are indigenous peoples who have Portuguese as their mother tongue. The
case of the Pataxoop illustrates an original reworking of writing in association
with other expressive forms, such as singing and drawing. The case of the
Xakriaba reveals the use of writing inserted in the process of elaboration on
the history of struggle, with a negotiated collective authorship procedure in
which memory enters into a cross exercise of academic and political meaning
and with epistemological implications.

Keywords: indigenous education; indigenous writing; Xakriaba; Pataxd/
Pataxoop.
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1 INTRODUCAO

As producdes de materiais em linguas indigenas e, mais amplamente, de
materiais de autoria indigena, tem crescido significativamente ao longo das Ulti-
mas duas décadas no Brasil, em boa parte, mas ndo exclusivamente, estimulados
pelas propostas de educacdo escolar indigena (cf. LIMA, 2012). As politicas de
promocdo de materiais produzidos pelos proprios professores indigenas, objeti-
vando atender ao que seria considerado as demandas de suas escolas, embora
tenham sido descontinuas e imprecisas na maior parte do periodo, contribuiram
para que se abrisse um cenario capaz de acolher, em muitos casos, processos e
procedimentos que ja vinham ocorrendo nas comunidades e, de uma certa forma,
articuld-los a producdo autoral escrita.

Neste artigo, analisamos processos recentes que resultaram em materiais
em diferentes formatos, buscando recuperar aspectos histéricos a partir dos
quais se torna possivel a concretizagao dessas produgdes, aspectos que, de forma
decisiva, delineiam muitas de suas caracteristicas quanto ao contelddo e a forma
final que assume o produto editorial. Trata-se, em ambos os casos apresentados,
de povos indigenas que tém o portugués como lingua materna, com processos
diferentes de reconstrucdo da lingua indigena ancestral, e com percursos singu-
lares de apropriacdo da escrita em portugués: os Xakriaba e os Pataxoop de Mud
Mimatxi, ambos em Minas Gerais?.

A perspectiva que orienta a apresentacdo dos dois casos busca evitar a
simplificacdo de analises que situam esses processos e produtos como exclusiva-
mente decorrentes do possivel impulso que as politicas e propostas de educacdo
escolar indigena vém promovendo. Busca-se constituir um lugar de enunciagdo
gue situa tais acdes no curso das interacbes desses povos com a sociedade mais
ampla e especialmente com as agéncias de Estado, de forma a assumir e conduzir
esses processos em sintonia e na direcdo de suas lutas e demandas, assim como
forma de interagir e responder a processos internos, inerentes a historia de cada
povo e/ou comunidade. Essa é a posicdo apresentada na dissertacdo de mestrado
recentemente defendida por Célia Nunes Corréa (2018), jovem lideranca entre

2 Emacordo com a comunidade referida neste artigo, que se identifica como Pataxoop, usaremos
essa grafia especialmente ao se referir as informacgdes sobre esta especifica comunidade. Em
alguns casos, serd usada a grafia Pataxo para se referir ao povo indigena no sentido mais amplo.
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os Xakriabd, em que ela procura expressar os varios tempos desse processo e o
“amansamento da escola” conduzido pelo seu povo.

Tal posicionamento decorre em grande parte da experiéncia de mais de
20 anos de acompanhamento dos Xakriaba e dos Pataxoop em uma miriade de
acdes, iniciativas e projetos de ensino, de pesquisa e de extensao, conduzidos por
diferentes pesquisadores e profissionais junto a esses povos e suas comunidades®.
Esse acompanhamento —que veio a se constituir no tempo como uma forma con-
solidada de parceria entre esses povos e as equipes da UFMG — vem revelando
de forma incisiva que as decisGes e reacdes que as comunidades colocam em ato
guando sdo interpeladas pelas propostas oriundas das politicas publicas, ou de
outras fontes, como os editais voltados para atividades de produgdo cultural, ndo
sdo nunca uma resposta linear a essas proposi¢cdes. Ao contrario, sdo as comu-
nidades que pautam em modo bastante incisivo, ainda que ndo imediatamente
explicito, a direcdo que tais possiveis acdes podem assumir, mesmo operando em
modo tatico dentro de estratégias que nem sempre sdo as por eles desejadas e
ensejadas em suas lutas.

Por outro lado, ao lidar com a escrita — e ainda mais intensamente, com a
escrita em lingua portuguesa — ndo tem como ndo se levar em consideragdo as
dindmicas de colonizacdo e catequizacdo que marcam a experiéncia desses povos*.
O uso da escrita foi desde sempre um elemento de supressao do discurso proprio
dos povos indigenas (RIVERA CUSICANQUI, 2010; 2015), quer pela negacao do uso
de suaslinguas, acdo deliberada que caracterizava a organizacdao dos aldeamentos
a que foram submetidos, quer pela hierarquizacdo do registro escrito alfabético em
detrimento de outras formas de escrita e ou mesmo as formas graficas pictoricas.

> Referimos aqui parcialmente os grandes projetos/programas como o curso de Formacdo
Intercultural para Educadores Indigenas (FIEI/FAE/UFMG) desde 2006; o desenvolvimento de
atividades em 4 subprojetos tematicos no Observatério da Educacdo Escolar Indigena (OEEI/
UFMG) financiado pela CAPES/MEC entre 2009 e 2016; as atividades do grupo de pesquisa em
Educacdo Indigena da FaE/UFMG desde 1999, atualmente Observatério da Educagado Intercultural
Indigena, registrado no CNPq; e em particular o projeto de extensdo Saberes Indigenas na Escola
(SIE) a partir de 2013, que contou com financiamento da Secadi/MEC e sera mais detalhado
nessa sede; além de iniciativas das proprias associa¢des indigenas em parceria ou ndo com
pesquisadores e outros profissionais.

4 Ver os trabalhos pioneiros de Ana Flavia M. Santos para os Xakriaba (1997); e de Maria do Rosario
Carvalho para os Pataxd (1977). Ver Santos (2013), sobre os povos indigenas das Gerais.
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E, portanto, nessa tensdo entre acdes e inten¢des que por vezes se reve-
lam opostas, divergentes, em mundos que sdo copresentes e de alguma forma
articulados entre si (cf. DE LA CADENA, 2015; BLASER, DE LA CADENA, 2018), que
buscamos produzir os registros que aqui apresentamos. Eles vao se configurando
a partir de um emaranhado de questdes de toda ordem, que ndo somente aquelas
gue emergem de forma mais recorrente e explicitamente declarada na evolucdo
das atividades relacionadas com escrita e com o processo editorial, até a culminan-
cia na definicdo de um material final com caracteristicas especificas. Procuramos
assim revelar o quanto esse “produto” € somente a ponta, ou a emergéncia mais
visivel de um processo bem mais denso e profundo, cuja significacdo responde
também pela possibilidade de sua mais efetiva fruicao no seio da comunidade
gue gerou e promoveu esse “produto editorial”.

Os casos aqui assumidos para ilustrar esses percursos tém caracteristicas
gue nos chamaram a atencdo pela maneira singular em que se deu a relacdo
com o exercicio da escrita. O primeiro deles — a producdo dos Téhéy de D. Lica
Pataxoop — nos traz a possibilidade de uma resisténcia ou recusa da escrita, uma
vez que a autora, que é professora de “Uso do Territério” e “Praticas Culturais”
na escola de sua aldeia, optou por produzir graficamente de forma sistematica e
comunicar somente por desenhos. A continuidade no tempo e a expressividade
da produgdo em seu conjunto (embora ndo finita) geraram uma linguagem pic-
térica e grafica especifica, sistematica e organicamente inserida nas atividades
da escola, na qual D. Lica atua com criancgas e adolescentes de todas as idades.
O outro caso, do livro “O tempo passa e a historia fica”, de autoria coletiva entre
os Xakriaba, revela, ao longo da dinamica de producdo de uma nova edi¢cdo, um
processo que aponta para formas de contingenciamento da escrita (ESCOBAR,;
GALVAO; GOMES, 2017), submetendo-a a negociac8es e procedimentos que s6
encontram sua razao de ser no modo peculiar como os Xakriabd negociam inter-
namente suas relacdes de autoridade e legitimidade politica, na (re)producdo de
um livro que tem funcionado como referéncia circulante nas aldeias, e nas escolas,
do registro da histéria deste povo.

Muito mais do que analisar os aspectos e dindmicas estritamente linguis-
ticos e textuais, vamos procurar descrever o modo como esses materiais sdao
resultados do manejo que fazem seus autores do que a eles interessa produzir, a
partir e em torno da proposta de um produto grafico, ou seja de um livro. Esses
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dois temas — da imagem como instrumento grafico que desafia a escrita, assu-
mida em seu contexto de producdo, ou ainda, trazendo consigo a historia dessa
producdo entre os Pataxoop; e da elaboracdo da prépria histéria através da pro-
ducdo de um livro-registro que assumiu um lugar emblematico entre os Xakriab3
—adquirem maior forca e significado ao serem abordados a luz do trabalho da
soci6loga boliviana de origem aymara, Silvia Rivera Cusicanqui, quando ela discute
de forma veemente a necessidade de se descolonizar as praticas e os discursos
(RIVERA CUSICANQUI, 2010) e prop6e uma reorientacdo, ou retomada da histdria
dos povos andinos através de uma sociologia da imagem (RIVERA CUSICANQUI,
2015). O exercicio aqui foi entdo de retomar alguns aspectos das praticas de uso
e producdo da escrita que revelam dimensdes significativas do modo de insercdo
destas praticas em percursos proprios de cada povo/comunidade. Assim como o
exercicio de promover uma “entrada no texto” das palavras de Célia Xakriaba e
dos desenhos de D. Liga Pataxoop.

2 PEGA FRUTA E PESCARIA DE CONHECIMENTO EM MUA MIMATXI

Dentre os muitos materiais de autoria dos Pataxoop, escolhemos duas
producdes da aldeia Mud Mimatix (Itapecerica, MG): uma que ja tem sua forma
editorial definida ha mais tempo como um livro de alfabetizacdo, Pega Fruta, de
autoria de Kanatyo e Siwé Pataxoop (2017). Sobre esse material, temos também
a producdo de uma monografia de conclusdo do FIEI, de autoria de Saniwé Pataxo
(BRAZ, 2016), na qual ele descreve e discute as praticas de alfabetizacdo nos
ultimos dez anos, em didlogo ndo somente com os autores e professores, mas
também explorando e registrando as experiéncias das criancas e jovens que foram
alfabetizados com esse método. O segundo material é a publicacdo dos Téhéy de
D. Lica Pataxoop, material que relne mais de 70 pranchas desenhadas que ela,
como “professora de cultura”, desenvolveu e vem utilizando em suas atividades
com alunos e alunas de todas as idades.

Mud Mimatxi, aldeia de pequeno porte, que conta hoje com pouco menos
de 50 pessoas organizadas em torno de seus nucleos familiares, se instalou através
de um processo progressivo, que tem sido caracterizado pela presenga marcante
das atividades da escola, seja em relacdo as criancas e adolescentes da propria
aldeia, seja em relacdo ao acolhimento de professores e professoras com turmas
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de criancas e adolescentes das escolas da regido para atividades de educacdo
intercultural. Como afirmam sempre Kanatyo e Siwé Pataxoop, as atividades da
escola ndo se separaram e nem se conduzem como algo distinto e diferente da
vida da aldeia. Os materiais produzidos ao longo dos percursos que conduziram
esse grupo ao atual local da aldeia trazem consigo a trajetdria e a experiéncia acu-
mulada que deu forma as praticas da escola, forma essa que buscou-se imprimir
no material que veio a se constituir como livro. Na apresentacdo do Pega fruta, é
informado que se trata da pratica educativa “Alfabetizar Cantando”, o processo de
alfabetizacdo é desenvolvido a partir da letra de canc¢des de autoria dos préprios
Pataxoop. A apresentagao nos fala ainda dos desenhos que compdem o livro, de-
senhos esses chamados de Téhéy de Pescaria de Conhecimento “que apresentam
a histdria de cada musica através da imagem. Através deles podemos estudar e
pesquisar vérias atividades com a leitura do desenho” (PATAXO; PATAXO, 2017, p. 7).

Uma outra caracteristica da escola em Mud Mimatxi é a organizacdo de
um “calenddrio dos tempos da natureza e de nossa vivéncia de vida, que é um
material de referéncia pedagégica” (PATAXO; PATAXO, 2017, p. 8). A partir dele, os
professores buscam “trabalhar com novas praticas educativas, com metodologia
propria inovadora, buscando desamarrar os nds de uma educag¢do dominadora”
(PATAXO; PATAXO, 2017, p. 8)°.

Os Téhéy vém, portanto, de uma trajetdéria longa, na qual se entrelagam mo-
mentos e experiéncias do grupo em relacdo ao percurso histérico que deu origem
as escolas indigenas nas aldeias Pataxd, com suas propostas singulares no ambito
da chamada educacdo diferenciada; assim como da trajetéria de deslocamentos
territoriais motivadas muito frequentemente por conflitos e agressdes; e por ex-
periéncias e aspectos que dizem respeito a forma singular como D. Lica vivenciou
diferentes etapas de sua vida até a vir se tornar “professora de cultura” em sua aldeia.

> Para uma mais detalhada discussdo da forma especifica como os Pataxoop de Mud Mimatxi e
os Xakriaba se apropriaram e imprimiram um carater bastante peculiar a proposta pedagdgica
dos calendarios socionaturais, ver Silva (2016).
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3 OS TEHEY DE D. LICA®

D. Lica vem de Barra Velha, aldeia Pataxd no Sul da Bahia, onde viveu até a
idade de 15 anos. Nos anos 1980 veio com sua familia para Minas Gerais, e ficou
por 22 anos na terra indigena Pataxd em Carmésia. Desde 2006 vive com sua
comunidade na aldeia Mué Mimatxi em Itapecerica. D. Lica relata que ndo se es-
colarizou, ndo aprendeu aquele “ensino |a de fora”; o que aprendeu foi dentro do
que ela refere, hoje, como o ensino tradicional de seu povo “o ensino da vida”. E
¢ essa referéncia que ela busca trabalhar com as criancas na escola de sua aldeia.

D. Licainiciou a produzir seus Téhéy quando se mudaram para Mud Mimatxi,
onde passou a atuar como professora em sua aldeia. Segundo ela, depois de di-
versos deslocamentos por outras terras do estado, foi neste lugar que se deram
as condicdes para esse florescer de suas atividades, com os diferentes encontros
gue nele se tornaram possiveis com a natureza e seus ancestrais. D. Lica assumiu
os dois temas que, na proposta curricular das escolas indigenas de Minas Gerais,
foram negociados como sendo aqueles em que se aborda os conhecimentos tra-
dicionais de cada povo. Em funcdo disso, os “professores de cultura” (cf. PEREIRA,
2013) sdo indicados pelas comunidades como aqueles considerados aptos a essa
funcdo, sem ter que se submeter as exigéncias de titulagdo que os demais profes-
sores devem atender. No caso de Minas Gerais, a indicacdo para atuacao como
professor indigena em suas comunidades antecede a titulacdo (cf. LEITE, 2008)
de forma que, se alguém é indicado e ndo tem a formacdo, essa serd a motivacao
para que ele ou ela passe a frequentar os cursos em nivel médio ou de graduacao.
Os professores de cultura, pela natureza do encargo a eles e elas atribuido e pelo
reconhecimento como autoridade de conhecimento, ndo precisam passar por
esse percurso “de fora”, nas palavras de D. Lica.

O téhéy é de fato um instrumento de pescaria, usado mais especificamente por
mulheres e criancas, no qual é possivel capturar os peixes que servem para alimentar
e devolver ao rio 0s que ainda sdo muito pequenos’. As pranchas desenhadas pro-

¢ Muitas das informagdes contidas nesse tépico foram retiradas da entrevista narrativa com D.
Lica, registrada em video, por ocasido da producdo do livro dos Téhéy. A entrevista foi realizada
por Guilherme Marinho, entdo atuando como formador no SIE/UFMG.

7 A palavra tem uma correspondente similar na lingua maxakali. Tém sido registradas duas vertentes
de reconstrucdo da lingua ancestral entre os Pataxd: o Patxohd, que é referéncia para o sul da
Bahia (cf. BOMFIM, 2012); e o Pataxoop, a partir das praticas em algumas aldeias de Minas Gerais.
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duzidas por D. Lica passaram a ser chamadas, por ela e 0 esposo, Kanatyo Pataxoop,
como Téhéy de Pescaria de Conhecimento. A cada prancha é associado um tema por
eles identificado como “valor”, que pode ser “lido” na representacao imagética do
Téhéy. A leitura do Téhéy pode ser feita de diversas maneiras, e permite que todos
os envolvidos, ndo importando a idade, possam fazer sua prépria leitura. Segundo
D. Lica, ndo serve somente a ensinar porque com ele “sdo todos ensinadores”.

Como esta registrado na monografia de Werymehe Braz (2019, p. 4):

O Téhéy é um livro onde se coloca a vida da aldeia. Com ele se pesca a
alegria de ser e estar em Mud Mimatxi, de estar no mundo. Pescamos a
nossa memoria, a nossa cultura, os parentes gente, os parentes planta, os
parentes bicho. E desde as origens somos acompanhados por Yamixoop.

Kanatyo completa essa formulacdo quando explicita as dinamicas coletivas
que marcam a producdo e circulacdo dos Téhéy, ou seja, eles vao “guardando toda
essa experiéncia de vida e o importante é que o Téhéy, ele ndo morre, ele ndo
finda, o Téhéy liga as varias histérias da vida, ele liga um conhecimento a outro
conhecimento, liga um valor a outro valor, liga um tempo a outro tempo, liga uma
geracao a outra geracao” (BRAZ, 2019, p. 9).

A praticas de uso dos Téhéy em Mud Mimatxi tém sido ampliadas e divulga-
das, de forma que parte do acervo gerado se tornou objeto de produgdo editorial.
O desafio nessa producdo foi o de ndo trair o eixo imagético e oral dessas praticas,
ou seja, tratava-se de evitar que a escrita alfabética viesse a ser usada como a tec-
nologia, ou a grafia, que enquadra e termina por dominar o modo como o material
viria a ser utilizado apds sua editoracdo. Chegou-se, assim, a proposta editorial
que deu forma ao material®. Manteve-se, portanto, a dominancia das imagens
(como nos livros que tem somente ilustracdes), e no verso de cada prancha foi
gravado um QR-Code no qual D. Lica explora oralmente a leitura daquele Téhéy
a partir do valor/tema que o identifica. A sequéncia de 69 pranchas termina com
dez delas sem essa gravagao, em um convite para o leitor, depois de ser guiado por
tantas pescarias, se arriscar em sua propria leitura e navegacao pelas imagens®.

8 Contamos com a consultoria de uma premiada ilustradora de livros infantis, Marilda Castanha,
que havia realizado oficinas com os professores e ilustradores indigenas em outras ocasides.

° Foram inseridas duas das pranchas, como ilustracdo. O material estd em fase final de publicagdo
e estd sendo estudada proposta de divulgagdo on-line para publico externo em futuro préximo.
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Figura 1 — Téhéy — Ritual de Agradecimento

®

Fonte: Lica Pataxoop (2020).
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A proposta de se produzir livros de imagens em lugar de se propor materiais
escritos em lingua indigena foi levantada em mais de uma situacdo, e aparece
em particular na provocacdo e reflexdes que nos faz Ladeira (2014) quanto a des-
qualificacdo que marca as politicas educacionais voltadas para a alfabetizacdo nas
escolas indigenas, ao tratar implicitamente os indios como povos agrafos, como
cidaddos analfabetos. Ou seja, em outras palavras, assume-se implicitamente
essa “inclusdo” em uma ordem vigente na posicdo da falta e, de consequéncia,
da subalternidade (cf. LADEIRA, 2014, p. 439). Sem que seja possivel adentrar o
debate muito interessante provocado por Ladeira, parece-nos significativo trazer
aqui um caso explicito de recusa ativa da escrita alfabética. E quanto mais em se
tratando de um grupo que tem o portugués como lingua materna, em funcdo do
longo contato e das reiteradas violéncias nas relacdes com os atores e agéncias
ndo-indigenas. Seria, no entanto mais acertado dizer que, através dos Tehey, D.
Lica ativa sua propria escrita, cuja pratica e centralidade nas dinamicas da escola
da aldeia, desde seu uso no livro de alfabetizacdo, introduz “em pé de igualdade”
um outro regime de escrita, capaz de interagir com a escrita alfabética sem ficar
em desvantagem ou dela depender para sua efetiva realizacdo. Ao contrario,
como em diversas ocasides D. Lica pode nos demonstrar, é possivel solicitar a
leitura dos Tehey a criangas muito pequenas e ainda nao alfabetizadas; assim
como é possivel solicitar as maiores que escrevam em registro alfabético aquilo
gue tém a comentar, que “pescaram” no Tehey. Texto alfabético esse que sera
posteriormente controlado pelos demais professores da escola.

Como afirmam Braz e Melgaco (no prelo) a propdsito dos Tehey:
“Conhecimentos e sentimentos de pertencimento fazem parte de cada um dos
Tehéys desenhados: conhecimento dos mitos que acompanham o povo Pataxoop,
o uso dos saberes tradicionais e o conhecimento cientifico, aimportancia da terra
e dos processos demarcatorios, a resisténcia contra a cultura hegemonica, enfim,
¢ a vida expressa em desenhos-narrativas” (p.9).

4 MEMORIA E RECONHECIMENTO ENTRE OS XAKRIABA

Falar a respeito do passado colonial faz parte do nosso discurso politico, do
nosso humor, da nossa poesia, da nossa musica, dos nossos relatos e de
outras formas, em um sentido comum, de transmitir ao mesmo tempo a
narrativa da historia e uma atitude em relacdo a esta. (LINDA SMITH, 2018).
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A violéncia colonial nas Américas no séc. XVI foi responsavel por um ge-
nocidio sem propor¢des anteriores: em torno de 60 milhdes de indigenas foram
reduzidos a menos de 6 milhGes. Atualmente, no Brasil, a populacdo indigena é
estimada em menos de 1% da populagdo do pais. Sua saga de sobrevivéncia passa
por afirmar-se contra o carater residual que a exploracdo capitalista lhes confere. A
existéncia de 300 etnias distintas e 250 linguas demonstra, de um lado, a riqueza e
complexidade cultural que persiste e, de outro, as agruras para manterem-se num
cendrio em que as terras indigenas regularizadas sdo sistematicamente invadidas,
incendiadas, pulverizadas por agrotoxicos, enfim, destruidas. Ou seja, o resultado
do genocidio colonial prossegue com a dizimagdo no presente.

Areservaindigena, territorialidade empreendida pelo indigenismo brasileiro
no contexto integracionista e protecionista, resulta numa limitagao espacial com
consequéncias étnicas. A definicdo do espaco de pertencimento e de circulacdo,
nem sempre coerente com 0s espagos ancestrais e em geral restringindo o aces-
SO a recursos importantes, como a agua, expressa a nogao de reserva indigena,
ainda em voga quando se trata da demarcacdo de suas terras. Se o dominio de
um territorio implica em sua utilizacdo por seus proprios agentes, a auséncia de
recursos naturais para producado e reproducdo da forma de vida especifica de cada
povo conforme sua tradicdo tem reduzido as perspectivas de futuro, sobretudo
para 0s mais jovens.

No Brasil, o paradigma integracionista, que previa a incorporac¢do dos “silvi-
colas” a comunidade nacional por meio da renuncia a sua identidade e submissao a
referéncia da modernidade ocidental vigorou no aparato juridico até a Constituicdo
Federal de 1988. A assimilacdo exprime a escala de um epistemicidio (SANTOS,
2014) que se traduziu num vasto apagamento de saberes, junto com a destituicdo
forcada de lagos com o territdrio, extingdo de linguas e tecnologias produtivas,
dissolucdo de relagdes com o sagrado e com os ancestrais, e aniquilamento de for-
mas de arte e de cuidado. A saga desses povos para sobreviverem até nossos dias
ocorre em contextos de violéncia e silenciamento, faces do genocidio perpétuo.

As lutas dos povos indigenas por reconhecimento de seu direito a ma-
nutencdo de formas especificas de viver e de pensar, de manter e utilizar suas
linguas e culturas, seus modos préprios de producao, com base nos principios de
autonomia e autodeterminacdo assume, a partir dos anos de 1990, relagGes com
0 aparato escolar. E nessa dindmica que se insere a acdo Saberes Indigenas na
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Escola (SIE). A producdo de material especifico para processos escolares tem nos
revelado aspectos da aproximacdo e apropriacdo do aparato escolar. Interessa-nos
aqui particularmente, a importancia conferida a disseminacao das “memarias de
violéncia”, estratégia adotada pelos Xakriaba.

5 0S XAKRIABA E A ESCOLA: UMA CENA ORIGINAL

ATerra Indigena Xakriaba teve seu processo de identificagdo iniciado em 1969
alcancando, em 1979 a demarcacdo; somente em 1987 ocorreu a homologacao da
terra indigena. A histdria desse grupo é marcada por violéncias e por forte e siste-
matica desqualificacdo da identidade indigena. Nomeados por drgdos do governo
estadual como indios gamela, a invisibilizacdo foi intensificada com o abandono
forcado da lingua — originalmente pertencem ao tronco macro-jé, lingua Akwén —
e da pratica de rituais, assim como com processos de individualizagdo do acesso a
terra, os quais foram impostos por 6rgaos governamentais e por fazendeiros que
invadiram o territorio. Na década de 1980 os conflitos se intensificaram e, em 1987
ocorreu a Chacina do Sapé, na qual trés importantes liderancas foram assassinadas,
casas destruidas e mulheres e criancas vitimadas. E o momento denominado pelos
Xakriaba de revolugdo™. Apos a chacina ocorreu a homologagdo da Terra Indigena
Xakiraba sob pressdo indigena e apoio de instituicdes indigenistas.

Atualmente a Terra Indigena Xakriaba possui 46.415, 9242 hectares loca-
lizados nos municipios de Sdo Jodo das Missdes e Itacarambi e a Terra Indigena
Xakriabd Rancharia possui 6.798,3817 hectares nos mesmos municipios, tratando-
-se de dois processos de demarcagao com registros distintos. No censo demogra-
fico de 2010 foram contabilizados 10.221 Xakriaba e estima-se atualmente uma
populacdo de mais de 11 mil distribuidos nas 33 aldeias.

As resisténcias e negociacdes ao longo de sua histdria levaram os Xakriaba
a um intenso contato intercultural. A nomeacdo “indios misturados” é uma for-
mula que por vezes utilizam para significar as relagdes interétnicas e inter-raciais,
com quilombolas que viviam processos semelhantes de perseguicdo na regiao;
com grupos de outros estados, sobretudo Bahia, que se deslocavam expulsos de

10 SANTOS (1997) realizou uma detalhada andlise da documentacdo histérica da regido e da pre-
senca indigena, cotejada com substanciais narrativas dos Xakriaba sobre a luta pelo territério
e pela legitimidade étnica.
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sua terra; com brancos com os quais trabalhavam na agricultura assalariada nas
fazendas de café e cana da regido e em outros estados!!. A miscigenagdo, o aban-
dono forcado da lingua, de rituais e praticas culturais (como a ceramica artesanal)
marcam a identidade étnica Xakriaba. Had um forte investimento na retomada de
praticas culturais tanto pelos mais velhos, quanto pela juventude. Recentemente,
tém realizado intercambios com o povo Xerente, do mesmo tronco linguistico, na
tentativa de revitalizacdo da lingua materna.

Em 1995 iniciou-se o Programa de Implantacdo das Escolas Indigenas de
Minas Gerais (PIEI), com a formacdo de professores indigenas em nivel médio para
atuarem nas escolas. Desde esse periodo, a presenca da escola em terra indigena,
intensificada a partir dos anos 2000, e a presenca constante dos indigenas em
instituicBes de ensino superior estdo articuladas a afirmacdo da identidade étnica
Xakriaba na regido. Uma ocorréncia na audiéncia com a prefeitura de Sdo Jodo
das Missdes em 1997 incorporou-se a memoria Xakriaba e é sistematicamente
narrada. Nas palavras do Cacique Domingos:

Foiem 1998 que nds fomos Id na prefeitura pra dizer pro prefeito que a gente
queria escola nossa, com professores nossos. E ele falou que podia vir secre-
taria, podia vir faculdade, podia vir quem fosse para formar gente aqui, que
ele duvidava que os indios Xakriabd aprendessem e que soubessem alguma
coisa para ensinar as crian¢as. Que se os indios mesmo fossem ensinar os
indios, nds famos ficar sem saber nada. Nos entdo resolvemos que se ndo
fosse com nossos professores, nds ndo queriamos escola aqui dentro. Foi
quando passamos para escola do estado. No comego tinha até gente daqui
de dentro que duvidava dos nossos professores e queria levar os filhos pra
estudar fora. Mas nds insistimos. E hoje nossas escolas sGo melhores que
as de fora, porque nossos professores sequem a nossa tradicdo. Aprendem
Id fora, mas sem deixar nossa cultura. E agora, tem gente de fora que quer
colocar crian¢a aqui. (Cacique Domingos Xakriaba).'

1 {ndios misturados foi uma formulacdo também discutida por Santos (2010). Anastécio (2018)
registra que o tema da “mistura” e da legitimidade étnica e territorial Xakriaba estiveram
presentes de forma intensa nas narrativas dos contadores de histérias que acompanhou em
sua pesquisa. Embora considere-se que a denominagdo “misturados” promova o esteredtipo
da perda ou enfraguecimento cultural, Andrade (2019, p. 274) aborda a “mistura” a partir de
outra significacdo: o apreco Xakriaba pela variedade, pela diferenca que ndo hierarquiza e pela
multiplicidade que “vem dos antigos, assim como as variedades antigas do milho”.

12 Esse registro foi colhido no Seminario do Sub-Projeto Gestdo da Educacdo Escolar Indigena e
Quilombola, do Observatério da Educagdo Escolar Indigena da UFMG, em 2014.
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Essa ocorréncia produz lastro memorial nos eventos que discutem edu-
cacdo na Tl Xakriaba e fora dela, e também ocorre nos trabalhos monograficos
desenvolvidas por estudantes indigenas. A reiteracdo dessa narrativa assume a
funcdo de afirmar a capacidade de luta e sabedoria dos Xakriaba e, ao mesmo
tempo, apresenta a educacao escolar como aparato indigena recriado com funcdo
emancipadora, ou indigenizada (cf. SAHLINS, 1997).

6 MEMORIAS DE VIOLENCIA, NARRATIVAS DE RESISTENCIA

Em 2018 realizamos, no ambito da acdo Saberes Indigenas na Escola — Tl
Xakriaba, o Seminario “O tempo passa, a historia fica”. O titulo era uma referéncia
a publicacdo de 1997, que seria retomada em segunda edicdo, revista e ampliada.
Arealizagdo dos seminarios consiste numa pratica peculiar dos Xakriaba quando se
trata da producdo, na fronteira do territorio, de conhecimentos que emergem em
parceria. Sem a intencdo de detalhamento, cabe-nos destacar que os seminarios
e assembleias consistem em momentos de autorizacdo e validacdo daquilo que
se produz sobre e com os Xakriaba. Nesse semindrio em especifico, a equipe do
SIE levou algumas indicacdes de revisao da primeira edi¢do do livro publicado em
1997, que era composto por narrativas sobre a chacina, em prosa e em verso, vinte
e um contos e um glossario com trinta palavras em lingua Xakriaba. As indicacGes
de revisdo foram consolidadas depois de discussdes em cada uma das dez aldeias
que participam da ac¢do SIE. Apds um dia de intensos debates, atravessados pelo
cuidado com a autoria de experiéncias e discursos, concluiu-se que o livro era a
expressao do que foram e ndo seria alterado ou retificado, num declarado esforco
para preservar o tempo e o contexto em que as deliberagdes que compuseram
o primeiro volume foram produzidas. Era preciso ampliar a historia em um outro
volume, porque o tempo passa... e também, republicar o primeiro volume, porque
a histdria fica. Atualizar sem perder a originalidade.

Nas palavras da lideranca da aldeia Prata, Valdemar Ferreira dos Santos, “A
luta rendeu... muito jovem achou a carruagem andando”. Com essa metafora, a
lideranga mobilizou a memaria de desafios enfrentados pelos primeiros professores,
muitos dos quais presentes no seminario. As narrativas se seguiram evidenciando
condig¢des singulares do processo de escolha dos jovens que sairam das aldeias pela
primeira vez para estudar, as distancias e receios vencidos e o contato inédito com
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outras etnias indigenas. A combinagdo entre a evocagao de um passado constitutivo
e 0s Usos sempre seletivos da memaria, nos permite argumentar que a memoria é
um componente estruturante da interculturalidade a proporcionar contraposicdo a
narrativa hegemonica. Na medida em que se valoriza a histdria narrada, mecanismo
que Pilar Cuevas (2013) cataloga como a “recuperacdo coletiva da historia”, a memo-
ria pode ingressar num exercicio cruzado de sentido académico e politico de modo
a ampliar o arcabouco epistemoldgico ao nivel do reconhecimento dos saberes??.

Como assevera Martins (2015, p. 297), “as vozes subalternizadas pelo im-
perialismo da razdo metonimica, moderna, ocidental, falam na medida em que
possam determinar os seus destinos e, simultaneamente, possam desafiar as
premissas das logicas opressoras”. Afinal, o conhecimento critico exige a critica
ao conhecimento. E essa critica precisara sempre emergir das praticas de luta por
emancipacdo e ndo da internalidade do conhecimento cientifico. Nessa perspecti-
va, tomamos por base algumas premissas da critica dos povos indigenas a histoéria
segundo a analise de Smith (2018), quais sejam, as ideias de histdria universal,
ordem cronoldgica e narrativas coerentes.

Como concluimos em nossas analises pregressas (MIRANDA, 2016, p. 274),
a legitimidade do conhecimento produzido por indigenas é definida por sua fun-
cdo em contextos especificos e ndo deriva de uma ordem universalmente valida
e nem de uma cronologia sequencial. No contexto atual Xakriabd, a historia de
ocupacdo do territorio demarcado ganha primazia, num tempo em que a expansao
da demarcacdo é uma necessidade para a sobrevivéncia e encontra-se ameacada
pelas forcas politicas reacionarias. Assim, retomada é o significante que permite
recuar no passado e avancar no futuro, simultaneamente retomando as violéncias
anteriores a chacina de 1987 e as lutas de retomada das fronteiras territoriais na
segunda década dos anos 2000, tendo por referéncia o documento de doacgdo
de terras de 1728, e por eles novamente registrado em 1856.

Avalidacdo desse conhecimento histdrico é conferida pelas praticas de saber

”ou

gue acessam as “pessoas mais velhas”, “verdadeiras bibliotecas vivas” como se

13 Estamos em acordo com as formulacSes de Santos (2014, p. 225) acerca da caracterizagdo dos
saberes que foram subjugados pelos dispositivos de poder da modernidade ocidental
e concordamos que a emergéncia desses saberes “confronta a légica da monocultura
do saber cientifico e do rigor identificando outros conhecimentos e outros critérios de
rigor e validade que operam de forma credivel nas praticas sociais”.

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 167-192, set./dez. 2020 181



Ana Maria R. GOMES; Célia Nunes CORREA; Shirley Aparecida DE MIRANDA

ouve repetidamente entre os Xakriaba. Trata-se de elaborar taticas de validacdo
coletiva, como os seminarios e assembleias, e enfrentar o desafio de expandir as
vozes que reverberam as meméorias. A lista de pessoas a entrevistar configurou
um guadro de vinte e oito pessoas, nimero superior ao primeiro volume e inferior
a premissa inicial de que todas as liderancas deveriam falar. Foi a pesquisadora
indigena Maria José Alkimim quem resolveu o dilema: “no livro ndo cabem todos.
E isso é muito bom porque mostra que somos muitos. E que temos que fazer
novos livros para contar nossa historia”.

Enredos plurais sobre a violéncia e perspectivas que convocam varios
horizontes de temporalidade (CARDINA; MARTINS, 2018) comp&em a dindmica
narrativa e destituem a premissa de verdade histérica. Admitem-se, ou melhor,
buscam-se multiplas perspectivas, o que procede a atualizagdo de uma caracte-
ristica original dos Xakriaba, qual seja, o apreco pela variedade, pela diferenca
que ndo hierarquiza e pelas trocas que conturbam os limites. Afinal, as analises
sobre “indios misturados” nos ajudam a entender que a mobilizagdo da memoaria
segue rastros sobre as diferencas e multiplicidades de ser Xakriabd, e ndo sobre
ser mais ou menos Xakriaba.

Por esse caminho metodoldgico emergiram narrativas a partir de diferentes
aldeias, formuladas por homens e mulheres e narradas de muitos modos, que
puderam elucidar varias camadas de violéncia e resisténcia. Destacamos aqui a
narrativa da lideranca Zé de Benvino, da aldeia Sapé, em primeira pessoa, e de
Vilma Nunes dos Santos, também da aldeia Sapé, esposa de Zé de Benvindo, em
terceira pessoa:

O nosso povo colocava as rogas, os fazendeiros colocavam o gado para co-
mer. E ndo tinha a quem recorrer pois a policia era do lado dos fazendeiros,
pois era tempo de ditadura Militar. [...] Muitos outros casos de violéncia
aconteceram. Colocaram veneno num tanque em que todos pegavam agua,
o gado que bebeu da agua caiu o pélo todo, as pessoas que usavam da
agua sentiram o cheiro e ndo usaram a agua. Deram um arroz envenenado
para uma familia. Antes de cozinhar o arroz, o homem que recebeu o arroz
colocou um pouquinho na boca e morreu. Se ndo fosse isso teria morrido a
familia toda. Devido a ataques desse tipo, muitas das nossas familias sairam
para fora e estdo fora até hoje.

[...]
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Os invasores aqui da nossa regido comecaram a cercar tudo, Vargem,
Lagoinha, até o Peruacu. Foram nos deixando num circulo e o Unico jeito
foi ir para a luta. Foi entdo que alguns homens foram até Brasilia. Eles ti-
veram muita dificuldade até para entrar na FUNAI, sé conseguiram porque
arrumaram um advogado.

Eles foram barrados pelo Major, que questionava se eles ndo eram indios,
ndo queria deixa-los sentar em cadeira e alegava que ndo tinham as carac-
teristicas indigenas. Foi entdo que eles responderam que ndo tinha culpa
se ndo tinha as caracteristicas, mas que eram descendentes e que tinham
direitos. Foi nessa época que tiveram que escolher o cacique e indicaram
Z, mas ele ndo aceitou porque ndo sabia ler. R também nao sabia ler, mas
tinha um filho que estudava e ja sabia ler e escrever e entdo ele aceitou ser o
cacique e falou que ia estudar e um dia ele mesmo ainda ia escrever e ler as
cartas. E comecou a estudar com o material do seu filho e logo desenvolveu
e ja conseguia escrever e ler as cartas.

3k %k x

Em entrevista com dona Vilma Nunes dos Santos, ela falou da sua luta e de
muitas mulheres daquela época, que foram tempos dificeis. Quando eles
moravam na aldeia Sapé ficavam mais era no mato, ndo podiam ficar em
casa porque eram perseguidos e ameacados pelos fazendeiros. Tinha um
local muito importante onde os indigenas se sentiam mais seguros e pro-
tegidos, que era um local chamado pau loro, 13 era onde eles construiam
barracos de lonas para se abrigar da chuva, quando eram expulsos de suas
casas. Dona Vilma narra a preocupacdo do seu esposo, conhecido como
Zé de Benvino. Quando ele precisava sair para trabalhar ou para viajar
para Brasilia em busca dos nossos direitos, toda a familia era ameacada, os
fazendeiros mandavam recados com ameacas, teve um dia que seu Zé de
Benvino foi para um mutirdo na roca do senhor M e os fazendeiros foram na
casa dele. Ele tinha matado um porco para a alimentacdo da familia, quando
os fazendeiros chegaram invadiram a casa derrubaram tudo, pegaram a
comida que estava preparada jogaram tudo no meio do terreiro. Nesse dia
eles ficaram sem almocar. Ela conta que naquela época chovia bastante e
naquele dia era um dia de muita chuva e tudo o que eles tinham foi jogado
na chuva, roupas, colchdo, alimentos, ainda mataram uma vaca e galinhas
e fizeram uma festa. Apds esse ato de violéncia a familia de dona Vilma
foi se abrigar na casa de seu Manuelim no Itapicuru. (OLIVEIRA; ALKIMIM;
MIRANDA, 2020, p. 22).

Convocar histdrias que se cruzam nas memaorias que sobrevivem as varias
camadas da violéncia colonial tem sido uma tatica para desfazer o trauma. Afinal,
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como sempre nos lembra Sr. Valdemar, a heranca indigena para os jovens é a luta.
Essa é a funcdo da republicacdo de “O tempo passa... a historia fica”. Do nosso
ponto de interesse, trazer aqui um breve registro dessa memaria é um modo de
ultrapassar as fronteiras que segregam o que n3o pode ser assimilado. E nossa
tentativa de expandir o lastro que nos ajuda a compreender como, apesar de toda
a forca e das multiplas taticas de aniquilamento, esses povos resistem.

7 ESCRITA E TERRITORIO™

O capitalismo com toda sua matriz colonizadora, sé vai reconhecer 0s nossos
territdrios como importantes lugares para elaborar e guardar conhecimentos,
no dia em que ndo existir mais nenhuma drvore, porque no dia em que jd
ndo existir mais nenhuma drvore, nds povos indigenas ficaremos a refletir
onde irdo escrever com essa caneta? (Célia Xakriaba).

O movimentar do inscrito e escrito no territdrio Xakriaba se desdobra de
acordo a luta pelo territério. O que a terra fala e ensina, depois de muitas assun-
tadas, a gente aprende a transcrever. Tal movimento ndo pode ser tratado apenas
como mais uma escrita, pois é resultado do que, inspirado na luta pela chegada
da escola no territério Xakriaba, chamamos do amansamento da escola, do giz e
da caneta. Lutas e a propria escrita corporificadas pelas narrativas nativas e narra-
tivas ativas na producdo coletiva, enunciadas na produgao de cunho participativo
com a presenca de professores indigenas na interlocugdo com os narradores que
sdo os mais velhos da comunidade. S3o eles os nossos primeiros professores,
no mesmo sentido que nds povos indigenas aprendemos com a professora mais
velha e sabia que é a mde ou avo terra/ territorio, a terra como avé porque é mae
duas vezes, porgue ela também é mae de nossas maes.

Aliberdade de expressdo em nossas proprias narrativas seja na lingua indi-
gena ou nas mais variaveis maneiras de falar, é também fundamental para nos.
Reafirmamos que nossas linguas seguem vivas, uma vez que segue Vivo 0 N0SsO
modo de falar. O nosso modo de falar e narrar resistiram as violéncias coloniais que
nos obrigaram ao uso da lingua estrangeira, e ao apagamento de nossas formas

4 Neste tdpico decidimos manter a redagdo original de Célia Xakriaba e, nesse sentido, manter
os registros pronominais que ela usou, de forma a garantir a multiplicidade de vozes que com-
puseram este texto.
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préprias de expressar nossas vivéncias. Nés temos uma contribuicdo significativa
na transmissdo dos nossos conhecimentos ancestrais por meio da transmissao
das nossas narrativas.

Lutamos e construimos uma educacdo do jeito que a gente quer, sem ma-
tar o que a gente €, uma educacdo que respeite o nosso modo de vida. Nao da
para seguir reproduzindo um plano nacional de educac¢do, matrizes curriculares,
gue também foram responsaveis pela colonizacdo do pensamento e dos corpos.
Educacdo que desconsiderou e reproduziu por muitos séculos uma historia de
violéncia, contra os povos indigenas e negros no Brasil. E urgente que a educacao
amplie sua compreensdo de que a producdo da ciéncia ndo se faz apenas na
elaboracdo do pensamento, mas também nas relacGes sociais, por meio das mais
variadas narrativas e narradores. Precisamos de uma educacdo que traga a expe-
riéncia das praticas culturais para a centralidade, reconhecendo a sua diversidade
como parte e totalidade do ensinar que resgate a nossa autonomia, valorize e
se reconecte com a ancestralidade. Precisamos também questionar a atual base
nacional comum, as matrizes curriculares que chegam em nossas escolas, preci-
samos propor um projeto amplificado que considere e respeite outras agéncias
e agentes como autores altivos do conhecimento.

Ndo se trata de auséncia de mecanismo juridico, que garanta o direito das
nossas escolas nas comunidades indigenas produzirem os préprios materiais e
elaborarem as proprias matrizes curriculares; trata-se de uma decisdo politica de
assegurar a implementacdo nos préprios estados. Por isso temos dito que toda
politica publica que atende os povos indigenas, como o caso da educacgdo escolar
indigena diferenciada, para serem realmente asseguradas precisam ser tratadas,
compreendidas ndo apenas como projeto de governo e sim projeto de Estado, do
contrario estaremos reféns da boa vontade dos governantes. Nés povos indige-
nas acreditamos em uma educacdo que dialoga com o movimento da vida, com
0 viver no territdrio, porque o territério também nos ensina. Atribuo o aprender
por meio dos conhecimentos tradicionais como um “aprender sem se prender”,
sem prender os corpos em Unico lugar de uma sala, o lugar do imaginario onde
se aprende, porque quando cercamos 0s corpos limitamos a mente. Nés povos
indigenas tempos muito a contribuir a partir de nossa experiéncia de educacdo
indigena que tem um conhecimento muito potente e que se as instituicdes bem
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soubessem, escutariam mais o que temos a contribuir, porque nds povos indi-
genas temos condicdes de colaborar com um outro projeto politico educacional
e de bem viver para o pais. Junto com toda crise politica, existe também uma
crise educacional e intelectual; e os intelectuais nativos certamente poderdo
contribuir trazendo a epistemologia nativa como uma possibilidade de cura. Esse
pensamento da educacdo indigena se orienta e se relaciona com a organizagdo
social comunitaria e com o territério, que é onde esta a sustentacdo da vida de
um povo. Isso tem origem na sabedoria ancestral dos nossos povos indigenas.

Foi com esse propdsito de também amansar, descolonizar a escrita e trazer
outras narrativas, escritas pelos proprios povos indigenas, que a acdo Saberes
Indigenas na Escola se apresenta como uma importante ocasidao que proporcionou
a producdo de materiais desenvolvidos pelos préprios professores indigenas e
interlocutores das comunidades, fortalecendo a experiéncia de producdo coletiva
feita a muitas maos. Trata-se ndo apenas de um escrever, é um tecer, tessitura essa
gue demanda uma outra temporalidade, resultando numa importante incidéncia
na politica educacional em Minas Gerais.

Essa soma de experiéncias culminou no fortalecimento da proposta de re-
construcdo das matrizes curriculares em diversos povos de Minas Gerais, iniciando
com os Maxakali, onde se deu a primeira reelaboracao, e depois se multiplicando
em outros territdrios com os Xakriabd, Pataxod, Krenak, Xukuru Kariri e Kaxixo. Essa
reconstrucdo das matrizes curriculares que traz o ensinar na escola sustentado
no modo ser de cada povo, compreendido nas mais variadas maneiras de ensinar
geografias, matematicas, historias, ciéncias dentre outras, foi resultado de um
intenso processo de luta, depois de uma ampla discussdo e consulta em cada
povo. No final de 2018, foram aprovadas pela Secretaria de Estado de Educacdo
de Minas Gerais as matrizes curriculares produzidas por cada povo, respeitando
cada realidade. Foi uma conquista importante para os povos indigenas de Minas
Gerais pois, assim como com os demais povos indigenas do Brasil, os drgdos de
Estado sempre tiveram muita resisténcia de aceitar e compreender uma outra
possibilidade de ensinar, que ndo seja aquela imposta e controlada por um Unico
sistema.

Neste sentindo a educacdo indigena se apresenta para uma crianca, jovem
indigena como uma educagdo que ensina para varias possibilidades e escolhas.
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Seja para permanecer no territério, seja para transitar em outros conhecimentos
fora do territdrio, como na universidade. Ensinamos o novo sem perder a conexao
com o velho, que é onde nos conectamos com a ciéncia do territorio. Conhecer e
ressignificar esse novo para nés, povos indigenas, s tem sentido porque amansa-
mos, e Ndo apenas nos reapropriamos da escrita como uma ferramenta de luta,
jd que a caneta se apresenta como a arma do século XXI. Mas se a caneta é a
arma do século XXI, nds acreditamos que nossas identidades, nossas narrativas,
nossos diferentes modos de fazer também o sdo.

8 CONSIDERAGOES FINAIS

Retornando ao que foi afirmado no inicio do artigo, mais do que abordar
cada producdo editorial como parte de um programa maior que determina essa
ou aquela direcdo, parece-nos interessante que cada situagdo seja assumida em
sua particular contingéncia, na histéria das relagdes entre um determinado povo
indigena ou mais precisamente, uma comunidade, e o que efetivamente vem a
ser interessante negociar e coproduzir. Contando, de um lado, com o repertério
ativo e atuante da prépria comunidade, seja pelas possibilidades das artes verbais
e visuais que lhe sdo proprias, seja em termos das barganhas politicas que sempre
acompanham esse tipo de producdo; e, de outro, contando com as capacidades
e competéncias, mas também com as limitacBes e equivocos de seus parceiros
nao-indigenas. A producdo dos Tehey de D. Lica ndo resulta da “encomenda” de
nenhum programa governamental; e nem tem se assujeitado as exigéncias das
diferentes agéncias governamentais (e ndo) que atravessam incessantemente as
praticas cotidianas das escolas indigenas em Minas Gerais. Esse exemplo serve a
nos chamar a atengdo para, como sugere Stengers (2018), ao embarcar em cada
uma dessas producdes, praticar o slow down, e pensar que algo mais importan-
te estd em jogo, algo que deve ser ouvido e percebido sempre na presenca de
nossos interlocutores, por entre as constrigdes e constrangimentos, e também
potencialidades ndo imediatamente percebidas, que cada situacdo pode ofere-
cer. Como se dizia antes, ao ter em maos um desses “produtos editoriais”, muito
desse percurso se perde, a histéria se apaga. E assumimos que estamos diante
de um “livro didatico”. Que fique bem claro, no que diz respeito aos casos aqui
apresentados, que se trata exatamente de desconstruir essa ideia de execucdo e
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implementacdo linear de “materiais didaticos”. A discussdao com colegas de ou-
tros paises, a partir de outras politicas implementadas, como as politicas muito
centralizadas que caracterizam a experiéncia mexicana; e, a0 mesmo tempo, com
uma histdéria de linguas escritas que supera em muito o enquadramento promo-
vido pela colonizacdo (cf. Briseno, Rockwell, neste nimero) pode nos abrir outros
e muito diversificados horizontes. Sem que exista o imperativo de uma direcdo
unificada e unificante das posi¢Bes e atividades e parcerias a serem propostas.

As decisGes quanto as atividades da acdo Saberes Indigenas na Escola,
nesse periodo ativada como parte de um programa governamental entre os po-
vos indigenas de MG, foram em parte orientadas pela intencdo de assumir mais
de perto a dimensdo da pesquisa, ou assumir as muitas pesquisas que circulam
entre as comunidades como definidoras do perfil do programa. Isso significou
inclusive reduzir o nimero de participantes, dando menos énfase a ideia de for-
macdo continuada de professores, no sentido de uma replicacdo de atividades ja
previamente definidas e aplicadas indistintamente a todos eles, e se orientando
mais pela identificagcdo dos projetos de pesquisa “em curso” que deveriam ser
sustentados e promovidos. Essa orientacdo — que assumiu horizontes de trabalho
e proposicdes especificas para cada um dos povos envolvidos® — pode ser enten-
dida aqui como uma forma de exceder (cf. DE LA CADENA, 2010) aquilo que esta
previsto nas politicas governamentais e levar adiante cosmopoliticas préprias dos
povos indigenas.

Por outro lado, voltando-se em modo mais especifico para o tema das re-
lacdes com a escrita, cabe mais uma vez nos remeter as reflexdes de Ivan lllich
(1993; 1995) sobre a historia da leitura, em que o autor busca recuperar o livro,
ouU a “pagina escrita” do processo de reducdo e estreitamento de suas possibi-
lidades de interacdo e de experiéncia com pessoas e grupos sociais, em funcdo
da sua excessiva e quase exclusiva associacao e demarcacdo a partir das praticas
escolares, e das formas de relacdo com a escrita marcadas pela intensidade do
processo de escolarizagdo do social, na acepcdo que os historiadores da educacado
ddo a essa expressdo (cf. FARIA FILHO, 2003). O amansamento da escrita — junto

5 As atividades realizadas entre 2013 e 2019 deram origem a série de publica¢es de cada um
dos povos envolvidos, série identificada nas primeiras paginas dos livros com uma logomarca
de identidade grafica e um diferente texto programatico construido por cada um deles.
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com a escola, como reitera Célia Xakriaba (CORREA; XAKRIABA, 2018) — e sua
insercao na histéria propria de cada povo em sua singularidade é o que interessa
aferir para, a partir desses enquadramentos, prosseguir.
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Resumo: A Acdo Saberes Indigenas na Escola produz movimentos importantes
na dire¢do da escola indigena sonhada. O presente texto narra a intensidade, as
contradicdes, alegrias e dores da relacdo entre agentes da universidade e das
comunidades Kaingang e Guarani que participam deste programa. A reflexao, de
autoria de um professor formador Kaingang e de duas professoras ndo indigenas
coordenadoras institucionais da A¢do na Universidade Federal do Rio Grande
do Sul, permeou também as vivéncias aqui relatadas e suas contribuicdes
para compreender os sentidos da interculturalidade nos didlogos, no trabalho
nas escolas indigenas, nas comunidades e na universidade. O debate sobre a
afirmacdo/recuperacdo das linguas, a elaboracdo dos materiais didaticos, as
reflexdes sobre a escola indigena e a organizagao das lutas por meio do espaco
desta Acdo reverberam em aprendizagens aqui narradas, como memoria e (re)
existéncia da caminhada intercultural.

Palavras-chave: saberes indigenas; educacdo escolar indigena; escola;
(re)existéncia; interculturalidade.

Abstract: The program Indigenous Knowledge at School has produced
important movements in the quest for a dreamed indigenous school. The
present text features a narrative on the intensity, the contradictions, joys, and
pains of the relationship between the university and the Kaingang and Guarani
communities who participate in this program. The reflections - by a Kaingang
teacher and two non-indigenous teachers who coordinate the program at
the University — are also present in the experiences reported here, as those
teacher’s contributions to understand the meanings of interculturality in the
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dialogues, in the everyday work at the indigenous schools, communities,
and university. The debate on such themes as the affirmation, recognition,
and revival of indigenous languages; the elaboration of teaching materials;
reflections on the indigenous school; and the organization of struggles built
during the program reverberates in the learnings here narrated, such as
memory and the (re)existence of an intercultural path.

Keywords: Indigenous Knowledge at School; indigenous education; indigenous
school; (re)existence; interculturality.

1 INTRODUCAO

Em que lingua se faz possivel o didlogo intercultural? Se a terra em que
pisamos atravessa nossa fala, onde teremos que colocar nossos pés para falar
com o Outro? Queremos, nesta reflexdo, trazer fragmentos de uma relacdo
tecida entre professores indigenas e nao indigenas que fizeram parte da Acdo
Saberes Indigenas na Escola ao longo de cinco anos (2014-2019). Os momentos
de profunda aprendizagem vividos mutuamente foram possibilitados também
por nossa condicdo: de ser e ndo ser indigena. O exercicio de didlogo fez com que
pudéssemos pensar inclusive os sentidos do préprio didlogo, na relacdo constante
e desafiante de estar simplesmente diante do Outro. Pensamos aqui a categoria
de Outro ndo a partir de uma visdo essencialista, em que a alteridade passa a ser
percebida narelagdo com um sujeito colocado como Absoluto e que tem o poder
de dizer outro. Outro somos todos nds, na medida em que estamos em relacdo
e trazemos nossos mundos, linguagens, racionalidades.

Entre o espaco da universidade e da aldeia buscou-se construir pontes
possiveis para fazer comunicar mundos distantes e, ao mesmo tempo, marcados
pela violéncia histérica que constituiu processos de colonizacdo, vividos até hoje.
Foi necessario entdo, iniciar desfazendo imagens, formas, lugares, pensamentos.
Ndo havia um uUnico lugar (mesmo que a proposta fosse pensar a escola), pois a
perspectiva intercultural foi nos ensinando a necessidade de estar entrelugares,
em processos de deslocamentos constantes. Aos poucos, na vivéncia concreta
de se aproximar do mundo do Outro, buscou-se palavras, compreender desde os
siléncios, (re)aprender. Sabiamos que a palavra traria a memoria dos mais velhos,
presentes todo tempo em cada coisa dita, na lembranca, no pensamento que se
desenhava. Rompeu-se assim, com metodologias prontas, pois se apresentavam
sempre como a priori impossiveis de serem realizados quando se busca uma
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relacdo intercultural, em sintonia com o poema de Antdnio Machado que nos
diz, “caminhante, ndo had caminho, se faz caminho ao andar”?. Percebeu-se que
a palavra entdo (ora na lingua originaria Kaingang e Guarani, ora em Portugués)
foi se tecendo no encontro do indigena com seu povo e a autoria de cada palavra
ndo era mais individual, mas coletiva. As palavras, ensinamentos que ndo possuiam
bibliografias, eram as palavras vivas dos mais velhos que os indigenas encontra-
vam. Contudo, pensar o letramento, numeramento e todo universo da escola
continuava sendo, em muitos momentos, um mundo ainda estranho para uma
cultura da oralidade. Qual seria o sentido de uma escola indigena? Esta questdo
permeou todos 0s momentos de formacdo, pois era necessario recoloca-la cons-
tantemente para que pudéssemos pensar como deveria ser esta escola indigena
e, ndo simplesmente, uma escola para indigenas.

Aescola como lugar da escrita, da lingua que precisa encontrar seu alfabeto,
pensar formas de escrevé-lo eram questdes trazidas e que foram mostrando que
a palavra poderia ser falada (mesmo que fosse escrita). Paradoxo que se mos-
trou na propria confeccdo dos materiais didaticos pedagogicos, que falavam por
desenhos, registro de narrativas orais, palavras, mas também constituidos por
espacos em branco. Foram momentos em que se discutiu qual a melhor forma
de escrever, se deveria haver um alfabeto universal Kaingang e Guarani, ou se o
alfabeto poderia respeitar as diferencas de pronuncia de cada comunidade. Era
também importante refletir a utilizacdo dos materiais nas escolas e nas comu-
nidades indigenas. Havia a demanda de livros didaticos na lingua originaria, que
traziam a riqueza de serem feitos pelos professores indigenas. Contudo, sempre
surgia a duvida da real utilizacdo destes materiais no dia a dia das escolas pelos
professores, mostrando que a lingua ndo cabe no espaco do papel. A escrita,
desse modo, subverte as normas, os didlogos passam a ser conversas de como
é possivel (re)dizer o que sé tem sentido na lingua indigena. A escrita-palavra,
criava poesia para trazer uma vida que ndo pode ser represada na folha do papel.
Rodolfo Kusch, a respeito da poesia, nos fala,

[...] com a alfabetizacdo se d& a fixacdo e a uniformizacdo do sentido. Em suma, se ins-
tala um logos convencional que nada tem a ver com o logos ndo escrito que encerra

3 Cf. http://blogs.utopia.org.br/poesialatina/cantares-antonio-machado/. Consulta realizada em
23/08/2019.
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o sentido do existir indigena. Se nega entdo com a alfabetizagdo a possibilidade do
mecanismo do antidiscurso, porque se alfabetiza um aspecto do existir. E possivel que
isto se remedeie [destaque dos autores] enquanto a alfabetizacdo vaiacompanhada
de algo, assim como um poetizar, a partir do alfabeto mesmo. O poético, ou seja,
a poiesis, ou seja, a criagdo, poderia reatualizar o horizonte simbdlico do indigena
e, por conseguinte, reintegrar a totalidade de seu existir. (KUSCH, 1976, p. 112).

Kusch, filésofo argentino que escreveu sobre o pensamento popular e in-
digena, nos mostra que ndo podemos perder a poesia no didlogo intercultural. A
poesia é capaz de trazer a existéncia o que, culturalmente, poderia estar ameacado
de deixar de existir. A poesia preenche o vazio intercultural, cria outras formas
de didlogo, em que a palavra poética- aquela que ndo é feita de conceitos, mas
de metaforas, como uma palavra sempre fora de lugar — permite que o Outro
surja, da espacgo para que o Outro possa dizer-se. Isso acontece porque a palavra
poética ndo é apertada, possui espacos, espacos de siléncio em que o invisivel
habita. Recordamos um trecho de filme O Carteiro e o poeta, em que Pablo Neruda
explica ao carteiro o que é metafora: “Aqui é a ilha e o mar, e quanto mar, se sai
de si mesmo a cada instante, diz que sim, que ndo, que sim, que ndo, um azul,
em espuma, em galope, ndo pode estar quieto, me chamo mar, repete, pegando
uma pedra sem tentar convencé-la [...]"%. Generosidade de um mar que bate na
pedra, lapidando-a com o tempo, mas ndo quer convencé-la. Mar que vem e vai,
mareando o pensamento na sua inconstancia. Sentido da metafora, ser inconstante
e ndo definidora; o que essencializa, define, adere a forma e tudo que escapa a
ela torna-se inadequado.

E preciso fazer do didlogo um espaco poético, em que a linguagem, mais
do que definidora, possa ser mitica. Esta é a Unica forma de remediar a sua vio-
Iéncia. Mas é importante destacar, como comenta Kusch na citacdo feita, que
apenas é uma forma de remediar e ndo eliminar, pois a alfabetizacdo a partir de
outra cultura ndo indigena é uma tarefa da escola ocidental, contudo deve ser
acompanhada por um processo de desalfabetizacdo poética (feito mar que vai e
vem). Aprender é, portanto, desaprender.

O que queremos aqui trazer, entdo, sao alguns momentos de uma rela-
cdo profunda junto aos indigenas Kaingang e Guarani. O mais importante neste

4 Trecho extraido do seguinte endereco: http://www.youtube.com/watch?v=fbTmmx_579A.
Consulta realizada em 10/08/2019.
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processo foi pensar esta relacdo como um néo-lugar entre universidade-aldeia,
aberto ao didlogo, feito mar que bate na pedra, sem buscar convencé-la. Nestes
momentos ndo ha mais lugar seguro. Muitas coisas ficaram incompreendidas,
porque se precisava preservar o segredo. Os didlogos interculturais que nesta
relacdo vivemos nos mostraram que era possivel compreender o Outro sem, con-
tudo, entendé-lo. A compreensdo que advém ndo apenas da inteleccdo, mas da
vida que contempla a emocdo, o coracao, como diz Rodolfo Kusch (2000). O autor
nos mostra que, no pensamento indigena e popular, a afetividade é concebida
como necessaria para decisdes inteligentes, que consideram o corazonar. Nessa
perspectiva, o coracdo é entendido como corpo, como um todo que pertence ao
estado interior do animo, elevado ao nivel de uma faculdade psiquica. Diz Kusch
gue no pensamento amerindio o coracdo tem o valor de um regulador intuitivo
do juizo- racional e irracional, que vé e que sente. Ou seja, uma combinacdo de
sujeito e objeto, que resulta num sujeito total, ndo fragmentado. Portanto, o
coragao entendido como o simbolo de integracao e equilibrio.

Nesse texto, produzido por um professor Kaingang e professoras da uni-
versidade, que coordenaram de forma compartilhada a A¢do Saberes Indigenas
na Escola, apresentamos aprendizagens comuns realizadas neste percurso, em
muitas situacoes, aprendizagens interculturais que reverberam na universidade e
nas comunidades e escolas Kaingang e Guarani. Aprendizagens que vao aos poucos
transformando as pessoas e as instituicdes. Sdo reflexdes realizadas a partir da
organizacdo da formacdo continuada de professores indigenas que repercute nas
escolas e nas comunidades Kaingang e Guarani, mas que também reverberam na
instituicdo de ensino superior que teve a incumbéncia de coordenar esta acdo.

2 AS PROVOCACOES COMO ABERTURAS AO PENSAR

Trazemos, neste momento da escrita, algumas indagacdes de Dorvalino Refej
Cardoso, professor do povo kaingang, que participou da 12 e 22 edicdo da A¢do
Saberes Indigenas na Escola— Nucleo UFRGS, como professor-formador. Em uma
de suas falas, questionou o fato da universidade ndo ser intercultural, conquanto
em muitos momentos possamos identificar ensaios de praticas interculturais, a
academia esta longe ainda de ser um espaco intercultural. Seu questionamento
vem do fato de ja ter sido investigado por diferentes pesquisadores, que chegavam
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em sua aldeia e absorviam conhecimentos de seu povo para assim escreverem
seus textos. No entanto, Dorvalino questiona que ndo sabia nada sobre a vida dos
pesquisadores que ali chegavam, nada de sua familia, de suas historias. Dorvalino,
em muitos momentos, abria sua casa para alguém que desconhecia, bebia do saber
de seu povo e ndo retornava mais para dividir, compartilhar o que produziu. S3o
poucas as cumplicidades que se construiram nestas relacdes. Na academia, muitas
vezes 0 tempo da relagdo torna-se o tempo da pesquisa. A coordenacdo da Agdo
Saberes Indigenas na Escola estava na Universidade e este era um desafio, pois
era fundamental desconstruirmos a visdao de uma universidade que /leva conhe-
cimentos para as comunidades indigenas, era fundamental que a universidade
também aprendesse com os conhecimentos indigenas e que isso fosse capaz de
transforar a prépria universidade.

Dorvalino, formou-se em Pedagogia e decidiu cursar Mestrado em Educacado
e em sua dissertacdo buscou pensar a filosofia kaingang. Este é um aspecto
importante, pois percebemos que a A¢do Saberes Indigenas na Escola instigou
muitos professores indigenas a entrarem na universidade, cursarem a acade-
mia, buscando uma formacdo nos cursos de Graduacdo e de Pds-Graduacdo. Ao
pesquisar a filosofia kaingang, Dorvalino sempre se perguntava sobre o que era
mesmo filosofia e se poderia chamar o conhecimento de seu povo de filosofico.
Esta questdo trazia toda a disputa que existe para legitimar o saber. Quando, por
exemplo, falamos em cosmologia, saberes, ao invés de epistemologia, o que esta
em jogo ndo é apenas o modo como utilizamos uma expressao, mas o lugar de
validade do conhecimento.

Portanto, reconhecer o pensamento de seu povo como filoséfico, traduz
a disputa histdrica sobre o que € mesmo Filosofia. Dizemos que a filosofia € um
objeto para si mesma, por isso ndo existe um Unico sentido para a Filosofia. Mas
se tomarmos o sentido grego que inventou a palavra filosofia, esta significa “amor
a sabedoria”. Dorvalino, ao tomar conhecimento deste sentido afirma que “todo
o pensamento Kaingang ¢é filosofia, porque todo o pensamento se direciona ao
amor”. Ou seja, mais do que ser amor a sabedoria, é uma sabedoria do amor.

O pensador Raul Fornet-Betancourt (2004), nos diz que a Filosofia surge de
um ordenamento de saberes, de determinada organizagao do conhecimento. Esta
possui uma profunda relacdo com a forma com que uma cultura compreende e
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organiza o mundo. A definicdo de Filosofia &, porisso, sempre normativa, composta
desde uma constelacdo de saberes, ratificadora de um processo de ocidentalizagdo
do préprio ocidente. A Filosofia nasce na ordem ocidental como um processo de
afirmacdo mesma do que se configura o ocidente. Todo movimento filosofico é
marcado por este processo, possui suas normas, linguagem, sentido, e por mais
gue a experiéncia filosofica caminhe em direcdo ao desconhecido, este logo é
capturado, decodificado, encontrando um sentido desde a ldogica do universo
filosofico. Destaca-se aqui o papel importante que exerce o sistema educacional
gue nos ensina, mais do que conteldos, acima de tudo o modo como devemos
fazer a experiéncia da aprendizagem.

E justamente esta armadura em que se encontra envolvida a Filosofia e
do mesmo modo, a Educacdo, impedindo o didlogo intercultural. Para Fornet-
Betancourt, ndo é “o saber filosofico, mas sua definicdo” (2004, p. 24) que impede
a comunicacdo. A grande definicdo de filosofia (como ele faz referencia) nos afasta
da experiéncia cotidiana, pois esta vem sempre filtrada e mediada pela grande de-
finicdo filosdfica. A interculturalidade nos coloca o desafio de recuperarmos a vida
que palpita e vibra no cotidiano, nos exigindo um simples abrir-se a este contato.
Com isso percebemos que ndo sdo os conceitos que ddo sentido a vida, mas a vida
que transborda e da sentido aos conceitos. Poderiamos ainda dizer que, talvez, a
experiéncia mais profunda e ex-posta de um sujeito com seu contexto nos conduz
a uma experiéncia que ndo pode ser codificada conceitualmente. Desse modo,
podemos chegar a um lugar que ndo seja mais conceitual, incapaz de traduzir o
experienciado. Somente este fato ja coloca em cheque a grande definicao de filo-
sofia imposta pelo ocidente. Quando falamos em filosofia intercultural temos que
deixar aberta toda e qualquer definicdo de filosofia, pois definir é de certo modo,
nos colocar dentro de um sistema normativo, que nos diz que para pensar, refletir
é preciso definir. “A filosofia se converteu em um saber dentro de um sistema que
tem sua proépria lingua, que cria suas proprias categorias, que coloca suas proprias
metas e se faz autoreferencial [sic]” (FORNET-BETANCOURT, 2004, p. 24). A filo-
sofia é, desse modo, grega, europeia ocidental e encontra-se ai toda a referéncia
para pensar a filosofia. Nada pode escapar a este sistema. O didlogo intercultural,
contudo, rompe a autorreferencialidade da filosofia, pois, ao invés de colocarmos
ideias em dialogo, colocamos praticas contextuais feitas de memarias, historias e
projetos que, de alguma forma, podemos compartilhar com o outro.
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Dorvalino nos diz,

A organizagdo kanhgdg é diferente, somos todos irmdos, todos se organizam
de um jeito sé, a ideia, o pensamento é uUnico. Hoje cada um se organiza
de um jeito. O professor é pesquisador, tem que falar com os mais velhos,
com o kujd. O espaco educativo ndo estd na escola e sim onde vamos fazer
nossas dangas, nossos trabalhos espirituais. Estou com esta idade e aprendi
pouco na escola. (Dorvalino Refej Cardoso, em 07/04/2014).

O gue os indigenas aprendem com a Universidade? E o que a universidade
aprende com os indigenas? Afinal, o que significa aprender dentro de uma relagdo
intercultural? De que maneira a escola torna-se ume espaco de aprendizagens
significativas para os indigenas? Sdo algumas questdes que perpassaram a Agao
Saberes Indigenas na Escola.

3 AS BRECHAS PARA UM VIVER INTERCULTURAL NA UNIVERSIDADE

Catherine Walsh (2016) alerta sobre as brechas e as fissuras nas quais po-
demos pensar e atuar no mundo académico, espagos que a ativista intelectual,
como ela mesma se denomina, aprendeu a habitar, conquanto a monologia de
uma construcdo fechada para o outro, para a pluriversidade. Nesse sentido, a A¢ao
Saberes Indigenas na Escola pode ser pensada como uma brecha intercultural
neste universo académico que se diz e se faz, majoritariamente, no singular. Desde
0s primeiros movimentos para se constituir institucionalmente na universidade foi
preciso abrir novos caminhos, atuar na contramdo de uma pretensa normalidade
gue predomina e nomeia toda a diferenca como estranha.

Pensar a brecha como uma oportunidade, como uma abertura, que mesmo
estreita permite a germinacao de outra cultura, de outro modo de pensar e por
ela sair dos parametros impostos pelo conhecimento Unico, pela ciéncia moderna
que se arroga como universal: aqui sé se fala uma lingua! Mas também podemos
pensar a brecha como uma rocha sedimentar composta com muitos fragmentos
que se aglutinam, fragmentos de origens diversas que se juntam, formando algo
novo. A brecha que germina a Acdo Saberes Indigenas — nucleo UFRGS, pensada
e sentida como espaco de resisténcia e (re)existéncia, fragmentos que se agluti-
nam e se (re)inventam em um novo espaco de existéncia, em movimentos que
dispde também a reinvencao da universidade. Brecha, que como fresta atravessa
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0 espaco académico que se apresenta homogéneo, mas que também se renova
ao acolher esse outro ou esses outros que insistem e resistem. “La re-existencia
apunta a descentrar las logicas establecidas para buscar en las profundidades de
las culturas [...] las claves de formas organizativas, de produccion, alimentarias,
rituales y estéticas que permitan dignificar la vida y re-inventarla para permanecer
transformandose” (ALBAN ACHINTE, 2017, p. 455).

lgualmente nos inspira Daniel Mato (2008), ao considerar a colaboracdo
intercultural imprescindivel para superar e até mesmo suplantar o que ainda é
crenga para uma parte significativa da academia, referenciada nesses supostos
conhecimentos universais. Seguimos nas fissuras que acolhem institucionalmente
a Acdo Saberes Indigenas na Escola, a partir do ingresso da Universidade Federal
do Rio Grande do Sul na rede nacional de formacdo continuada de professores
indigenas, como possibilidade concreta de afirmar as epistemologias amerin-
dias e buscar a ampliacdo dos espacos de articulacdo e didlogo intercientifico.
A universidade, ao tornar possivel uma acdo de extensdo, que no seu programa
desenvolve pesquisa e ensino e tem como base os saberes e 0os conhecimentos
indigenas, trazido por seus sabios, por seus professores, torna a interculturali-
dade possivel, mesmo que na fissura, na homogeneidade rasgada pelos sons do
mbaraka (chocalho) que acompanha o ritual da abertura de encontro, em que a
reza faz parte do aprender e do ensinar.

Nesta acdo vivenciamos a colaboracdo intercultural que prescindiu dos co-
nhecimentos Guarani e Kaingang na formacdo de seus professores, representado
pelos sabios que fazem parte institucional do programa, como bolsistas pesquisa-
dores e formadores, mas também pelas pesquisas desenvolvidas pelos professores,
nos grupos de orientacdo, nas suas escolas, envolvendo comunidades. Buscar,
nos conhecimentos préprios, elementos para afirmar a escola e, principalmente,
para produzir materiais didaticos € um dos objetivos da Acdo Saberes Indigenas
na Escola. Embora a finalidade principal deste movimento seja o de alimentar
as escolas indigenas com seus proprios saberes, a universidade se sentiu e se
sente afetada. Acostumada a dizer e validar conhecimentos produzidos desde
uma perspectiva ocidental, norte-eurocéntrica, desta vez pode vivenciar o que
Boaventura de Souza Santos (2010) nomeia como ecologia de saberes, validando
saberes outros advindos do patrimdnio de conhecimentos Kaingang e Guarani. Diz
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0 autor (p. 57) que “se ha realizado un epistemicidio masivo en los ultimos cinco
siglos, por el que una inmensa riqueza de experiencias cognitivas se han perdido.
Para recuperar algunas de estas experiencias, la ecologia de saberes recurre a una
traduccion intercultural, su rasgo mas caracteristico”.

Porém, sdo movimentos provocativos dentro de um espaco académico
arrumado, que desacomoda, desarruma e faz aflorar contradi¢cdes: pode haver
uma disposicdo ético-politica para o dialogo intercultural, porém ha limites ad-
ministrativos e burocraticos que barram e impedem a fluéncia das a¢des. Abrir
espaco para a formacdo de professores Kaingang e Guarani, conforme previsto
na concepcao disposta na portaria e nas orientacdes legais de sua criacdo® é lidar
com o inusitado na universidade; é abrir brechas para os saberes e conhecimentos
do mundo ndo letrado dos sabios de cada povo que passam a ser professores
dos professores indigenas. E acolher a sabedoria de um velho kaingang, como
seu Jorge Garcia, que declara “minha universidade foi a mata” e, distanciado do
mundo letrado, desconhecendo ferramentas que hoje ja sdo comuns em sua
aldeia, como a escrita e a leitura, ensina aos professores os principios basicos de
uma educacdo propria, que referenda a mata e o rio, que referenda os saberes
ancestrais. Seu Jorge Garcia ndo apresenta um titulo académico em seu curriculo,
mas traz as marcas do reconhecimento de um coletivo que o denomina Kujd, ou
seja, 0 sabio, capaz de transmitir conhecimentos primordiais para os professores
Kaingang que estudam, discutem e pensam um projeto de escola menos colonial
e mais adequada ao sonho de “uma escola especifica e diferenciada de verdade”,
como repetem nos encontros de formacao. Seu Jorge Garcia traz a lingua Kaingang
em sua integralidade, no canto, na reza, na saudacdo e nos saberes, fazendo a
universidade se adequar a outro idioma, a outros conhecimentos ausentes e
negados. A mata, escola do kujd, vem para a universidade com sua forga incon-
trolada que insiste e aproveita a fissura para brotar, para disseminar suas raizes,
espalhando-se para além da fresta que fixou a vegetacdo ao germinar.

°> Portaria n. 1061 de 30 de outubro de 2013, que institui a Acdo Saberes Indigenas na Escola
na qual, o Ministério da Educacdo, por intermédio da Secretaria de Educac¢do Continuada,
Alfabetizacdo, Diversidade e Inclusdo-SECADI/MEC, e em regime de colaboragdo com estados,
Distrito Federal, municipios e instituigdes de ensino superior (destaque dos autores) reafirma
0 compromisso com a educacdo escolar indigena na educacdo bésica (BRASIL, 2013).
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Figura 1 — Kuja Jorge Garcia em um momento de
formacao

Fonte: Arquivo da Ac¢do Saberes Indigenas na Escola/UFRGS.

Assim inicia a Acdo Saberes Indigenas na Escola hd mais de cinco anos na
Universidade Federal do Rio Grande do Sul. Um trabalho intenso e marcante em
todas as etapas da a¢do passou a ser realizado, desde os encontros inicias, com a
finalidade de compreender a dindmica dada pelas diretrizes legais que a institui-
ram, bem como os contextos locais que configuram as escolas Kaingang e Guarani,
circunscritas a Secretaria de Estado da Educacdo do Rio Grande do Sul. As Terras
Indigenas destes povos se espraiam por todo o estado, desde pequenos espacos
com menos de dez hectares até algumas poucas terras com territério consideravel
e com condi¢cGes de vida mais adequado. Concordam que é da terra que vem a
forca para continuarem seus modos de vida, sua educacao prépria. Lamentam pelo
tanto que perderam e perdem com a colonizagdo que mostra sua cara diariamente
e que tem na escola um ponto forte de apoio. Como transformar esta escola?

Em todas as terras Kaingang hd, pelo menos uma escola, assim como em
quase todas as terras Guarani. Sdo, ao todo, 92 escolas de ensino fundamental no
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Rio Grande do Sul: 86 pertencentes a rede estadual e seis a redes municipais; 58
Kaingang e 34 Guarani, todas situadas em terras indigenas (Censo Escolar 2017°).
No inicio da Agao Saberes Indigenas na Escola fizemos um levantamento sobre
0 uso das linguas origindrias nas comunidades e, principalmente nas escolas.
Segundo estimativas da Secretaria de Estado da Educacdo, nas 58 escolas kaingang,
30% dos alunos tem a lingua origindria como primeira e Unica até ingressarem
na escola, aprendendo o Portugués como segunda lingua durante o processo
de escolarizacdo. Segundo estes dados, outros 40% dos alunos chegam a escola
bilingues (Kaingang e Portugués) e os demais sdo falantes apenas do Portugués e,
em geral, adquirem na escola a lingua indigena. Quadro semelhante foi anunciado
em relacdo aos professores. Isso coloca um problema, pois a lingua indigena é
aprendida na comunidade, na casa junto de seus parentes, nos rituais cotidianos,
ao redor do fogo, com os mais velhos. Quando a escola passa a ser a instituicdo
gue ensina a lingua, traz outra realidade a estas comunidades.

O povo Kaingang mostra um sentimento forte em relacdo a “perda da lingua”,
como se referem diante da predominancia do Portugués em algumas terras indige-
nas e, principalmente, na faixa etaria dos jovens. Sabem que a escola colonizadora
tem um papel muito forte nesta “perda” e muitos relatos que registramos nos en-
contros da acdo Saberes Indigenas na Escola evidenciam proibicées e humilhagdes
passadas e presentes em relacdo ao uso da lingua origindria nos espacos escolares:
“quem nao fala Portugués ndo come a merenda”; “a lingua indigena é feia e limi-
tada”; “falar bem o Portugués para ser civilizado”. Mesmo nas escolas atuais, que
sdo denominadas bilingues, o Portugués é o idioma corrente das aulas e a lingua
Kaingang é apresentada em um ou dois periodos por semana, como se fosse uma
lingua estrangeira.

Em relacdo aos Guarani que vivem no Rio Grande do Sul, a maior parte das
pessoas é falante da lingua originaria e ha uma preocupacado explicita das lide-
rancas para que as crianc¢as aprendam o seu idioma como primeira lingua. Hd um
cuidado extremo para evitar que as criangas aprendam o Portugués muito cedo e
¢, em geral, na escola que adquirem o Portugués como segunda lingua. Os profes-
sores, na sua totalidade, sdo falantes do idioma originario e, com algumas raras

¢ Cf. https://servicos.educacao.rs.gov.br/pse/srv/estatisticas.jsp?ACAO=acaol. Consulta realizada
em 02/08/2019.
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excecles, todos também escrevem em sua lingua materna com competéncia. O
idioma corrente da escola Guarani € a sua lingua materna.

Sao realidades linguisticas e culturais distintas, que desde o inicio da A¢do
Saberes Indigenas na Escola demandou dois olhares, duas praticas, a fim de dar
conta de diferentes cosmovisGes. Esse foi um movimento importante, pois a
universidade teve que aprender a nomear Kaingang e Guarani, coletivos distintos
que se filiaram a instituicdo’. Foi também uma realidade linguistica que se reve-
lou na caminhada: os encontros de formagdo que envolveu o coletivo kaingang,
inicialmente eram majoritariamente feitos na Lingua Portuguesa e, aos poucos,
as falas foram sendo matizadas até chegar um momento de predominéancia dos
idiomas originarios, inclusive nas a¢cdes desenvolvidas no universo académico.

Nas avaliacGes realizadas pelos orientadores Kaingang aparece o reconhe-
cimento da ampliacdo do uso da lingua materna, como aparece na fala de Dirceu
de Paula, professor orientador da Escola Estadual Indigena Toldo Coroado, situada
na Terra Indigena Votouro: “Os professores que antes ndo falavam a lingua estdo
comecando a aprender”. Sua fala mostra a ampliacdo do uso da lingua originaria
no cotidiano escolar. “Com o Saberes, as pessoas passam a ter mais coragem para
falar a lingua na escola, até na secretaria, até para pedir xerox”. A elaboracdo do
material didatico no idioma originario foi também uma expressao do apreco ao
idioma. “Antes era apenas eu a insistir com o nosso idioma, hoje se somam outras
professoras”, disse Sueli Krengre Candido, orientadora kaingang, referindo-se a sua
escola e a resisténcia que ainda se encontra no interior de seu proprio territorio,
um setor da Terra Indigena Guarita. As reflexdes sobre a lingua Kaingang reverbe-
raram em um movimento coordenado pela linguista Marcia Gojten Nascimento®,

Aos poucos, esse movimento também ocorre nos cursos de graduagdo da universidade que
acolhem estudantes de diferentes povos indigenas: de indigenas passam a ser reconhecidos
em sua singularidade identitaria. No entanto, uma politica de acesso mais restritiva, que limita
o ingresso de apenas um aluno indigena por curso a cada ano (contemplando dez vagas) difi-
culta as identificagGes entre os préprios estudantes indigenas, mesmo que tenham o mesmo
pertencimento étnico.

Marcia Gojten Nascimento iniciou um projeto de pesquisa em 2016, través de um didlogo com
o povo chamado Maori, da Nova Zeldndia, com o objetivo de construir o projeto Kanhgag vi mré
8g jykre pé jagfe (“Ninho de Lingua e Cultura Kaingang”). O povo Maori tem um programa muito
bem-sucedido de transmissdo intergeracional do idioma originério, chamado Te Reo Maori,
“Ninho de Lingua Maori” (Language nest). E assim, comegou-se o contato intercultural com
esses dois povos interessados no didlogo e na troca de experiéncias em relagdao a manutengdo
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qual seja realizar um diagnéstico sociolinguistico sobre a situacdo atual desse idio-
ma nas Terras Kaingang situadas no Rio Grande do Sul. Esse trabalho esta recém
comecando, pois, revela a complexidade que significa mexer na profundidade do
falar, do escrever, do fazer e do sentir cultural, individual e coletivo.

Na universidade, linguas quase que desconhecidas comegam a ser pronuncia-
das com a Agdo Saberes Indigenas na Escola, despertando curiosidades, admiracdes
e respeito. Ha uma crenca difundida no sul do Brasil que aqui ndo ha mais “indigenas
de verdade”, crenca que afirma a branquidade de uma regido brasileira que, majori-
tariamente, se julga branca e europeia. Conquanto a presenca indigena nos cursos de
graduacdo e pds-graduacdo da Universidade Federal do Rio Grande do Sul, assegu-
rada pelas politicas afirmativas, ainda é uma presenca rara, que representa em geral
um aluno ou uma aluna indigena por curso, a A¢do Saberes Indigenas na Escola, em
encontros que ocorreram nos espacos académicos trouxe coletivos de professores,
seus sabios, seus formadores, que se mostraram e fizeram bradar suas vozes.

4 OS DESAFIOS DE PRODUZIR MATERIAL DIDATICO ESPECIFICO

O Censo Escolar de 2015, do Ministério da Educacdo do Brasil, revelou que
apenas 53,5% das escolas indigenas tinha material didatico especifico. Sdo os da-
dos, mas, -principalmente, o desejo de afirmar culturas, linguas e conhecimentos,
que faz indigenas afirmar a necessidade de produzir materiais didaticos que deem
conta de cada singularidade, representada por mais de 300 povos, com cerca de
180 linguas distintas, segundo os dados do IBGE (2010)°. E um movimento que vem
ao encontro de um dos objetivos da Acdo Saberes Indigenas na Escola, qual seja o
de “fomentar pesquisas que resultem na elaboracdo de materiais didaticos e pa-
radidaticos em diversas linguagens, bilingues e monolingues, conforme a situacdo
sociolinguistica e de acordo com as especificidades da educacdo escolar indigena”
(BRASIL, 2013, s.p.).

Portanto, o desafio de produzir materiais didaticos proprios, que conduza
a um afastamento do que se faz nacionalmente pelo Programa Nacional de Livro

de suas linguas (Kaingang e maori), em prol das linguas ameacadas. Este trabalho foi trazido pela
linguista Kaingang para a A¢do Saberes Indigenas na Escola, enriquecendo as reflexdes, abrindo
caminhos para outras a¢des que afirmam e revigoram o idioma deste povo.

° https://indigenas.ibge.gov.br/graficos-e-tabelas-2.html. Consulta realizada em 02/08/2019.
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Didatico (PNLD), que, ndo obstante as grandes vantagens de qualificar e unificar
os livros didaticos usados em todas as escolas publicas do pais, reforca a homoge-
neidade escolar que suplanta diferencas. Mas também o desafio de ter nas esco-
las materiais didaticos nas linguas proprias e, no caso do Nucleo UFRGS da A¢do
Saberes Indigenas, produzir materiais que respeitassem as vontades e processos
proprios Kaingang e Guarani e que fossem de qualidade. Também nos damos
conta neste processo, que o material didatico ndo vem sozinho. Era fundamental
pensar metodologias proprias de aprendizagens, pois do contrario os materiais,
mesmo diferenciados, entram na mesma logica que se busca desconstruir. Para
isso, muitos encontros foram dedicados para tal realizagdo, em um esforco coletivo
gue resultou na producdo compartilhada entre equipe da universidade e equipe
indigena. Nas escolas Kaingang e Guarani, nos encontros de estudo dos pequenos
grupos, borbulhavam materiais diversos que poderiam resultar em muitos livros,
alguns talvez seguindo o modelo de cartilhas de alfabetizacdo, comuns na Lingua
Portuguesa. Este fato evidencia o quanto a escola ocidental e seus modelos de
ensino-aprendizagem esta internalizada nos modos de ser professor.

Os questionamentos e as reflexdes faziam abrir outros caminhos que
conduziu a um primeiro resultado concreto: a producdo e publicagdo impressa
de um livro no idioma Guarani intitulado Jereroayu: Textos da tradicdo oral
Guarani-Mbya. Estes kaxo foram narrados pelo MoramoT Turibio Gomes e pela
Mborojaryi Laurinda Borges, em encontros com todos os professores e tentavam
criar um espaco apropriado de existéncia, em rodas em torno do fogo, a noite
e ao amanhecer. Reuniram assim uma quantidade consideravel de narrativas
e, com os mais velhos, os professores Guarani refletiam e decidiam sobre a
publicacdo: o que pode ser publicado, o que pode ser revelado, e a decisdo de
uma publicacdo monolingue. Ha, entre os Guarani, um cuidado muito grande
com a dimensdo do segredo, que protege o que é sagrado, que decide o que
pode ser contado ao ndo indigena, o que pode ir para a escola, os saberes que
sdo proprios dos cerimoniais na Opy e por isso, um tramite de reflexdo, de
consultas, para enfim chegar a decisdo. E dessa forma que resistem, existem e
(re)existem ha tantos séculos. Apds um intenso trabalho, que implicou acdes,
reflexdes, paradas, retomadas, eis o primeiro resultado: foram produzidos
800 exemplares e mais um e-book, distribuido nas escolas e nas comunidades
Guarani do Rio Grande do Sul.
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Pelos professores Kaingang, também foi produzido um livro intitulado
Kanhgdag VT Ki Kanhran-Ran Fa Ag Ranhraj, versdo impressa. Com mil exemplares
e versao e-book. Acompanhou este primeiro livio um CD de musicas kaingang,
fruto da pesquisa profunda coordenada pela professora llva Maria Emilio, da
Escola Ant6nio Kasin-Mig, orientadora de um grupo Kaingang em um dos seto-
res da Terra Indigena Guarita. Eram can¢fes esquecidas e que, com uma busca
sensivel, impulsionada pelo agucado senso de pesquisa e pela disposicdo ético-
-politica de llva, puderam ser recuperadas e gravadas para circular nas escolas
e nas comunidades Kaingang. Um grupo de pessoas da Terra Indigena Guarita
envolvidas neste trabalho especifico dos cantos fizeram a gravacdo no estudio da
Faculdade de Musica da Universidade Federal do Rio Grande do Sul. Além do livro
e do CD, também foi publicado nesse primeiro conjunto de materiais didaticos
o que se chamou de “fichas de alfabetizacdo na Lingua Kaingang”, contendo um
alfabeto especifico em letras grandes e destacaveis para serem manuseadas nas
escolas. Todos os materiais foram distribuidos as escolas indigenas do estado, pela
Secretaria de Estado da Educacdo, parceira nesta rede desde o inicio da Acdo.

Enguanto o primeiro conjunto de materiais didaticos realizados deu énfase aos
processos de alfabetizacdo nas linguas maternas, o segundo conjunto foi pensado em
constituir-se num auxiliar deste processo, mas que contemplasse outros formatos,
a fim de atingir uma gama ampliada de idades e aproximar-se das pedagogias pro-
prias indigenas e dos processos politicos pelos quais as populagdes estdo inseridas.

Os materiais utilizam outros formatos ndo restritos a linguagem escrita, con-
tendoimagens, ilustracdes, cartografias e sons. Tais materiais foram produzidos pelos
professores, com auxilio técnico e empréstimo da universidade de ferramentas de
trabalho como gravadores, cameras fotograficas e materiais de escrita. As diferentes
linguagens refletem os desafios de ndo pensar a escola como o lugar da escrita, mas
também como uma abertura a oralidade. Assim, os orientadores demandaram mais
tempo para que as comunidades fossem envolvidas nos processos de construcdo
do material, bem como os professores cursistas engajados em realizar pesquisas e
participarem das decisGes sobre o material. Foi um material mais complexo, que
envolveu encontros nas comunidades entre orientadores e cursistas, reunides entre
orientadores para decisdo, processo de pesquisa e coleta de materiais fotograficos
e sonoros, edicdo e design, tiveram outro tempo de realizacdo, priorizando as
discussoes, detalhes, idas e vindas a comunidades e revisdo atenta. O exercicio de
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producdo destes materiais nos mostrava que, mais importante que o resultado,
era o proprio processo, as vivéncias, negociagdes e reflexdes sobre aprendizagem
e ensino, metodologias que se produziram durante os encontros.

Figura 2 —Mapas de seus territérios desenhados pelos Guarani
‘o o, .’[‘-. >

Fonte: Arquivo da Ac¢do Saberes Indigenas na Escola/UFRGS.

Figura 3 — Material didatico Kaingang: CD de narrativas e cantos, fichas
tematicas com imagens fotograficas

KANHGAG AG KAJRO
TY GIRMRETY
RANHRAJ KE

Fonte: Arquivo da Agdo Saberes Indigenas na Escola/UFRGS.
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A qualificacdo do material didatico se faz como processo de formacgdo do
grupo, num incessante ir e vir: elaborar, olhar o que ja foi feito, refazer a partir
das reflexGes com as pessoas mais velhas da comunidade, com os demais pro-
fessores, com o grupo da universidade. Também em relagdo a utilizacao destes
materiais nas escolas e comunidades, a diversificacdo de linguagens permite um
uso mais ampliado. Foi tdo intenso o processo de elaborac¢do do segundo con-
junto de materiais didaticos, com um resultado primoroso, que se decidiu por
fazer uma segunda edicdo do mesmo material, ampliando a quantidade para
uma consequente utilizacdo por um grupo mais ampliado de pessoas e coletivos
Kaingang e Guarani.

Outro movimento importante a destacar foram os eventos para o langamen-
to dos materiais, tanto na universidade, quanto em cada comunidade escolar. Para
o lancamento na universidade, além de uma cerimobnia organizada a partir das
recomendacdes dos Kaingang e Guarani que incluia a participacdo de nossas au-
toridades, primamos por produzir noticias que divulgassem, tanto a A¢do Saberes
Indigenas na Escola, como os produtos qualificados que resultaram do trabalho
conjunto e intercultural: a universidade foi a sustentagao estrutural e material; os
Kaingang e Guarani foram os criadores intelectuais das publicacdes. Consideramos
gue essa ritualizacdo promoveu um reforco da autoestima e, principalmente en-
tre os kaingang, em cada comunidade o lancamento foi apoiado por aportes de
recurso de custeio da Acdo Saberes Indigenas na Escola, concretizando-se como
um evento ritualizado.

5 COMO REPERCUTE A ACAO SABERES INDIGENAS NOS TERRITORIOS
INDIGENAS

A teoria Indigena surge dentro de um campo multiénico complexo — em
relacdo a sua construcdo epistemologica e a partir de sua pratica politica — estd
ligada a apropriacdo critica dos sistemas externos de conhecimento, enquadrados
pelo pensamento préprio (RAPPAPORT; PACHO, 2005 p. 29). O estar junto dos
Kaingang e Guarani, de maneira especial com os mais velhos, conhecedores dos
processos proprios de educar conforme a tradicdo, a possibilidade de convivéncia
entre professores, os velhos e os sabios e os ndo indigenas foi(é) de extrema im-
portancia na caminhada de construcdo do processo de formacdo continuada da
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Acdo Saberes Indigenas na Escola. “A minha escola estd no mato” ° (fala do Kuja
Jorge Garcia), a “casa de reza é nossa escola” (expressao reiterada dos Guarani),
sdo falas que indicam que os conhecimentos escolares precisar estar fundamen-
tados na reciprocidade e na ética indigena, em uma construgao que aponta para
a inter-relacdo e interdependéncia entre todos os sujeitos que participam deste
processo formativo. Ela propicia e fundamenta os compromissos, cuidados mutuo,
a cooperacdo e troca de saberes e conhecimentos entre os sujeitos, elementos
importantes para (re)existéncia.

Relembrar aqui as falas dos(as) velhos(as) indigenas, mostra que para além
da escola, outros espagos sdo importantes e que se comunicam profundamente
com os saberes indigenas da comunidade. As atividades dos professores Kaingang
e Guarani, como a conta-acdo de histdria, cantos e dancas, pintura de grafismo
corporal vdo se desenhando nos entornos escolares, fazendo parte de vivéncias
gue acontecem nas terras indigenas. Nesse sentido, a Acdo Saberes Indigenas na
Escola produz efeito de retrovisor, pois ao “olhar para frente se enxerga o que esta
atras”: a ancestralidade, que assume significados importantes a partir das praticas
que acontece dentro e fora da escola, numa clara expressdo de que os saberes
indigenas estdo muito presentes em outros espacos e em todos os sujeitos das
comunidades Kaingang e Guarani.

E importante dizer que o deslocamento das praticas para além dos tempos e
espacos escolares atinge a todos dentro das comunidades indigenas. Os velhos e as
velhas, portadores de conhecimentos ancestrais, manifestam a alegria de sentirem-se
novamente valorizados, fato este evidenciado no canto romantico Kaingang “Sape
Tanh”!, recuperado pela orientadora de estudo Illva Maria Emilio e os professores
de seu grupo. Além disso, os orientadores de estudos, junto dos professores, vao
também recuperando narrativas educativas ja esquecidas pelos jovens, mas que estdo
presentes na memoria dos(as) velhos(a)s indigenas. Percebemos, mais uma vez, que
s6 bastava provocar essas memorias para que elas voltassem a ecoar nos espagos

10 Kuja Jorge Garcia, numa de suas conta-agdo nas atividades de formacdo, conta que sua escola
é do mato, em que tudo que sabe aprendeu neste espago e que tinha medo da escola que
ensinava ler e escrever. Mas que agora ela devia ser uma ferramenta dos kaingang.

1 Canto Sdpe Tdnh, antigamente cantado pelas mulheres kaingang, em que colocavam o seu desejo
nao largar seu homem (namorado), mas ndo sendo correspondida ela tomava a decisdo de ir
embora. Geralmente era cantado pelas mulheres solteiras.
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das comunidades. Entre tantas, citamos a narrativa recuperada pela orientadora
Iraci Gré&ja Antonio, Kamé mré Kajru Vénhpriig, que fala dos casamentos tradicio-
nais Kaingang e sua importancia para a manutencdo do povo e sua tradi¢do. Outro
saber indigena Guarani importante, trazido pelo professor Guarani Joel Pereira, o
Nhemongueta?, que recupera o modo de convivéncia desse povo.

Nesse sentido, talvez, seja importante refletir sobre o papel da escola, dian-
te dos saberes indigenas, pois, parece que a estrutura de escola que predomina
hoje tem dificultado o transito desses saberes em seus componentes curriculares.
“A escola de feicdo europeia tem uma finalidade determinada: formar cidadaos
tecnicamente qualificados e Uteis ao mercado de trabalho, bem como suditos
obedientes ao modelo politico que sustenta o modelo econbmico em vigor”
(LUCIANO, 2013, p. 109). A importancia dos processos escolares ndo poderia
estar centrada em conteldos ja prontos, distantes dos saberes da comunidade,
e por isso nos perguntamos: onde estdo os saberes vindos da “escola do mato” e
das “casas de rezas”? Ou estes possuem lugar proprio? Nesse sentido, devemos
pensar a educacdo escolar permeada pela sensibilidade, pelos encantamentos e
n3o apenas pela razdo central e quase Unica na escola ocidental. E fundamental
reconhecer, junto de cada participante das formacdes, aimportancia dos saberes
presentes nos diversos espacos de construcdo de conhecimentos, evidenciando
que ndo é so a escola que é um espaco importante, mas todos 0s espagos espa-
Ihados nas comunidades indigenas, que expressam o bem-viver. Neste contexto,
a existéncia de diversas visdes de mundo, outras epistemologias, de uma abertura
a novas formas de conhecer, de compartilhar a diversidade de saberes existentes
e suas construcdes é fundamental. A Acdo Saberes Indigenas na Escola foi/é um
processo de construcdo coletiva, de um caminhar juntos, que nos permite perce-
ber os (des)entendimentos e inquietacdes que moveram/movem os professores
indigenas e ndo indigenas.

O reconhecimento, por parte dos professores, da auséncia dos conheci-
mentos indigenas, do pouco das historias e culturas do indigena na vida da escola

12 Nhemongueta, narrado pela Dona Laurinda e seu Turibio, velhos sédbios Guarani que acompan-
haram a Acdo saberes Indigenas na Escola. Segundo eles, sdo modo de convivéncia, momento
em que toda familia se senta em redor do fogo para o mais velho ou até mesmo o pai passar
aconselhamento aos filhos, sobre os cuidados dos jovens que recém passaram da fase crianca
para vida adulta, a fim de ndo ser pego pelos espiritos dos animais.
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foi importante, pois desencadeou mudancgas. O reconhecimento de desejos, de
busca de fundamentacgdo a praticas docentes, gerou aberturas e uma dedicacdo
profunda para buscar novas formas de producdo de conhecimentos, em relacdo
com as ja conhecidas. Assim, assumiu-se o desafio da construcdo de propostas
politico-pedagdgicas proprias e diferenciadas, tendo a consciéncia de que a cul-
tura dos povos indigenas estava/estd também inserida numa relagdo académica
e escolar colonizadora. Nesse sentido, acreditamos que os professores Kaingang
e Guarani, referenciados no movimento provocado pelas formacdes durante
a Acdo Saberes Indigenas na Escola, podem construir uma proposta sensivel,
transformadora, politizada e emancipatdria, que lhes permite o rompimento com
condutas individualistas e colonizadoras, criando assim interatividades entre os
professores e suas comunidades.

A consciéncia critica de nosso fazer pedagdgico nos compromete a buscar
permanentemente o aperfeicoamento de nossos jeitos de ensinar, para manter os
conhecimentos e saberes milenares construidos na cultura. Acreditamos que isto
deva ser um ato prazeroso, de descobertas para as transformacdes pedagogicas
necessarias dentro de uma pratica de investigacdo. Nesse sentido, os professores
e suas comunidades assumem a perspectiva de buscar e conhecer as boas praticas
que os indigenas alimentam dentro de suas comunidades. E necessario também
refletir a relacdo com a sociedade ndo indigena e o Estado, articulando tempo —
espaco: passado, presente e futuro, para conhecer e construir narrativas dentro
e fora da escola oficial, 0 nosso kanhka** que é o que pode sustentar a escola.

Por fim, a Acdo Saberes Indigenas na Escola fez eco por todos os espacos das
comunidades indigenas Kaingang e Guarani. Seus cantos, narrativas, provocados por
metodologias vindas dos saberes presentes nos velhos, ora adormecidos, fortale-
ceram a identidade, provocando e afirmando o orgulho de serem indigenas, povos
detentores de conhecimentos, produzidos na coletividade, e capazes de superar
o individualismo produzido pela escola colonizadora implantada em suas terras.

13 Kanhk3 — palavra Kaingang recuperada pelos orientadores de estudo nas rodas de conversas nas
noites dos encontros de formacdo. Aquilo que sustenta: céu, parente, tempo-espaco, presente,
passado e futuro, bem-viver.
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Resumen: Este articulo analiza la produccion de materiales escritos en lengua
gom o bilinglies gom-castellano, realizados por indigenas de dicho colectivo
en un contexto religioso de inserciéon misional protestante, en el noreste de
Argentina entre 1960-1970. Los textos responden a finalidades diversas:
religiosas, productivas y educativas; correspondiendo por lo tanto a géneros
tales como epistolas, reflexiones biblicas y cartillas de alfabetizacion para la
ensefianza de lalecturay la escritura en gom. El andlisis que realizamos propone
indicios sobre algunas modalidades de apropiacién indigena del proceso de
escrituracion en lengua gom en el marco de la historia de la cultura escrita,
para la cual utilizamos fuentes escritas, visuales y orales.

Palabras clave: pueblos indigenas; cultura escrita; dominio religioso;
apropiacion.

Resumo: Este artigo analisa a producao de materiais escritos em lingua gom ou
bilingues gom-castelhano, realizados por indigenas deste coletivo num contexto
religioso de insercdo protestante, no nordeste da Argentina, entre 1960-1970.
Os textos respondem a finalidades diversas: religiosas, produtivas e educativas;
correspondem, portanto, a géneros como epistolas, reflexdes biblicas e cartilhas
de alfabetizacdo para o ensino da leitura e da escrita em qom. A analise que
realizamos propde indicios de algumas modalidades de apropriacdo indigena
do processo de escrituragao em lingua gom no ambito da histéria da cultura
escrita, para a qual utilizamos fontes escritas, visuais e orais.

Palavras-chave: povos indigenas; cultura escrita; dominio religioso; apropriacao.
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1 INTRODUCCION

A mediados del afio 2019 se realizé en la provincia del Chaco (Argentina)
la Feria del Libro Chaquefio. En el evento el referente indigena Orlando Sanchez
presentod su libro, “Vocabulario Qom”, ante un publico numeroso compuesto por
referentes, estudiantes y docentes indigenas, funcionarios estatales, integrantes
de la Sociedad Biblica Argentina e investigadoras/es del medio. En una lectura am-
pliada que desdibujé fronteras temporales entre el pasado y el presente, Sdnchez
describia que la escritura del vocabulario fue el resultado de mas de setenta
afios de trabajo junto a misioneros protestantes, cuya génesis fue el proceso de
escrituracion de la lengua gom vy la traduccién de la Biblia a este idioma, aunque
actualmente el libro adquiere nuevos sentidos politicos, linglisticos y educativos:

[Es] Un nuevo aporte para la descolonizacion de nuestra historia [qom] y
también de la educacion bilingtie e intercultural [...]. Fue pensado para el
estudio de la gramdtica y también para la alfabetizacion en el idioma den-
tro de las instituciones educativas; [...] para que esto sirva como material
de investigacion, de aprendizaje de nuestras generaciones que hoy estdn
haciendo un esfuerzo para adecuarse a otra situacion de vida, otro nivel de
aprendizaje [...], creyendo que la educacion también es una fortaleza que
puede cambiar una estructura de un pueblo como nuestro pueblo. (Discurso
de presentacion de Sdnchez, 2019. Las aclaraciones en cursiva son nuestras)

Tomando como reflexién inicial el evento y buscando profundizar en la
historia de la cultura escrita entre pueblos indigenas del Chaco argentino, en
este articulo queremos hacer un recorrido por el periodo genealégico de estan-
darizacion de la lengua gom vy la configuracion de modalidades de apropiacion
de la escritura en gom entre indigenas de esta etnia, procesos a los que remite
Sanchez en su discurso. Como “entrada a lo escrito” (CHARTIER, 2002), analizamos
materiales en gom o bilinglies gom-castellano producidos en el dominio religioso,
circunscribiendo a las décadas de 1960-1970.

Desde una mirada en la larga duracién, y entendiendo a la historia como
herramienta para construir modelos de inteligibilidad critica de procesos actuales
(CHARTIER, 1999), a través del analisis proponemos que la “descolonizacion de la
historia gom y de la educacion bilingle e intercultural” que menciona Sanchez en
ocasion de presentar el Vocabulario Qom, constituye también una herramienta de

descolonizacion de la lengua gom. Este proceso implica una reapropiacion de los
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procesos de escritura, realizada en el contexto de insercion protestante entre indigena
del Chaco argentino varias décadas atras, los que son actualizados en un nuevo con-
texto de relacion entre el colectivo indigena, el Estadoy las congregaciones religiosas.

Para el analisis recurrimos a los aportes provenientes del campo de |a his-
toria de la cultura escrita, en particular al término apropiacion como un concepto
gue permite acentuar el rol activo de los sujetos involucrados en tomar para si
y hacer uso de los recursos culturales objetivados en su ambiente inmediato,
entre ellos la cultura escrita (ROCKWELL, 2000; 2006; 2008). En distanciamiento
con el paradigma de la reproduccion, donde la apropiacion es unidireccional y se
refiere a la concentracion de capital simbdlico por parte de los grupos sociales
dominantes, la apropiacion puede partir de otros sectores sociales permitiendo
apreciar el valor diferencial que un objeto o recurso cultural puede tener para
diferentes grupos en una sociedad, y examinar los cambios que se producen en
dichos recursos cuando son apropiados (ROCKWELL, 2006).

De esta manera problematizamos el supuesto tedrico que sostiene que los
sujetos “ingresan” o “acceden” a lo escrito, enfatizando que los seres humanos
producen cotidianamente bienes materiales y también simbdlicos en relacion con
el mundo letrado; produccién que a lo largo del tiempo va configurando el lugar
de la cultura escrita en los distintos grupos sociales. En tanto la configuracion es
dindmica, el lugar de la cultura escrita es cambiante y se transforma permanen-
temente (OLIVEIRA GALVAO, 2010, p. 219).

La produccion de recursos (por ejemplo, materiales escritos) y practicas
culturales (v. la escritura), dependen de la identidad histérica de cada comunidad;
por ello resulta necesario otorgar un contenido sociohistorico a la apropiacion
(CHARTIER, 1999). Asimismo, atender a las relaciones sociales donde “hay siem-
pre una voluntad de monopolio, de control, de propiedad, y que la apropiacion
no se da por si misma sino como resultado de un conflicto, de una lucha, de una
voluntad confrontada con otra” (CHARTIER, 1999, p. 162). La exploracion de dichos
contenidos en la apropiacion de la cultura escrita permite analizar las situaciones
asimétricas y relaciones de dominacion en las que estd inscripta dialécticamente
en tanto producto y proceso de transformacion.

La nocién de dominios de apropiacion permite aludir a los espacios o situa-
ciones sociales tipificadas y reguladas por normas donde los sujetos se ponen en
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contactoy apropian de la cultura escrita (ROCKWELL, 2000; 2006). Como adelanta-
mos, en el articulo referimos exclusivamente al dominio de apropiacion religioso, que
resultd clave como articulador del resto de los dominios en el contexto considerado.

Chaco es una provincia ubicada en el nordeste de Argentina donde residen
miembros indigenas gom, moqoit y wichi. Es una zona de lenguas en contacto,
las dos primeras etnias pertenecen a la familia lingUistica Guaycuru, la tercera a
la Mataco-mataguaya. El término Qom es un etnénimo que “hace traslucir una
identidad colectiva y étnica englobadora [...], funciona como una categoria que
se opone a la de ‘no-indigena’ o ‘blanco’, los ‘rocshe’, aglutina una diversidad de
parcialidades (grupos sociopoliticos) y variedades lingtisticas” (TOLA, 2010, p.
169). Los gom también han sido denominados tobas, exdnimo peyorativo que
significa “frentones” y se utiliza aun en la actualidad (TOLA, 2010).

Este trabajo se encuentra organizado en tres subtitulos. En el primero ha-
cemos una descripcion general de la insercidén misional protestante en el Chaco
argentino. En el segundo nos referimos al lugary las finalidades que tuvo la difusion
de la cultura escrita en los proyectos misionales, donde analizamos materiales mo-
nolinglies en gom o bilinglies gom-castellano escritos por indigenas. En el tercero
presentamos a modo de recapitulacion una concisa conclusién de estos procesos
histéricos y reflexionamos sobre algunos vinculos entre el pasado y el presente.

Para los resultados expuestos recurrimos al andlisis de fuentes escritas, vi-
suales y orales, obtenidas en consultas a archivos nacionales e internacionales asi
como durante un trabajo de campo realizado en el marco de una Tesis doctoral®.
El corpus incluye materiales publicados e inéditos del periodo comprendido entre
1950-1970: entre las fuentes escritas se incluyen textos impresos y manuscritos;
mientras que las fuentes visuales fueron exclusivamente fotograficas. El fondo do-
cumental obtenido estd conformado por materiales utilizados para la ensefianza de
lecturay escritura (cartillas de alfabetizacion), epistolas religiosas de indigenas o no-
-indigenas, documentos oficiales eclesiasticos como informes, boletines de difusion,
planes, proyectos, etcétera. Las traducciones que se presentan en el texto fueron

Titulo: “Historia de apropiacion de la cultura escrita entre el pueblo gom del noroeste chaquefio
(1960-1976)". Financiada por del Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas
(CONICET) a través de una beca interna doctoral (Resolucién n. 4358/12 y n. 1738/14). Periodo:
2013- 2018. Lugar de trabajo: Instituto de Investigaciones en Educacion, Universidad Nacional
del Nordeste. Directora: Dra. Ana Padawer, Co-directora: Dra. Teresa Laura Artieda.
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realizadas por el docente y referente gom David Garcia, a quien expresamos nues-
tro agradecimiento por sus continuos aportes a las investigaciones desarrolladas.

2 LA CONFIGURACION DEL DOMINIO RELIGIOSO: MISIONEROS
PROTESTANTES ENTRE INDIGENAS DEL CHACO ARGENTINO

En este apartado presentamos una descripcion de la expansion misional
protestante entre los indigenas del Chaco argentino, que condujo a la conforma-
cidon de la primera iglesia nativa: la Iglesia Evangélica Unida (IEU), asi como a la
emergencia del evangelismo étnico. Estos procesos, que ya han sido descriptos
por otros investigadores del campo de la antropologia, seran considerados como
constitutivos del dominio religioso de apropiaciéon de la cultura escrita: a través
de ellos analizaremos el papel de los espacios religiosos en la construccion del
indigena hermano lector de la palabra divina, de una comunidad indigena lectora,
y luego de indigenas hermanos que escriben en su idioma.

Si bien focalizamos en el dominio religioso, en el Chaco argentino la cons-
trucciéon del “indigena hermano” se dio a la par de narrativas civilizatorias e
integracionistas que hacian eco, aunque con reinterpretaciones leidas desde las
politicas misionales, de los discursos estatales relativos a la “cuestion indigena”.
En este sentido consideramos el caracter polisémico del término “religion” para
referirnos a los usos y apropiaciones diferenciales de grupos y sujetos sociales, en
condiciones histéricas y entramados de poder particulares, de procesos ligados a
las creencias (CERIANI CERNADAS, 2013a, p. 11).

Hacia finales del siglo XIX, durante el proceso de conformacion del Estado
moderno argentino, la preexistencia de los indigenas en los llamados Territorios
Nacionales constituyd una problematica politica para la elite dirigente de la época:
su resolucion se ligaba a la expansidn territorial y capitalista, pero también a una
“cuestion social” que convocd a distintos sectores de la sociedad como agentes
colonizadores para integrar a los indigenas a la Nacion (TRINCHERO, 2000; TORRES
FERNANDEZ, 2007/2008; MASES, 2010; GOMEZ, 2011).

En ese contexto de despojo territorial, de agresion militar y explotacion, se
inicié la fundacion de misiones protestantes entre indigenas de las actuales pro-
vincias argentinas de Chaco, Formosa y Salta (CERIANI CERNADAS, 2009; 2013b;
TRINCHERO, 2000). En Chaco la iglesia anglicana fue pionera en la fundacién de
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emplazamientos misionales entre wichi, gom vy pilaga entre los afios 1914-1933
(GORDILLO, 2005; CERIANI CERNADAS, 2013b). La politica misional anglicana
proveyo una nueva “solucion” al problema de integracion indigena, conforman-
do una agenda de intervenciones en educacion, salud, evangelizacién, y trabajo
industrial que “devino en procesos imbricados de incorporacion vy alterizacion de
las poblaciones nativas, resultantes de la puesta en marcha de comunalizaciones
respecto de tres sentidos de pertenencia yuxtapuestos: el nacional, el religioso y
el étnico” (TORRES FERNANDEZ, 2007/2008, p. 143).

Sumada a la intervencion anglicana, otras corrientes protestantes concurrie-
ron posteriormente a la evangelizacion de grupos indigenas de Chaco: misioneros
noruegos y suecos pentecostales (en 1920); misioneros ingleses que fundaron la
iglesia Emmanuel (1932), norteamericanos pentecostales de las iglesias Go Ye y
Gracia y Gloria (principios del ‘40), y en 1943 menonitas estadounidenses (CERIANI
CERNADAS, 2011; 2013b).

En estas tres décadas de amplia expansidn territorial estatal y capitalista
colonizadora, asi como de una significativa intervencion religiosa entre diversos
grupos étnicos del Chaco argentino (pilaga, gom, wichi, mogoit), se asentaron las
bases para la construccién de nuevas formas de relaciones interétnicas, tramas
diferenciales de podery practicas religiosas rituales que conllevaron un paulatino
cambio sociorreligioso y la emergencia del “evangelismo étnico” (WRIGHT, 2002;
CERIANI CERNADAS, 2007; 2011; 2013b).

Se traté de una coyuntura histérica de migraciones y relocalizaciones espa-
ciales forzadas, que fue acompafiada de un movimiento sincrético de apropiaciény
adaptacion selectiva del ideario y de la praxis pentecostal. Ambos procesos dieron
forma a nuevas relecturas de la identidad étnica y evangélica gom, y a relaciones
con agencias politicas en pos de la obtencion de titulos territoriales, mejoras en las
condiciones de vida y gestion de la educacion (CERIANI CERNADAS, 2018, p. 356).

Entre todas estas influencias, la mision inglesa Emmanuel tuvo especial
relevancia como preludio del evangelismo étnico por sus expresiones liturgicas
que se articularon fluidamente con las formas de religiosidad indigena (CERIANI
CERNADAS, 2007). Se trataba de una rama pentecostal que funcioné entre la
década de 1930 vy principios de 1950 en Formosa y Chaco, la politica misional
procurod alcanzar una asimilacion de los indigenas a las formas de vida occidental
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y cristiana, infundir una identidad nacional y un sentimiento patriota. Cristianizar,
civilizar e integrar por medio del evangelio, el castellano, la escritura, la agricultura
y el trabajo manual (CERIANI CERNADAS, 2009), en palabras de Wright (2002, p.
68) “una misidén que queria ensefiarles las bondades del Evangelio y transformarlos
en Utiles y ‘civilizados’ trabajadores”.

Con el emplazamiento de laiglesia Emmanuel comenzd un proceso de apro-
piacidon de elementos pentecostales (la teologia del Espiritu Santo, el énfasis en los
poderes divinos, la curacidn, las experiencias extaticas y emocionales), los cuales
fueron articulados con los complejos cosmoldégicos y rituales de las sociedades
nativas (CERIANI CERNADAS; CITRO, 2005). Ademas del trabajo con la mision
pentecostal inglesa, algunos indigenas comenzaron a difundir entre su pueblo el
culto evangélico experimentado con otros misioneros, destacandose la prédica
del pilaga Luciano Corona y de los gom Pedro Martinez y Aurelio Lépez quienes
después de estar en contacto en Resistencia con el misionero pentecostal Juan
Lagar de la mision Go Ye, propagaron el evangelio entre gom del Chaco y Formosa
(MAST, 1972; TAMAGNO, 2007 ).

En la confluencia de estas experiencias previas, entre 1930-1940 se crearon
iglesias indigenas en la region y surgio el evangelismo étnico o el evangelio (CERIANI
CERNADAS, 2011), el cual fue cristalizado e institucionalizado con la creacion de la
primera iglesia indigena, la Iglesia Evangélica Unida o IEU (WRIGHT, 2002; CERIANI
CERNADAS; CITRO, 2005). Desde sus origenes el evangelio constituyd un espacio
dindmico de relaciones de poder, surcado de ambigliedades y rivalidades: un com-
plejo campo sociorreligioso de disputas por “el capital material y simbdlico entre las
diversas asociaciones (iglesias, ONG, emprendimientos misioneros), donde se arti-
culan relaciones con los otros campos sociales (politicos, educativos, econdmicos)
y se constituyen habitus identitarios especificos” (CERIANI CERNADAS, 2011, p. 6).

La IEU surgio entre los gom de Pampa Aguara®, en el contexto del emprendi-
miento misional “Nam Cum” iniciado por la iglesia menonita a principios de 1940
(imagenes 1y 2), articulado con lideres gom quienes se propusieron constituir
una institucion religiosa auténoma independiente de las iglesias dogshi® (CERIANI

CERNADAS, 2018).

4 Paraje rural ubicado en el centro de la provincia del Chaco.
> Marca de plural que denota al “blanco” y/o “criollo” (CERIANI CERNADAS, 2018).
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Imagen 1y 2 — Encuentro religioso indigena. Pampa
Aguara, mayo de 1955
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Fuente: Archivo personal David Garcia (2017).

A partir de 1951, Nam Cum estuvo a cargo del matrimonio compuesto por
Albert Buckwalter y Lois Litwiller, quienes luego del primer tiempo de trabajo
comenzaron a replantear el modelo misional vigente:

Por consiguiente, nuestros primeros afios en esta tarea estuvieron llenos
de frustraciones continuas; 1. No entendiamos a los indigenas. 2. Veiamos
la imposibilidad de transformar en menonitas a los indigenas de las tres
iglesias locales de la misidn. 3. El trabajo relacionado con la administracién
de la misién (educacion, agricultura, almacén, etc.) monopolizaba nuestro
tiempo y energias y nos dejaba agotados y disgustados, sin animos para
nuestro ministerio espiritual que en realidad considerdbamos la parte pri-
mordial. (BUCKWALTER; LITWILLER, 2011, p. 194).
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Ante dichos condicionamientos y el conocimiento del movimiento religioso
pentecostal preexistente entre los indigenas,® en 1954 recurrieron al antropdlo-
go y linguista religioso William Reyburn para realizar un estudio sobre los gom
y el movimiento religioso (REYNBURN, [1954] 2003). En el estudio este religioso
concluyo:

Encuentro pues cuatro aspectos, ademas de la evangelizacién, en las que
creo que se necesita que los misioneros colaboren con las iglesias tobas:

A. Capacitacién de lideres tobas.
B. Formacion cristiana en la iglesia.
C. Traduccion de la Biblia.

D; Animar a la busqueda del cristianismo responsable. (REYBURN,
[1954]2003, p. 54).

El estudio incidio en la transformacién de la politica misional menonita. A
finales de los cincuenta disolvieron la mision y asistieron al proceso autonémico
entre los gom con la conformacién de su propia iglesia, la IEU, registrada oficial-
mente en 1961 por el fichero de Culto N. 819 (WRIGHT, 1987). Durante las primeras
décadas de consolidacion, la institucion estuvo a cargo de Aurelio Lopez, quien
contaba con una amplia experiencia y reconocimiento como lider religioso entre
los indigenas del Chaco y Formosa.

Entre 1958-1968, la IEU fue ampliando su cobertura territorial y étnica: en
sus comienzos tenia 800 miembrosy 17 congregaciones entre gomy pilaga; hacia
1968 contaba con 2.000 miembros qom, pilaga y moqoit (BUCKWALTER; LITWILLER,
2011, p. 191). Con el mapa siguiente (imagen 3) se tendra una referencia espa-
cial de la expansién del evangelio en las provincias del Chaco y Formosa y, como
daremos cuenta subsiguientemente, la difusién simultanea de la cultura escrita:

¢ Al decir de Buckwaltery Litwiller (2011): “Ya existia un movimiento cristiano incipiente que incluia
mas de veinticinco iglesias en aisladas comunidades en el Chaco central, organizadas por los
mismos indigenas” (BUCKWALTER; LITWILLER, 2011, p. 195).
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Imagen 3 — Locacién de las iglesias, 1971
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Fuente: Mast, 1972.

Para Buckwalter esto significd una conversion en su tarea misional, en el

sentido de autoadscribirse como hermano y no “sefior” de los indigenas:

226

Brothers, not lords

What we missionaries did then, amounted to a conversion experience for
us. Instead of condemning the log seat as a sign of “primitiveness”, we de-
liberately accepted God’s call to go and sit on it. The log seat with a Toba
preacher sitting beside a Mennonite missionary might be considered the
symbol of our new relationship. Together we are looking to God; together
we are studying his Word; together we are praying to him; together we are
following his Spirit; together we are seeking the lost; and_together we are
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suffering for the sake of Jesus Crist.” (BUCKWALTER, 1957, p. 9-10. Destacado
en original)

En la trayectoria historica misional protestante entre indigenas del Chaco
argentino, esto significd una redefiniciéon en la construccion de los sentidos de la
aboriginalidad: el Otro hermano indigena implicd que los gom ocuparan lugares
de liderazgo, configurandose nuevas redes de poder politico étnico a lo largo de
la region. Al interior de la experiencia misional menonita, a partir de esta recon-
figuracion surge el equipo de “Obreros Fraternales”, aln presentes en la actua-
lidad con una fuerte influencia en la formacion de los lideres religiosos de la IEU
(CERIANI CERNADAS; CITRO, 2005).8 Esta reconfiguracion, que se traduce en una
politica misional protestante de formacidén religiosa basada en la hermenéutica
biblica, permite problematizar el papel de la cultura escrita para asi dimensionar
los alcances de la autonomia indigena en la constitucion del campo sociorreligioso
del Evangelio.

Con el giro en la politica misional, el eje medular del accionar de los menoni-
tas se reoriento hacia la evangelizacion en lengua nativa, y a ensefiar a los indige-
nas a leer en su propio idioma: “the Indians shall form a church of the redeemed,
and that this body will stand after the missionaries are gone. In order for this to
be possible, the Indians must have the Word of God [...] in their mother tongue”
(BUCKWALTER, 1951, p. 4).° Para ello, Buckwalter inicié la escrituracién y estan-

7 En castellano: Hermanos, no sefiores. Lo que los misioneros hicimos entonces equivalié a una
experiencia de conversion para nosotros. En lugar de condenar el asiento de madera como signo
de algo “primitivo”, deliberadamente aceptamos el llamado de Dios para ir y sentarnos en ese
asiento. El asiento de madera con un predicador Toba sentado al lado de un misionero Menonita
podria ser considerado el simbolo de nuestra nueva relacion. Juntos estamos buscando a Dios,
juntos estamos estudiando su Palabra, juntos le estamos rezando, juntos estamos siguiendo
su Espiritu, juntos estamos buscando al perdido, y juntos estamos sufriendo por Jesucristo.
Traduccidn realizada por Jesus Lenain del Departamento de Lenguas Extranjeras, Fac. de
Humanidades, UNNE.

Al decir de César Ceriani Cernadas vy Silvia Citro (2005): “Las tareas de apoyo que realizan
actualmente los “obreros fraternales” menonitas en la Iglesia Evangélica Unida abarca dife-
rentes actividades, como las visitas de parejas de misioneros a las iglesias (generalmente para
los Aniversarios de las mismas o algun Cumpleafios), la asistencia y apoyo a las Convenciones
Generales, la realizacion de "Circulos Biblicos" y "Estudios Biblicos" para los pastores y fieles y
la edicién de un boletin titulado "Nuestro Mensajero" (Qad agtaxanaxanec) y otros materiales
escritos que son enviados a las iglesias”.

En castellano: esperamos que los Indios creen una iglesia de redimidos y que este cuerpo sobreviva
luego de que los misioneros se retiren. Para que esto sea posible, los Indios deben tener la Palabra
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darizacion de la lengua gqom, y la traduccién de la Biblia a este idioma. Respecto
del trabajo, en una entrevista la menonita Lois Litwiller sefiald lo siguiente:

[...] nuestro trabajo se concentrd exclusivamente en relacion a la Iglesia entre
los Tobas, especificamente en la traduccion de la Biblia al Toba, comenzando
con el Nuevo Testamento. [...] el incentivo para aprender a leer en Toba entre
los/las creyentes Tobas, es leer la Biblia en su idioma, es poder escuchar
a Dios habldndoles en su propia lengua. A medida que el traductor toba,
asesorado por Alberto, traducia al Toba los libros de la Biblia, Alberto los
publicaba en ediciones provisorias que leia durante los servicios religiosos
en las iglesias. (LITWILLER, 2016).

Las actividades vinculadas con la cultura escrita devinieron centrales en las
acciones misionales. Sumada a la estandarizacién del gom, Buckwalter escriturd
progresivamente el pilaga y el moqoit, elabord un vocabulario del gom, editd y
publico el periddico “Qad’agtaxanaxanec” (desde 1954), alfabetizé a indigenas, y
ensefi¢ el idioma a otros misioneros protestantes que trabajaban con grupos gom.

En estos procesos de escrituracion participaron el lider religioso gom
Francisco Rodriguez, y sus hermanos Cristdbal y Roberto Rodriguez (SANCHEZ,
2005). El estudio realizado por Wright (1987) aporta elementos para analizar la
significacion que tuvo por parte de los indigenas la escrituracién del idioma: “La
cristalizacion de la lengua a través de textos escritos es un fendmeno que tiene
un fuerte impacto entre los toba, ya que les crea por un lado un sentimiento de
extrafieza al poder pronunciar voces de la lengua materna leyendo letras del
alfabeto castellano” (WRIGHT, 1987, p. 8).

En la tarea de traduccién de la Biblia a los idiomas nativos participaron el
gom Orlando Sanchez, el moqoit Roberto Ruiz y el pilagd Ramdn Tapicero (ima-
gen 4). Para realizar esta tarea, Sdnchez, Ruiz y Tapicero fueron capacitados en
organizaciones religiosas internacionales: “En el afio 1972... yo estaba asistiendo
a un curso de escritura y traduccidn organizado por las Sociedad Biblica Unida
Mundial, junto con el Pastor menonita Alberto Buckwalter, Roberto Ruiz (mocovi)
y Ramon Tapicero (Pilagd) en Asuncién del Paraguay...” (SANCHEZ, 2009, p. 206).

de Dios [...] en su lengua materna. Traduccion realizada por Jesus Lenain del Departamento de
Lenguas Extranjeras, Fac. de Humanidades, UNNE.
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Imagen 4 — Encuentro de traductores biblicos, Cerrito Paraguay,
1972. En el medio de la foto Ramdn Tapicero, Cornelio Castro y
Roberto Ruiz; el primero a la izquierda es Albert Buckwalter.

Fuente: Archivo personal David Garcia.

El trabajo linglistico contd con el auspicio de varias instituciones protes-
tantes ocupadas en la traduccion, impresién y divulgacion de la Biblia: la citada
Sociedad Biblica Unida (SBU), la Sociedad Biblica Americanay la Sociedad Biblica
Argentina (SBA). Dentro de los repositorios consultados, también hemos en-
contrado referencias a intercambios epistolares de Buckwalter con el Instituto
Linglistico de Verano, lo cual sugiere una colaboraciéon con dicha organizacién
para realizar la tarea.

Para el afio 1968 esta tarea de traduccion se concretd mediante una ver-
sion bilinglie gom-castellano del libro de San Marcos. Hacia 1972 el equipo de
traductores menonitas e indigenas tradujo Hechos de los Apdstoles, Corintios |
y Il, Tesalonicenses | y II, Timoteo, Tito, Juan, algunos pasajes biblicos y mas de
120 historias del Antiguo Testamento (MAST, 1972). Dentro de la politica misional
menonita, |la seleccion de dichos libros no fue arbitraria:
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Se recomienda que estos libros sean traducidos al idioma toba, dandoles
asi, labase o el centro de la verdad del Nuevo Testamento. Marcos es clara-
mente el mejor libro inicial para esta gente indigena que tan recientemente
se ha convertido del paganismo. Hechos es importantisimo para darles la
historia de la Iglesia. Juan da una vista diferente y significativa de Jesus.
Romano brinda una sintesis excelente de las doctrinas basicas del Nuevo
Testamento. Para ciertos problemas especiales, como por ejemplo la ten-
dencia de los tobas a ser dependientes de otros, la Segunda Epistola a los
Tesalonicenses seria muy util. (BUCKWALTER; LITWILLER, 2011, p. 224-5. El
destacado en negrita es nuestro)

Desde una perspectiva sociolinglistica, encontramos similitudes con el pro-
ceso de “reduccion literaria indigenista” acontecido en la década del "70 entre los
guarani del Paraguay por la intervencion de agencias religiosas como el Instituto
Linglistico de Verano (MELIA, 1995). En el Chaco, la tarea también implicd un
proceso de estandarizacion gramatical del gom bajo la variedad dialectal hablada
en el centro y noroeste provincial:

[...] during most of the month May, the Gospel of Mark was revised and a
tentative mimeographed edition of fifty copies was published. These copies
are in the hands of many of the church leaders and other interested persons
who may be able to help in weeding out translation errors and deficiencies.
As well, to check for dialect discrepancies.’® (BUCKWALTER, 1965, p. 1).

La tarea misional de escrituracion fue un espacio de ejercicio del poder
sobre la escritura: los misioneros intervinieron en la definicién de las normas de
escrituracion del gom, las formas de su ensefianza, los usos y los espacios legi-
timados para ponerlo en practica, siendo el religioso el dominio por excelencia
(PETRUCCI, 1985; 1988; 1993).

3 ESCRITOS (DE) QOM EN EL DOMINIO RELIGIOSO. DE LA
CONSTRUCCION DE UNA COMUNIDAD INDIGENA LECTORA A LA

9En castellano: durante la mayor parte del mes de Mayo, el Evangelio de Marcos fue revisado y una
edicion mimeografiada tentativa de cincuenta copias fue publicada. Estas copias se encuentran
en las manos de muchos de los lideres de la iglesia y otras personas interesadas quienes pueden
ayudar en eliminar nuestros errores de traduccion y deficiencias. Asimismo, pueden ayudar a
controlar las discrepancias dialectales. Traduccion realizada por Jesus Lenain del Departamento
de Lenguas Extranjeras, Fac.de Humanidades, UNNE.
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PRACTICA DE ESCRITURA EN QOM

En la configuracion del campo sociorreligioso del evangelismo étnico fue
fundamental la difusion de la cultura escrita, constituyéndose el dominio religioso
en un espacio privilegiado de apropiacién del mundo letrado entre los indigenas.
En perspectiva de mediana duracién, el proceso estuvo vinculado a la historia ge-
neral del protestantismoy, particularmente, a la historia de su ramificacion entre
indigenas del Chaco argentino. En este proceso tuvo un lugar preponderante la
lectura directa de las sagradas escrituras, lo cual le otorgd al evangelismo el lugar
de “religion del libro” (LYONS, 2012). En el contexto argentino, desde su insercion
a principios del siglo XX los misioneros protestantes desarrollaron una politica de
promocion de la lectura relacionada principalmente con la evangelizacion vy la
formacidn teoldgica.

La Biblia fue el canon literario principal en este dominio, que pasé a cons-
tituirse en la lectura de cada fiel (CHARTIER, 1999). Para promover la lectura en
lengua verndacula se propicié un conjunto de condiciones materiales: los misio-
neros protestantes intervinieron en la escrituracién de idiomas indigenas de la
region; tradujeron fragmentos de la Biblia, elaboraron textos para la ensefianza
de la lectura y escritura (cartillas de alfabetizacién, vocabularios y gramaticas), y
escritos varios de caracter religioso (epistolas, himnarios, actas eclesiasticas). De
manera conjunta, las practicas de alfabetizacién religiosa acompafiaron al proceso
de estandarizacion de las lenguas nativas y a la apropiacién de la cultura escrita
(ARTIEDA, 2012; CERIANI CERNADAS, 2011; ALMIRON, 2014).

En la historia de intervencién misional entre indigenas del Chaco argentino,
lo distintivo de la década del '50-"70 fue la creacién de la IEU y la escrituracion del
gom, procesos estructurantes que cristalizaron la difusion del evangelio y con-
formacién del campo sociorreligioso étnico. Segun describid Wright (1987, p. 8):

La influencia de los textos cristianos traducidos se da a través de cartillas que
confeccionan los menonitas [...]. También redactan papeletas que contienen
alguna reflexion sobre temas biblicos a las que suele afiadirsele un crono-
grama de las principales actividades que desarrollard la IEU en sus distintos
asentamientos de la regién chaquefia. Esto permite lograr una distribucion
dindmica de informacién en lengua toba, y contribuye a que la vida institu-
cional de la IEU —“cultos”, bautismos, reuniones generales- sean conocidas
por un gran numero de personas. Por toda la geografia del Chaco circulan
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libros biblicos, cartillas, almanaques, etc. escritos en toba de la regiéon de
Sdenz Pefia y Castelli [...].

A partir de estas condiciones simbdlicas y materiales, los indigenas hicieron
usos heterogéneos de las practicas de escritura y de lectura. Aunque en determi-
nados espacios se difundieron socialmente en simultdneo, requieren de una doble
historizacion buscando aprehender como se fueron constituyendo las capacidades
histéricas de leer y de escribir dentro del dominio religioso. A continuacién nos
centramos en materiales escritos en gom por indigenas, orientando el analisis
alrededor de la serie de interrogantes candnicos: qué, cuando, cémo, quién, por
qué, para quién se escribe (PETRUCCI, 2002, p. 32).

En el corpus seleccionado hallamos indicios de practicas y textos diversos
producidos por indigenas de las provincias del Chaco y Formosa en este perio-
do. Usos religiosos, linglisticos y educativos, que no se presentaban de manera
aislada, sino que estaban interrelacionados e inscriptos en el dominio religioso.
Entre otros, los gom escribieron epistolas, reflexiones biblicas y participaron en
la elaboracion de cartillas de alfabetizacion. Materiales escritos monolingles
en gom o bilinglies gom-castellano. Seguidamente presentamos tres ejemplos
gue hemos enumerado: las dos primeras consisten en una escritura individual,
manuscrita o impresa, la tercera en una autoria colectiva en la que participaron
indigenas y misioneros protestantes no indigenas.

a. Naua gqom l'aqtaqa (En lengua gom). Epistolas indigenas en el dominio
religioso

Entre 1965-1970 el gom Carlos Mansilla, residente en ese momento en la
localidad de San Carlos (Formosa), escribid y envid un conjunto de once cartas
destinadas a Llanooxochi o Albert Buckwalter. Son escrituras manuscritas, en
cursiva, en idioma castellano o bilinglies gom-castellano, generalmente en papel
de cuaderno.

El contenido de las cartas se refiere a actividades religiosas de la localidad;
escenas de lectura individual y colectiva; del aprendizaje del gom escritoy el cas-
tellano; la creacion de espacios de ensefianza para “aprender el idioma (qom)”;
solicitudes recurrentes de envios de textos escritos en castellano y en gom. Son
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fuentes que permiten evidenciar el valor significativo que la cultura escrita tenia
para Mansilla®?.

Hermano
Alberto

hace mucho afio que no escribo ahora te mando esta carta sabe que yo
quiero una revista visual si tiene que me mande [...] y quiero una revista
de letra de Toba y Castillano por favor hermano Alberto que me contesta.
(MANSILLA, 31 de mayo de 1965).

[...] hermano Llaanoxochi yo poco entindo de mi yoma pero yo lee siempre
yo quiero que mande mds de mi palabra mia por su cartita ha tecto de la
Biblia mejor y mi hijito tambien conozco poco de nuestra palabra nosotros
no sabemos todos los Castillanos. (MANSILLA, 23 diciembre de 1965).

[...] quiero que me manda la constestaciones (naua qom laqtaqa) sabe
hermano de mi alumno quieres conocer de nuestra dioma.** (MANSILLA,
noviembre de 1966. El destacado en negrita es nuestro).

En el fragmento precedente puede leerse cuando aparece por primera vez,
en dicho intercambio epistolar, una frase en gom escrita por Mansilla. A partir
de 1967 las cartas fueron bilingles, lo que nos sugiere el aprendizaje progresivo
qgue Carlos Mansilla tuvo del gom escriturado. Asimismo, pueden vislumbrarse
las practicas de lectura en gom que le precedieron:

Estimado hermano don Llaanoxochi amm yaqaya am yataxala madé ha
badiaten dan I,a,tax ni Dios y ya sabe leer la Biblia pero yo no sabe decir, y
leo su carta del mensaje de la palabra de Dios.*®> (MANSILLA, noviembre de
1967. El destacado en negrita es nuestro).

Bueno hermano Alberto no te olvide cuando hay libro de hecho por la Eyoma
de Toba.

Este hermano Alberto ustede sabe todo la yoma de Toba cuando me escriba
entonce con la yoma de Toba.

este yo creo avan hacer al hermano de 19 de abril

11 Advertimos que en las transcripciones de los textos escritos por los gom respetamos la ortografia
original en los dos idiomas.

12 En castellano: (la lengua gom). Traduccién realizada por David Garcia.

13 En castellano: Llaanoxochi a vos mi hermano mi lider tu que saber la palabra de Dios. Traduccidn
realizada por David Garcia.
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Nagui Samaq da iquinaxanaxac ‘enauac na yaqayganicpi na netafia na
Chaco Sdenz Pefia.** (MANSILLA, marzo de 1969. El destacado en negrita
es nuestro).

Y saludo al hemano don Miguel todos los hermanos los que gosande

Y tu carta yo lee de nuestra dioma y la gente contenta sabe bien porque
nuestra diomas. (MANSILLA, noviembre de 1969).

El Ultimo material epistolar que presentamos (imagen 5) nos aporta indicios
sobre la funcion otorgada a la escritura en gom, que constituia un medio privile-
giado para la comunicacion con el menonita Buckwalter y la lectura de versiculos
o capitulos de la Biblia que eran traducidos al idioma y difundidas en la regién.
Anticipamos la traduccion al castellano del fragmento en gom que se observa en
la fuente:

Ya recibi tu carta la que me enviaste. El dia 27 de mayo. Y yo estoy muy
agradecido por texto que mandaste. Hermano Llanoxochi manda otro tex-
to del libro de nuestro padre Dios. Que estd dentro de la biblia pero en el
idioma qom yo entiendo muy poco mi propio idioma pero igual voy a sequir
estudiando. (Traduccion realizada por David Garcia).

1 En castellano: Ahora mando saludos a todos mis hermanos de Chaco Sdenz Pefia. Traduccidn
realizada por David Garcia.
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Imagen 5 — Epistola de Carlos Mansilla, 1970
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Fuente: Mennonite Church USA Archives.

b. Qad’aqgtaxanaxanec. Nuestro Mensajero: de las escrituras marginales y
subordinadas de la autoria indigena

El “boletin oficial” de la IEU fue confeccionado a partir de 1955, y estaba
destinado a miembros de las congregaciones diseminadas por el Chaco argentino.
La seleccion de niumeros consultados que abarca el periodo 1958-1977 cuenta con
distintas secciones bilinglies gom-castellano elaboradas por menonitasy, en algunas,
también contd con la participacion de indigenas. Fueron editadas en versién impresa
evidenciando el interés por su reproduccion y difusion. Durante los primeros afios
Albert Buckwalter fue director de la revista. Tomaremos dos ejemplos para describir
sus contenidos y las formas de participacién escrituraria de indigenas.
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La edicién de noviembre de 1958 (n. 3, Afio 3) estd escrita en letra imprenta
y cuenta con imagenes, algunas de las cuales son fotografias que ilustran escenas
de lecturaindigena, individuales o colectivas. Incluye reflexiones biblicas; noticias
de actividades de la IUE; un cancionero; un articulo sobre los trabajos de traduccién
de la Biblia en varios idiomas indigenas, incluyendo versiculos biblicos traducidos
(al gom, wichi, pilagd, guarani, tzeltal, piro); la transcripciéon de un mensaje oral del
gom Antonio Leiva (no se proporcionan referencias del autor de la transcripcion).

En una ubicacién préxima a los datos editoriales (imagen 6) fue mencionada
la colaboracién de los indigenas Aurelio Lopez y Manuel Alegre, ambos dirigentes
importantes dentro de la jerarquia eclesial de la IEU, sin presentar datos especificos
de las formas en que participaron para la elaboracién del nimero. La mencion por
fuera del recuadro parece hablarnos de una participacién escrituraria marginal, y
de una relacion con la cultura escrita subordinada — al menos en este espacio —a
la direccidn material y simbdlica de los misioneros menonitas:

Imagen 6 — Datos editoriales de la revista Qad’agtaxanaxanec.
Nuestro Mensajero

Ayudaron en la preparacidén de esta revista los sigulentes hermanos:
Aurelio Lbpez, Campo Medina; Manuel Alegre, legua 9.

Qad’agtaxanaxanec

Esta revista esti dedicada a la
obra evangélica toba

El director de esta revista es:
Alberto Buckwalter
Casilla 53
Senz Pefla (Chaco)

Fuente: www.chacoindigena.net

En la edicion de septiembre de 1977 de la revista se incluyeron secciones
escritas por indigenas: una de Orlando Sanchez, a quien hicimos referencia ante-
riormente, que participd con Albert Buckwalter en la traduccion de la Biblia al gom;
la otra seccion fue escrita por Moisés Medina, de Formosa. El texto realizado por
Orlando Sanchez cuenta con su autoria indicada al final, esta escrito en letraimpren-
tay exclusivamente en castellano. Se trata de una entrevista al gom Juan Fernandez,
oriundo del noroeste del Chaco, y su contenido versa sobre la historia de expansion
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del evangelio entre los indigenas de esta provincia. En el relato, Fernandez también
refirid a sus practicas de escritura como medio de contacto con el misionero de la
iglesia Go Ye: “Escribi a don Juan Lagar, y él me contesté mi carta invitdndome a ir
para Resistencia” (QAD’AQTAXANAXANEC, 1977, p. 6). En este ejemplo, la escritura
cumplia una doble funcién: linglistica y religiosa. Por una parte, articulaba un dis-
curso oral con la escritura; por otra, contribuia a la socializacién de Ia historia del
evangelismo étnico entre los potenciales “lectores religiosos indigenas”.

En el escrito de Medina: “Como Dios me ayudd en mi vida”, el tipo textual
era narrativo, escrito primero en gomy luego en castellano. Describid en primera
persona situaciones vivenciales propias, en clave de lectura religiosa:

[...] Qag ngui na la semana sa ishit da ashic cha’ayi huo’o de’eda estudio.
Nachi fii ilo yiguenaaua afi fachodo yoqchigui nachi nvidaxat. Cha’ayi saxa-
naxa ishit da sa’ada’t cha’ayi can tiempo por el ne’ena estudio Dios I'agtac.

Yo quiero da ayim sayaten y después da ime ne ‘ena estuido nchida
saada’t fi ilo, pero mashi huod ca sayaten. Nachidata.’® (Medina en
QAD’AQTAXANAXANEC, 1977, p. 9).

Si bien la seccidén escrita por Sanchez fue redactada en castellano, la incor-
poramos porgque nos proporciona una lectura global del numero y el analisis de
ambos textos viabiliza una construccion simbdlica religiosa que operaba en el plano
colectivo: de “cémo fue recibido el evangelio cuando recién llegd entre los indige-
nas” (SANCHEZ en QAD’AQTAXANAXANEC, 1977, p. 5); pero al mismo tiempo indi-
vidual, de “como Dios me ayudo en mi vida” (Medina en QAD’AQTAXANAXANEC,
1977, p. 9). Asimismo, a diferencia del boletin de 1958, en el editado en 1977
hay un proceso de construccion, inclusion y visibilizacion del indigena “autor”, es
decir, de una escritura de autoria indigena.

c. Lede Qom (Escritos de los Qom). La enseiianza de la lengua qom escriturada

El Ultimo material que presentamos es una cartilla utilizada para la alfabe-
tizacion en gom en una misién protestante situada en el noroeste del Chaco. Fue
elaborada por la alfabetizadora principal, la misionera norteamericana Virginia

15 En castellano: Ahora no puedo ir a buscar mi bicicleta por el estudio que estamos haciendo
esta semana. Pero mandé a mi suegro. El ya trajo mi bicicleta. Cuando termina el estudio voy
a armarla. Pero primero quiero aprender la palabra de Dios. Después voy a armar mi bicicleta.
Traduccién incorporada en Qad’agtaxanaxanec (1977, p. 10).
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Bunn, en conjunto con el gom letrado José Romero, en consulta con ancianos
de la zona para la inclusidon de contenidos, y con el asesoramiento linglistico de
Albert Buckwalter. Los datos de autoria y edicién no fueron consignados, pero
otras fuentes permitieron reconstruir el proceso de produccién de la cartilla e
identificar la autoria colectiva.

El titulo de esta cartilla puede ser traducido al castellano como “Escritos de
los Qom”. (imagen 7) La portada ilustra una escena de lectura entre dos indigenas,
en la cual se sugiere que un adulto ensefia a leer un texto a un joven, ya que el
primero esta mas cerca del texto y sefiala unas lineas, y el segundo, mas alejado,
parece apuntar hacia el mismo lugar. En el titulo se resumen la modalidad de
produccion presentada en los apartados anteriores (cartas y boletin en gom), y la
escena de lectura donde un indigena ensefia a otro (imagen central de portada)
proporciona indicios de la relevancia otorgada a la participacion indigena. Se trata
del marco ideoldgico antes resefiado, en el que la apropiacidon de los gom de la
cultura escrita constituye un dato central para los misioneros.

Imagen 7 — Lede Qom. Cartilla de alfabetizacién

Fuente: Archivo de la Asociacion Amigos del Aborigen
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En el proceso de circulacion de la cartilla hemos encontrado otra copia con
una modificacién lingUistica parcial al titulo: “Lede Na Qom” (imagen 8). La mis-
ma podria estar relacionada con el proceso de escrituracién y el uso de la cartilla
entre otras variedades dialectales del gom. Es también la diferencia observada
en una cartilla para nifios, donde fue incorporado el uso del “Na” y nos sugiere
su elaboracion posterior.

Imagen 8 — Lede NA Qom, s/f. Cartilla de
alfabetizacion

Fuente: Mennonite Church USA Archive.

Ademas del etndnimo y la correccion, es importante detenerse en el otro
término principal que aparece en otras paginas de la cartilla: Nede (libro), que nos
ofrece indicios sobre el proceso de estandarizacion de la lengua y sus expresio-
nes al interior de la alfabetizacion (imagen 9). En los momentos de traduccion y
analisis de las cartillas compartidos con el gom David Garcia, una de sus primeras
reflexiones fue el uso de la /d/ en vez de la /r/ en la palabra Nede: “Pero esa es
la que lleva sonido de “ere”, se escribe Nede pero es Nere” (entrevista a Garcia,
2017). Varios estudios linglisticos que cubren variedades de Chaco y Formosa se
han ocupado de este fonema /d/ que también se realiza como vibrante simple

Tellus, Campo Grande, MS, ano 20, n. 43, p. 217-250, set./dez. 2020 239



Soledad ALMIRON; Ana PADAWER

[r] (CENSABELLA, 2002; MESSINEO, 2003; CARPIO, 2012). Esta realizacién, junto
con [d], puede ser pensada como variantes facultativas, es decir, como dos so-
nidos permutables, que pueden aparecer en los mismos contextos, pero que no
producen cambio de significado (GONZALEZ, 2015).

En términos de discusiones linglisticas, el sistema fonoldgico resulta de
una construccién donde, en este caso, parece haberse optado por seleccionar
/d/ o /r/ ala hora de armar el sistema de escritura del gom. Esto, nos permite
evidenciar las relaciones de poder inscriptas en la escritura, donde se impuso un
uso sobre el otro y, en términos mas generales, un poder sobre la escritura gom
definiendo lanorma, las formas de ensefianzay los usos legitimos en el grupo social
(PETRUCCI, 2002). Es decir, ademas del contexto multilinglie de la alfabetizacion,
es necesario advertir los procesos de estandarizacién al interior de la lengua gom
y las discrepancias suscitadas entre el lenguaje oral y la escritura. En el caso que
nos ocupa, Nede fue la palabra elegida para introducir y reforzar fonoldgicamente
la /d/ en los procesos de ensefianza de la escritura gom:

Imagen 9 — Lede Qom, s/f. Cartilla de
alfabetizacion

Fuente: Archivo personal José Oyanguren.
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La cartilla estd compuesta de 51 paginas y 28 lecturas, introduciendo a la
escritura cursiva e imprenta. En cada lectura se recurre al uso de imagenes que
representan el tema general abordado (imagenes 10, 11, 12 y 13). La organiza-
cién del documento permite inferir la secuencia de ensefianza prevista para la
alfabetizacion: en las siete primeras paginas se presentan palabras generadoras,
de las cuales se resalta una vocal.

Imagenes 10, 11, 12 y 13 — Lede NA Qom, s/f. Cartilla de alfabetizacion
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Fuente: Mennonite Church USA Archive.
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Desde la pagina 8 a la 51 se van presentando las 21 consonantes del alfa-
beto gom, que se asocian a una palabra, luego a una oracion y finalmente a un
texto extendido compuesto por dos a tres parrafos. Tanto la iconografia como la
escritura representan acciones (“estd llorando”, “corramos”, “caminando”, “vamos
a mi casa”), escenas de la vida cotidiana (“me enfermé, estoy enfermo”; “va a
llover; estd nublado”) y del medio circundante del noroeste chaquefio (de lo que
en la toponimia gom es denominado “rapiguem” y que es sefialado en la cartilla
como el monte). Se hace mencion a la vegetacion (frutos de la recoleccién como
la chaucha del algarrobo), sus usos, los trabajos habituales (por ejemplo, el tejido

con chaguar de las mujeres), los juegos infantiles.

La apelacién al etndnimo Qom es constante en la cartilla, se la puede hallar
en varias lecturas. Aparece como palabra generadora en una de ellas, donde se
forman expresiones como “Somos qom, ustedes son gom. Hay muchos qom aca.
Somos muchos”. La lectura de cierre de la cartilla es sobre la difusion del evangelio
y su relacion con la cultura escrita; refiere a la llegada en el tren de la Biblia y los
himnarios (imagen 14), y su reparto el domingo en la iglesia:

Imagen 14 — Lede Qom. Cartilla de alfabetizacion. S/f

Fuente: Archivo personal José Oyanguren.
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4 ALGUNAS CONCLUSIONES GENERALES: LECTURAS ENTRE EL PASADO Y
EL PRESENTE, EN UNA HISTORIA DE APROPIACIONES MULTIPLES

En los dos subtitulos anteriores describimos la experiencia de insercidon
misional de protestantes entre indigenas del Chaco argentino y su devenir en la
constitucién del campo sociorreligioso del evangelismo étnico, deteniéndonos en
la creacion de la IEU hacia finales de la década del ‘50. Por sus contribuciones a
este Ultimo, presentamos sintéticamente la politica misional de la Iglesia Emanuel
(Formosa) y de la mision Nam Cum (Chaco), aludiendo al proceso de reconfigura-
cion del modelo misional a través de la disolucion de la misién y la conformacion
del grupo “hermanos fraternales” de la IEU.

Asimismo, mostramos el lugar relevante que ocupaba la cultura escrita
dentro de los proyectos misionales destinados a indigenas, y reconstruimos
concisamente un conjunto de acciones que los misioneros protestantes reali-
zaron: escrituracion de los idiomas nativos, traduccién de la Biblia, practicas de
alfabetizacion y elaboracién de materiales de lectura. Hicimos referencia de las
similitudes de las acciones desarrolladas por el menonita Albert Buckwalter, con
lo que dimos cuenta de una continuidad histérica con las practicas relacionadas
con el mundo letrado de otras misiones que la precedieron.

Con ello pudimos dar cuenta de cémo en simultaneo a la apropiacién del
evangelismo pentecostal y la constitucion del campo sociorreligioso étnico, los
indigenas se apropiaron de la cultura escrita y del gom escriturado y estandarizado.
En ese contexto, reconstruimos practicas escriturarias de indigenas inscriptas en
el dominio religioso. Los resultados nos aportaron indicios de que la practica de
escribir fue realizada sobre todo por varones adultos, no halldndose referencias
a los usos de la escritura por parte de mujeres u otros grupos etarios.

Asimismo, pudimos reconstruir que la escritura ocupd un lugar menos des-
tacado con relacién a las practicas de lectura, permitiendo sostener la hipodtesis
de que durante las primeras décadas (1950-1970), la construccion de la aborigi-
nalidad dentro del dominio religioso estaba mds orientada a un indigena lector
que escribiente. La construccién como indigena lector y autor tiene una paulatina
emergencia hacia finales de los '70. En esta década los misioneros protestantes
comenzaron a realizar “Cursillos para escritores” indigenas, como lo evidencia la
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edicién del Qad’agtaxanaxanec de abril de 1979 (imagen 15), donde encontramos
referencias a los mismos:

Imagen 15 — Articulo sobre talleres para escritores
indigenas. Revista “Qad’aqtaxanaxanec. El Mensajero”

ESCRITORES PARA CRISTO

Con la ayuda de Pios pensamos tener otro

Cursiilo para Escritores én el Lote 68, Formosa.

La fecha ser& del 26 de agosto al 2 de setiembre de
este afio, 19 79.

5i usted quiere participar, hable conmigo,
© escriba, dirigiendo su carta a la Casilla 196,
Formosae Peﬁsaﬁos invitar a mis © menos 20 personas
para el Cursillo.

Oren por los jbvenes que estin aprendiendo a
escribir para Cristol

Willis Gabriel Horst y Berta
(Qanaxa¥oxoyi gataq Paloqte}
obreros fraternales

Casilla 196, 3600 Formosa

Fuente: Extraido de www.chacoindigena.net

Finalmente, entre los materiales elaborados por el menonita Buckwalter se
encontraba el Vocabulario Toba (1980), un texto linglistico fundamental para la
lectura en idioma indigena que a finales de la década de 1980 se utilizaba para
la alfabetizacidn inicial en el marco de la Educacion Bilinglie Intercultural. En el
prefacio del texto, el misionero aludia a la contribucién de indigenas para la pro-
duccién del libro, entre los que destacd a Francisco Rodriguez como ayudante
principal durante la primera década.

En la introduccién de este articulo referimos al evento de la Feria del Libro
efectuada hace pocos meses donde el gom Orlando Sdnchez, quien también
habia participado del proceso de escrituracion del gom, la traduccion de la Biblia
y de la produccion del Vocabulario Toba (1980 ), y en esa ocasién presentd a su
vez el Vocabulario Qom explicitamente reivindicado como una herramienta para
la “descolonizacién de la historia gom y de la educacion bilinglie e intercultural”.
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El recorrido histérico realizado a través de la escritura de distintos textos por
parte de algunos referentes indigenas gom (cartas a un misionero, boletin religioso
y cartillas de alfabetizacidn), nos permite contextualizar esta expresion de Orlando
Sanchez, atendiendo a cdmo la participacion de los indigenas fue reconocida pro-
gresivamente por los misioneros en el marco de la emergencia de una iglesia evan-
gélica de cufio propio, donde los hermanos ocuparon un lugar subordinado pero
fundamental: la apropiacion de la lengua gom vy las practicas escriturarias en gom
reivindicadas por los indigenas del Chaco argentino se inscriben en dichos procesos.
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Resumo: Neste estudo, buscarei discutir o impacto e a funcionalidade do
letramento em linguas indigenas na retomada de saberes ancestrais. Para
isso, coloco em pauta alguns desafios que se apresentam a pratica social de
letramento em linguas indigenas: (1) ela pode contribuir com a movimentagdo
do seu uso oral? (2) Pode contribuir com a retomada de saberes ancestrais?
(3) Pode combater a extincdo das linguas indigenas? E (4) qual é o papel da
educacdo escolar na valorizacdao das linguas indigenas? De acordo com a
UNESCO (2003, p. 2), “a extin¢cdo de uma lingua significa a perda irrecuperavel
de saberes Unicos, culturais, histéricos e ecolégicos”. Hinton (2001), em
seus estudos, lembra que ha no mundo atualmente cerca de 250 nagdes,
em que sdo faladas em torno de 6.000 linguas. Observa-se a despropor¢ao
entre o numero de paises e o de linguas. Isso revela que apenas uma minoria
das linguas do mundo pode ser caracterizada como lingua de governo, de
comércio, de educacdo, de conhecimento ou de comunicagdo mais ampla. A
globalizacdo dos valores econdmicos, sociais e culturais, impulsionada pelo
desenvolvimento tecnoldgico, acaba por impor suas linguas em detrimento
daquelas consideradas minoritarias. Em decorréncia dessa realidade e da
ameaca de extincdo das linguas indigenas brasileiras, tenho buscado construir
bases epistémicas cotedricas de indicacdo de paradigmas inovadores no campo
da educacdo intercultural critica e problematizadora.

Palavras-chave: letramento; linguas indigenas; Educacao.

Abstract: In this study, | will try to discuss the impact and functionality of
literacy in indigenous languages in the resumption of ancestral knowledge. For
this, | put some challenges in mind, for example: (1) Can the social practice of
literacy in indigenous languages contribute to the movement of its oral use? (2)
Can literacy in indigenous languages contribute to the resumption of ancestral
knowledge? (3) Can it contribute to the combat of indigenous languages

1 Universidade Federal de Goias (UFG), Goidnia, Goias, Brasil.
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extinction? And (4) what is the role of school education in valuing indigenous
languages? According to UNESCO (2003, p. 2), “.. the extinction of a language
means the irrecoverable loss of unique, cultural, historical and ecological
knowledge”. Hinton (2001), in his studies, recalls that there are around 250
nations in the world today, on which about 6,000 languages are spoken. It is
observed the disproportion between the number of countries and the number
of languages. This reveals that only a minority of the world’s languages can be
characterized as a language of government, commerce, education, knowledge,
or even broader communication. The globalization of the economic, social, and
cultural values, driven by technological development, ends up imposing their
languages to the detriment of the languages considered minority. As a result of
this reality, and the threat of extinction of Brazilian indigenous languages, | have
sought to construct co-theoretical epistemic bases of indication of innovative
paradigms in the field of critical and problematic intercultural education.

Keywords: literacy; indigenous languages; Education.

1 INTRODUGAO

Comeco este texto mencionando que o ano de 2019 foi consagrado, pela
Organizacdo das Nac¢des Unidas (ONU), como o Ano Internacional das Linguas
Indigenas, com o objetivo de aumentar a conscientizacdo sobre a importancia da
sobrevivéncia dessas linguas por seus falantes e também de estimular a manu-
tencdo da diversidade cultural no mundo. Esta € uma oportunidade para tecer-
mos algumas consideracdes importantes sobre as linguas indigenas, como, por
exemplo, o que se sabe a respeito delas e sobre o fato de estarem perigosamente
ameacadas de exting¢do.

Na realidade, ainda se conhece pouco das linguas indigenas brasileiras,
menos ainda a atual situacdo em que elas se encontram, a situagdo de seu uso
entre as geragdes, os lugares onde sdo faladas, os saberes que guardam, os espa-
cos linguisticos que estdo apagados, desatualizados, extintos. Além disso, pouco
se sabe sobre quais sdo seus usos mais especializados, como essas linguas sdo
usadas na vida cotidiana, entre geracGes e nas familias, quais saberes existem e
quais foram extintos.

Pouco se conhece das ciéncias indigenas, do conhecimento que os povos ori-
ginarios tém do meio ambiente, do seu sistema de educacdo, de sua especialidade
musical, espiritual, da organizagao dos seus conhecimentos e dos nomes destes.
Como ndo se conhece, muitos os apelidam a partir da nomenclatura utilizada pelas
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ciéncias ocidentais. Isso ainda acontece em muitas instituicGes de ensino, apesar de
um numero grande de publicagcdes chamando a atencdo para a pluralidade episte-
moldgica do mundo, que exalta espaco para diversos saberes. Isso € fruto, segundo
Freire (2005), de didlogos que ndo estdo comprometidos em chamar o mundo pelo
seu nome nem em procurar a verdade, mas em impor a propria verdade. Quando
digo isso, refiro-me a queixas de professores e professoras indigenas ao problema-
tizarem os modos como os conhecimentos de seus povos entram na escola.

Cabixi (2015) apresenta uma reflexao cuidadosa sobre propostas pedago-
gicas que podem contribuir para a desestruturacdo cultural e social dos povos
indigenas. Nessa mesma linha de pensamento, Luciano (2006) coloca algumas
questdes importantes a serem consideradas na educacdo escolar indigena. Ele
lanca, por exemplo, a seguinte pergunta: Como construir nas escolas indigenas
parametros que se contraponham a mais de cem anos de um modelo de sistema
escolar que ndo tinha nada a ver com as pedagogias indigenas e que ndo observou
as metodologias préprias de aprendizagem indigena? A esse respeito, acrescen-
to outra questdo, que abarca muitas outras: Como fazer educacdo intercultural
adotando como base de fundamento apenas os referenciais tedricos ocidentais?

Albdé (2012) esclarece os pontos que separam a interculturalidade negativa
da positiva. Em sua perspectiva, o didlogo intercultural poderia ser cindido em
cinco niveis, quais sejam: a) a destruicdo de uma das partes; b) a diminuicdo de
uma das partes, por subjuga-la ou por criar dependéncias que impegcam o seu
crescimento; ¢) a limitacdo das relagdes sem um justo motivo para isso; d) a sim-
ples tolerancia, em que os grupos distintos se aguentam sem prejudicar um ao
outro; e) o mutuo entendimento e intercambio, que levam ao enriquecimento
cultural de ambas as partes.

A educacdo intercultural que vem sendo introduzida nas praticas pedago-
gicas das escolas indigenas esforga-se para adotar politicas de valorizagdo das
linguas indigenas, mas a desigualdade linguistica persiste, porque ela estd limi-
tada ao espaco escolar e da comunidade indigena, ndo existindo estratégias de
divulgacdo e valorizagdo dessas linguas indigenas nas escolas do sistema oficial
nao indigena e na sociedade brasileira em geral.

Essa forma de pensar e agir desconsidera outros modos de viver e de se or-
ganizar no mundo, de falar e nomear o mundo. Portanto, descolonizar os espagos
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educativos, incluindo as universidades, para torna-los inclusivos de fato é uma
tarefa pendente e urgente. Para Tubino (2005), é necessaria a implantacdo de
politicas de reconhecimento intercultural articuladas a politicas que se colocam
seriamente em face a descolonizacdo do conhecimento, a fim de superar o eu-
rocentrismo e de se abrir para o didlogo interepistémico. Esse pensamento traz
para o debate enfoques ambientais, culturais, geracionais, de direitos humanos,
de situacdes de fronteira e de educacgado intercultural, conforme defende Herbetta
e Landa (2017). Eis a chave para transcender o colonialismo, quebrando relacGes
de dominacdo ainda presentes na educacdo em todos os niveis.

No que se refere a educacao escolar indigena, ndo podemos continuar ape-
lidando os saberes indigenas em nome da educacdo intercultural. Isso reflete mais
um lado da interculturalidade fundamentalista que se reproduz e se perpetua nas
relacdes sociais de dominacdo. E nesse contexto de reflexdo que insiro o debate
sobre o valor das linguas indigenas na escola e na universidade, mas lembrando,
desde oinicio, que nenhuma lingua se mantém viva e em movimento sem os seus
falantes, mesmo que seja documentada no papel, em videos, filmes etc. Nenhuma
lingua indigena sobrevivera sem suas praticas culturais, econdmicas, cotidianas,
religiosas e educativas do povo que a fala. E desse lugar que quero discutir o que
tenho percebido sobre o valor das praticas de letramento na retomada de saberes
das matrizes da sabedoria ancestral, por mais antagbnico que isso pareca ser, pois
a escrita sempre foi colocada na escola de forma colonial e, mais recentemente,
vem ocupando um lugar de retomada dos saberes ancestrais.

As praticas de letramento em linguas indigenas que percebo no Curso de
Educacdo Intercultural da Universidade Federal de Goids (UFG), nas escolas indi-
genas, nas pesquisas dos intelectuais indigenas, nas atividades da A¢do Saberes
Indigenas na Escola? e em muitas outras atividades estdo voltadas para o fortale-
cimento das sabedorias orais, para a adocdo de politicas de vitalidade das linguas
indigenas e para a atualizacdo de saberes ancestrais.

A preocupacdo do debate é com a lingua do dia a dia, mas principalmente
com alingua dos espacos especializados. Entre os Karaja, por exemplo, o Hetohoky,
principal ritual de iniciagdo masculina, congrega uma série de usos linguisticos

2 Um projeto de formagdo continuada financiado pelo FNDE/MEC.
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especializados ligados a uma diversidade de atividades culturais que se conectam
com os usos cotidianos e os alimentam. Isto foi muito bem expresso pelo professor
Ixyjuwedu Karaja* em 2013, em comunicagdo oral durante um debate na UFG, ao
afirmar que, apesar do fenémeno da invasao linguistica, sua lingua esta muito forte
e tem maior prestigio na comunidade, “é a lingua do ritual de Hetohoky”. Para o
professor, enquanto os espacos de usos especializados existirem, a vitalidade de
sua lingua esta garantida, pois esses lugares linguisticos sdo das forgas ancestrais,
tem forca de espiritualidade.

Os pesquisadores e as pesquisadoras indigenas estdo cientes de que, se 0s
espacos de usos especializados forem destruidos, suas linguas correm risco total
de desaparecimento. Nesse sentido, a concepgdo de escrita é de emancipacdo, no
sentido freiriano, ou seja, é de desafios, de superacdo de paradigmas colonizadores
neoliberais. E em tal contexto que pretendo debater a funcdo do letramento em
linguas indigenas neste artigo.

2 LINGUAS INDIGENAS EM EDUCAGAO INTERCULTURAL

O prestigio social das linguas indigenas na educacdo é recente e inovador,
mesmo nas escolas indigenas. Por varias razoes, se levarmos em consideracdo a
histdria da educacdo escolar indigena, tanto a de origem do meio religioso como
a do Estado, todas causaram, segundo Rocha (1993), uma ruptura com a tradicao
cultural dos povos indigenas, como também enfatiza Mattos (1958). Sem duvida,
a escola é criacdo de uma tradicdo ndo indigena, utilizada com intencdes assimi-
lacionistas, monolingue e monocultural, sob o idedrio positivista do Servico de
Protecdo ao Indio (SPI), 4rgdo de indole integracionista, e da Fundacdo Nacional
do Indio (FUNAI), cujo maior destaque, em termos de escola, é o bilinguismo de
transicdo implantado pelo Summer Institute of Linguistics (SIL), uma instituicdo
norte-americana que trouxe a algumas comunidades indigenas a criagdo de uma
escrita em suas linguas.

Nesses periodos, a escrita foi sempre colocada com objetivos de catequiza-
cdo e de civilizagdo dos indigenas, quer seja em lingua portuguesa, quer seja no

3 Professor Karaja, egresso do curso de Educacdo Intercultural de Formagdo Superior Indigena, da
Universidade Federal de Goids, e pesquisador da Agdo Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE
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periodo do bilinguismo de transicdo, quando se introduziu a escrita em linguas
indigenas nos anos escolares chamados de “pré, alfabetizacdo e transicdo”, cuja
funcdo era facilitar o aprendizado do portugués e a entrada dos indigenas no
ensino nacional, deixando de lado os seus saberes.

A Constituicdo Federal de 1988 atendeu aos esforcos empreendidos pelos
povos indigenas ao reconhecer-lhes o direito a uma educacdo diferenciada que
considera a realidade especifica de cada comunidade, assegurando-lhe também
0 uso de sua lingua na escola. Essa concepcdo de educacdo rompe com a base
eurocéntrica monocultural herdada do colonialismo instalado no continente latino-
-americano. No Brasil, essa experiéncia teve caracteristicas proprias, marcada pelo
genocidio e o etnocidio, e se prolongou por séculos no quadro de um processo de
dominacdo e de exclusdo, cujos rastros de discriminacdo e despotismo existem
até os dias de hoje.

O poder do colonialismo, segundo Walsh (2005), construiu e marcou fron-
teiras identitarias e impulsionou os processos de subalternizacdo e exclusao.
Diante desse cenario, como pensar as linguas indigenas na educacdo intercultural?
Cordova Gastiaburu (2006), referindo-se a educacao indigena no Peru, afirma
que os modelos bilingues centram-se no aspecto linguistico — escrito — e deixam
de lado o aspecto cultural. Os ditos modelos tém por referéncia sociedades com
tradicdo de escrita. Nesse sentido, outorga-se a lingua escrita toda a atencdo e
perde-se de vista as potencialidades da oralidade, no caso, das linguas indigenas.
Essa concepcdo contribui com a extingdo de muitos espacos epistémicos (especia-
lizados, sagrados, segredos etc.). Ela contribui com a destruicdo de muitas formas
de saber e de dizer, fato que levou a morte mais de 85% das linguas indigenas
brasileiras. De acordo com Pimentel da Silva (2006), atualmente muitas delas estdo
agonizantes e todas, sem excecdo, encontram-se ameacadas, tanto as faladas por
populacBes pequenas como as faladas em comunidades maiores. Esses foram os
resultados dos estudos sociolinguisticos que fiz nos estados de Rondonia, Roraima,
Tocantins e Goids, além de informacdes colhidas em sala de aula nos cursos de
magistério indigena em varios estados brasileiros.

Na educacdo monocultural dominante, ndo ha espaco para se discutir de fato
diferencas culturais, diversidade linguistica, pluriepistemologias, muito menos o
ensino de linguas indigenas. Esse tipo de educagdo contribui com a atrofia dessas
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linguas, cujos principais sintomas sdo o empobrecimento crescente do vocabula-
rio, a diminuicdo dos enunciados e o desaparecimento de saberes importantes.

A ciéncia dessa realidade linguistica coloca em emergéncia um jeito novo de
pensar o papel das linguas indigenas na educacdo. Nesse olhar, a escola precisa
deixar de ser um espaco estrangeiro, gestada por politicas pedagdgicas alheias ao
mundo indigena. Precisa tornar-se um lugar de sujeitos livres em seu modo de ser
e pensar, levando em conta suas experiéncias, opinides, localidades e demandas.

Nessa percepcdo, ndo ha lugar para o principio da interculturalidade fun-
damentalista que, segundo Tubino (2005), é assumido no discurso oficial dos
Estados como estratégia para favorecer a coesdo social sem questionar as causas
da assimetria social e cultural entre povos e movimentos sociais sem afetar a
estrutura e as relagdes do poder vigente que mantém as desigualdades. Nesse
caso, o interculturalismo funcional responde aos interesses das instituicdes sociais
dominantes. Como bem defende Morin (2000, p. 182), a orientacdo é “abando-
nar um tipo de explicacdo linear por um tipo de explicacdo em movimento”. Para
resolver esse problema, segundo o autor, ndo basta apenas abrir as fronteiras
entre as disciplinas, mas transformar o que gera essas fronteiras: os principios
organizadores do conhecimento. Desse modo, Manaijé Karaja* declara:

Se a lingua desaparece, as dancas vao acabando devagar. Quando se estd
chegando ao abismo é que se reflete sobre o que estd acontecendo. Assim, é
preciso valorizar ambas as culturas e ndo sé uma. O interessante é colocar a
escola como transdisciplinar. Dentro da interculturalidade e da trandisciplina-
ridade, colocam-se desenhos, musicas, oficinas de artes etc. (KARAJA, 2014).

Trata-se da opinido de muitos outros indigenas, como lold Javaé® (2016, p.
10), quando afirma que “o ensino implantado na escola afasta as criancas da mu-
sicalidade e das tradi¢des”. O resultado disso, conforme Cleberson lakymytywyg®

4 Professor Karaja, egresso do curso de Educacgdo Intercultural de Formacgdo Superior Indigena, da
Universidade Federal de Goids, e pesquisador da A¢do Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.

> ProfessorJavaé, egresso do curso de Educacdo Intercultural de Formagdo Superior Indigena, da
Universidade Federal de Goids, e pesquisador da Agdo Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.

¢ Professor Tapirapé, egresso do curso de Educacdo Intercultural de Formagao Superior Indigena,
da Universidade Federal de Goias, e pesquisador da Agdo Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.
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(2016, p. 15), “é que os jovens ndo procuram os mais velhos para se atualizarem”.
Portanto, é urgente a busca de saidas na construcdo da escola indigena intercul-
tural sem paliativos fundamentalistas.

E preciso entender que existem muitos modos de ensinar e aprender que
ndo se dao pelas disciplinas, mas sdo gestados em outras filosofias, em outros
modos de produzir conhecimento e em outras organizacdes epistémicas. Nessa
abordagem, as linguas indigenas sdo imprescindiveis na educag¢do, mas precisamos
entendé-las, como coloca Baniwa (2019). Segundo o autor, o primeiro aspecto
das linguas indigenas é seu carater sociocosmico, no sentido de que elas propi-
ciam o elo, a conexdo e a comunicacdo com os mundos existentes. Para o autor,
as linguas expressam e organizam cosmologias, epistemologias, racionalidades,
temporalidades, valores e espiritualidades.

Por meio dessa capacidade privilegiada de comunicac¢do transcendental,
ainda segundo Luciano (2006), o homem ou a mulher indigena exercem seu
papel de destaque na mediagdo entre os seres da natureza por meio de diversas
formas de linguagem: palavras, cantos, musicas, rezas, rituais, cerimonias, etc. Ha,
portanto, espacos, lugares e tempos distintos de uso da linguagem, sao lugares
e momentos comuns, lugares e momentos especificos especializados, sagrados,
etc., conforme Pimentel da Silva (2009).

No entender da autora, a vitalidade das linguas indigenas vem dos espacos
sagrados, dos segredos e dos saberes especializados. Sdo lugares habitados pelas
vozes ancestrais, dos sabios e sabias, dos artesdos e artesds, conselheiros. Sem
essas conexdes, a lingua do dia a dia perde forca e seus falantes “aceitam” grada-
tivamente a colonizacdo linguistica. Fortalecer os espacos de usos mais especiali-
zados das linguas indigenas vem sendo um grande investimento dos intelectuais
indigenas da educac3o. E nesses lugares que circulam as epistemologias indigenas
(artesanais, espirituais, musicais, ecologicas, entre outras). Dai ser relevante um
estudo dos lugares epistémicos ativos, inativos, em retomada e em atualizacdo.
Esse estudo é muito importante para a adocdo de politicas de vitalidade, reto-
mada e revitalizacdo de linguas. A politica de vitalidade contextualiza-se em um
movimento de retomada de saberes; ja a de revitalizacdo se vincula, além da
retomada, a reconstrucao de espacgos epistémicos ancestrais.

Considerar essas contextualidades exige a entrada das linguas indigenas
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na escola, ndo somente na funcdo de facilitadoras da compreensdo dos conheci-
mentos ocidentais, mas na articulagdo de saberes diversos tanto na modalidade
oral como escrita. Nessa proposta pedagdgica, as linguas indigenas, assim como a
portuguesa, sao vistas como linguas de conhecimento, sem assimetria. Essa con-
cepgdo gerou o conceito de bilinguismo epistémico que, de acordo com Pimentel
da Silva (2015), diz respeito as linguas, mas também aos conhecimentos que elas
sediam e que, por meio de seus falantes, favorecem a circulagdo dos saberes na
escola e na comunidade.

O desafio, portanto, é trazer as escolas indigenas os saberes das comuni-
dades e inclui-los nos projetos politicos pedagdgicos sem vinculd-los as nossas
l6gicas de construcdo, reproducdo e legitimacdo de saber, mas fazer de fato uma
educacdo intercultural critica. E fundamental entender que as linguas n3o s3o
apenas sistemas linguisticos a serem decompostos, descritos, analisados, mas
sistemas que englobam muitos outros componentes sociocdsmicos. As linguas
indigenas acompanham a histéria, as descobertas, a economia, 0s costumes, a
politica, a religido e estdo sempre abertas e receptivas as atualizagdes, as inova-
¢Oes, as descobertas, as invencdes, as mudancgas que vao transformando o mundo
e, a0 mesmo tempo, a lingua, a cultura e aos modos de vida e de pensamento
dos distintos povos indigenas.

Esse entendimento me remete a leitura de mundo feita antigamente pelos
indigenas diante de realidade nova. Eles precisavam criar palavras para nomear
0s novos objetos, como bem mostram os seguintes exemplos na lingua Karaja: (1)
bikuhekoty, palavra criada, num processo muito criativo, para designar “avido”,
que, segundo os Karaja, significa “fogo que anda no céu”; (2) berahekoty (bera =
“na dgua” + hekoty = “fogo”), que significa “fogo que anda na agua” = “barco”;
(3) tyreheteti (tyrehe = “morcego” + te = “asa” + ti = “0ss0” = “0sso da asa de
morcego” = “guarda-chuva”); (4) rubé (ru = “olho” + bé = “4gua” = “adgua do olho”
= “lagrima”).

Segundo Pimentel da Silva (2009), cada pedaco de lingua é, na realidade,
um pedaco do mundo que a constitui, que aglutina um imaginario ancestral que
Ihe atribui significacdo. Para Mignolo (2003, p. 633), “[...] as linguas ndo sdo ape-
nas fendmenos ‘culturais’ em que as pessoas encontram a sua ‘identidade’; elas
também sdo o lugar onde se inscreve o conhecimento. [...] dado que as linguas
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ndo sdo algo que os seres humanos tém, mas algo de que os seres humanos
sao”.

Nessa perspectiva, o ensino de uma lingua indigena terd sempre como
eixo organizador a natureza e as praticas culturais, vistas de modo conectado.
Portanto, ensinar e estudar uma lingua indigena significa ativar aimensa gama de
significados que ja estdo embutidos nos sistemas culturais e ecoldgicos. Sdo enun-
ciados povoados de vozes ancestrais, de palavras cdsmicas, palavras de vibragGes
espirituais, artesanais, musicais e de conhecimento dos lugares, dos termos de
parentesco, etc. Essas ideias estdo de acordo com o modo de os indigenas organi-
zarem seus conhecimentos, que se distancia totalmente do jeito disciplinar, como
bem afirma Bismarck Tapirapé’ (TAPIRAPE, 2011, p. 6) ao dizer que “na vida do
indigena tudo esta conectado, esse é o jeito do indio viver com a natureza, com
seu conhecimento”. Julio Kamer Apinajé® (2009 apud PIMENTEL DA SILVA, 2010,
p. 13) complementa essa compreensao: “Compreendi que transdisciplinaridade
¢ o jeito que nossos velhos usam quando estdo ensinando os jovens. Eles nunca
ensinam uma coisa so, uma palavra so, pois nada esta s6 no mundo”. Nessa mes-
ma direcdo, Manaijé Karaja (KARAJA, 2014) expressa sua ideia, afirmando como
¢ interessante colocar a escola como transdisciplinar. Segundo ele, dentro da
interculturalidade e da transdisciplinaridade colocam-se os desenhos, musicas,
artes, historias, pintura, etc.

As concepcdes indigenas combinam com o pensamento de Morin (2000,
2001, 2005), que se pauta na ideia de reagrupar saberes para buscar a compre-
ensdao do universo, conectar uma informacdo ao seu contexto, de modo que
o todo organizado produza qualidades e propriedades inexistentes nas partes
isoladamente. A questdo € como considerar esse pensamento na realizacdo das
praticas pedagdgicas interculturais. Esse questionamento traz em sua contextu-
alidade desafios e inspiracdo para se pensar o ensino de modo ndo encaixotado,
como faz a tradicdo disciplinar, mas de forma transdisciplinar, entendida nao

7 Professor Tapirapé, egresso do Curso de Educacgdo Intercultural de Formacdo Superior Indigena,
da Universidade Federal de Goias, e pesquisador da A¢do Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.

8 Professor Apinajé, egresso do Curso de Educacdo Intercultural de Formacgdo Superior Indigena,
da Universidade Federal de Goias, e pesquisador da Agdo Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.
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apenas como oposicao a disciplinaridade, mas, e principalmente, por considerar
as outras realidades culturais de produzir conhecimento.

Esse pensamento educativo exige a criacdo de um aporte cotedrico, como
o defende Rappaport (2007), pois nossas teorias, mesmo as descoloniais, ndo se
aproximam das praticas pedagdgicas indigenas. Muito ja se fala sobre as episte-
mologias indigenas, mas pouco se conhece dos modos indigenas de organizar
seus conhecimentos. As epistemologias indigenas nos ddo uma plataforma para
questionar as fronteiras disciplinares impostas pelas ciéncias modernas, pois as
primeiras estdo organizadas de modo interligado, ou seja, ndo seguem a ldgica da
divisdo e fragmentacdo de saberes. Quando uma crianca indigena estd aprendendo
a confeccionar uma peca de artesanato, por exemplo, estd também aprendendo
muitos outros conhecimentos ligados a esse fazer cultural.

O principio da articulacdo de saberes é necessario a educacdo intercultural.
Esta se coloca como critica tanto a cultura hegemonica excludente quanto ao
monolinguismo colonizador e se apresenta como um projeto ético-politico liber-
tador, renovador e aberto, cujo objetivo é reconhecer e valorizar as diferencas
culturais, os diversos saberes e praticas, além de afirmar o bem viver para toda
a humanidade planetaria.

3 CONSIDERACOES SOBRE AS PRATICAS DE LETRAMENTO EM LINGUAS
INDIGENAS

Afirme determinacdo dos(as) indigenas — em sua maioria, professores(as) em
suas comunidades, egressos ou em formacdo no Curso de Educacado Intercultural
da UFG, além de pesquisadores da A¢do Saberes Indigenas na Escola, em busca
de uma educacdo emancipatdria, plural, humana, intercultural - me envolveu e
me impulsionou a observar o lugar do letramento das linguas indigenas na es-
cola e na comunidade. De inicio, coloco em debate dois pontos: (1) as politicas
linguisticas de revitalizacdo e fortalecimento da lingua materna nas comunidades
e (2) as politicas linguisticas nas praticas pedagdgicas. Na comunidade, a politica
linguistica é a da salvacdo da lingua materna, portanto ela é monolingue, total-
mente valida, merecendo todo o apoio possivel. Ja a politica linguistica das praticas
pedagodgicas é bilingue, podendo ser até trilingue, tudo dependendo da realidade
sociolinguistica da comunidade.
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No Curso de Educacdo Intercultural de Formacgdo Superior Indigena, essas
politicas sdo derivadas de dois componentes curriculares: os extraescolares e os
temas contextuais. O primeiro visa a formacdo de professores e professoras em
espacos culturais de orientacdo de ancidos e ancids. Os encontros se ddo por meio
de pesquisas e praticas de letramento em linguas indigenas, de documentacdo dos
saberes milenares mediada pelos seus usos orais. Em relacdo ao segundo, leva-se
em conta o modo articulado da feitura de saberes em contextos de aprendizagem.
Por exemplo, quando uma criancga indigena estd aprendendo a fazer uma peca
de artesanato, ela se conecta com muitos outros saberes de natureza cultural,
ecoldgica e espiritual. Essa ecologia de saberes, no dizer de Santos e Meneses
(2009), revela as articulacGes epistémicas:

[...] como cada saber so existe dentro de uma pluralidade de saberes, ne-
nhum deles pode compreender-se a si proprio sem se referir aos outros
saberes [...] os limites e as possibilidades de cada saber residem, assim,
em Ultima instancia, na existéncia de outros saberes e, por isso, sé podem
ser explorados e valorizados na comparagdo com outros saberes. (SANTOS;
MENESES, 2009, p. 55).

Na procura de uma proposta pedagdgica que pudesse articular saberes
indigenas e considerar as lutas dos povos historicamente subalternizados é que
o Curso de Educacdo Intercultural ja mencionado buscou formas de entrada dos
saberes indigenas sem seguir a légica ocidental. Desse pensamento nasceu a
ideia dos temas contextuais. Assim, ha na composicdo curricular do curso temas
contextuais intraculturais, interculturais e também transculturais, uma diversidade
epistémica que comporta, segundo Pimentel da Silva (2010), todo o patrimoénio
da humanidade acerca das plantas, das flores, do sol, das arvores, das aguas, dos
animais, das aves, dos insetos, do fogo, dos minerais, do ar, da arquitetura, das
crencas, das musicas, das dancas, da beleza, etc. Ndo importa o nome da ciéncia
a qual esses saberes estao vinculados, se Fisica, Biologia, Geografia, Histéria, Arte,
Quimica ou outra. O que importa é como esses conhecimentos estdo a servico
da vida, da solidariedade, do bem viver.

Quando os “temas contextuais” se situam em bases epistémicas intracul-
turais, reivindicam a lingua indigena (PIMENTEL DA SILVA, 2013). Ja os “temas
interculturais” sdo potencializados pela articulacdo de saberes indigenas e das
ciéncias ocidentais e pelo bilinguismo ou plurilinguismo, dependendo da reali-
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dade sociolinguistica da escola. Muitos temas tornam-se transculturais gracas as
multiconectividades epistémicas e as demandas planetarias.

Em sua pratica pedagodgica, Fabio Tuilari Tapirapé (2013)° diz que, para
trabalhar com tema contextual, basta escolher um conhecimento para planejar
a aula, mas durante a pesquisa vao aparecer muitos outros conhecimentos. Ele
ainda explica que todos os saberes estdao amarrados uns nos outros como numa
teia; se descuidamos, ela pode se desfazer, mas se cuidamos dessa teia de co-
nhecimento, ela resistird para sempre e se fortalecera.

A abordagem dos conhecimentos por meio de temas contextuais visa com-
bater as injusticas epistémicas, mas também problematizar as realidades que
geraram e geram a desigualdade, doencas, preconceito, suicidio e outros males
do mundo, como a guerra, a poluicdo, o desmatamento, a alimentacdo contami-
nada, a morte das linguas indigenas, etc. Essa ideia contribui com a entrada dos
saberes indigenas na escola, ndo pelos canones hegemoénicos da cientificidade
tradicional, em que, na maioria das vezes, sao apelidados, mas pela liberdade de
se produzir outras realidades educativas. Isso combina com o pensamento de
Freire (1967), ao afirmar que ndo é possivel pensar uma teoria pedagdgica que
nao esteja atrelada a compreensdo que se tem do mundo. Santos e AlImeida Filho
(2008, p. 10) chamam a atencdo para a “[...] necessidade de abertura da instituicdo
académica para a sociedade que a abriga e sustenta, indo além do Estado e do
mercado, incluindo familia e movimentos sociais”.

Levar em conta esse movimento significa entender o que foi expresso por
Freire (2003):

Se a educac¢do ndo é a chave das transformacdes sociais, ndo é também
simplesmente reprodutora da ideologia dominante. O que quero dizer é
que a educacdo nem é uma forca imbativel a servico da transformacao
da sociedade, porque assim eu queira, nem tdo pouco é a perpetuacdo
do status quo porque o dominante o decrete. O educador e a educadora
criticos ndo podem pensar que, a partir do curso que coordenam ou do
seminario que lideram, podem transformar o pafs. Mas podem demonstrar
que é possivel mudar. E isto reforca nele ou nela aimportancia de sua tarefa

° Professor Tapirapé egresso do Curso de Educacgdo Intercultural de Formacgdo Superior Indigena,
da Universidade Federal de Goias, e pesquisador da Agdo Saberes Indigenas na Escola, financiada
pelo FNDE.
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politico-pedagdgica. (FREIRE, 2003, p. 112).

O pensamento de Freire me faz acreditar que o letramento em linguas
indigenas é uma forca contra a extingdo desse patrimdnio. Vejo esse esforco por
parte de professores e professoras indigenas em muitas escolas indigenas, vejo a
escola movimentando os saberes nas comunidades indigenas, vejo rituais quase
inativos sendo retomados, o que tem sido possivel em razdo das pesquisas do
corpo docente e discente dessas instituicdes. Esse € um dos grandes impactos
nas escolas e nas comunidades indigenas do Curso de Educacdo Intercultural,
que instaurou, respeitando as comunidades indigenas, uma educagdo escolar
baseada numa visdo mais holistica e integradora do ser humano. Nessa direcao,
uma das reivindicacdes de uso da escrita é a de se constituir mais um espaco
memorial para guardar o patrimonio cultural, a criatividade dos povos indigenas,
as riquezas das culturas e o conhecimento tradicional indigena sobre a natureza.
Aideia é também colocar esse patrimdnio em movimento, a favor do bem viver
de seus donos. Isso ndo tem nada a ver com uma concepgao de escrita que apaga
os conhecimentos indigenas.

Em situacdo de perda acelerada da lingua materna indigena, a escrita tem
funcionado como um recurso de movimentacao a favor da saude das linguas, na
medida em que aumenta a consciéncia linguistica dos falantes sobre o risco de
extincdo desse bem cultural. Esse cuidado diz respeito a uma politica que ressalta
ainformacdo dada pela UNESCO (Organizacdo das Nac¢des Unidas para a Educacao,
a Ciéncia e a Cultura) de que atualmente existem cerca de 6 a 7 mil linguas no
mundo. Aproximadamente 97% da populagdao mundial fala somente 4% dessas
linguas, ao passo que somente 3% das pessoas do mundo falam 96% de todas as
linguas existentes. A grande maioria desses idiomas falados, sobretudo por povos
indigenas, continuara a desaparecer em ritmo alarmante.

Estudos feitos por pesquisadores e pesquisadoras indigenas, egressos ou
gue ainda estudam no curso de Educacdo Intercultural da UFG, constatam que
suas linguas estdo perigosamente ameacadas. Sdo pesquisadores de 27 povos
diferentes, pertencentes a 7 Territdrios Etnoeducacionais dos estados de Goias,
Mato Grosso, Maranhdo, Tocantins e parte de Minas Gerais, areas onde havia e
ainda hd uma demanda crescente pela formacdo de professores(as) indigenas que
atuam e/ou possam atuar em suas escolas: 1) Vale do Araguaia: Kanela do Araguaia,
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Guarani (do Tocantins), Javaé, Karaja, Karaja Xambioa, Tapirapé e Tapuia; 2) Xingu:
lkpeng, Kaiabi, Kamaiura, Kalapalo, Kuikuro, Mehinaku, Mentuktire, Yawalapiti,
Yudja/Juruna e Waurd; 3) Timbira: Apinajé, Kanela, Gavido, Kraho e Krikati; 4)
Xerente: Xerente; 5) A'uwe Uptabi: Xavante; 6) Guajajara: Guajajara; 7) Baixada
Cuiabana: Bororo. Esses povos sdo falantes de linguas dos Troncos Tupi (Guajajara,
Guarani, Kaiabi, Kamaiura, Tapirapé e Yudja/Juruna); Macro-Jé (Apinajé, Bororo,
Kanela do Araguaia, Gavido, Javaé, Kanela, Karaja, Karaja Xambioa, Kraho, Krikati,
Mentuktire, Xakriaba, Xavante e Xerente); Familia Aruak (Mehinaku, Yawalapiti e
Waura); Familia Karibe (lkpeng, Kalapalo e Kuikuro); e os Tapuia, falantes de lingua
portuguesa (remanescentes de quilombolas e povos Macro-Jé).

Sem uma medida mais decisiva para tratar dessa questdo, mais linguasirdo se
perder, e a consequente perda da historia, das tradicdes e da memoria associadas
a elas provocara uma consideravel reducdo da rica diversidade linguistica em todo
o mundo. Serdo perdidas constelacdes de saberes existentes no planeta Terra.
Por conta disso, muitas professoras e professores indigenas estdo promovendo
atividades de atualizacdo cultural nas comunidades, envolvendo jovens, sabios e
sabias. Nesse movimento, a oralidade e a escrita ndo se afastam uma da outra,
pois 0 sentimento é de uma escrita que contribui para avivar a sabedoria oral.
E uma tentativa salutar, visto que a destruicdo dos saberes indigenas diminui a
funcdo social das linguas, pois estas ndo vivem sem as praticas culturais, nem as
praticas vivem sem a lingua de sua veiculacdo.

Os professores e professoras Karaja, por exemplo, estdo promovendo muitas
atividades para despertar nas criangas e jovens sentimentos de alegria cultural.
Seguem algumas delas:

e oficinas de desenhos;

e jogos e brincadeiras;

e grupo de cantores de musicas Karaj3;

e territdrio do brincar;

e pesquisas de temas de interesse dos(as) jovens;

e seminario de apresentacdo das pesquisas;

e intercambio cultural;

e esportes culturais;
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e cuidado com o meio ambiente, incluindo o rio Araguaia;

e projeto “Mestres e Aprendizes”.

A ideia com essas atividades é promover o avivamento dos espacos epis-
témicos adormecidos, a revitalizacdo das linguas maternas e a valorizacdo dos
conhecimentos tradicionais. Os resultados dessas a¢des revelam que os(as) jovens
estdo conhecendo mais a respeito dos seus proprios saberes. Estdo se envolvendo
com pesquisas ligadas a temas culturais e, com isso, percebendo os efeitos da
colonizacdo, que considerou os povos indigenas como primitivos, atrasados, sem
lei, rei e fé, que deveriam ser civilizados conforme os parametros europeus. 1sso
tem consequéncias até hoje no imaginario brasileiro, como esclarece Luciano
(2006). Problematizar essa realidade traz a tona a existéncia de um fendmeno
eurocéntrico oculto, a colonialidade do poder e do saber em muitos materiais
didaticos. E nesse sentido que Freire (2003) chama a atenc3o para que a escola
ndo se torne um canal para reproduzir conhecimentos de interesses alheios aos
anseios de seu publico. Muitas vezes isso pode acontecer por meio dos materiais
didaticos adotados nas salas de aula ou de projetos politicos pedagdgicos gestados
em bases que servem ao capitalismo global.

Na atualidade, muitas escolas indigenas estdo envolvidas na construcdo
de material didatico contextualizado numa visdo intercultural critica e proble-
matizadora. Nesse tipo de material, hd muitas retomadas de saberes milenares,
mas também ha muitos saberes produzidos em processos parceiros, resultantes
da articulacdo entre escola, comunidade e universidade. Esse é um dos bercos
da concepcdo “tema contextual” que, por sua vez, tem na sua base filoséfica de
sustentacdo reflexos muito concretos que ddo sentido as diferentes formas de
organizacdo do conhecimento. O tema contextual possibilita ainda a geracdo de
outros conhecimentos tecidos nos fios da coaprendizagem e sob o principio da
reciprocidade entre as pessoas, da convivéncia com outros seres da natureza e
do profundo respeito pela terra.

Esse perfil de educacdo nos desafia a buscar caminhos pedagogicos con-
textualizados no didlogo e na problematizacdo da realidade. Assim, percebe-se
o tema contextual como um modo articulado de trabalhar o conhecimento, seja
ele intracultural, intercultural ou transcultural. Isso é diferente da disciplina que
divide as ciéncias e compartimenta o conhecimento. Além disso, a disciplinarida-
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de sempre excluiu os saberes indigenas da escola. J& na composicdo dos temas
contextuais, sejam eles de que modalidade for, sempre haverd um lugar presti-
gioso para os saberes indigenas e para as linguas que os acompanham, tanto na
modalidade oral como na escrita. Para isso, é preciso observar os paradigmas de
articulacdo de saberes e da atualizacdo de saberes milenares adormecidos, como
bem colocam os intelectuais indigenas.

Nessa proposta, professores, professoras e alunos sdo parceiros colaborati-
vOs nos processos de aprendizagem e na criagdo de conhecimento em conjunto.
Com essa perspectiva é possivel lidar com o mundo real e com ele dialogar. E nesse
cenario que apresento de modo mais concreto algumas funcdes de praticas de
letramento em linguas indigenas que, segundo Pimentel da Silva (2016), estdo
contribuindo com a vitalidade das epistemologias: (1) vitalizar os espacos culturais;
(2) documentar saberes; (3) fortalecer a memaria; (4) incentivar a transmissédo dos
saberes tradicionais de uma geracdo a outra; (5) relembrar conhecimentos ances-
trais; (6) gerar motivos para conversas entre gera¢cdes e na mesma geracao; (7)
guardar conhecimentos; (8) atualizar a cultura; (9) fortalecer a escola e vincula-la
a outros espacos educativos das comunidades; (10) fortalecer a educacdo propria
dos indigenas; (11) inovar a lingua; (12) prestigiar e divulgar as epistemologias
indigenas; (13) retomar saberes ancestrais; (14) criar novos conhecimentos em
contextos de articula¢des epistémicas etc.

O letramento em linguas indigenas ndo se enquadra nas tipologias dos
géneros textuais da lingua portuguesa; diferentemente, aumenta as potencialida-
des de seus usos entre geracdes, espacos, escola, etc. No planejamento de uma
aula ou no desenvolvimento de um projeto, devemos pensar nessas e em outras
funcdes. O que ndo se pode é seguir o modelo de uma lingua de tradicdo escrita
e transpor para uma lingua de tradicdo oral. Isso ndo faz parte da composicao da
educacdo intercultural.

As mudancas tedricas e as praticas em desenvolvimento no campo da poli-
tica linguistica brasileira ja produziram avancos importantes na vida concreta dos
povos indigenas do Brasil. Alguns acontecimentos histéricos importantes apon-
tam para novos horizontes das relagdes entre o Estado, a sociedade brasileira e
0s povos indigenas. Em primeiro lugar, a cooficializacdo de linguas indigenas em
varios municipios brasileiros. E em segundo lugar, a criacdo da Revista Articulando
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e Construindo Saberes, da Universidade Federal de Goids, que inclui em sua linha
de publicacdo artigos em linguas indigenas tratando dos saberes tradicionais ou
de cunho cotedrico. Essas politicas linguisticas quebram com o monolinguismo
do Estado brasileiro.

Para finalizar este texto, ressalto trés momentos importantes de praticas de
letramento vitalizadoras de saberes indigenas: o depoimento de uma professora
Guajajara, um evento de leitura na comunidade Karaja da Aldeia Buridina, Goias,
e a experiéncia de um professor Djeoromitxi com musica.

No depoimento de uma Guajajara, professora e pesquisadora da Acdo
Saberes Indigenas na Escola, durante uma reunido da aldeia Lagoa Quieta, no mu-
nicipio de Amarantes, MA, ela conta que ndo aprendeu a falar a lingua Guajajara
e nunca questionou por que isso aconteceu. Os mais velhos de sua familia sabem
essa lingua, mas ndo a usam. A partir das pesquisas da A¢do, a professora resolveu
aprender o que ndo lhe fora ensinado quando crianga e estd promovendo uma
revolucdo cultural em sua comunidade. Conseguiu realizar até rituais com a ajuda
de quem sabe fazer. E grande o seu entusiasmo em levar os saberes Guajajara,
aprendidos em sua pesquisa, para a escola.

Certa vez, levei para a aldeia de Buridina, localizada no municipio de Aruang,
GO, o livro “Linguagem Especializada: Mitologia Karaja”, que foi produzido du-
rante os encontros de professores, cantores, dancadores, pintores, ceramistas
e historiadores Karaja em varios encontros do Projeto de Educacdo e Cultura
Indigena Maurehi’®. O livro foi escrito em Karaja, nas falas masculina e feminina,
e em portugués. Distribui o livro em todas as casas da comunidade e, no mesmo
dia, a tardinha, voltei a aldeia. Para minha surpresa, muitas familias estavam
reunidas lendo e contando as histérias do livro para seus filhos e netos. Avds e
pais aqueceram a memoaria, lembraram outras histérias, recuperaram partes de
histdérias esquecidas, sentiram saudades de muitos momentos de aprendizagem
vividos com seus familiares que se encontram, segundo eles, em alguma morada
celestial. Muitas dessas histérias contam sobre a origem do mundo, do homem,
das pinturas etc.

Ha ainda o belo exemplo de um professor Djeoromitxi, que, depois de

190 Projeto, criado em 1994, tem por objetivo a revitalizacdo da lingua e cultura Karaja e é coor-
denado por mim.
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participar das minhas aulas sobre politicas de vitalidade das linguas indigenas no
Magistério Indigena Acal, da Secretaria de Educacdo de Rondonia, entre os anos
de 2000 e 2001, compds uma can¢do em sua lingua e a ensinou para seus alunos
e alunas. Um certo dia, quando as criancas a entoavam, um senhor, também
Djeoromitxi, passando por perto da escola, ficou surpreso ao ouvir a cancao.
Voltou a sua comunidade e contou a todos e todas o fato, que foi comentado
pela comunidade com entusiasmo. Isso aconteceu, em parte, porque esse povo,
desde que foi transferido de seu territério para o lugar onde mora, deixou para
tras muitas praticas culturais, como as musicas, por exemplo, o que demonstra
que as praticas de letramento em linguas indigenas tém um grande valor cultural
na retomada de saberes e na autoestima dos povos indigenas. Pelo menos é o
gue venho observando nas escolas indigenas. Sdo muitas as acdes de praticas de
letramento possiveis para atualizar os conhecimentos milenares.
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Resumo: La escritura de lenguas indigenas en contextos escolares en México
no se puede comprender sin situar cada caso en su contexto socio-historico.
En este articulo, se analizan las representaciones escritas y graficas de saberes
hechas por jovenes de 12 a 15 afios que asisten a una secundaria con un modelo
educativo de educacién publico alternativo en la region mixe de Oaxaca en
México. A partir de material etnografico resultado de mas de un afio de trabajo
de campo, se presentan ejemplos de material construido por los estudiantes
gue muestran reflexiones sobre la lengua aydok, asi como las traducciones
entre la lengua indigena y el espafiol dentro de practicas escolares. El trabajo
tiene la intencion de aportar a la discusion sobre el uso de lenguas indigenas
y espafiol sin detrimento una de otra en contextos educativos.

Palavras-chave: Educacion indigena; escritura de lenguas indigenas;
bilingliismo; etnografia; traduccion.

Abstract: It is not possible to understand writing in indigenous languages
in school contexts in Mexico without taking into account each particular
socio-historic context. In this article, we analyze both graphic and written
representations of knowledge produced by students between 12 to 15 years old
who attend a public secondary school with an alternative education educational
model in the Mixe region of Oaxaca, in Mexico. Through ethnographic data
collected during more than a year of fieldwork, we show examples of the
materials produced by the students and their reflections on their Aydok
language, as well as translations from their native language to Spanish and back

1 Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social (CIESAS), Ciudad de
México, México.
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during school activities. Our research contributes to the discussion on how to
use both indigenous languages and Spanish in classroom activities, without
subordinating either one to the other.

Keywords: Indigenous education; writing indigenous languages; bilingualism;
ethnography; translation.

1 INTRODUGCAO

Examinar la situacion del uso de las lenguas indigenas en contextos escolares
y comunitarios en México no es tarea sencilla. Existe una gran diversidad de histo-
rias, condicionesy proyectos que desafian cualquier esquema de clasificacion. La
diferencia de ambitos de uso de las lenguas originarias, tanto en lo oral como por
escrito, en comunidades incluso cercanas entre si, obliga a un analisis cuidadoso
de cada caso, para comprender los sentidos y las formas que adquiere el uso de
las lenguas indigenas dentro y fuera de las aulas.

En este articulo, se considera el caso de una escuela secundaria (en México se
denomina secundaria a los tres Ultimos afios de ensefianza fundamental 792, 82y 99)
en una comunidad indigena con una historia particulary con un modelo alternativo,
pero revela procesos linglisticos mas generales. Como en todo el continente, se
trata de procesos insertos en contextos de colonialidad (QUIJANO, 2014), marcados
por dominacién, pero también por profundas corrientes de resistencia cultural.

En México existe variabilidad en cuanto a la vitalidad de las lenguas origina-
rias en las comunidades, es decir, en el uso activo que les dan las generaciones mas
jévenes, lo cual incide en el riesgo de desplazamiento por el espafiol (CIFUENTES;
MOCTEZUMA, 2006). Si bien varias de las lenguas mas importantes del pais conta-
ban con formas propias de escritura prehispanicas y fueron escritas con alfabeto
latino durante el periodo colonial, estas tradiciones se perdieron paulatinamente.
No obstante, ciertas representaciones graficas del saber indigena, como el regis-
tro del territorio y de elementos histdricos, sobrevivieron con fuerza en algunas
regiones, junto con una transmision oral intergeneracional de saberes propios en
las lenguas. Sobre la escritura en contextos poscoloniales, Collins y Blot (2003)
argumentan que la relaciéon entre poder, lengua e identidad es compleja, por lo
gue no se trata de solo una imposicion de sistemas de escritura. En esta relacion
los pueblos indigenas han encontrado espacios para sus propias voces dentro de
practicas letradas tanto tradicionales y modernas (COLLINS; BLOT, 2003). Estos
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espacios incluyen usos tan diversos como la divulgacion oral o escrita de textos
religiosos o civicos en las lenguas indigenas y la emergencia de cantautores indige-
nas que producen en sus propias lenguas en la actualidad. Por otra parte, existen
diversas formas de apropiacion por parte de los pueblos del espafiol escrito que
se fueron construyendo en situacién de opresién y dominacién (PELLICER, 2010).

La educacién escolar basica o fundamental es uniforme para toda la poblaci-
ony esta marcada por la subordinacion de las lenguas indigenas al espafiol. Incluso
en la ensefianza intercultural bilingle, politica oficial, la tendencia es “encuadrar”
elementos de la lengua local (frases y Iéxico) como tema curricular dentro de un
uso corriente del espafiol como medio de ensefianza, es decir, como “lengua
matriz” (MEEK; MESSING, 2007). No obstante, existe una considerable variacion,
que depende del grado de uso de la lengua por las generaciones jévenes y de la
disposicidon del maestro/a en turno. En el caso que analizamos se observan las
posibilidades de resistir esa subordinacion, pues los estudiantes son hablantes y
trabajan por proyectos que implican investigar temas con las personas mayores
de su comunidad.

Si bien México cuenta con décadas de educacion publica para los pueblos
indigenas impartida por maestros hablantes de las lenguas, ello no siempre ha
significado que la ensefianza en las aulas se llevara a cabo usando las variantes co-
nocidas por los alumnos. Los obstaculos son enormes, en México como en muchas
partes (MCCARTY, 2003). Incluyen la asignacion de maestros hablantes de variantes
distintas a las de sus alumnos, una formacion docente que privilegia el espafiol y
coarta el uso de las lenguas, y la carencia de materiales impresos en las lenguas.
Sobre todo, el constante problema de las decisiones en torno a la estandarizacion
ortografica de las lenguas indigenas ha marcado esa historia. Este Ultimo punto
ha llevado a cierto estancamiento, pues compiten diferentes propuestas, y los ha-
blantes de cada variante reclaman su propio alfabeto, lo cual tiende a fragmentar
los esfuerzos de produccion de materiales escritos. De hecho, el proceso paraliza
el uso cotidiano de la escritura de las lenguas, dado que los hablantes dicen no
saber escribir “bien” su lengua, aunque se ha mostrado que cualquier nifio alfa-
betizado en espafiol también encuentra maneras de representar su propia lengua
seleccionando combinaciones de grafias de manera espontanea (PELLICER, 2004)

A pesar de ello, hay larga historia de produccion de materiales en las lenguas
durante el Ultimo siglo, como anteriormente. Como en muchas partes, el Instituto
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Linglistico de Verano (SIL por sus siglas en inglés), produjo a inicios del siglo veinte
cartillas para las escuelas oficiales, cartillas de alfabetizacion inicial y cuentos en
varias lenguas. A partir de la década de 1980, grupos de maestros bilinglies con
apoyo de la Secretaria de Educacién Publica (SEP) empezaron a redactar manu-
ales para el aprendizaje inicial de la escritura de las lenguas, y en la década de
1990 este proyecto se extendiod a los grados superiores de la primaria. Al mismo
tiempo, se abrieron algunas Escuelas Normales? y Universidades Interculturales
que hicieron diferentes esfuerzos para difundir las lenguas en forma escrita. A
partir de su creacién en 2003, el Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (INALI)
identificd mas de 364 variantes de las 68 lenguas reconocidas (INALI, 2008), lo
cual reforzé la postura que hacer libros para cada una seria una tarea inabarcable.

Paralelo a estos esfuerzos oficiales, sin embargo, surgieron en diversas re-
giones proyectos locales que hicieron uso efectivo de la escritura de las lenguas
indigenas. Por ejemplo, algunas escuelas de la Coalicion de Maestros y Promotores
Indigenas de Oaxaca (CMPIO) emprendieron la practica de fabricar a mano albu-
mes para nifios, de gran formato, con textos en las lenguas (MEYER, 2010). En la
region purépecha, los docentes de dos comunidades han trabajado durante dos
décadas para producir material escrito para todas las asignaturas de los programas,
y ha instalado el uso oral de la lengua de manera cotidiana en las aulas (HAMEL;
BALTAZAR; MARTINEZ, 2018). En otros casos, los esfuerzos de revitalizacion se
han emprendido fuera del sistema escolar como el caso de ndhuatl que ha docu-
mentado sistematicamente Flores Farfan (2020). Incluso la proliferacion de los
celulares se ha convertido en un medio para incentivar la escritura de mensajes
en las lenguas (DE LEON, 2018). En este contexto, el presente articulo pretende
analizar las produccionesy uso de la lengua ayé6k (mixe alto del norte) en espacios
escolares y comunitarios en una comunidad rural dentro de un modelo educativo
indigena alternativo: la Secundaria Comunitaria Indigena (SCI).

2 LA ESCRITURA DEL MIXE

La regién mixe se encuentra ubicada en la sierra norte del estado de Oaxaca;
esta conformada por 19 municipios. La region se divide geograficamente en tres

2 En México las Escuelas Normales son instituciones de educacion superior de formacion para
profesores de educacion basica o fundamental.
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zonas: parte baja, mediay alta. Esta misma divisidn se ha utilizado para diferenciar
las variantes lingUisticas del mixe. Para el INALI el mixe tiene 6 variantes: ayddék
(mixe alto norte), ayuujk (mixe alto del centro), ayuujk (mixe alto del sur), ayuuk
(mixe medio del este), eyuk (mixe medio del oeste) y ayuk (mixe bajo) (INALI, 2008).

En la década de 1960 el Instituto LingUistico de Verano produjo varios dic-
cionarios y traducciones biblicas en las diferentes variantes de la region (SUSLAK,
2003). Sin embargo, la idea de un alfabeto unificado de toda la region mixe co-
menzo6 a formularse dentro de un proceso politico de unificacién regional. A fines
de 1979, en la comunidad de Totontepec se realizd una reunion de autoridades
Comunitarias y de Bienes Comunales de la regién con el fin de compartir los
problemas que tenia cada comunidad con respecto a la defensa de sus recursos
naturalesy el tema educativo ocupd importante espacio (MARTINEZ, 2012). En esa
reunion se firmé el “Manifiesto al Pueblo Mixe”, donde se hacia una misma plata-
forma de lucha. Los primeros puntos referian al asunto educativo y a la escritura
del mixe: “la educacién que se proporcione a nuestros hijos debe desarrollarse
doblemente, por un lado, esta bien que aprenda hablar, leer y escribir espafiol,
siempre y cuando se vea la manera de lograr lo mismo con nuestro idioma mixe”
(ROBLES; CARDOSO, 2007, p. 405).

En ese mismo afo, se conformd con las autoridades de la regidon mixe alta
el Comité de Desarrollo de los Recursos Naturales, Humanos y Culturales Mixes
(CODREMI) cuyo objetivo fue construir una defensa colectiva contra las amenazas
del gobierno, de grupos misioneros y de grandes intereses mineros y forestales.
Un personaje importante en la organizacion fue Floriberto Diaz, originario de
Tlahuitoltepec, quien comenzd a construir una perspectiva tedrica para com-
prender la vida mixe, y que se denomind la comunalidad. La CODREMI impulsd
el trabajo de la unificacion de un alfabeto mixe a través de la Semana de Vida y
Lengua Mixe. Entre 1983 y 1985 se realizaron seis reuniones con el fin de con-
seguir estandarizar la lengua mixe, de tal forma que cualquier variante pudiera
ser escrita con las graffas contenidas en él (MARTINEZ, 2012). Esta actividad se
sigue realizando, y tiene la finalidad de hacer talleres y platicas para promover la
escritura del mixe; en 2019 se realizd en la comunidad de San Marcos Moctum y
en 2020 debido a la pandemia de Covid-19 se realizé de forma virtual.

Este ejercicio de unificacion, impulsado por un grupo de lideres y linglis-
tas mixes, optd por construir un abecedario que respondia en gran medida a las
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propias caracteristicas fonoldgicas del mixe sin mucha interferencia de la escri-
tura del espafiol durante el proceso de fijar las grafias (AGUILAR, 2014). A este
abecedario se le ha llamado petaka en contra parte de otro alfabeto que existia
en la zona baja mixe llamado bodega. En este nuevo alfabeto se considera que
las grafias b, d y g, usados en espafiol, ya no se escriban porgue consideran que
los sonidos /b/, /d/y /g/ son aléfonos de los fonemas /p/, /t/y /k/ (en ese orden)
(SANTOS, 2009, p. 29).

Siguiendo con este esfuerzo, el linglista mixe Juan Carlos Reyes en 2005
publicd un manual que ha ayudado a la socializacion del nuevo sistema de escritura
y ha sido utilizado por los maestros de la region. En él se identifica que el alfabeto
de la lengua ayuuk (variante del mixe medio del este) estd conformado por las
siguientes grafias: a, d,e, &,i,0,j, k, I, m,n,0,6,p,r,5,t,uU,w,X, Yy, agregando la
consonante llamada “glotal” representada por una apostrofe:” (REYES, 2005, p.
24). El nimero de vocales varia en cada variante, en la zona baja usan seisy en la
variante de Totontepec hay nueve, pero siempre se representan con algunas de
las grafias de este alfabeto.

Sin embargo, la estandarizacion de la escritura de lengua mixe no se ha
logrado del todo. Esto puede deberse a varias razones. El antropdlogo y lingtista
Daniel Suslak menciona que se debe a que no se ha considerado “la variacién
fonética que tiene como resultado la falta de inteligibilidad entre las variantes del
mixe” (2003, p. 559). El autor plantea que no son variantes de una misma lengua,
sino que son lenguas diferentes provenientes de una misma familia lingUistica
(SUSLAK, 2003. Otra razén es que la unidad politica como pueblo mixe, y por ende
el discurso de unidad, ha sido impulsado y encabezado por un liderazgo politico
proveniente de la zona alta mixe y el abecedario fue impulsado desde esa zona.
A esto se suma que los libros de texto en lengua indigena de educacion primaria
que distribuye la Secretaria de Educacion Publica (SEP) a las escuelas estan hechos
en la variante del municipio de Guichicovi (mixe bajo) y del mixe medio (regiones
con mayor poblacién), lo cual ha agravado el proyecto de un abecedario comun.

En este contexto de diversidad se han construido otras formas locales
de escritura. En recientes afios, la Asociacion Civil Kumoontun ha comenzado a
trabajar para socializar y promover la escritura del ayddék, variante lingUistica de
Totontepec de la region alta. Para ellos el abecedario del ayddk esta conformado
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por las grafias consonantes: p, t, k, j, m, ts, n, w, x, y, y la glotal ('); y las nueve
vocales: a, 8, e, &,i,0,0, u, 0.

Ante este panorama de encuentros y desencuentros para estandarizar la
lengua, el presente texto analiza las producciones en lengua indigena que realizan
los estudiantes de una Secundaria Comunitaria Indigena, y las reflexiones que
ellos tienen acerca de su lengua ayddk y sus formas de representar conocimiento
indigena. Esto en una comunidad de la zona mixe alta, con un territorio colindante
con otras comunidades mixes y con comunidades zapotecas, con 750 habitantes
aproximadamente, hablantes del ayé6k como primera lengua.

3 EL ALFABETO AYOOK EN LA SECUNDARIA COMUNITARIA

Una de las innovaciones pedagogicas del modelo de las Secundarias
Comunitarias Indigenas?® (SCI) es que la decisidon de qué se estudia en la escuela
estd en manos de la comunidad?, es decir, hay una autonomia real en cuanto
a contenidos. Esto implica que se organiza el trabajo escolar en proyectos de
aprendizaje en sustitucidon de la division en 10 o mas asignaturas planteada en
el plan de estudios nacional de secundaria (Brisefio, 2018). A diferencia de los
proyectos que caracterizan a otros modelos educativos alternativos, los proyectos
de aprendizaje de las SCl tienen la intencidn de durar todo un ciclo escolar, o si es
necesario mas tiempo, y son la base para organizar y vincular los conocimientos
de varias disciplinas y el comunitario. El tema del proyecto es elegido en una
Asamblea con la comunidad donde estan invitados a participar los padres y madres
de los estudiantes, las autoridades de la comunidad y de la secundaria. En esta
Asamblea, los participantes vierten el tema que les interesa que sus hijos estudien
en la Secundaria Comunitaria. En el tiempo del trabajo de campo, la mayoria de
las mujeres madres no hablaban espafiol o lo comprendian poco, por lo que toda
la reunion se hacia en ayédék y los estudiantes hacen la mediacion linglistica entre
sus padres y madres y los maestros, si éstos no hablan la variante local.

3 Véase Brisefio (2018), articulo en portugués sobre el modelo de las Secundarias Comunitarias
Indigenas de Oaxaca.

4 En México existe un Unico programa educativo de educacién basica o fundamental que se aplica
en todas las escuelas indigenas y no indigenas.
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Al no tener una estructura disciplinar, cada secundaria comunitaria tiene
tres educadores (indigenas y bilinglies), uno por cada grado o grupo. El papel del
maestro es guiar, orientary crear estrategias para que los estudiantes sean sujetos
activos y auténomos en la busqueda de conocimientos y en la construccién de su
aprendizaje (IEEPO, 2004). También se considera a las personas mayores de las
comunidades como “portadores de conocimiento”, ellos poseen el conocimiento
comunitario y son a quienes se debe acudir para conocerlo. Esto se hace a través
de las entrevistas, que son la herramienta fundamental para que los estudiantes
investiguen el conocimiento que tienen las personas con mas sabiduria en la
comunidad (BRISENO, 2015). En la comunidad se les dice abuelitos o ap-ok, que
da a entender el respeto hacia con ellos.

El trabajo etnografico se realizé en la comunidad durante los afios 2014-
2015, observando de cerca las actividades escolares y acompafando a los estu-
diantes durante las entrevistas y otros eventos. A inicio del ciclo escolar 2014-
2015, el grupo de 22 grado (82 de educacidn basica) de Secundaria Comunitaria
Indigena investigd las caracteristicas de la lengua mixe, en especifico de la variante
linglistica de la regidn, el ayddk. Este tema era parte del proyecto de aprendiza-
je diseflado por la generacién desde el ciclo escolar anterior, llamado “Proceso
histérico de la fundacién y crecimiento de la comunidad”. Algunas dimensiones
que investigaron fueron: las variantes lingUisticas y las regiones donde se hablan,
las diferencias entre ellas, el alfabeto del ayddk y “algunas palabras que ya no se
dicen, sino que se usan en espafiol”. También produjeron textos en aydok y refle-
xionaron sobre laimportancia de escribir en lalengua indigena y no solamente en
espafiol. Estas actividades fueron guiadas por la maestra del grupo, Tania (todos
los nombres usados son pseuddnimos), originaria de la region, hablante del aydék
y con conocimiento lingUistico del mixe y sus variantes (de los maestros que pude
observar fue la Unica que era hablante del ayéék, aunque otras hablaban otras
variantes del mixe).

En octubre de ese afio, los estudiantes de 22 grado presentaron su trabajo
de investigacion sobre la lengua ayddék al grupo de 32 grado (92 de educacion
basica). Los estudiantes de 29 se dividieron los temas a presentar y cada uno fue
explicado en ayddk y después en espafiol. Primero hablaron sobre la importancia
de escribir y hablar el mixe, mencionaron la palabra de los abuelos y los consejos
que les dijeron “[...] nos distingue como persona indigena porque es la herencia
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de nuestros antepasados y es el mas original de todos los pueblos, también como
lo podemos conservarlo, hablandolo con los nifios, no avergonzarse, escribiendo
y leyéndolo” (Diario de campo). Después, presentaron las caracteristicas de las
seis variantes linglisticas del mixe, situdandolas geograficamente y describiendo
los sonidos que las diferencian, en especifico la cantidad de vocales en cada
variante. Se enfocaron en la variante que ellos hablan, que es catalogada como
mixe alto del norte.

Alterminar, dos estudiantes presentaron el alfabeto del ayédék, distinguiendo
cada uno de los sonidos vy las grafias que se utilizan. Construyeron un material
donde se presenta cada grafia y una palabra como ejemploy el dibujo para ayudar
al a comprension. En la Figura 1 se ve el material y el momento en el que uno de
los estudiantes exponia esta informacién. Cada que se presentaba una grafiay su
sonido, los estudiantes que estaban escuchando repetian la letra. Pareciera que
estuvieran identificando ese sonido en las palabras que usan.

Figura 1 — Alfabeto ayddk

Fuente: Archivo personal.
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Después de explicar el alfabeto, los mismos dos estudiantes presentaron las
grafias en espafiol que no se usan para escribir en mixe, la b, lady la g, sefialaron
las grafias del mixe usadas para presentar esos sonidos: /p/, /t/ v /k/. Es decir,
los estudiantes utilizaron lo que se ha llamado el alfabeto petaka (anteriormente
descrito). Con esto explicaron qué grafias no se deben usar al escribir en aydék.

Por Ultimo, en esta sesion otros estudiantes presentaron algunos textos que
escribieron en mixe sin ser traduccion de otro texto en espafiol: unas cartas de
amor y una historia con moraleja. Al finalizar las maestras preguntaron si habia
dudas y una estudiante menciondé que a ella le habian ensefiado que el sonido
/b/ se escribia con la grafia w. La maestra Tania le contestd que lo importante por
ahora era practicar el mixe escrito: “La idea es que, aunque no escribamos, asi
como dice el alfabeto siempre estemos escribiendo, si tenemos que hacer texto
lo hagamos en mixe, primero en mixe y después en espafiol” (Notas de campo, 17
octubre, 2014). Ante esto los estudiantes reaccionaron y comenzaron a hablar en
mixe, uno de ellos comentd la importancia que tiene para la Secundaria Indigena
gue los maestros hablen mixe.

Este ejemplo muestra las reflexiones que hacen los estudiantes sobre la
lengua mixe. Alejandra Pellicer con base en su estudio con nifios mayas plantea
que “la presencia simultdanea de dos lenguas genera posibilidades de reflexion
lingUistica sobre las unidades de la lengua oral” (PELLICER, 2004, p. 268). En este
caso, esta situacion permite a los estudiantes hacer un andlisis metalingUlistico
del ayédk, identificar los sonidos vocalicos, sus grafias y las caracteristicas foné-
ticas, e incluso comentar sobre diferentes posibles letras que se han usado para
escribir los sonidos.

Para describir las practicas recurrentes de uso del ayéék y la produccion de
textos en lengua indigena y su relacién con el espafiol, presentamos la actividad
de la entrevista que es un elemento fundamental dentro de la organizacién pe-
dagogica de las Secundarias Comunitarias.

4 CADENA DE LENGUAS ESPANOL-AYOOK EN LA PRACTICA

La entrevista es un proceso que contiene diferentes actividades que se llevan
a cabo tanto en espafiol como en ayddk, en sus formas oral y escrita. A través de
las observaciones de varios maestros y maestras en la SCl, las formas en que se
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trabaja la entrevista son diferentes, pero para todos es el centro de la actividad de
los proyectos de aprendizaje. Para los fines de este texto, tomaremos un caso para
explicar la cadena de actividades y producciones que caracteriza a las actividades
implicadas en la entrevista y su seguimiento en el aula. Se trata del trabajo que
hizo la maestra Diana y su grupo de 12 estudiantes sobre el tema: la concepcion
del agua en la cultura mixe.

La primera actividad de la entrevista es construir un guion de entrevista. La
dindmica utilizada por la maestra Diana fue que cada equipo (tres equipos) escri-
biera preguntas en espafiol que querian hacerles a los abuelitos sobre el tema de
investigacion. Después un estudiante paso al pizarrén y los demas le dictaron sus
preguntas. Al tener todas las preguntas la maestra fue guiando una depuracion,
se eliminaron las preguntas que se repetian o se reformulaban para que abarca-
ran varias preguntas y se tuvo un guion de entrevista colectivo. Al completar las
preguntas, los estudiantes las escribieron en sus cuadernos.

Después, la maestra indico que se hiciera la traduccion al mixe de cada una.
Esta tarea no era sencilla para todos los estudiantes, sin embargo, al ser su segundo
afio en la SCI, sus conocimientos de su lengua indigena escrita eran mas amplios
que cuando comenzaron la secundaria. En el trabajo de campo se observé como
los estudiantes al ingresar a la secundaria no tenian un conocimiento homogéneo,
ya que las practicas escritas en ayddk son escasas tanto en la escuela primaria
como en la vida comunitaria.

En el caso de este guion, pude observar que en cada equipo habia un es-
tudiante que sabia mas sobre como escribir en ayddk y era quien apoyaba a sus
compaferos en esta actividad; cuando no sabian como traducir alguna palabra o
frase le preguntaban a la maestra. Al finalizar, todos tenian las preguntas traduci-
das en sus cuadernos. En la Figura 2 se presenta una fotografia de un cuaderno,
donde se encuentran las preguntas en espafiol construidas por todos y después
la traduccion al aydok. En la imagen se puede ver que las preguntas en espafiol
estan en tinta y las de lengua indigena estan en lapiz, lo que da la posibilidad de
ser borrado.
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Figura 2 — Guion de entrevista en espafiol y en ayddok

Fuente: Archivo personal.

Dentro del proceso de entrevista escolar comunitaria, al tener el guion de
entrevista, se decide a qué abuelitos y abuelitas visitar. De las 16 entrevistas a
las que tuve acceso, todas tuvieron las siguientes caracteristicas: las preguntas al
abuelito se hacian siempre en ayddk. Todos los estudiantes llevaban cuadernos,
aquellos encargados en hacer las preguntas al portador o portadora lo consulta-
ban vy los estudiantes tomaban apuntes en sus cuadernos. Las respuestas de los
abuelitos se hacian siempre en ayddk.

En el momento de hacer las preguntas, los estudiantes encargados veian
sus cuadernos para recordar las preguntas, ponian en marcha la herramienta
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escrita. Sin embargo, no podemos saber si veian la escritura de espafiol o la de
aydok. Esto significa que al estar haciendo las preguntas se iban guiando de lo
escrito en el salon de clases y posiblemente haciendo una traduccion simultanea
al estar leyendo el espafiol, o bien consultando la que estaba escrita en mixe.
No utilizaban el guion como una estructura fija, sino que se iban acordando de
los temas. Tanto es asi que varias veces, al salir de visitar al abuelito, la maestra
los regafiaba por no hacer la pregunta correcta o por no avanzar en el guion que
habian construido.

Durante la entrevista también sucedia otro proceso importante. Los estu-
diantes que no estuvieran encargados en hacer las preguntas tenian que escribir
en sus cuadernos lo que el abuelito iba contando. Al revisar algunos de estos
cuadernos, se vio que todos los apuntes sobre las respuestas en las entrevistas
de los estudiantes estaban en espafiol, lo que significa que ellos escuchaban en
ay66k y en ese mismo momento apuntaban en espafiol lo que decia el portador.
Los estudiantes hacian una traduccion simultanea ayéék-espaiol al estar escu-
chando a los portadores. Esta capacidad de los nifios de ser traductores ha sido
ampliamente estudiada en contexto bilinglies (ORELLANA, 2015; ORELLANA;
REYNOLDS; DORNER; MEZAET, 2003). Sin embargo, lo importante es que los nifios
participan activamente en diferentes eventos de habla con adultos en diferentes
contextos. Este papel de mediadores ampliaba las oportunidades para desarrollar
empatia a otras personas y a sus experiencias (GUAN; GREENFIELD; ORELLANA,
2014, p. 332).

La cadena de producciéon en lengua ayddk atraviesa todo el proyecto de
investigacion del grupo. Con la informacion recabada de varias entrevistas, los
estudiantes redactan un texto llamado “reporte de entrevista”, en el cual explican
lo que varios abuelitos dijeron sobre el subtema de investigacidn. Al tenerlo escrito
en espafol lo vuelven a traducir a un ayddk escrito. Como bien dice la maestra
Tania, no importa que la gramatica y el vocabulario sean correctos, la intensién
es que escriban y por tanto lean en su lengua. A su vez, los equipos transcriben
estos reportes en computadora, tanto en espafiol como en ayddk. Cada equipo
transcribe el proyecto completo: los guiones de entrevista, los reportes de entre-
vista y otros textos redactados.

Las diversas formas de apropiacion de los pueblos indigenas del espafiol
escrito muestran los diferentes usos que se fueron construyendo en situacion de
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opresion y dominacién, asi como la relacion con la lengua indigena escrita y con
formas orales de trasmision de conocimiento (ROCKWELL, 2006). Con base en estos
planteamientos, uno de los conocimientos que se ha construido histéricamente
en el contexto multilingle de la region de la sierra mixe es usar el espafiol en la
escritura y en comunicacion con instancias del Estado, en particular las juridicas
y administrativas. Sin embargo, el modelo de Secundaria Comunitaria pretende
generar situaciones en donde el mixe también se escriba directamente sin ser
una traduccion del espafiol.

5 PRODUCCIONES EN AYOOK

El trabajo por proyectos de aprendizaje, basados en la investigacion de situ-
aciones y problematicas locales, permite que los estudiantes tengan informacion
de varias fuentes: de los abuelitos, de los libros, del internet, de sus familias, de
ellos mismos y de la maestra. Cada proyecto estd organizado en ambitos o temasy
a su vez dividido en subambitos (subtemas). Con la informacién recabada los estu-
diantes deciden qué tipo de produccion hacer para cada subambito, por ejemplo:
mapas, carteles, tripticos, lineas de tiempo, cuadros sinépticos, obras de teatro en
aydék, presentacion de diapositivas utilizando un programa en la computadora,
libros, periddicos murales, etc. Esta vasta produccion de material es otra de las
caracteristicas fundamentales de la vida escolar de la Secundaria Comunitaria.

La mayoria de las producciones realizadas son textos escritos en espafiol
con alguna ejemplificacion grafica. Sin embargo, hay otro tipo de producciones
gue son representaciones graficas por si mismas, que no ilustran un texto escrito,
sino que son en si mismas textos. Elizabeth Boone llama esta forma de escritura
como un sistema semasiografico, en el cual el significado es dado por imagenes
pictdricas y convencionales y por el contexto en el que participan (BOONE, 1994,
p.18). Rossana Podesta (2007) estudio actividades con jovenes nahuas en el centro
de México, y mostrd laimportancia que tiene el dibujo para representar identidad,
memoria-historia y territorio de una forma integral. Al hacer un paralelismo con
los tres planos para estudiar la cultura escolar propuesto por Elsie Rockwell (2018),
la escritura grafica es una forma de representar un conocimiento que ha perdu-
rado en las comunidades por siglos, al ser apropiada e incluso transformada por
generaciones sucesivas. Es una practica de larga duracién que permea en la vida
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escolar de esta secundaria comunitaria, y remite a formas de conocer y de repre-
sentar el conocimiento distintas a las planteadas por la cultura escrita alfabética.

Para mostrar como perdura esta forma de representar el conocimiento entre
los mixes, utilizaremos un ejemplo de un Mapa del Territorio de la comunidad,
realizado en 2017 por un estudiante del grupo de ler afio de la SCI. El proyecto
de investigacidn se llamaba “El cultivo de hongos comestibles para su consumo
y conservacion” (véase Figura 3). El grupo realizd entrevistas para indagar la
localizacion de los diferentes tipos de hongos en su territorio. Sin embargo, los
estudiantes también tenian conocimientos sobre la fauna y flora de su comuni-
dad, pues son hijos e hijas de campesinos que acompafian en varias de las tareas
agricolas a sus padres.

Figura 3 — Mapa del territorio y la localizacién de algunos hongos

Fuente: Archivo personal.

En este mapa estan representados algunos elementos del territorio: arroyos,
animales, el asentamiento de la comunidad y los diferentes tipos de hongos. Los
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nombres de las comunidades con las que el territorio tiene colindancias estan en
mixe, asi como los nombres de los hongos. Las comunidades de la regidn mixe
siempre tienen dos nombres, uno en mixe y otro en espafiol, sin ser traduccién
una de otra. En el mapa los nombres de los hongos estan escritos por su nombre
en el ayédk y se encuentran situados tanto afuera como dentro del territorio.
Algunos son: pakjtsiké, kiipé éjké, tsajpyawé, pa’oo’kén vy jonteke puu’ts.

El mapa es resultado de informacion que los estudiantes obtuvieron de las
entrevistas a abuelitos y con el comisariado de Bienes Comunales (autoridad co-
munitaria encargada de cuidar el territorio de la comunidad). Al reverso de esta
produccion, el autor del mapa escribid en espafiol y en ayédk una presentacion y
descripcion de su trabajo: “Este mapa estd destinado a todos los habitantes...Pero
nosotros no lo hicimos solos, sino que fuimos a entrevistar a los abuelos, también
hicimos fichas y capturamos y buscamos en internet” (transcripcion de la fotogra-
fia del mapa, archivo personal). En la figura 4 puede observarse el texto en las dos
lenguas, asi como las formas en las que acomodaron el texto con relacién al mapa.

Figura 4 — Descripcidn escrita en ayddk y en espafol sobre el
mapa de localizacién de hongos

Fuente: Archivo personal.
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Esta produccién muestra que el sesgo de la relacion univoca entre lengua es-
critay escolarizacion se rompe cuando hay flexibilidad de tiempos y de valorizacion
de otros modos de representar lo que los estudiantes investigan y de expresar lo
que aprenden. El efecto que tiene este tipo de produccion es aumentar las formas
comunicativas de los jovenes y nifios de representar sus conocimientos tanto en len-
gua indigena como en espafiol y en otras formas de representacién, como la grafica.

La cantidad de produccién grafica en la vida cotidiana de la Secundaria
Comunitaria es muy vasta y constante, es decir, no es producto de una clase de dibujo,
es una practica transversal gracias a la flexibilidad del modelo y la propuesta pedagé-
gica. En la Figura 5 se presenta una imagen de una pared de un salén de clase, para
recalcar la diversidad y amplia produccion en espafiol, ayddk y grafica que se produce
en la Secundaria Comunitaria. Es importante sefialar que estas producciones no son
estaticas y tienen funciones multiples, pues se usan en presentaciones dentro de la
clase, para la comunidad y en otros eventos fuera de la comunidad. La fotografia es
un ejemplo representativo de lo producido al inicio del ciclo escolar y del ambiente
que hay dentro de los salones de clases. Por cierto, es muy raro ver este tipo de ex-
posicion permanente de materiales en las paredes de las secundarias oficiales que
siguen el programa por asignaturas, ya que, con el cambio constante de maestros
en un grupo, no es permitido colocar nada que corresponda a una sola materia.

Figura 5 — Fotografia de un salén de clase

Fuente: Archivo personal.
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Estas representaciones de conocimientos se producen entre la apropiacion
de formas locales y la re-contextualizacion que cada estudiante o equipo le da,
pues las transforman con su sello personal. Es decir, el conocimiento construido
por los estudiantes en la experiencia de la Secundaria Comunitaria no es algo
nuevo, pero tampoco es algo estadtico, no es un conocimiento indigena que
estd esperando a ser apropiado por los pobladores de ese pueblo indigena. Ese
conocimiento de los estudiantes es el resultado de un proceso dialdgico entre
elementos socio-histéricos comunitarios y la accion de sujetos con su historia y
formas propias de mirarlo.

6 CONCLUSIONES

El entendimiento del uso y produccién de textos en lengua indigena en si-
tuaciones escolares y su relacion con el espafiol debe de ser situada. La compleja
dindmica entre las lenguas es Unica en cada lugar y mediada por diferentes facto-
res. En este caso, el modelo pedagdgico que plantea la Secundaria Comunitaria
muestra la vitalidad del uso de las dos lenguas, espafiol y ayddk, sin pautas prees-
tablecidas y sin una en detrimento de la otra. En este sentido, los ejemplos aqui
presentados muestran una forma de romper la relacion colonial entre lenguas,
es decir, el hecho de conocer y usar las dos en contextos y practicas distintas
posibilita a los jovenes mixes de esta comunidad tener herramientas linglisticas
para salir de su comunidad como para quedarse dentro de ella. Propicia ademas
una mayor reflexividad sobre las lenguas, su estructura y uso, asi como sobre la
traduccién de una a otra.

Estas practicas decoloniales entre lenguas se han planteado en varios
modelos educativos bilinglies e interculturales, pero el resultado observado en
muchos casos es que el fortalecimiento de una lengua siempre va en detrimento
de otra (MEEK; MESSING, 2007; LOPEZ, 2006; SZULC, 2009). Lo que se muestra
en la Secundarias Comunitarias, es que dadas las condiciones pedagodgicas que
fomenten el uso equilibrado, se puede fortalecer el uso, escrito y oral de las dos
lenguas: ayddk y espafiol.

La vitalidad del uso del aydék no solo depende del modelo educativo, sino
primero del uso de la lengua que de por si existe en la comunidad; pero también
se da porgue dentro de ciertos momentos escolares se utilizan ciertas practicas
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social-culturales. La entrevista con los abuelitos, que permite la apropiacién de
una relacién de reciprocidad y respeto, obliga a un uso mas equilibrado en el que
se valora la lengua como vehiculo de transmision de conocimientos. La toma de
decisiones sobre los temas a estudiar en forma de asamblea en donde las discusio-
nes se hacen en la lengua indigena es otra instancia de uso equilibrado de ambas
lenguas. Esta particularidad muestra la fortaleza de un modelo que no determina
cierta hora y asignatura para la ensefianza y practica de la lengua indigena sino
a la libertad, flexibilidad y al uso espontaneo de la misma. Consideremos que el
resultado va mas alld del mero uso de las lenguas, para generar una reflexion
metalinglistica tanto del espafiol como del ayddék, asi como sobre la organizacion
curricular en las secundarias en general.

Alimaginar que esta Secundaria Comunitaria no estuviera en la comunidad,
podriamos asegurar que los jovenes, tanto si siguieran estudiando fuera de la
comunidad o dejaran de estudiar, no tendrian los recursos linglisticos para poder
escribir ni espafol ni mixe. En contextos coloniales como México, el ser bilingle
y comprender el funcionamiento de las lenguas posibilita una resistencia funda-
mental para la valoracion de su propia lengua, sus usos y fortaleza identitaria.
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