SERA 0 LETRADO -

AINDA UM DOS bt
. NOSSOS?

VERONICE LOVATO ROSSATO



SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSSOS?

Os resultados da escolarizagio entre os Kaiowa
e Guarani em Mato Grosso do Sul

VERONICE LOVATO ROSSATO






VERONICE LOVATO ROSSATO

SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSSOS?

OS RESULTADOS DA ESCOLARIZAGAO ENTRE 0S8 KATOWA
E GUARANI EM MATO GROSSO DO SUL

Didlogo Freiriano
Veranépolis - RS
2020



CONSELHO EDITORIAL

Ivanio Dickmann - Brasil

Aline Mendonga dos Santos - Brasil
Fausto Franco Martinez - Espanha
Jorge Alejandro Santos - Argentina
Miguel Escobar Guerrero - México
Carla Luciane Blum Vestena - Brasil
Ivo Dickmann - Brasil

José Eustaquio Romao - Brasil
Enise Barth - Brasil

EXPEDIENTE

Editor Chefe: Ivanio Dickmann
Financeiro: Maria Aparecida Nilen
Diagramagao: Renan Fischer
Capa: Tatiane Klein

Fotos: Veronice Lovato Rossato

FICHA CATALOGRAFICA

R827 Rossato, Veronice Lovato.
Serd oletrado ainda um dos nossos? Os resultados da escolarizagio entre os
Kaiowa e Guarani em Mato Grosso do Sul. / Veronice Lovato Rossato. 1.ed. —
Veran6polis: Didlogo Freiriano, 2020,

ISBN 978-65-87199-10-8

1. Educagao indigena. 2. Indios da América do Sul - Educagio - Brasil. 3.
Antropologia educacional. I. Titulo.

2020-2012 CDD 371.82998081 (Edicao 22)

Ficha catalogrifica elaborada por Karina Ramos - CRB 14/1056

EDITORA DIALOGO FREIRIANO
[CNPJ 20.173.422/0001-76]

Av. Osvaldo Aranha, 610 - Sala 10 - Centro
CEP 95.330-000 - Veranopolis - RS
dialogar.contato@gmail.com
www.dialogofreiriano.com.br

Whatsapp: [54] 98447.1280




@ edico este livro aos meus amigos,

colegas e professores Kaiowd e
Guarani pela amizade e carinho que
tenho recebido ao longo de todos estes anos
de convivéncia, através dos quais cresci
como profissional e, acima de tudo, como
ser humano.






ratiddo a todos e todas que acreditaram
gem mim, me incentivaram e me
ajudaram a realizar esta pesquisa e
transformd-la em livro, especialmente ao
meu irmao Nivaldo, ao meu orientador
Antonio Brand e ao meu amigo Levi, por
suas palavras generosas na introdugio da
obra. Também agradego as minhas queridas
filhas Ana Rosa e¢ Landi Arami pelas suas
existéncias, sem as quais nao haveria razao
paraaminha.






NS

01"

“O universo p
de raizes culturais
" de cada - nidade humana*
¢ fonte aberta dgﬂores ento







SUMARIO

APRESENTACAO 17
INTRODUCAO 25
OS KAIOWA E GUARANI 35
1.1 Contexto Histdrico 35
1.2 Modo de ser e de viver tradicional dos Kaiowa e Guarani —
“fAande reko” 47
12,1 Identidade ......eneereeoreereereeireerecirevrevireeineirevsevsevisevsevsesaneiies 51
1.2.2  ESpirittalidade .........eneereeneeneereereereenevneeireenevneiineirseins 61
1.2.3  Educagdo iNdIQena............ccvecnneensvensveonsviineeineeinecsseesseesssenns 69
AS POLITICAS DA EDUCAGAO ESCOLAR ENTRE OS POVOS
INDIGENAS, SEUS MODELOS E SUAS LEIS 81
2.1 Uma escola para os indios 81
2.2 A luta por uma escola dos indios: um novo paradigma............. 89
2.3 A educagio escolar no contexto dos Kaiowa e Guarani em Mato
Grosso do Sul 99
OS RESULTADOS DA EDUCACAO ESCOLAR ENTRE OS
KATOWA E GUARANT ......ooierrenreresceresetmreresesesesstasersesesssesssessens 128
3.1 A escola segundo os escolarizados kaiow4 e guarani ................ 129
311 Papel da €SCOIa ...t 130
312 Aimagem do “1etrado” ..., 136
3.1.3 Contetdos, habilidades e competéncias da escola.................. 141

3.1.4 A escola, o trabalho e a qualidade de vida
3.1.5 Futuro dos filhos..........cncccnccecnnecnenn.
3.1.6 A influéncia da escola sobre o sistema kaiowd e guarani.......172

3.2 A escola segundo os mais velhos kaiowd e guarani................... 192



CONSIDERACOES FINAIS
DUAS DECADAS DEPOIS

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS
GLOSSARIO

INDICE REMISSIVO

201

.215

239
255
258















APRESENTACAO

Veronice Lovato Rossato nos brinda com a publicagio de sua
pesquisa de Mestrado, atualizada e ampliada em diversas passagens, e que
teve como titulo original Os Resultados da Escolarizagio entre os
Kaiowa e Guarani em Mato Grosso do Sul — “Serd o Letrado ainda um
dos nossos?”. Trata-se de uma brilhante pesquisa de dissertagao de Mes-
trado em Educacao, orientada pelo saudoso professor Dr. Anténio Jaco
Brand, cuja leitura é fundamental para o entendimento do processo de
constituigdo e desenvolvimento da educacio escolar bilingue e intercultu-
ral entre os Guarani e Kaiowd no MS, de acordo com o paradigma do res-
peito a diversidade, consolidado a partir da Constituigao de 1988. Trata-se
de uma contribui¢ao original na medida em que incorpora e analisa im-
portantes percepgoes dos professores kaiowd e guarani que participaram
das primeiras experiéncias de escolarizagio e da articulagao do movimento
dos professores indigenas, focadas no rompimento do paradigma integra-
cionista, hegemonico nas praticas das instituicoes de ensino, realizadas
pelo poder puiblico e por missiondrios até a década de 1980 no MS.

Os dados apresentados na pesquisa remontam a 1985, quando
Veronice iniciou sua atuagio como formadora de professores guarani e
kaiowd. No inicio as acdes se davam fora da regulacao do sistema formal
de educacao, pois o ensino diferenciado, bilingue e intercultural nao era
recepcionado pelo Estado naquele momento. Entdo, o trabalho se iniciou
como uma experiéncia piloto de formagao de alfabetizadores indigenas em
lingua guarani, num programa paralelo e ‘alternativo’ a escola oficial, con-
tando com o apoio do Conselho Indigenista Missiondrio - CIMI. O ambi-
ente politico da época era marcado pelo esforgo de abertura politica, apos
o longo periodo de excecao imposto pelo regime militar. A sociedade civil
buscava se reorganizar e os movimentos sociais produziam experiéncias
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educacionais mais democréticas, que pudessem futuramente ser incorpo-
radas as politicas publicas do Estado democritico.

Experiéncias em educagao alternativa, como a ocorridaem MS, da
qual Veronice foi protagonista central, estavam sendo desenvolvidas em di-
versas partes do Brasil e da América Latina, inspiradas na pedagogia liber-
tdria desenvolvida por Paulo Freire, que gozava de enorme prestigio entre
os educadores alternativos. O trabalho de Veronice se orientava por uma
visdo pluralista e diferenciada de educagdo, e procurava criar instrumentos
para que os proprios indigenas fossem os protagonistas do processo, vi-
sando a implantagio de uma escola realmente indigena, especifica, bilingue
eintercultural. A orientagao era pela valorizagao da cultura, lingua, histéria
€ 0s processos proprios de aprendizagem dos Kaiowa e Guarani.

O trabalho pioneiro ganhou félego quando o texto da Constitui-
¢io Federal de 1988 estabeleceu 0 marco legal que garantiu o direito a dife-
renga e a autonomia, cabendo ao Estado o dever de proteger e viabilizar es-
ses direitos junto aos povos indigenas. Inicia-se entdo a luta do movimento
indigena para a escrita e a aprovagdo da legislagio escolar indigena comple-
mentar, da qual Veronice participou ativamente, junto com o movimento
dos professores indigenas. Isto foi fundamental para que os novos princi-
pios adentrassem nas praticas educacionais realizadas pela FUNAI e pelo
Estado e municipios, que por muito tempo insistiram na continuidade do
modelo integracionista. Todo esse cendrio em disputa constitui o plano de
fundo no qual se movimentavam os sujeitos da pesquisa aqui apresentada.

A publicagio dessa pesquisa ¢ de fundamental importincia pois
permite, a partir da perspectiva dos préprios Kaiowd e Guarani: a) ampliar
a compreensao da histéria do inicio do processo de universalizagio da es-
colarizagio nas comunidades kaiowd e guarani no Territério Etnoeduca-
cional Cone Sul de MS; b) identificar como se deu o surgimento de novas
praticas pedagodgicas, em didlogo com as formas organizacionais proprias,
com os conhecimentos indigenas e com a lingua Guarani; ¢) conhecer as
primeiras articulagées para o surgimento e organizagao do Movimento
dos Professores Kaiowd e Guarani; d) situar conquistas e avangos, mas
num esforgo reflexivo que nao se furta a reconhecer os dilemas, desafios e
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ambiguidades em relagio a educagio escolar kaiowa e guarani. Muitos des-
ses dilemas persistem até os dias de hoje, numa dinamica que nao cessa de
se transformar e criar novas demandas, como por exemplo 0s concursos
especificos para professores indigenas ¢ a demanda de gestao mais autd-
noma das escolas indigenas.

Mesmo nao constituindo o objetivo central da pesquisa, Vero-
nice traz importantes dados historicos sobre o surgimento do Movimento
dos Professores Kaiowd e Guarani. Apresenta seus embates e suas conquis-
tas iniciais, no empenho que se desdobra até os dias atuais para que o Es-
tado assegure e proporcione a formagao especifica para os professores in-
digenas, a produgio de materias didaticos e as condigbes para o desenvol-
vimento das atividades de ensino nas escolas indigenas.

Grande esforgo é desprendido na identificacao das concepgoes
kaiowa e guarani a respeito dos conhecimentos a serem veiculados na es-
cola, e que, cré-se, possibilitariam transitar, conectar e, as vezes, opor o sis-
tema de conhecimento kaiowd e guarani — ava reko - e o sistema de co-
nhecimento da sociedade nacional - karai reko, o que faz da escola um
campo marcado por conexdes e articulagdes cosmopoliticas. Nesse sen-
tido, o livro expde e analisa as expectativas de liderangas, professores, pais
e alunos em torno do processo de escolarizagdo, que produz o que identi-
ficam como Kaiowd e 0 Guarani “letrado”, ou “letrac”, como normalmente
se pronuncia. A reflexdo é conduzida principalmente a partir dainterlocu-
g0 com os professores indigenas que atuaram como principais protago-
nistas no processo. Assim, Veronice vai tecendo a rede de significados e
percepgoes que gravitam em torno da escola. Trilhando as expectativas e
os sonhos de pais, alunos e professores, identifica a esperanca por eles ma-
nifesta de que a escola seja o espago de discussio e resolugio dos problemas
e dilemas enfrentados nas comunidades atuais, onde se vive o modo de ser
atual -teko pyahu, marcado por profundas e frequentes interagdes com a
lingua portuguesa e dependéncia crescente do trabalho remunerado das
instituigoes publicas de seguridade social.

Como mencionado anteriormente, Veronice acompanhou de
forma engajada o avan¢o da universalizagao da escolarizagao das criangas
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Kaoiwd e Guarani, consolidado a partir da década de 1980. Esteve sempre
presente nos debates sobre a formagdo de professores indigenas e do mo-
vimento dos professores. O diferencial de seu trabalho ¢ que soube trazer,
de modo exemplar, essa experiéncia para discussao apresentada no pre-
sente livro, como pesquisadora, atenta, criativa, rigorosa e competente. A
formagao dos professores e implantacao da educagao escolar indigena sio
processos em andamento, em constante transformagéo, e nada se pode di-
zer de modo conclusivo sobre qual o perfil de escola que se consolidara
entre as comunidades. Os debates continuam. No contexto atual, novos
atores entram em cena, como a presenca dos indios evangélicos, vincula-
dos a igrejas pentecostais. Interessante registrar que muitos ex-alunos in-
digcnas, com os quais Veronice atuou como formadora, seja nos projetos
pilotos informais; no Curso Normal Médio Indigena Ara Verd no Curso
de Licenciatura Intercultural Indigena Teko Arandu; ou nas inimeras for-
magoes realizadas no movimento, entraram na pés-graduagio (Mestrado
ou Doutorado) e hoje dao continuidade as reflexdes acumuladas durante
todo esse processo. O livro de Veronice nos permite compreender melhor
como todo esse movimento comegou e como vem se transformando. Essa
transformagao ela nos brinda através de atualizagoes, ao longo do texto,
em notas de rodapé e nos anexos.

A questao formulada no titulo original da pesquisa - “Serd o Le-
trao ainda um dos nossos?” - permeia as reflexdes desenvolvidas por Ve-
ronice, conduzida com profundidade e destacada sensibilidade para as
percepedes dos agentes centrais do processo de escolarizacao por ela ana-
lisado. Defendida em 2002, circula de modo mais restrito entre pesquisa-
dores. J4 inspirou e continua inspirando uma geragio de pesquisadores,
ndo s6 da drea de educagio, mas em dissertagoes e teses nas dreas como
antropologia, geografia e histéria. A publicacio em formato de livro per-
mite agora disponibilizar o texto para um publico mais amplo, permitindo
que um ntimero maior de pesquisadores e gestores ptiblicos se beneficiem
das contribui¢ées da pesquisa, que ja tem gerado significativos impactos,
tanto na pesquisa como na gestao de politicas publicas.
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Os estudos em antropologia muitas vezes registram o que defi-
nem como “presente etnografico” para se referir ao periodo de tempo em
que o pesquisador ficou exposto ao convivio e interlocugdo direta com os
sujeitos da pesquisa, A autora iniciou seu convivio com os Kaiowa e Gua-
rani em 1985, atuando em experiéncias alternativas de alfabetizacao con-
duzida pelo Conselho Indigenista Missiondrio - CIMI. Posteriormente
passouaatuar como professora concursada no Estado, atuando sempre no
Curso Normal Médio Indigena Ara Verd, iniciado em 1999. Trata-se de
um “presente etnografico” que cobre cerca de 35 anos, de intensa partici-
pagdo no indigenismo e convivéncia proxima com os professores kaiowa e
guarani, participando de suas alegrias, conquistas, lutas e dores.

Tive a oportunidade de dialogar com Veronice ao longo destes
35 anos, sou extremamente grato por tudo que pude aprender com ela,
tanto pela leitura de seus textos como pelas corregoes e sugestoes que faz
nos textos que escrevo. A leitura dos materiais didaticos que prepara, as
aulas compartilhadas, os muitos debates e discussoes, sempre foram opor-
tunidades de intensa aprendizagem. Aproveito para agradecer pelo que a-
prendi em nossas conversas e com a leitura do presente texto. Com a pala-

vra, os leitores.

Prof. Dr. Levi Marques Pereira - UFGD
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INTRODUCAO

O interesse pela questao indigena comegou desde a infancia,
quando observava os indios na reserva do outro lado do rio ou andando
pelas ruas de minha cidade, no Rio Grande do Sul. Durante o tempo da
faculdade, na pastoral universitéria, tive oportunidade de fazer estudos de
anilise de conjuntura, desde o ponto de vista dos oprimidos, conhecendo,
entdo, um pouco da situacio dos povos indigenas brasileiros. Depois,
como jornalista, a partir de 1982, conheci o trabalho do Conselho Indige-
nista Missiondrio, 6rgao da igreja catdlica, no qual me engajei como mis-
siondria leiga, em 1985, para trabalhar junto aos Kaiowd e Guarani' de
Mato Grosso do Sul, especialmente na drea da educacio escolar.

Desde entdo, a minha histéria de vida e profissional passou a ser
também a histéria da luta dos Kaiowd e Guarani pela constru¢io de uma
educagao escolar de acordo com a sua realidade sociocultural, come¢ando
pela formagao de professores indigenas, atividade na qual permaneci até
2018, como professora efetiva da rede estadual de ensino, atuando num
curso de nivel médio para habilitagio de professores kaiowd e guarani.

Nao ¢é uma histdria linear, mas cheia de tensoes e conflitos, de am-
biguidades e incertezas, na qual os indigenas, antes nao-sujeitos de escolhas
que envolvessem situagoes de contato, como a escola, comegaram a perce-
ber-se com possibilidades de serem sujeitos de sua histéria, pela propria via

escolar, coisa antes jamais vislumbrada. Até entdo — como ainda hoje em

' Estas duas etnias pertencem a grande nagio Guarani, da qual fazem parte as trés parciali-
dadesatuais: os Mbyd; os Nandéva ou Ava Chiripd que, no Mato Grosso do Sul, se autode-
nominam apenas como Guarani; € os Kafowd que, no Paraguai, se autodenominam Paf
Tavytera. Alguns autores também incluem os Chiriguana, da Bolivia, como uma parciali-
dade Guarani. Para a ortografia das etnias uso as iniciais maitsculas quando estas palavras
tiverem a fungdo de sujeito (ex.: os Kaiowd e Guarani) e minusculas quando a fungdo for
de adjetivo (ex.: professores kaiowa e guarani).
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muitos casos — a escola era tratada pelo poder constituido, seja ptiblico, seja
das igrejas, como um instrumento privilegiado para a integracao dos indios
a sociedade nacional, anulando suas identidades como etnias diferenciadas,
para tornd-los cristdos, ou para incorpora-los & massa de trabalhadores as-
salariados, liberando suas terras para a oligarquia dominante?.

Com certeza ndo era isso que a sociedade envolvente nao-indigena
veiculava junto aos indios, e sim passava a idéia sedutora de que a escola lhes
daria a possibilidade de alcangar o mesmo estatus social e econémico dos
brancos’, de “melhorar de vida”, de “ser alguém”, de “arranjar um emprego”,
de serem, enfim, “civilizados”, discurso presente até hoje (2019) em muitas
comunidades indigenas e mesmo junto a encarregados oficiais da educagéo
escolar, sem o necessdrio discernimento critico da situacio.

Diante desse tipo de pressdo, que entre os Kaiowd e Guarani ja
dura mais de 90 anos, parecia “6bvia” a hipdtese de que a educacio escolar
entre os Kaiowa e Guarani, segundo o modelo colonialista, interfere e al-
tera o nande reko ou teko katu (nosso modo de ser e de viver - auténtico e
verdadeiro) dos Kaiowd e Guarani (religido, lingua, valores, comporta-
mento e organizagdo social tradicionais). Esta interferéncia levaria os in-
dios a rejeitarem esse modo de vida e até sua propria identidade étnica,
afastando-os, inclusive, de suas comunidades e procurando integra-los ao
modo de vida da sociedade envolvente.

Por outro lado, apesar das tentativas de implantar uma escola in-
digena especifica, gerenciada pelos proprios Kaiowd e Guarani, adequada
a sua realidade e cultura, percebia-se que este novo modelo escolar néo a-
presentava, aparentemente, resultados favordveis & manutengao do teko
katu, nem & melhoria da qualidade de vida. Ou seja, também néo estaria
conseguindo desenvolver um bilinguismo cultural’. Entéo, seria a escola

uma institui¢do inatil?

©

As politicas de educagao escolar no contexto das sociedades indigenas serao apresentadas
no capitulo 2.

Brancos, para os indios, sdo todos os nao-indigenas, independente da raga a que pertencem.
Bilinguismo cultural pode ser entendido como a situagdo em que a pessoa se utiliza de dois
codigos culturais, nao necessariamente na mesma intensidade, nem a0 mesmo tempo.

w

'
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Durante este tempo de convivéncia com os Kaiowa e Guarani,
principalmente junto aos professores indigenas, enquanto ia conhecendo-
0s mais, penetrando em sua intimidade cultural, percebia, porém, que ha-
via algo que escapava ao controle das instituigdes, gerando outra hipdtese,
contrdria a primeira: os Kaiowd e Guarani, apesar de aparentemente “civi-
lizados” e “letrados”, continuavam identificando-se como Kaiowd ou Gua-
rani e sendo reconhecidos e prestigiados por suas comunidades. Esta per-
cepeao parecia estar de acordo com o que afirmava Melia (1991), segundo
o qual, apesar de tanto tempo de imposi¢io destas politicas, visando a des-
caracterizagio ¢ a extingdo dos indios e de suas culturas, principalmente
através da escola e das igrejas, os Kaiowd e Guarani “criaram mecanismos
para seguir sendo o que sdo”, ou conforme Monteiro (apud CUNHA,
1992, p. 475), para “a permanente recriagio de sua identidade e de seu
‘modo de ser’, frente a condigdes progressivamente adversas”.

Diante de tantas contradigées e ambiguidades, percebi a necessi-
dade de fazer uma investigagio mais aprofundada sobre o resultado da es-
cola para os Kaiowd e Guarani, o impacto que ela ocasiona na vida deste
povo. Olhando para o contexto de sua cultura material e imaterial, algumas
questoes ajudariam a detectar a influéncia da escola no modo-de-ser e de
viver dos Kaiowa e Guarani: Como vivem os escolarizados e como se rela-
cionam com a sua familia? Como educam seus filhos? Continuam identi-
ficando-se como Kaiowd ou Guarani? Continuam falando e ensinando a
lingua Guarani para seus filhos? Qual é a sua religiao? Do retorno para
suas comunidades, ou simplesmente as abandonam? Como se comportam
na e com a comunidade? O que pensam sobre o modo de vida de seus pais
e avos e sobre o seu proprio? Como passam a ser tratados pelos seus patri-
cios e qual passa a ser o seu lugar sécio/politico e cultural?

Do ponto de vista das expectativas geradas pelas influéncias ex-
ternas, destaco as seguintes, para perceber estes resultados: As politicas da
educagido escolar tém conseguido seus objetivos? Qual estatus que os

Pode ser entendido também como “didlogo intercultural” ou, simplesmente, “intercultu-
ralidade”.
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Kaiowa e Guarani tém alcan¢ado ao passar pela escola? Melhorou sua qua-
lidade de vida? Estao conseguindo “competir” no mercado de trabalho?
Conseguem emprego? Que tipo de emprego? Em qué os contetidos esco-
lares tém contribuido para resolver os seus problemas e necessidades, ou
os de sua familia ou de sua comunidade, ou, simplesmente, para entender
o mundo que os rodeia? Era esse o futuro que esperavam para si proprios
e para suas familias?

Entendi que seria necessdrio ir além do aparente percebido e bus-
car compreender as praprias concepgoes dos escolarizados Kaiowd e Gua-
rani e como eles mesmos interpretam sua inser¢iao no mundo escolarizado,
ou como reagem a insergio da escola em seu mundo socio-cultural.

Diante do exposto, este trabalho teve como objetivo geral analisar
o impacto da escola no modo de ser e de viver dos Kaiowéd e Guarani de
Mato Grosso do Sul. Ou seja, propus-me a verificar o papel da escola no
processo da dinamica cultural dos Kaiow4 e Guarani no MS, descobrindo
até que ponto os escolarizados se identificam com sua etnia, com seu
modo-de-ser tradicional’, sendo na cultura material, pelo menos no ima-
gindrio. Para isso, analisei as concepgoes que os Kaiowd e Guarani em geral
e particularmente os escolarizados tém sobre suas vidas, e como elas sao
reelaboradas em funcio de suas vivéncias (em nivel individual, familiar e
comunitario), principalmente escolares, mas nao exclusivamente, quanto
a varios itens, como qualidade de vida, mudangas culturais, valorizacio e
preservacio da identidade étnica, sua aceitagio, enquanto “letrado”, pela

sua familia e comunidade.

* As expressoes “tradicional” ou “tradicao” estao sendo consideradas, neste trabalho, como
aquele modo de ser, proprio dos Kaiowéd e Guarani, que busca seus referenciais no passado
(tekoyma), o qual, conforme Brand, “segue informando o presente”. “Modo de ser tradici-
onal” ou, como dizem os proprios Kaiowa e Guarani, fande reko, ¢ um conceito usado
como sindnimo para as expressoes teko katu (modo de ser e de viver auténtico e verda-
deiro), teko marangatu (modo de ser religioso), ou teko pora (modo de ser bom). Para
Sahlins e Barros, “tradigoes” sio “compreensdes preexistentes da ordem cultural”, que po-
dem ser “reinventadas através da adequacio do passado ao presente, [...] ressignificadas”
(MATO GROSSO, 1997, p. 28-29). Nao se trata, portanto, de algo estdtico no passado, mas
constantemente reinventado pelos sujeitos.
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A escolha dos sujeitos da pesquisa recaiu, principalmente, sobre
pessoas que passaram pela escola, de preferéncia os de maior escolaridade.
A maior parte dos escolarizados daquela época era de ex-alunos das primei-
ras turmas (1983-1987) do ensino fundamental completo, formados na Es-
cola Francisco Meireles, da Missao Evangélica Caiud® em Dourados. Ou-
tros sao egressos de outras escolas da regiao. Nestes casos, ja havia decorrido
tempo razodvel para que tivessem encaminhado um “futuro” para eles ¢
para suas familias. O modelo escolar destas escolas, na época em que estes
alunos as frequentaram, refletia a politica colonialista, que busca integrar os
indios a sociedade nacional. Os demais sujeitos escolarizados sao ex-alunos
da Escola Guarani e Kaiow4 da Reserva de Amambai, que passou a oferecer
Ensino Fundamental completo a partir de 1993. Era uma escola indigena,
que pretendia ser “diferenciada™, construida na esteira do novo paradigma
da educacao escolar indigena, viabilizada, principalmente, a partir de 1988,
sob os auspicios da nova Constituigio Brasileira. Os outros depoentes sdo
pessoas mais velhas, geralmente nao escolarizados ou com muito pouca es-
colaridade, entre os quais alguns capitées e ex-capities, além de caciques
kaiowd e guarani®. Algumas destas pessoas foram sujeitos da pesquisa de
Brand (1997), no recorte que aborda a questao escolar.

O principal procedimento utilizado para a coleta dos dados deste
trabalho foi através de entrevista, de roteiro aberto, com escolarizados
kaiowd e guarani, para detectar seu pensamento a respeito da escola em

suas vidas, sua influéncia no modo-de-ser e de viver tradicional, em sua

¢ A Missao Evangélica Caiud, de origem norte-americana, instalou-se em Dourados no ano
de 1928, com objetivo de estabelecer “escolas de alfabetizacio, instrugao crista, instrugio
de higiene e agricultura, oferecendo-se 4s populagoes indigenas toda a assisténcia fisica,
intelectual, social, moral e espiritual que for possivel” (Livro de Atas da Missao n® 1, apud
BERNARDES, 1999, p. 4).

Segundo o Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas (1998, p.25), a escola
indigena deve ser especifica e diferenciada “porque concebida e planejada como reflexo das
aspiragoes particulares de cada povo indigena e com autonomia em relagio a determinados
aspectos que regem o funcionamento e orientacio da escola ndo-indigena”.

Capitio é o maior cargo indigena de chefia da comunidade, em vigor desde a época do
Servico de Protegao ao Indio - SPI; cacique ou Aanderu sdo pessoas cuja funcio atual-
mente ¢ apenas religiosa e/ou de cura.
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identidade étnica’, em sua qualidade de vida, de suas familias e das suas
comunidades de origem, bem como suas expectativas quanto ao futuro de-
sejado. Também foram registradas as condigdes objetivas em que estes es-
colarizados e suas familias s¢ encontram ¢ sua inser¢do na comunidade.
Além disso, procurei fazer um contraponto com o pensamento de pessoas
mais velhas, as quais também analisam o papel da escola e as alteragoes
decorrentes deste novo veiculo cultural no modo de ser e de viver tradici-
onal do povo kaiowa e guarani.

Foi realizado um total de 41 entrevistas com escolarizados, dos
quais, 16 continuaram os estudos além do ensino fundamental. O destaque
para a escolha dos entrevistados é que estes escolarizados sao os primeiros
que atingiram maior nivel de escolaridade entre os Kaiowa e Guarani em
Mato Grosso do Sul. Nas entrevistas foram levantadas as suas histérias de
vida, além das opinides de alguns deles a respeito das questdes propostas
na pesquisa. Os dados gerais sobre a vida dos entrevistados escolarizados
constam de quadro em anexo."

Para a andlise dos depoimentos foi utilizada a técnica de “andlise
de contetido”, como proposta por Bardin (1977, p. 9), por ser:

um conjunto de instrumentos metodaldgicos cada vez mais subtis em
constante aperfeigoamento, que se aplicam a ‘discursos’ (conteiidos ¢
continentes) extremamente diversificados” e que oscila entre dois pé-
los do rigor da objetividade ¢ da fecundidade da subjetividade.

Segundo esta autora, o fundamental nao é o que “a mensagem diz
a primeira vista, mas o que ela veicula, dados o seu contexto e as suas cir-
cunstancias” (idem, p. 21). E 0 que o comportamento e os discursos dos
Kaiowd e Guarani dizem estd influenciado pelo lugar que eles ocupam no

tempo ¢ no espago histérico e geografico, considerando seus referenciais

° Segundo D' Angelis (VEIGA ¢ SALANOVA, 2001, p. 44-45), “Uma ctnia [...] ¢ um grupo
de pessoas de uma mesma origem que partilham uma mesma identidade, se reconhecem e
sdo reconhecidos comoe um grupo ou comunidade humana diferente das demais”™. O con-
ceito de “identidade étnica” serd melhor abordado em outro momento.

' Em 2019, a maioria destes escolarizados pesquisad os formou-se em cursos superiores; trés
concluiram mestrado e um estd cursando, sendo que outros tém especializagao em alguma
area da educagio.

30



SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSSOS?

culturais e suas relagoes internas e externas. Este lugar ocupado pelos
Kaiowd e Guarani estd descrito nos dois primeiros capitulos, segundo es-
tudos ja realizados anteriormente ¢ acrescidos das observagoes etnografi-
cas ¢ andlises da pesquisadora.

O trabalho esta organizado da seguinte forma: No primeiro ca-
pitulo consta o contexto histérico dos Kaiowd e Guarani de Mato Grosso
do Sul, situando o processo de confinamento territorial e cultural a que
foram submetidos pelos novos colonizadores e seus governos, cuja légica
nao ¢ a mesma que a deles. Esclarece também as consequéncias deste pro-
cesso em seu modo de ser e de viver (Aande reko) peculiar e tnico, en-
quanto uma identidade étnica que busca na tradigao os referenciais para
iluminar o presente alterado pelas circunstancias e torna-lo vidvel, tendo
em vista a busca de um futuro que se situa nao s6 na dimensao material,
mas também imaterial.

No segundo capitulo aparece o contexto escolar em que esta so-
ciedade indigena estava inserida a época da pesquisa, considerando a con-
juntura historica educacional do Brasil e de Mato Grosso do Sul, com seus
modelos politico-ideolégicos e suas influéncias na legislaio da educa¢io
escolar indigena e nas prdticas das escolas que atendem os Kaiowd e Gua-
rani, Para ilustrar estas préticas, foi descrito o contexto das duas escolas em
dreas indigenas que, na época, ofereciam ensino fundamental completo a
alunos indigenas: a Escola Francisco Meireles, de Dourados (durante a dé-
cada de 1980), e a Escola Guarani e Kaiowa Coroa Sagrada, de Amambai
(durante a década de 1990), que sdo também as escolas por onde passou a
maioria dos escolarizados que fizeram parte desta pesquisa.

No terceiro capitulo sdo analisados os resultados da escola junto
aos Kaiowd e Guarani, considerando as concepgodes dos velhos, que se espe-
lham na tradigao e, particularmente, as concepgoes dos proprios escolariza-
dos e o0 seu modo de vida. Finalmente, tentei responder a questio proposta
no titulo do trabalho: “Seré o letrade" ainda um dos nossos?”, ou seja, con-
tinuam os escolarizados identificando-se como Kaiowa ou Guarani?

"' “Letradd” era uma expressio usada pelos Kaiowd e Guarani para identificar o escolarizado.
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Determinados termos usados pelos entrevistados, tais como ca-
cique, rezador, capitao, crente, branco e outros, além das palavras ou ex-
pressdes na lingua Guarani, estdo escritos em ifdlico.
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OS KAIOWA E GUARANI

1.1 Contexto Hist6rico'?

Os Guarani” se constituem um dos povos indigenas de maior
presenga territorial no continente americano. Vivem espalhados pelo Pa-
raguai, Argentina, Uruguai e Brasil. Sdo divididos em trés grupos: os Mbys,
no litoral, com uma populagio estimada, segundo a FUNAI (2002), em 10
a 11 mil pessoas; os Avd-Chiripd ou Nandéva, no interior dos estados de
Santa Catarina, Parana, Sao Paulo, Mato Grosso do Sul e Paraguai, estima-
dos em cerca de 9 mil pessoas (2002); e os Pdi Tavyterd ou Kaiowd, no Pa-
raguai e Mato Grosso do Sul. Estes tltimos, na época da pequisa, eram
cerca de 35 a 40 mil pessoas, dos quais 24.523 (ROSSATO e NANTES,
1999, p.15) residiam na regidao da Grande Dourados/MS, incluindo a pre-
senga, em pequeno nimero, de Guarani Nandéva, tinicos na regido que se
autodenominam, simplesmente, como Guarani**. Atualmente, este povo
contabiliza 65 mil pessoas, em Mato Grosso do Sul (EMGC/ Cimi, 2016).

Os atuais Kaiowa e Guarani de MS sio considerados descenden-
tes dos Itatim, “descobertos” em 1548. Os que nao foram atingidos pelos
“encomendeiros™’, ou pelos bandeirantes, ou reduzidos nas Missoes pelos

12 Informagoes extraidas de autores como Azevedo, Brand, Brand ¢ Pereira, Chamorro,
Melid, Melid, Grumberg e Grumberg, Schaden.

O termo Guarani, neste caso, como ji mencionado, refere-se 4 grande nacao Guarani, da
qual fazem parte as trés parcialidades atuais. Segundo o Mapa Guarani Continental (2016),
sdo mais de 280.000 pessoas unidas por uma lingua e cultura comuns, distribuidas em 1.416
comunidades, desde o litoral do Atlantico até a regiao pré-andina. A maior parte da popu-
lagio Guarani — 85 mil pessoas — vive no Brasil espalhada por onze estados brasileiros.
(EMGC/ Cimi, 2016).

' E serao assim tratados ao longo do texto.

'3 A “encomenda” era uma forma oficial de exploracio da méo de obra indigena, através da
qual “aldeias inteiras de Guarani eram ‘doadas’a colonos que os empregavam na agricul-
tura e na extragio do ouro” (BRAND e PEREIRA, 2000, s/p).
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jesuitas a partir de 1632, preferiram esconder-se no mato. Eles eram co-
nhecidos como Caagud (habitantes da mata), denominacao dada pelos co-
lonizadores para grupos guarani bem distintos: “Substituye las autodeno-
minaciones de las parcialidades para no retener sino el aspecto de margi-
nalidad de quien vive fuera del espacio ‘politico’ colonial” (MELIA,
GRUNBERG e GRUNBERG, 1976, p.169). Sao aqueles Itatin “no coloni-
zados ni misionados, pero en contacto con la colonia y Ia misién; ahi estri-
baria su identidad y su diferencia” (idem, p.168), 0s quais seguiram nas
matas até o século 20.

Ocupavam, desde o século 18, um territério (fAane retd) bastante
amplo e fértil, que se estendia pela regido oriental do Paraguai e pelo cone
sul de Mato Grosso do Sul, regido da Grande Dourados (até o Rio Apa),
numa area de, aproximadamente, 40 mil km2, habitat dos Pai/Kaiowa, a-
tual configuragio dos antigos Caagud. Estabeleceram contato com os
“brancos” a partir da definicdo dos limites entre portugueses e espanhdis,
por volta de 1777 e, com mais intensidade, apds a guerra do Paraguai, que
terminou em 1870,

Os Kaiowd e Guarani viviam em pequenas aldeias - tekoha - es-
palhadas pelo territério. Congregavam uma ou varias familias extensas,
sendo chefiadas por um lider religioso (tekoaruvicha)'®. Tekoha ¢ o lugar
(ha) onde se realiza o teko — sistema'’, cultura, lei, costumes, modo de ser
e de viver especifico dos Kaiowd e Guarani -, ou ainda “o lugar e o meio
em que se ddo as condigoes de possibilidade do modo de ser guarani”
(MELIA , 1989, p.336) e “fundador de sua identidade” (BRAND, 1997,
p.124). Este lugar especifico, para ser vidvel, supde uma terra especifica,

' Tekoharuvicha: Tekoha= aldeia; ruvicha=lideranga. Hoje sao denominados de “rezadores” ou
“caciques”.

"7 Nosso sistema ¢ uma expressao usada pelos proprios Kaiowd e Guarani, referindo-se ao
fande reko. “Sistema”: Conjunto de padroes reciprocamente ajustados, destinados a ori-
entar e regular o comportamento dos membros de uma sociedade./Habito ou costume pe-
culiar de cada criatura (MICHAELIS, 2000, p.1952-1953).
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nao qualquer terra nem de qualquer tamanho, boa para a agricultura e su-
ficiente para abrigar a/as familias extensas com toda sua parentela”, tendo,
para cada uma, espago para a roga nova e antiga'’, para as casas com seus
patios, mais a mata, capoeira ou campo ¢ dgua. A terra é para os Kaiowd e
Guarani “uma instituicdo divina oferecida pelo deus criador com exclusi-
vidade & comunidade que nela reside” (AZEVEDQ, 1991, p. 17), susten-
tada pela inter-relagao de espagos e valores econdmicos, sociais, religiosos
e politicos préprios, que compdem o fiande reko (“nosso jeito de ser e de
viver”) ou nosso sistema tradicional. Esta concepgao de terra é “o esteio da
identidade deste povo” (idem, p. 18), cujos principios vém sendo negados
e inviabilizados pela espoliacdo de seus tekohatradicionais e pelo confina-
mento a que estdo submetidos.

Em 1882 instalou-se em todo territorio pai/kaiowa a Cia. Mate
Laranjeiras, usando os indios como mdo de obra® para a extragio da erva-
mate, que era nativa nesta regido. Esta Companhia dominou na regido até

1943, mas significou “importante elemento de protecao do territorio
kaiowd”, pois era “um grande empecilho para a penetracao de outros con-
tingentes de colonizadores” (BRAND, 1993, p. 51). Também no final do
século 19 chegaram os primeiros migrantes gatichos, iniciando a instalagao
de fazendas de gado, mas, como se fixaram nos campos, eles nio interferi-
ram diretamente onde estavam os indios, pois estes ocupavam as matas.
Comegava, assim, a disputa pelas terras que faziam parte do territorio
Kaiowa e Guarani.

'8 A populagio de cada aldeia podia variar bastante, porém, dificilmente ultrapassava um to-
tal de 300 a 400 pessoas.

' A roga era baseada no sistema da coivara, que supde a rotatividade das dreas de plantio,
com o descanso da terra depois de um determinado tempo, para que a mesma pudesse se
recuperar.

%0 Pimentel Barbosa, em 1927, relata que, na regido de Iguatemi, a proporgio de indios
Kaiowd trabalhando na extragao da erva era de 75% em relagao aos operdrios nao-indios
(Apud BRAND, 1993, p. 49).
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Com objetivo de liberar as terras para a colonizacgio, de 1915 a
1928, o Servio de Protecdo ao [ndio (SPI), 6rgao do governo federal re-
servou oito pequenas dreas de terra para os Kaiowd e Guarani de, no ma-
ximo, 3600 hectares cada, em toda regiao da Grande Dourados, somando
18.297 hectares. A escalha destas dreas ndo levou em conta “a localizacio
dos tekoha tradicionais, mas sim a concentragao maior de indios, muitas
vezes em fungao dos trabalhos da Cia. Mate Laranjeiras” (idem, 1993, p.67)
e estrategicamente proximas a um nucleo urbano™. A primeira reserva de-
marcada foi a de Amambai, com 3.600 ha, mas logo sofreu a primeira re-
dugio, perdendo mais de 1000 ha. As demais sdo: Dourados, Caarapo, Li-
mao Verde, Takuapery, Sassord, Porto Lindo e Pirajui. Estas duas tltimas
foram reservadas para os Guarani-Nandéva e as demais para os Kaiow4™.

Entretanto, as aldeias tradicionais comegaram a ser realmente a-
tingidas e “atropeladas”, a partir da década de 1940, com o inicio do des-
matamento sistematico em toda regido — os proprios indios eram a mao de
obra para as derrubadas - para a implementacao definitiva da colonizagao
nas terras dos Kaiowd e Guarani. Primeiro foi a instalacido da Colénia A-
gricola Nacional (CAN) pelo entao Presidente Getulio Vargas, em 1943,
na regiao da Grande Dourados, que atingiu em cheio as aldeias onde mo-
ravam os Kaiowd do Panambizinho™. As demais aldeias, localizadas nas
outras regides de mata, comecaram a ser destruidas a partir de 1950/1960,
principalmente para a instalacio das fazendas de gado. Enquanto necessa-

rios como mao de obra barata e disponivel, os Kaiowa e Guarani podiam

21 O SPI foi criado em 1910 e extinto em 1967, surgindo, entdo, a Fundagao Nacional do Indio
(FUNAI), em 1972. A ideologia integracionista sempre orientou as agdes destes 6rgaos em
todo pais.“Q trabalho do SPl e depois da FUNAI buscou, de forma inexordvel, a integracao
das populagoes indigenas em nossa sociedade, mediante a incorporagio de seus territorios
e suas riquezas, ou, se analisado do lado dos indios, a sua desintegracio e seu desapareci-
mento como sociedades etnicamente diferenciadas”(BRAND, 2000, p. 3).

** A Reserva de Dourados fica a 5 km do centro da cidade de Dourados.

» Hoje, s dois grupos se misturam bastante em praticamente todas as dreas, por isso diz-se
“areas kaiowd/guarani”.

* O Panambizinho tinha uma érea de 60 hectares, equivalentes a dois lotes da CAND, no muni-
cipio de Dourados, para onde se refugiaram os indios quando suas aldeias foram tomadas pela
reforma agraria. Em 1995, o governo demarcou a terra para eles, com 1240 hectares.
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ficar tranquilos em suas terras; mas concluido o desmatamento, eram su-
marfamente expulsos.

Empreendeu-se, entdo, com o apoio dos drgaos oficiais (SPI e de-
pois FUNAI), um processo relativamente violento de redugao territorial ¢
confinamento compulsorio, que durou até o inicio da década de 1980, com
atransferéncia sistematica e forgada das diversas aldeias Kaiowd e Guarani
para dentro das oito pequenas reservas demarcadas pelo governo. Mas, tal
como na época dos encomendeiros e das redugées, algumas aldeias resis-
tiram ao confinamento das reservas, instalando-se nos fundos das fazendas
que ainda nao haviam sido desmatadas.

No entanto, o impacto do confinamento se tornaria insuportavel
quando, a partir da década de 1970, com a segunda migragio de gatichos
para esta regido, comegava a mecanizagio das lavouras para o plantio de
soja, provocando “o fim das aldeias refiigio [...] nas ultimas matas onde os
Kaiowi se refugiavam” (idem, 2000, p. 5).

Mas é também nesta década, mais precisamente a partir de 1978,
com o apoio da Igreja Catdlica e de organiza¢des ndo governamentais
(ONGs), que comega a luta para interromper essa pratica historica. Apos
muitos anos de expulsdes e retornos, finalmente, em 1984, duas comuni-
dades kaiowd conseguiram o reconhecimento de suas terras, as primeiras
demarcadas depois de 1928. Desde entao, os Kaiowd e Guarani reivindi-
cam mais de 100 dreas tradicionais (BRAND, 1997, p. 302-338).%

A falta de terra é, obviamente, o grande problema para os Kaiowa
e Guarani de Mato Grosso do Sul. O impasse maior para o modo especifico
dos Kaiowd e Guarani estd nas oito reservas demarcadas até 1928, onde se
encontra a populagio das dezenas de aldeias destruidas durante as Gltimas
décadas. E justamente nestas reservas que os indices de suicidios de jovens

** Entre os anos 1980 a 2000, conforme o Mapa Guarani Continental (2016), “as comunidades
guarani recuperaram a posse de 11 terras de antigas aldeias que, juntas, somam um total de
22.450 hectares” Segundo Crespe (2015, p. 140), sao 37 terras indigenas guarani e kaiowa:
sendo 17 registradas em cartério, com processo finalizado; cinco estao homologadas; cinco
saodeclaradas; duas identificadas; e oito em estudo. De 2015a 2019, deacordo com a Funai,
sd0 quatro terras delimitadas e 13 em estudo. Sao, portanto, um total de 44 dreas indigenas.
(MOURA, 2019)
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de até 20 anos se mantém elevados e constantes. As transformagoes dentro
destas dreas reservadas sao algo que desafia o modo-de-ser tradicional
(tekoyma) dos Kaiowa e Guarani, causando problemas e alteragoes na e-
conomia, na organizagao politica ¢ familiar e na relagao com o sobrenatu-
ral, inviabilizando a religido tradicional.

Observa-se, nas reservas, a sobreposicio de liderangas, uma vez
que estao ali concentradas diversas aldeias e familias extensas, cada qual
com seu sistema de chefia: 0s capitaes™ se sobrepoem aos lideres religiosos
(caciques/rezadores), mas com muita dificuldade de administrar as reser-
vas e resolver os problemas ali existentes. Antes, os tekoharuvicha garan-
tiam seu poder com apoio da parentela que formava o tekoha. Mas sua au-
toridade era baseada no prestigio adquirido pelo servigo prestado a comu-
nidade e através da oratdriae do convencimento. Hoje os caciques/rezadores
estio acuados e desprestigiados, principalmente por causa do esfacelamento
da familia extensa que lhes dava sustentacio”. Por outro lado, o poder ¢ o
prestigio dos capitaes™ vém, em grande parte, de relagdes fora da comuni-
dade, especialmente com o érgdo oficial e outros setores externos com os
quais mantém relagdes de cooperagio e de onde vém os recursos que ele
distribui. Atualmente, a elevacao do nivel de demandas na administragio
das dreas esta exigindo a convocagdo, para o cargo, de individuos com ou-
tro tipo de qualificacdo, o que tem sido buscado entre os jovens escolariza-

*¢ Cargo instituido pelo SPI, em 1924, cuja nomeacao, destituigao, fungao e poder eram atri-
buidos pelos funciondrios do drgao oficial. Esta pratica seguiu oficialmente até 1990, mas
continua sendo assumida pelos indigenas, inclusive nas dreas retomadas.

7 Naaldeia Panambizinho, onde, apesar das condigoes adversas, estao reunidas duas grandes
familias, os chefes religiosos mantinham suas fungées e seu prestigio até meados dos anos
2000, quando faleceram.

** Diretamente vinculada 4 figura do capitao foi instituida a policia indigena, compondo uma
hierarquia militar, com soldados, cabos e sargentos, para garantir a autoridade do capitio pe-
rante 05 outros indios que nao fazem parte de sua parentela. Hoje, a policia local da cidade
mais proxima éacionada, inclusive reivindica patrulhamento policial na reserva de Dourados.
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dos, os quais estao disputando com os capities mais tradicionais, e utili-
zando novos parametros de legitimidade, tais como a elei¢ao através do
voto®, e nao mais o consenso, como era a pratica tradicional.

Estas demandas tanto mais se acentuam quanto mais mudangas
ocorrem na economia tradicional, baseada na agricultura de coivara, na co-
leta, na caca e na pesca, inviabilizada pelo confinamento. Em decorréncia
da superpopulagio, que reduz o espago disponivel, o ecossistema das reser-
vas estd completamente alterado, provocando o esgotamento de recursos
naturais importantes para a qualidade de vida numa aldeia Kaiowd e Gua-
rani. A mata desapareceu por completo, sendo substituida pelo colonido ou
braquidria®, e assim, em alguns lugares nao ha mais nem lenha para o fogo;
a dgua é pouca ou estd poluida e as nascentes comprometidas pela falta de
prote¢do verde. Além de pouca terra para plantar, o solo estd enfraquecido
e bastante prejudicado pela erosio, sem contar a mecanizagio das lavouras
para o plantio de soja e milho, praticada por algumas familias. Ocorre tam-
bém, dentro das reservas, problemas de concentragao fundidria, especial-
mente em Dourados, enquanto que para algumas familias s6 sobra um pe-
queno lote do tipo urbano. Também comegava, em 2002, a se disseminar
pelas dreas indigenas a pritica da compra e venda de lotes de terra entre os
indigenas. Nas dreas retomadas, cuja mata foi derrubada pelos fazendeiros,
s6 sobrou pasto, inviabilizando a agricultura tradicional e outros recursos
econdmicos. Neste caso, uma das alternativas encontradas pelos indigenas
tem sido o arrendamento para donos de gado, pratica ilegal, mas bastante
praticada. Desde 2019, o governo federal passou a liberar as terras indigenas
para o plantio de soja por arrendatérios.

Assim, com o comprometimento das condigdes que viabiliza-
riam a economia prépria dos Kaiowa e Guarani, a miséria, a fome, as do-
encas, o suicidio e a violéncia tomam conta de muitas familias, que, aliadas

as alteragoes no sistema de chefia tradicional, geram, cada vez mais, uma

*% Esta pritica é usada com bastante frequéncia, inclusive com estratégias muito conhecidas
da sociedade mais ampla, tais como a “compra de votos”, com recursos oriundos de cestas
bésicas ou outros beneficios geralmente conseguidos junto aos politicos ou poder puablico.

* Tipos de capim préprios para o gado, plantados nas fazendas.

41



VERONICELOVATOROSSATO

estratificacdo social entre os Kaiowa e Guarani, algo inimaginavel no
tekoyma. Isso se acentua também com o aumento da escolarizagdo e a o-
cupagio de postos de trabalho como funciondrios publicos (professores,
gestores, agentes de satide ¢ outros). O crescimento do poder aquisitivo de
algumas familias, gera novas categorias sociais entre eles. E comum ouvi-
los dizer que fulano ¢ rico’ e que sicrano e “pobre’.

“O deslocamento espacial sempre foi a grande estratégia kaiowd
[guarani] para a superagio de conflitos e tensoes internas” (BRAND, 2000,
p.6). O fendmeno do “oguata” (caminhar, peregrinar), dentro do territério
Kaiowa e Guarani (fiane retd), tendo em vista a busca de outro lugar para
construir novas aldeias, ocorria “toda vez que determinadas condigées tor-
navam indesejdvel a permanéncia naquele local”, tais como, desentendi-
mentos internos, praticas de feitio, excesso de doengas, “[...] desgaste da
terra, esgotamento dos recursos naturais e, portanto, das condigées de sub-
sisténcia” (idem, ibidem).

Hoje, no entanto, o deslocamento em busca de novos espagos
tem sido quase impossivel, uma vez que seu territorio foi drasticamente
reduzido, aumentando, na mesma proporgio, as razdes para “oguata’.
Como nio tém mais para onde ir, com a maximizagio dos conflitos e ten-
soes internas, geradas pelo confinamento, também aumenta, consideravel-
mente, a violéncia e os desequilibrios, principalmente nas reservas.

A falta de condicoes de subsisténcia dentro dessas reservas, aos
poucos, obrigou os indios, principalmente os mais jovens, a buscarem al-
ternativas na colheita de algodao, braquidrias, nas usinas de alcool’’, além
de trabalhos bragais na cidade. Como consequéncia do assalariamento
compulsério, a auséncia prolongada dos pais de familia® provoca o desen-

*' A partir de 2010, aproximadamente, quando as usinas de dlcool deixaram de contratar mao
de obra indigena, eles passaram a se deslocar para a colheita de maga em Santa Catarina.

*2 Algumas usinas empregavam exclusivamente mao de obra indigena. Em 1997 safam em
média 200 a 250 trabalhadores kaiowid e guarani da reserva de Sassord, em contratos de 50
dias, de fevereiro a novembro todos os anos. Segundo o Censo Escolar Kaiowd/Guarani
(Rossato e Nantes, 1999), em 1998, em Sassord havia 922 pessoas, sendo 156 homens na
faixa etdria de 15 a 39 anos, 29 homens entre 40 ¢ 60 anos ¢ 42 com mais de 60 anos. Com
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cadeamento de rupturas dentro da estrutura familiar tradicional e da soci-
edade como um todo, pois a familia é a unidade basica da sociedade
Kaiowd e Guarani onde se articulam questdes importantes no campo da
economia, da politica e da religido. Ha muitas separagoes de casais ¢ é sobre
as mulheres que pesa o sustento dos filhos, porque o saldrio dos pais (ho-
mens) dificilmente é usado para isso.

Essa instabilidade familiar faz crescer o nimero de “guachos’, ou
seja, de criangas criadas por terceiros. As que ficam na familia néo recebem,
ou ndo querem mais ouvir, os conselhos dos mais velhos, e isso é visto por
muitos indios como causa de suicidios. Por isso também os adolescentes
muito jovens se casam ou vao para os trabalhos fora da aldeia, abandonando
aescola. Verifica-se o aumento da incidéncia de prostituigao e de estupros.

Atéadécada de 1970, a religido Kaiowd e Guarani (teko marangatu)
continuava a afirmar e viabilizar o modo-de-ser tradicional, tekoyma, pois
al o Estado ndo intervinha. Com a radicalizacio do confinamento, o cres-
cente impasse no modo de ser tradicional reflete-se, também, na relagao
dos Kaiowd e Guarani com o sobrenatural, afetando a religiao tradicional,
“dltimo refiigio de resisténcia Kaiowd e Guarani” (BRAND, 1997, p. 205).
Cresce, em contrapartida, o ingresso em igrejas neopentecostais™, as quais
sinalizam “para um individualismo que se traduz [...] em busca de saidas
econdmicas individuais para as suas familias nucleares”(idem, p. 270).

Traduz-se também na valorizagao de sinais indicativos do cara-
ter de exterioridade dessa nova fé: roupas melhores, casas e mdveis no
padrao nao-indigena, aparelhos de som e TV ¢, ultimamente, telefones

celulares. Uma vez que a situagio econdmica nas comunidades Kaiowd e

isso pode-se concluir que todos os pais de familia ficavam fora quase o tempo todo, e mais
05 jovens solteiros (os maiores de 60 anos sio aposentados). Os outros homens da lista,
provavelmente, eram menores de 15 anos.

* As igrejas neopentecostais, junto com a Igreja Presbiteriana (protestante), chegaram a um
niimero de 39 denominagoes na reserva de Dourados (dado do CIMI, 2000) e quatro na
reserva de Caarapd, em 2000. Em 2019, em Dourados sio mais de 90 denominagées religi-
osas, em Amambai sao 36 locais e, em Caarapd, sao mais de 30 igrejas evangélicas (segundo
moradores destas localidades).
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Guarani vem se deteriorando cada vez mais, estes elementos sdo enten-
didos como “melhoria da qualidade de vida”, mesmo que a casa coberta
de “cternit” torne insuportavel aguentar as mudangas de temperatura e
que os aparelhos eletronicos durem pouquissimo tempo. As novas igre-
jas continuam, nos dias de hoje, aquilo que jd se propunham os antigos
colonizadores: cristianizar para “civilizar” para integrar; ou seja, para fi-
car fora do sistema tradicional.

Por outro lado, a desestrutura¢do da familia extensa, que joga no
abandono muitos jovens, faz com que as igrejas abram a “possibilidade de
construcao de uma nova comunidade, ndo mais fundada [...] nas relagdes
de parentesco, mas nos irmaos da mesma igreja” (idem, ibidem). Isso é
confirmado pelo desabafo de um professor guarani da Reserva Porto
Lindo™. Em seu depoimento, ele disse que entrou na Missao (presbiteri-
ana) porque nao conseguia apoio nem da comunidade, nem de sua familia
e estava “perdido™: bebia, ndo parava em casa, fazia “bagunca”, nio traba-
lhava direito. Mas, junto aos irmaos da Missao, ele encontrou o apoio que
faltava, sentiu-se acolhido, amado e valorizado, ou seja, passou a “perten-
cer” novamente, encontrou um “lugar”.

O ritmo cada vez mais rdpido e complexo das mudangas que
marcam a sociedade globalizada, e impostas ao entorno rcgional35, pro-
voca um grande descompasso em relagao as bases concretas da economia,
dos valores e da cosmovisdo da sociedade tradicional Kaiowd e Guarani,
provocando desequilibrios e rupturas. Um exemplo disso é fornecido por
Bandeira (1997, p. 41):

O contato cria pressoes avassalad oras sobre a cultura indigena, abrindo
rachaduras imperceptiveis, com a introdugao dos [...] bens industriali-
zados, tao fascinantes em seu brilho, em seu colorido, em sua eficiéncia
{ainda que fugaz), em sua novidade, em seu encantamento. Como a 4-
gua, a produgio simbélica etnocéntrica vai se infiltrando com o tempo,
comprometendo paredes [e] alicerces da cultura tradicional.

* Conversa ocorrida em dez/2000, na reserva Porto Lindo.

* Segundo Ralandier (Apud BRAND, 1997, p. 21), “[...] este entorno ou contexto regional é
a porta de entrada das aldeias, onde estao os novos colonizadores com sua cconomia, seus
valores, suas religioes, suas técnicas e seus mecanismos de exploracao”.
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Em suma, este novo modo de ser, tekopyahu, que “vai entrando
aldeia adentro, através da escola, das Igrejas, do ridio, da televisao e, espe-
cialmente, pela desintegragao da familia guarani” e a inviabilizagao da eco-
nomia tradicional, constitui “um crescente cerco [...] Ndo impe somente
um confinamento geogrdfico mas, acima de tudo, um cerco cultural”
(BRAND, 1999, s/p). O tekoyma, vivenciado através do teko pora (bom
modo-de-ser) e do teko marangatu®, vai cedendo lugar ao tekopyahu
(novo modo de viver), que representa, aos olhos dos Kaiowd e Guarani
mais idosos, o tekovai (modo-de-ser ruim). E isso significa a sua ‘perdi-
¢ao’, especialmente enquanto inviabiliza o futuro (que é o mundo dos
deuses), pois as criangas que crescem sem aprender o sistema tradicio-
nal ja sdo frutos de uma educacao voltada para fora do sistema Kajowa
e Guarani. Mas este ndo ¢ caso dos sujeitos desta pesquisa.

A situacio da lingua ilustra este quadro: Batista (1992, p. 38), em
seu estudo sobre a lingua como veiculo de resisténcia cultural, afirma que
“a desestruturagdo familiar seria uma das razoes que acelera a perda da lin-
gua comum. [...] O afastamento das criancas com relacio a mae, antes de
que se concretize a etapa da puberdade, poderia levar uma lingua ao exter-
minio no espaco de duas geragoes”. Ou seja, se nao acontecer a reviabiliza-
¢ao das condi¢des para a vivéncia do Aiande reko, em todos os niveis, a pro-
xima geragdo jd ndo teria mais os referenciais educativos do tekoyma, ape-
nas os do tekopyahu, caracterizando, entdo, a “integracdo” tio almejada
pelos velhos e novos colonizadores.

Uma boa parte dos sujeitos desta pesquisa sdo a terceira geragio
dessa histdria de confinamento. Eles ainda foram educados de acordo com
o sistema tradicional, pelo menos até os sete anos, quando, entio, entraram
na escola e passaram a receber a educacao de um modelo escolar voltado
para fora, para um sistema nao-indio, que desacreditava e depreciava o sis-

tema indigena. Entre os que se enquadram neste “perfil”, alguns entendem

* Estes conceitossaoanalisados melhor no ftem 1.2 deste capitulo, onde estd descrito o modo
de ser kaiowa/guarani.
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que ainda tém a chance de “voltar™’ para as vivéncias culturais tradicio-
nais, conforme falaram vérias pessoas entrevistadas.

No entanto, aqueles que jd foram educados desde pequenos, an-
tes mesmo da escola, no novo sistema (teko pyahu), principalmente nas
novas igrejas, a meu ver, nio mais teriam condicoes de vivenciar o fiande
reko. A ndo ser que, em contrapartida, o tekopyahu fosse ressignificado e
apropriado pelos Kaiowd e Guarani, segundo referenciais culturais tradi-
cionais (tekoyma) que permanecem presentes na memoria coletiva deles e
na vivéncia daquele grupo que ainda “segura” a reza, como disse o cacique
Julio Lopes para Brand (1997, p. 250): “Ainda ndo acabou totalmente |...].
Tem ainda os que sabem rezar. Nds os donos da reza ainda vivemos como
se fosse professor”. Galvao (1979, pp. 143-144) explica que

Esse processo de desestabilizagio e assimilagao funciona no nivel in-
dividual, porém, para o grupo indigena visto como um todo, dificil-
mente se completard. Restard sempre um nicleo tradicionalista
[grifo da autora], constituido por individuos emocionalmente ina-
daptaveis as novas condigdes e que tentarao manter vivas a lingua, as
tradigoes e o sentido da comunidade.

Isso traz esperanca de bons tempos (ara pord), pois sdo as belas
palavras da tradi¢io (mborahéi, porahéi)®, vivenciadas nas rezas, os refe-
renciais que continuam tendo real importancia para os Kaiowd e Guarani,
que os fazem identificar-se como tais e que constréem o seu futuro. Este
futuroé possivel de ser vislumbrado na alegria das criangas que participam
de eventos tradicionais, de rezas, de festas, como se vé frequentemente.
Neste sentido, parece que a presenca das avds (mesmo que sejam cren-
tes)”, em torno das quais as criangas gravitam, sentindo-se seguras e feli-
zes, poderia ser uma garantia para que isto acontega.

O que resta saber ¢ como a escola, enquanto instituicéo de fora,
influiu nas mudancas de comportamento e na vida dos Kaiowd e Guarani.

*7 Ver trabalho realizado por Benites (2014).
* Mborahéiou porahéi: Mbora = pora (bonito, belo, bom); hei = he'i (falar, dizer, cantar).
* Os indios chamam de crentesaos membros de igrejas evangélicas ou pentecostais.
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As perguntas feitas na época desta pesquisa foram: Serd que a escola efeti-
vamente tem acelerado a entrada do novo modo de ser, ou, pelo contrério,
minimiza as consequéncias do confinamento? A escola pode ajudar a re-
compor o quadro das vivéncias tradicionais que ainda seguem presentes ¢
ajudam a compor o que falta? Com que aspectos da tradido os Kaiowd e
Guarani escolarizados se identificam melhor? Estas questdes sao analisa-
das no capitulo III.

1.2 Modo de ser e de viver tradicional dos Kaiowa e Guarani — “fiande
reko™

Diante deste quadro bastante problemdtico, parece que os
Kaiowd e Guarani, enquanto etnias diferenciadas, estariam condenados ao
desaparecimento. Mas nao ¢ bem assim. Virios autores que estudam este
povo descrevem a resisténcia e a plasticidade com que enfrentam esse pro-

cesso historico:

[.-] longe de serem as inermes vitimas que povoam habitualmente os
livros de histdria, os Guarani desenvolveram estratégias proprias que
visavam ndo apenas a mera sobrevivéncia mas, também, a perma-
nente recriagao de sua identidade e de seu ‘modo de ser’, frente a con-
digoes progressivamente adversas” (MONTEIRO apud CUNHA,
1992, p.475).

Muchas veces he pensado que si el pueblo guarani estd todavia presente
en ¢l Paraguay, en el Brasil, en Bolivia y en la Argentina, es porque tiene
el destino de ser memoria de nuestro futuro (MELIA, 1997, p-49).

Singular y asombroso el destino de un pueblo
como los Guaranies!

Marginados y periféricos,

nos obligam a pensar sin fronteras.

Tenidos como parcialidades,

desafian a totalidade del sistema.

Reducidos,

reclaman cada dia espacios de libertad sin limites.
Pequeiios,

exigen ser pensados a lo grande.

Son aquellos primitivos cuyo

centro de gravedad ya estd en el futuro.
Minorias, que estdn presentes

* Esta parte estd apoiada na bibliografia existente.
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en la mayor parte del mundo (idem, ibidem, p. 59).

Apesar de desterrados — pois a terra na qual poderiam viver seu modo
de ser tradicional nao existe mais — e ‘cercados pelo mal’ [...] a atitude
que predomina ndo é a de desespero. Quando os Guarani cuvem o
branco dirigir-se a eles como quem nio tem mais cultura [..] eles re-
agem e afirmam que os Guarani existem e que existirio sempre
(CHAMORRO, 1999, p.22).

Isso é confirmado nas palavras de um professor guarani, em

1999, durante a primeira etapa do Projeto Ara Vera™:

Apesar das mudangas vindas com a sociedade branca, 0s Kaiowd e Gua-
rani ainda resistem no tempo. Ainda temos nosso modo de vida, nossas
crengas e nossa religiao. Estamos conscientes das diversas dificuldades
que hoje enfrentamos por culpa de nossos dirigentes, mas ainda temos
intactos nossa lingua e nossos processos educativos. (Ara Verd, 1999)

Considerando a dinamicidade das culturas®, apesar de tudo pelo

que passaram/passam, os Kaiowd e Guarani, conforme Brand (2000, p. 14),

41

O “Projeto Ara Verd - Curso Normal em Nivel Médio - Formagio de Professores Gua-
rani/Kaiowd” iniciou em 1999 e era um curso de formagao inicial de professores kaiowd e
guarani para Educagdo Infantil, educagio nos anos iniciais do Ensino Fundamental e edu-
cagao nas comunidades indigenas. Era uma parceria do governo estadual de Mato Grosso
do Sul com os municipios do cone sul do Estado ¢ apoio da Universidade Catélica Dom
Bosco e Universidade Federal do Mato Grosso do Sul. Desde 1995, este projeto era solici-
tado pelo Movimento dos Professores Guarani/Kaiova. O curso se propde a “contribuir
para que estes professores possam participar da construgio da Escola Indigena no seu con-
texto cultural, propiciando uma educacao escolar especifica, diferenciada, intercultural e
bilingue, valorizando as contribuigoes desta sociedade indigena nas diversas dreas do co-
nhecimento e garantindo, ao mesmo tempo, outros conhecimentos construidos pela hu-
manidade”. (PPP Ara Verd, 2002). Em 2007 passou a ser regular — Curso Normal Médio
Intercultural Ara Verd - vinculado ao Centro Estadual de Professores Indigenas. Até 2018
habilitou cerca de 265 professores guarani e kaiowd, em cinco turmas, com duragao de 4
anos cada. Fiz parte de seu corpo docente desde sua criagio até 2018,

Segundo Dias da Silva (1997, p. 198), “Entende-se cultura ... como as solugoes que geracoes
de homens tém dado aos problemas enfrentados no curso de sua histéria. Inclui um con-
junto de conhecimentos, valores, técnicas, comportamentos ¢ atitudes, pensamentos e re-
gras compartilhadas. [ a maneira de um grupo se relacionar entre si, com osoutros ¢ com
o meio ambiente. Compae-se de cultura material e simbdlica; manifesta-se nos produtos
do homem: artesanato, construgoes, comportamentos individuais ou grupais, sendo umde
seus elementos mais importantes a lingua. A cultura é aprendida, recriada, transformada,
transmitida. Representa um valor maior — um patriménio de dados compartilhados por
todos os seres humanos deum grupo. Nio é estdtica, mas sim flexivel, podendo desta torma
adaptar-se ou mudar”.
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“nunca deixaram de definir suas estratégias proprias a partir da andlise que
fazem de suas possibilidades em cada momento histérico”. Ao longo dessa
historia de espoliagdo, preconceito e discriminagio, uma das estratégias
que eles usaram e ainda usam para sobreviver ¢, muitas vezes, a de escon-
der sua identidade: até aproximadamente 1985, escondiam seus rituais e
sua lingua, outras vezes escondiam a etnia, dizendo-se “paraguaios”. Cha-
morro (1999, p.23) diz que eles “/...] comportam-se como lhes convém -
como ‘civilizados’, catélicos ou evangélicos. Fazem isso para se tornar ‘in-
visiveis” aqueles que, de outro mode, veriam neles motivo de chacota ou
pessoas a serem catequizadas”,

Hoje, no entanto, outras estratégias fazem parte de sua dinamica
historica e cultural. Juntamente com os movimentos politicos que os indi-
genas comegaram a realizar — luta pela terra, organizacao de liderangas, de
professores —, a principal meta dos Kaiowa e Guarani, na visao dos caci-
ques e de outras pessoas mais velhas, é a retomada do sistema tradicional e
o fortalecimento do papel social dos primeiros.

Em sua pesquisa, Brand (1997, pp. 266-267) detectou que a pre-
ocupagdo bdsica e também a esperanga dos caciques/rezadores sio com a
retomada das praticas religiosas, principalmente dos rituais de iniciagéo,
pois, segundo eles, “recuperando a for¢a da palavra, através da reza’, em
que se encontra toda a eficdcia, o restante dos problemas serd superado”. E
devem centrar seus ensinamentos sobre as criangas, as quais precisam re-
aprender as rezas. Segundo Carlos Vilharva (2002), “tem que formar de
novo essa crianca, ensind pra ver se melhara de novo nossa vida”. Ele acha
que este trabalho deve ser feito principalmente com as criangas mais novas:
“[...] tem que trabalhar bastante pra recuperar pelo menos a metade [...]".
Reconhecem, por outro lado, que terio dificuldades com os jovens de 12 a
14 anos para fazé-los retornar a pratica tradicional, uma vez que €, justa-
mente nesta idade, quando eles comegam a sair para os contratos fora da
aldeia. Embora a escola seja considerada como “co-responsdvel pelo aban-
dono do ‘sistema kaiowd’, contraditoriamente, eles “propéem apropriar-
se da prépria escola” (BRAND, idem), como espago para viabilizar o rea-
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prendizado da tradigao. Diversos indigenas destacam que o ensino na lin-
gua guarani, adotado em algumas escolas, “vai ajudd muito pra crianga,
principalmente, explicd o que religiao nossa [...]".

O papel ¢ 0s resultados da escola frente ao sistema tradicional que
define a identidade kaiowd e guarani sao analisados nos préximos capitu-
los, com mais profundidade, pois ¢, precisamente, o objeto deste trabalho.

Para que a retomada do sistema (f1ande reko) realmente acon-
tega, algumas condigdes basicas precisam ser reviabilizadas. E necessaria
antes de tudo, a recuperacio de mais terras tradicionais para a reconstru-
¢ao de novas aldeias, o que ja vem sendo feito desde 1984, mas num ritmo
muito lento. Isto possibilita a quebra do confinamento, com a diminui¢ao
da superpopulagio e da sobreposicio de chefias nas reservas. Nos novos
tekoha, as relagoes de parentesco se definem melhor e os caciques/rezado-
res podem voltar a exercer seu papel social especifico. Além disso, esses
novos espagos podem facilitar a continuidade da dindmica do oguata, sem-
pre que for exigido pelo modo de ser coletivo.*®

O préprio movimento de recuperagio das terras fez reascender
nos Kaiowd e Guarani o seu espirito dinamico, fazendo-os caminhar no-
vamente em busca de reaver cada vez mais terras perdidas, os caciques/re-
zadores estdo readquirindo um estatus com mais prestigio ¢ uma nova
consciéncia comegou a surgir resgatando a autoestima perdida e fazendo
reaparecer as expressoes da religido tradicional. Mas, além de aumentar os
seus espagos, necessitam também torna-los vidveis, restaurando suas terras
exauridas, recriando uma base ecoldgica adequada para o desenvolvi-

mento de seu modo de ser tradicional *

** Infelizmente, as novas dreas retomadas nao sio suficientes para a continuidade desta dina-
mica. O espago continua muito pequeno e extremamente desgastado, nio adequado 4 via-
bilizagao do modo de ser dos Kaiowi e Guarani.

* Quase 20 anos depois (2002-2019), a recriagio desta base ecoldgica nao tem tido éxito nas
novas/antigas dreas retomadas. Mas algumas experiéncias de recuperagio ambiental estio
sendo desenvolvidas na reserva Te'yikue (Caarapo) €, em outras dreas, hd pequenas inicia-
tivas de agroecologia (Amambai, Panambizinho, Dourados).
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1.2.1 Identidade

Para verificar se os Kaiowd e Guarani que passaram pela escola-
rizacdo formal continuain se identificando com seus valores étnicos, € ne-
cessario abordar o que seja a identidade kaiowd ¢ guarani. Paredes (apud
MATO GROSSQ, 1997, p.186) conceitua identidade como um fenémeno
psicolagico, social e cultural construido e vivenciado “no interior de cada ser
individual (pessoa) ou social (grupo ou sociedade) que faz com que cada
um se sinta ele mesmo, tnico, irrepetivel e diferente dos demais, a0 mesmo
tempo que pertencente a esse grupo social”. Ou seja, a identidade faz parte
de um conjunto cultural bem definido, que, para os Kaiowa e Guarani, tra-
dicionalmente, ¢ o teko, vivenciado no cotidiano e compartilhado num es-
pago fisico e social, o tekoha®

Florestan Fernandes (PEREIRA ¢ FORACCHI, 1978, p.170), ao se
referir as sociedades indigenas, fala em “sociedades estéveis”, ou seja, socie-
dades onde “a ‘pessoa’ ndo estd submersa, sufocada e destruida no todo; a-
presenta-se [...] como uma realidade moral [...] que se realiza na medida em
que se integra dinamicamente numa totalidade psicossocial e sociocultural
envolvente ou confluente”. E quando a “pessoa” (de uma sociedade tribal es-
tdvel) ndo consegue se integrar nesta totalidade (seja na sua propria ou numa
sociedade alheia), ela nao se realiza, se frustra e se aliena, Fla nao consegue
encontrar o seu “lugar” em nenhum dos dois tipos de totalidades: na pri-
meira, porque jd nao teriam significado os referenciais psicossociais e socio-
culturais e, na segunda, porque ndo conhece suficientemente os referenciais
que a subsidiam e também porque esta ndo a aceita. Neste caso, como “ser
alguém?”. Como se sentir pertencente? E assim que muitos jovens se sentem,
a0 ndo encontrarem um lugar nem dentro nem fora da aldeia.

Por outro lado, quando os jovens se identificam com a sua totali-
dade psicossocial e sociocultural, as inovagdes que aparecem na sociedade
estavel, nao lhes causam transtornos, pois, segundo Florestan Fernandes
(PEREIRA e FORACCHI, 1978, p. 171),

** Tekoha: Teko = modo de ser ¢ de viver dos Kaiowd/Guarani; ha = lugar: “lugar onde se
vivencia o teka”.
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[] toda inovagio, por mais radical que seja, lanca raizes no pas-
sado e se alimenta de potencialidades dinimicas contidas nas tra-
digdes. [...] a inovagao ja nasce, culturalmente, como tradigao, como
‘experiéncia sagrada’ de um saber que transcende ao individuo e ao
imediatismo do momento (grifo meuy).

Este fendmeno poderia ser denominado de ressignificagio dos
fatos novos a partir de referenciais culturais tradicionais do tekoyma. Seria
o passado iluminando o futuro. “Transcender ao imediatismo do presente”

seria tornar o presente a “ponte por onde o passado transita para o futuro”.
No entanto,

[..] as insuficiéncias da ordem social sagrada e fechada aparecem
quando ela se revela incapaz de ajustar o homem a situagées inexord-
veis, provocadas por circunstancias e fatores exteriores 4 heranga so-
cio-cultural e que requerem modalidades de ajustamentos a que ela
nio pode responder satisfatoriamente. (idem, p. 172).

Esses fatores seriam, atualmente, a perda da terra, o confina-
mento, 0 esgotamento dos recursos naturais, o consumismo, a necessidade
de buscar emprego fora, a escola, as igrejas. Caberia perguntar se algum
destes fatores estaria efetivamente se revelando como “incapacitantes”
para o ajustamento do equilibrio da ordem social dos Kaiowd e Guarani,
na perspectiva apontada por Fernandes, ou quais os que mais facilmente
seriam ressignificados por eles. A escola é uma situacio inexoravel. Mas
seria ela um fator “incapacitante” e até que ponto, ou, ao contrario, um fa-
tor ressignificado e apropriado pelos indios e sob que aspectos?

Para Cunha (1986, pp. 99-103), a identidade étnica se estabelece

através da diferenca:

A cultura original de um grupo étnico, na didspora ou em situagao de
intenso contato, [...] tende a0 mesmo tempo a se acentuar, tornando-
se mais visivel, e a se simplificar e enrijecer, reduzindo-se a um nu-
mero menor de tragos que se tornam diacriticos. |...| a escolha de tipos
de tragos culturais que irdo garantir a distingdo do grupo, enquanto
tal depende dos outros grupos em presenga da sociedade em que se
acham inseridos [...] Poderdo ser a religido, [...| roupas caracteristicas,
linguas ou dialetos, ou muitas outras coisas.

Quais os “tragos” que os Kaiowa e Guarani querem realgar para se
distinguir, marcar sua identidade? A andlise que se faz neste sentido acaba

52



SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSSOS?

esbarrando na tensdo entre a ambivaléncia e as ambiguidades em que vivem
hoje os Kaiowd e Guarani, principalmente os mais jovens e, mais ainda, os
escolarizados. Nos tiltimos anos, através do movimento indigena, seja dos
professores ou das liderangas, refletindo sobre sua propria realidade, de-
ram-se conta da importancia de “mostrar” alguns “tragos” identitarios,
marcando a diferenga perante a sociedade mais ampla, o que lhes garante
recursos para a sobrevivéncia, principalmente a terra, além de beneficios
em geral (satide, estudo, alimentacédo, aposentadoria, recursos para agricul-
tura e outros projetos econdmicos). £ o que Cunha (idem, p.103) identifica
como “...] adequacdo da identidade étnica como autoconsciéncia de gru-
pos”. Segundo esta autora, a “etnicidade pode ser melhor entendida |[...]
como uma forma de organizagio politica”. Ou entio, “uma categoria na-
tiva’, isto é usada por agentes sociais para os quais ela é relevante”.

Além destes aspectos utilitdrios, através desses movimentos e da
propria educagio escolar, que passam a reivindicar o direito a diferenca,
alguns professores e liderangas Kaiowd e Guarani come¢am a assumir sua
identidade étnica perante a sociedade mais ampla, também como um ele-
mento de prestigio e de orgulho étnico. Mas Cunha (ibidem, p. 107) nao
deixa esquecer que

A construcdo da identidade étnica extrai [...] da chamada tradicéo, e-
lementos culturais que, sob a aparéncia de serem idénticos a si mes-
mos, ocultam o fato essencial de que, fora do todo em que foram cri-
ados, seu sentido se alterou. Extraidos de seu contexto original, eles
adquirem significagoes que transbordam das primitivas.

Parece, por outro lado, que muitos jovens querem ocultar sua i-
dentidade frente a sociedade mais ampla, tendo em vista 0 enorme precon-
ceito que esta sociedade tem em relacio a eles, mesmo que dissimulado.
No entanto, como nao podem esconder-se, por causa de sua aparéncia fi-
sica, talvez o recurso que lhes resta seja o da resignacgio (no sem ressenti-
mento): “ndo podemos negar que somos indios, estd na nossa cara, na cor
da nossa pele”. Mas alguns Kaiowd ¢ Guarani logram esconder isso tam-
bém, dizendo-se “paraguaios”, acobertados pela semelhanca fisica com
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nossos vizinhos mestigos, como também pelo sotaque identificador dos fa-
lantes Guarani do Paraguai. Silva e Gongalves (1993, p.28) analisam que,
“para serem reconhecidas pela sociedade, ¢ preciso negar sua maneira de
ser e adotar, ou, pelo menos, arremedar, a dos que detém o poder de man-
dar e de estabelecer o que é bom, correto, humano “[...] e cristao, civilizado
e progressista. Por uma questao de sobrevivéncia, para nio serem discri-
minados, os jovens Kaiowd e Guarani procuram igualar alguns “tragos”
culturais com osda sociedade mais ampla, tais como: as casas, alimentacao,
roupas e outros bens de consumo, estudo, lingua portuguesa, religides cris-
tds, empregos. As mesmas autoras alertam que “a tendéncia a massificagio,
ao modo de agir igual e repetido, [embota] a capacidade critica e criadora
e transforma o incorporar cultura em ser assimilado por uma cultura” (i-
dem, p. 30). No entanto, estes itens também tém a ver com outro valor cul-
tural, jd que significam elementos de prestigio, caracteristica importante
nesta sociedade. Ou seja, apropriam-se de alguns “tragos” culturais exdge-
nos, mas ressignificados, segundo seus préprios valores. As vezes sao apro-
priados de uma forma peculiar, também no seu aspecto exterior, fazendo
com que, afinal, os indios continuem sendo diferentes.

Mas, em alguns casos, até mesmo a diferenga exterior, que teima
em se manter, corre o risco de ser anulada por algumas instituigoes religi-
osas cristas mais tradicionais, utilizando-se de recursos mais sedutores
junto aos jovens, agora ndo mais s6 através da escola e da doutrina, mas
entrando no interior de seus lares, ou, ao contrdrio, trazendo-os, como fa-
tor de prestigio, para lares cristaos, onde procura-se anular os valores re-
cebidos na educagio e no modo de vida tradicional. Pode-se perceber isso
entre alguns jovens ligados as missdes: facilitam-lhes os estudos até graus
superiores, dao-lhes moradia (no padréo urbano), assisténcia e emprego
(geralmente como professores, enfermeiros ou agentes de satide - com a
obrigagio de fazer um trabalho missiondrio), facilitam-lhes o casamento e

anova familia, desde que seja com alguém ligado @ mesma igreja®®. Mas os

*¢ Lembro de um ex-aluno do Projeto Ara Verd, que, em 1999, estava muito aflito porque
perderia alguns beneficios oferecidos pela Missao (inclusive apoio financeiro para fazer o
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filhos dessas novas familias — estes sim — sio mais facilmente educados (e
monitorados) dentro de outros parédmetros culturais, diluindo e até
mesmo anulando a “diferenca” que dificultava a conversao para o padrao
ocidental de sociedade.

Esta diferenca hoje também comega a ser “quebrada” por meio
de outra institui¢do que invade os lares indigenas: a televisao. Por en-
quanto ndo se sabe ainda qual o impacto que este veiculo estd fazendo
junto aos jovens kaiowd e guarani, pois nenhuma pesquisa foi feita para
descobrir isso.

Considero, como Capacla (1995, p. 25), que “a preservagio da i-
dentidade cultural significa a garantia da propria existéncia, mas ndo im-
plica no congelamento de certas priticas”. Dito de outra forma, um tanto
tautologica, Tsupal (CAPACLA, 1995, p. 46) explica que “o cardter dina-
mico da cultura indigena, [...] a mudanca de aspectos culturais, nio implica
necessariamente a perda da identidade indigena”. Ou seja, a identidade in-
digena é o reflexo de sua cultura, embora cheia de contradigoes e ambigui-
dades decorrentes, exatamente, de sua inser¢io na dinamica da prépria hu-
manidade, na qual funcionam tantas lgicas quantas sdo as suas culturas.

Segundo Brand (1997, pp. 37-38), sdo duas logicas que se inter-
relacionam e se confrontam na vida dos Kaiowd e Guarani atuais: uma tra-
dicional e outra resultante do entorno, tentando negar a primeira e ge-
rando uma série de contradicoes. Apesar das ambiguidades decorrentes
desse confronto, ou por isso mesmo, o autor afirma que “sdo as categorias
culturais proprias do Aande reko kaiowd e guarani que ainda parecem se-
guir orientando, iluminando e buscando enquadrar o novo que vem de
fora”, demonstrando, mais uma vez, a enorme capacidade histérica que
tem este povo “de recriar seus espagos e de resistir em condi¢oes profun-
damente adversas” (idem, 1995, s/p).

curso de magistério), pois nao queria se casar com uma moga indicada por aquela institui-
a0 e sim com outra ndo vinculada a sua igreja. Por causa disso, ele abandonou o curso.

Y Apos o impacto da TV, que nao foi pesquisado, nos ultimos anos houve o acesso macigo &
internet, principalmente pelo celular, cujos efeitos também precisariam ser investigados.
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Se considerarmos que a continuidade de uma etnia depende da capa-
cidade do grupo de manter simbolicamente suas fronteiras de dife-
renciagio, é de esperar que os Guarani, como fizeram até agora, con-
tinuem mantendo a codificagao das diferengas culturais que os distin-
guem dos seus vizinhos, renovando-a permanentemente (CHA-
MORRO, 1999, p. 24).

Seguindo as categorias culturais do fiande reko, Chamorro diz
que a vontade guarani se enraiza no plano transcendente, “sendo sua reli-
gido a melhor expressao dessa vontade de ser o que sao”, de sua cidadania,
de seu sistema, de sua identidade. Ao longo dos séculos, os Kaiowd e Gua-
rani “escolheram sua religido como afirmagio diante da sociedade ociden-
tal, como forma de continuar sendo os mesmos e de evitar ser reduzidos a
cidadaos genéricos” (idem, p. 19). Esta afirmacéo pela diferenca, tendo a
religido como argumento, pode ser verificada na fala de um jovem profes-
sor guarani da aldeia Porto Lindo, Eliézer Martins® sobre teko marangatu:
“Nds Guarani somos muito diferentes dos brancos, mas temos um cami-
nho”, referindo-se a “salvagao” pelo caminho da religido tradicional, e a-
crescenta que “o indio nunca vai alcangar de cumprir as leis daquela reli-
gido evangélica”, referindo-se a impossibilidade de alcangar a mesma sal-
vagao através de outro caminho, apesar de ele proprio ser evangélico.

Em seus estudos, Brand confirma que ha, efetivamente, o predo-
minio absoluto de uma leitura cosmoldgica - teko marangatu — em todos
os aspectos da vida dos Kaiowa e Guarani. Azevedo (1991, p. 20) explica
que se trata de um povo essencialmente religioso, para o qual nenhuma
esfera do cotidiano estd desvinculada do sagrado e, por isso, agem e inte-
ragem em relagdo aos problemas concretos a partir desta visao de mundo.

Nao poderia haver outra razio que melhor justificasse porque os
Kaiowd e Guarani sempre se remetem a religido tradicional para explicar
sua cultura, suas tradigoes, seu modo-de-ser. A religido e a lingua étnica
sao os referenciais com que eles identificam “cultura”, “sistema” e “flande

** Comentirio feito durante estudo coletivo entre os professores da reserva de Porto Lindo,
set/2000.
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reko”. Nao s6 os velhos, mas também jovens escolarizados, inclusive “cren-
tes™, usam esses referenciais, se ndo em sua operacionalizagio cotidiana,
pelo menos no seu imagindrio. Apesar de escamotearem e mesmo critica-
rem o0s caciques, na hora do “aperto”, em situagoes dificeis, acabam recor-
rendo a eles, ou culpando-os por determinados fatos.

Esta é também a visdo dos professores guarani da reserva Porto
Lindo numa produgao coletiva realizada em setembro de 2000, sobre o que
eles entendem por teko marangatu, demonstrando o quanto estes referen-
ciais estdo presentes em suas vidas, apesar das contradi¢cdes e dos impasses

que vivem. Primeiro eles explicam qual a fungio do cacique:

Nao é 56 o cacique que deve seguir o marangatu. E também o jovem,
¢ 0 cacique ensina. Mesmo bébado, ele ensina o teko marangatu, ele
fala e ensina como viver bem, embora ele nao mostra o exemplo, pois
hoje, até o cacique ndo vive mais no teko marangatu. Antigamente o
rezador ndo tomava pinga ¢ hoje ele toma e dd mau exemplo. No e-
xemplo ele perde, mas no coragdo e na sabedoria ele permanece no
marangatu. O cacique tem o poder de saber o remédio certo, junto
com a reza, e de saber 0 nome da crianga no batizado. O cacique aceita
ecuida do doente, de boa vontade ¢ até na sua casa. Se qualquer pessoa
tem o marangatu dentro dele, ela também pode fazer isso. O seu poder
vem de Tupa, é um dom de Deus, ele sonha™. Através do sonho ele
recebe mais sabedoria, mas depende também do comportamento
dele. Se ele nao se comportar bem, ele pode perder o dom e ficar meio
“variado”. Nao pode seguir outra religido, ai vem o pecado ¢ ele perde
o dom, pois mistura”. [Uma das professoras conta o que aconteceu
com sua familia, quando seus pais mudaram de religidol: “Tem o e-
xemplo do meu pai e minha mae: viviamos tudo junto, e entao, come-
vou a destruigiao dentro de casa e se separaram até hoje. I porque con-
fundiu tudo.

Qualquer pessoa, nao so o cacique, deve saber as coisas do teko ma-
rangatu. Asregras do teko marangatu sio as mesmas de antigamente,
mas as pessoas ¢ que ndo as seguem mais. Ninguém é obrigado; s6 tem
de segui-las, de coragao. O batizado (iemongarai) da crianca ndo é
condicao pra atingir o teko marangatu,

Segundo este grupo de professores, as regras sao as seguintes:

* Pessoa ligada a alguma igreja evangélica ou neopentecostal.
* Para os Guarani ¢ através do sonho que ele se torna cacique. Jd para os Kaiowd, esta condi-
¢io depende de aprendizado, o que se dd principalmente através dos rituais.
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- Amor: é dividir as coisas, nao prejudicar, nio brigar, nio xingar, nao
querer 0 mal para o outro, ndo “reparar”, nio tirar sarro do outro, ter
boa vontade com o outro, aceitar o outro, receber com boa vontade,
ajudar o outro quando pode, ndo desprezar, nio vingar, respeitar as
pessoas.

- Nio pode matar pessoas. Pra defender sua vida, pode correr, mas
mesmo assim, nio pode matar. E o animal, s6 pra comer. Cachorro e
gato nio pode matar um so, s6 se matar mais. O dono do cachorro é
San Roque, se matar [um cachorro], ele castiga com dor de dente ou
ferida braba que nao cura mais.

- A macinha e o rapaz devem cumprir as regras de iniciagdo: eles tém
que se lavar com uma erva especial indicada pela mae, nao comer
carne, principalmente carne mal assada, nao comer laranja, melancia,
ovo. Pode tomar caldo de peixe. Para nao serem preguigosos, tém que
tomar banho gelado. Se nao fizerem isso, crescem a toa, fazem muita
coisa, jd vio no baile desde pequeno, as meninas nao se interessam por
nada, 50 pensam em baile, e af a mie nao deixa mais ir pra escola, pois
50 pensa em casar. A menina e o menino nao podem tocar na folha do
dorme-dorme para nao ficar dorminhoce, preguigoso, molenga. A
menina ndo pode contar estrelas para nao ter muitos filhos. As meni-
nas devem se guardar para o marido.

— Ficar casado com o mesmo parceiro. Rezar antes de levantar e colo-
car o pé no chéo, pra passar o dia bem e alegre. Ir nas rezas, no jeroky
[danga ritual]. Nio ir no baile. Fazer remédio.

Como ji foi mencionado, a autoidentificagao dos Kaiowa e Gua-
rani, como grupo social distinto, se expressa através do iande reko (nosso
jeito/modo de ser e de viver) e se concretiza no cotidiano. E o Aande reko
que define a qualidade da vida dos Kaiowd e Guarani, a qual, segundo A-
zevedo (1991, p. 22), é “entendida da maneira especifica que eles realizam
ou desejam realizar”, e que “tem a ver com seus territorios, sua identidade
cultural, seus valores e cosmovisdo” (BRAND, 2000, p. 4). Entao, por mais
boa vontade que os nao-indios tiverem, no sentido de desejar ou oferecer
“qualidade” para a vida dos Kaiowd e Guarani, serd sempre destes a prer-
rogativa de definir o que entendem por qualidade de vida, uma vez que s6
eles vivenciam o fiande reko, principalmente no que se refere a valores e
comportamentos de bem viver (teko pora).

Segundo as concepeoes tradicionais, que “seguem informando o
presente” (SAHLINS apud BRAND, 1997, p. 20), o caminho que abre pas-
sagem para o mundo dos deuses ¢ o teko pori, jeito de ser bom, bonito.
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Azevedo (1991, p.22) explica que o teko pord é a concretizagio, em termos
comportamentais, do sistema tradicional dos Kaiowd e Guarani: “Sdo nor-
mas e valores éticos que todo homem, mulher e crianga devem seguir’,
para vivenciarem o teko marangatu. Marangatu ¢ tudo o que ¢ sagrado,
que tem relagdo direta com o sagrado; portanto, teko marangatu ¢ o modo
de ser ou estar religioso. Azevedo (idem, ibidem, p. 21) explica, resumida-
mente, como o feko marangatu é entendido pelos Kaiowd e Guarani, tra-
dicionalmente:
Esse teko ¢ reflexa do modo de ser das deuses no céu; esta terra, [...] ¢
oespelho do céu, tudo o que hd nela existiu primordialmente entre os
deuses, que, com seus gestos e agoes paradigmaticas, criaram o teko
marangatu. Para captarem, ouvirem os deuses, os homens e mulheres
cantam e rezam, de maneira que todos podem ao menos, ouvir suas
vozes (dos deuses). Os Nande Ru e os Pa’i (xamas ¢ sacerdotes) [caci-
ques] podem ver e conversar com os deuses. I entao através dos mitos
(normas, regras, agoes paradigmaticas) e dos rituais (comportamen-
tos, mito vivenciado) que fica fundamentado o teko marangatu.

Este ¢ o tinico modo de ser que os Kaiowd e Guarani conside-
ram auténtico, verdadeiro e razodvel - teko katu -, “como se fosse uma
consciéncia que configura a identidade” (AZEVEDO, idem, ibidem, p.
21) deste povo.

Este sistema é viabilizado, tradicionalmente, no tekoha, susten-
tado por uma “economia, sociedade e religido centradas na familia extensa
[te yi], reunida em torno dos caciques [lideres religiosos], onde arecipro-
cidade entre os membros era o sinal visivel da vigéncia do teko pori”
(BRAND, 1997, p. 261), socializados, principalmente, nas rezas, festas e
reunices (aty).

A terraé, para os Kaiowd e Guarani, a grande fornecedora de sub-
sisténcia, mas, acima de tudo, € o substrato onde podem viabilizar o seu
tekoha, isto ¢, um lugar onde podem viver segundo seus costumes ¢ valo-
res. Segundo Ramos (1986, p. 13), para as sociedades indigenas “a terra é
muito mais do que simples meio de subsisténcia. Ela representa suporte da
vida social e estd diretamente ligada ao sistema de crengas e conheci-
mento”. £ por isso que “sem tekoha nao hd teko” (MELIA, 1989, p. 336).
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Se, conforme Gaston Bachelard, “viver é comemorar o espago habitado e
habitavel™', sem o seu lugar, a pessoa nao vive. Ou seja, “habitar” é um ato
de vida, que pressupde um espaco, um lugar habitdvel. Neste sentido, para
o0s Kaiowa ¢ Guarani a terra ¢ muito mais que uma porgao de terra, ¢ um
lugar habitavel onde eles possam comemorar a vida, o teko, onde possam
festejar e alegrar-se. Por outro lado, “€ preciso habitar nele mesmo para
poder existir” (idem, CASTRO). Com certeza, “habitar nele mesmo” sig-
nifica que esse teko, em suas vérias formas - teko katu, teko pora, teko ma-
rangatu -, precisa morar, ter um lugar no interior de cada Kaiowa e Gua-
rani, através do conhecimento e da vivéncia partilhada de seus mitos.

Para ser comemorado, esse feko precisa ser compartilhado por
uma comunidade, dentro de um espaco concreto, e que este seja vidvel, isto
¢, que ofere¢a condigdes concretas para fazer a festa (jajeroky), para exercer
areciprocidade (joja), com chicha, com milho, com comida, com riso e com
satide, com danga e com canto, com pajelan¢a e com a palavra-alma que
toma acento na pessoa e a faz humana e divina. Caso contririo, exilados de
si mesmos, os Kaiowd e Guarani sao sombras errantes sobre a terra, e po-
dem chegar ao suicidio, 4 violéncia e outras formas de autodestruigao.

Nas dreas tradicionais retomadas, em que se formam novos
tekoha, estes mantém caracteristicas bastante semelhantes aos antigos
tekoha, especialmente no que se refere a distribui¢do e a quantidade de fa-
milias. Mas, como ja foi dito, o lider religioso perdeu sua funcao politica,
ficando apenas com as fungoes religiosas, sendo o “capitio” o chefe poli-
tico também dos tekoha retomados, a exemplo de como € nas reservas.
Outra institui¢do que organiza os tekoha, do ponto de vista social e poli-
tico, sdo as aty ou reunides, “onde todos tém o direito a palavra, onde se
resolvem, avaliam todos os assuntos” relativos a cada comunidade (AZE-
VEDO, 1991, p. 17). E também através de grandes reunides, as aty guasu,
reunindo lideres politicos e religiosos de vdrias comunidades, que os

*! Citagio feita por Afonso de Castro, nas aulas sobre “Epistemologia bachelardiana e educa-
cao”, UCDB, 1999,

52 “Exilado de si mesmo, o homem ¢ uma sombra errante sobre a terra” (BACHELARD, ci-
tado por Afonso de Castro, idem acima).
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Kaiowa e Guarani articulam as diversas comunidades, reafirmam os lagos
de solidariedade, repensam e refazem o projeto de vida, e afirmam cons-
tantemente o Aande reko e o teko marangatu, através de grandes rezas e
discussoes politicas. Estes eventos acontecem com bastante frequéncia nos
ultimos 25 anos, motivados por questdes comuns, tais como problemas de
terra, suicidios, trabalho. Seguindo esta mesma dinamica, os professores
kaiowa e guarani se retinem periodicamente, juntamente com suas lide-
rangas, para discutirem problemas ligados a educagio escolar.

1.2.2 Espiritualidade

Ainda hoje, como ja foi dito, € na vivéncia e na pratica da religido,
através da reza, do canto e da danga, que os Kaiowd e Guarani buscam tor-
nar sua vida melhor: “Tem reza pra tudo, nao tem o que nao tenha reza’,
diz um cacique kaiowa (BRAND, 1997, p. 241): para benzer a carne da
caga, o mel, a fruta, a terra e as sementes antes de plantar, para atrair a caga,
para por fogo no rogado, para afastar as pragas da lavoura e ter uma boa
colheita, para afastar feras, cobras, para atrair a chuva, para proteger a pes-
soa antes de iniciar uma viagem, uma atividade, o dia que amanhece, e
muitos outros aspectos do cotidiano e especiais, como os rituais de inicia-
¢do, o nascimento e a morte. Todo cuidado com as criancas estd intima-
mente vinculado as praticas religiosas, orientadas pelo cacique, desde a es-
colha do seu nome. Os ritos de iniciagdo — kunumi pepy —, de responsabi-
lidade dos caciques, “garantiam a integragdo dos jovens dentro da sua co-
munidade como homens, e 0s iniciavam no caminho da prdtica das pala-
vras da tradicao” (idem, p. 261). Até 1993, a tnica aldeia que ainda reali-
zava esta pratica era o Panambizinho.

Tanto na vida como na morte € a reza que orienta o caminho e
protege os Kaiowa e Guarani dos riscos de se perderem neste mundo. A
rezatambém controla as forcas da natureza e a doenca. A doenca de uma
pessoa ¢ entendida como desequilibrio entre o corpo da pessoa, sua alma,
seu nome e o meio-ambiente. Apesar de saberem que, para as doengas ad-
quiridas pelo contato, a medicina tradicional nao tem forga, a maior parte
dos insucessos ¢ ainda atribuido a fraqueza dos caciques, que ndo saberiam
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mais rezar direito, crenga aceita, inclusive, pela quase absoluta maioria dos
escolarizados, mesmo entre os crentes.

A rezaé o principal instrumento de comunicagio com os deuses.
Por isso, o cacique Julio Lopez alertava para o perigo que representam as
mudangas na lingua falada pelos Kaiowa e Guarani: “Os deuses falam do
jeito que devemos falar, nossa verdadeira fala. [...] Se nés esquecemos de
nossa verdadeira fala, nao podemos mais conversd I com eles” (BRAND,
1997, p. 243). O Kaiowa Carlito de Oliveira também dizia, em 1989, em
conversa informal, que eles sé podem rezar em sua propria lingua original,
que em outra lingua nio é reza. Sem a reza, os Kaiowd e Guarani que optam
pelo teko pyahu nao tém “casa” para se sentirem bem, ndo tém um
“lugar” para se situar, ndo se encontram consigo mesmos, ou seja, ndo sa-
bem quem sdo; ndo se encontram com seus pares, pois nio os reconhecem
como um dos seus (“um dos nossos” — oréva); nio se encontram com a
divindade, pois nio a reconhecem mais na face cristi homogénea que lhes
impuseram; e, portanto, nio dispdem de um espago e um tempo necessa-
rios para o seu equilibrio de vida. Sao “sombras errantes pela terra” (Ba-
chelard, citado por Afonso de Castro em aula, 1999).

Na religido tradicional dos Kaiowd e Guarani, a palavra (fie'é e
ayvu) é o centro e a origem de tudo. A palavra existia antes mesmo de se
formar qualquer um dos seres da Terra. Segundo Cadogan (apud BRAND,
1997, p. 241), a linguagem foi criada por Nande Ru em meio as trevas
originarias, antes de conhecer as coisas. Ela é o germe de vida, a “substancia
divina” de Nande Ru (“Nosso Pai”), da qual procedem as pessoas. E pela
palavra que os Kaiowa e Guarani organizam sua historia e sua identidade.
Os diversos etnoélogos que estudaram esta sociedade sio uninimes quanto
aisto. A palavra é voz, fala, linguagem, idioma, alma, nome, vida, origem,
personalidade. Palavra e alma (fie'¢, ayvu) significam a mesma coisa.

Cada pessoa ¢ uma encarnagio da palavra: no nascimento essa
palavra/alma providencia um lugar para sino corpo da crianga. [ a palavra
que humaniza o novo ser, que o faz diferente dos animais, que o faz ereto.
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No batismo™, o cacique enfeita a crianga, ao revelar-lhe o seu nome, “mar-
cando com isso a recepgio oficial da nova palavra na comunidade” (CHA-
MORRO, s/d, p. 2). Comega a construgao da pessoa, da sua identidade pes-
soal. Como essa palavra ¢ um ser, escutando seu verdadeiro nome (que sdo
os conselhos deste ser/palavra), a crianca se acalma. Desde cedo cla a-
prende que ndo deve ser brava, irritada, pois “a cdlera € a origem de todo
mal” (idem, ibidem). Por isso, ser calmo é uma virtude importante para os
Kaiowd e Guarani. Quando as criancas nao sao batizadas, nao sio enfeita-
das, elas crescem tristes, crescem sem escutar ninguém, pensam so em si.
Estas criticas a comportamentos considerados reprovaveis supdem regras
de bem viver, que devem ser observadas pelos Kaiowd e Guarani: pensar e
preocupar-se com 0s outros, com a familia, com a comunidade; respeitar
e escutar os conselhos dos mais velhos e dos caciques que detém a sabedo-
ria das boas palavras herdadas dos antigos. As crises da vida sdo compre-
endidas como uma dissociagio entre a pessoa e 0 seu nome, sua palavra-
alma, e ela fica doente. E frequente, ainda hoje, as criangas doentes serem
batizadas novamente para receberem outro nome, pois 0 nome anterior,
inadequado, é que as deixava enfermas. Para curd-la, o cacique precisa fa-
zer com que a palavra volfe a sentar na pessoa, devolvendo-lhe a saiide e a
integridade. Mas quando a palavra/alma ndo tem mais lugar, a pessoa
morre, ¢ um nao-ser (CHAMORRO, 1999, p. 19).

Quando um Kaiowd ou Guarani, nas virias circunstancias ao
longo da histéria, em que néo tem voz (sem palavra) nem vez (dra — lugar/
tempo), ele é ninguém, ou seja, deixa de ser ele. E recorrente a afirmacio
entre os pais dos escolarizados e mesmo entre estes, de que devem “estudar
para ser alguém na vida”. E por isso, talvez, que muitos jovens buscam ser
alguém fora de sua sociedade, pois, historicamente, sempre lhes foi passado
que o seu mundo é um “nao-lugar”, e que, somente através da escola, eles

encontrariam um caminho para ser alguém, para ter um “lugar”.

** Nao conheci nenhum Kaiowd ou Guarani, mesmo crente, que nao tenha batizadoou ben-
zido seu filho com o cacique, inclusive os escolarizados.
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Por outro lado, ¢ surpreendente a restauracao do ser (Kaiowd ou
Guarani) daqueles que recuperam a voz e a vez: pela palavra eles se trans-
figuram. E o que se pode verificar entre os jovens professores dessas etnias,
durante os cursos e encontros, onde eles sao respeitados e valorizados e
podem expressar-se em suas diversas formas de comunicagio. Apesar dos
conflitos pessoais e/ou externos, decorrentes da manifestagio do modo-
de-ser tradicional (tekoyma) num ambiente (escolar) em que o novo
modo-de-ser (teka pyahu) sempre foi, até entao, o tnico valorizado, acri-
ticamente, nestas ocasiGes mencionadas o que ocorre ¢ uma verdadeira ca-
tarse com sua identidade étnica, com as marcas de seu povo, entre as quais,
o valor da palavra, vinculado ao modo-de-ser religioso, é visivel e contun-
dente. Este modo-de-ser religioso transparece também frente a determi-
nados episodios, condicionando as reagoes dos jovens, aparentemente
contraditdrias: diante da morte de um amigo seu atingido por um raio,
mesmo sabendo que este risco aumenta por causa do desmatamento das
aldeias, um jovem professor kaiowd atribuiu a culpa a falsos caciques que
ndo sabem as rezas, nio conseguindo invocar a protecao divina, chegando
mesmo a provocar estes fendmenos.

E pela palavra, em sua manifestagio de reza-canto-danga, que os
Kaiowd e Guarani encontram o caminho da plenitude e da perfeicao, cuja
expressao ¢ aguyje (CHAMORRO, 1998, p. 151). Eles acreditam que, re-
zando, cantando e dan¢ando, seu corpo pode perder o peso, tornando-se
indelével, podendo, entéo, voar para uma nova terra de tempo-espago per-
feito, superando a morte. Uma das virtudes imprescindiveis para os Kaiowd
e Guarani chegarem a perfeigdo, a plenitude (ao aguyje), alcangando gran-
deza de coragéo, ¢ a reciprocidade. “Todo o sistema social e religioso estd
estruturado nessa virtude que, por sua vez, estrutura o ideal de pessoa hu-
mana” (idem, 1999, p. 21). Os principais comportamentos e priticas que
indicam a busca e a realizagdo desse ideal de perfeigio sio, segundo Melia
(1989, p. 340 ¢ 1991, p. 69): teko pord (bom modo de ser), teko joja (justica),
fie’é pora (boas palavras), fc’@ joja (palavras justas), joayhu (amor reci-
proco), kyre'y (diligéncia e a disponibilidade), py'a guapy (paz), teko nem-
boro’y (serenidade), py'a poti (coragdo puro, limpo, sem duplicidade).
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Os comportamentos que negam ou contradizem o teko pordsio
aqueles derivados de um modo de ser irado (fenupa, foraird, jeahe’)
(MELIA; GRUNBERG e GRUNBERG, 1976, p. 189). Azevedo (1991, p.
22) conta que uma grande censura ¢ dizer para alguém que ele esta a toa
(reko rei), ou “vocé mente” (nde japu), ou “vocé ¢ bruto” (nde mbarete). A
imperfei¢do e o mal vém com a ira e a ignorincia, suscitando a violéncia e
afastando a pessoa de sua condigao divina (CHAMORRO, 1998, p. 145 ¢
197), nao permitindo o exercicio da reciprocidade. O mal na terra, se-
gundo Melia (1989, p. 344), “é a festa impossivel, a perfeicao inalcansdvel”.
Paulito Aquino“, um dos mais conceituados e tradicionais caciques
kaiowa, explicava que “sé com a reza a gente consegue acalmar a violéncia,
$6 com o canto a gente consegue esfriar o dnimo das pessoas” (CHA-
MORRO apud BRAND, 1997, p. 201). Nota-se até hoje essa preocupagio
com a nao-violéncia e o empenho dos Kaiowd e Guarani, em geral, no sen-
tido de incentivar um “estado frio”, através de um comportamento calmo,
afavel, moderado, nao vingativo e nao rancoroso. Bernardo Ibanez de E-
chevirri (apud MELTA; GRUNBERG e GRUNBERG, 1976, p. 172), Cape-
lio da Comissio de Limites de 1754, jd indicava a ndo-violéncia como
parte das virtudes formadoras da indole “afable, décil, mansa y de una bon-
dad y rectitud extraordinaria” dos Kaiowd e Guarani daquela época: “Su
profesién es no hacer mal a nadie, no refir entre si, y defenderse de sus
enemigos, sin irlos jamds a ofender; y asi gozan de una gran paz, pues luego
acomodam sus pequefias diferencias’.

No cotidiano, a reciprocidade se manifesta através da generosi-
dade. Quanto mais generosa, mais prestigio adquire uma pessoa. A pessoa
beneficiada retribui, nao como obrigagio, mas como um outro ato de ge-
nerosidade. Mas, segundo Melia (1989, pp. 339-340), é principalmente nas
reunioes politicas e nas festas religiosas que, tradicionalmente, as virtudes
que levam a perfeicio se socializam, sendo possivel a pratica da reciproci-
dade, exercida fundamentalmente através da palavra profetizada, escu-
tada, ritualizada, ¢ “onde se compartilha a alegre bebida da chicha [...],

** Falecido em agosto/2002, com aproximadamente 85 anos.
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fruto da terra e do trabalho de muitos, unidos em mutirdo”, A festa é, so-
bretudo, “o sacramento do amor muituo e da participagio”.

Nestes encontros festivos (pepy), os Kaiowd e Guarani concreti-
zam o scu tempo-espago verdadeiro (arete ou araguyje)™: “Arete [...] é 0
ato religioso que dd sustentagdo ao universo e reintegra todos os seres a sua
origem” (CHAMORRO, 1998, p. 163). E na festa, através da danca e do
canto, que a palavra se torna movimento, caminho, moldando a espaciali-
dade imagindria do grupo: para o alto, com os deuses; para os lados, com a
comunidade; e “para dentro do inconsciente coletivo do grupo, evocando
neles a memdaria e a consciéncia mitica [...]" (idem, p. 192). Essa reacdo
pode ser sobejamente comprovada durante as etapas presenciais do Pro-
jeto Ara Veri, por ocasido das atividades festivas tradicionais organizadas
pelos rezadores presentes no curso, quando se verificava, entre os profes-
sores/cursistas Kaiowa e Guarani, uma mudanca de comportamento, tor-
nando-os mais alegres, participativos, engajados e conscientes. Chamorro
explica que o objetivo dos rituais religiosos é enfeitar e alegrar a terra: “En-
feita-se a crianga, por ocasido do recebimento do seu nome [indigenal; os
meninos, por ocasido do recebimento do seu enfeite labial ou ‘tembetd’[na
festa do kunumi pepyl; 0 milho, na festa do ‘avatikyry’; a pessoa, numa ses-
sdo terapéutica” (ibidem, p. 188). E enfeita-se a terra com a poesia das pa-
lavras dos Kaiowd e Guarani.

Cantando, dangando e dizendo belas palavras, os Kaiowd e Gua-
rani manifestam uma poética toda feita de bem-estar. Segundo Gaston Ba-

chelard, “a poética retrata 0 homem feliz™®

. A poética da palavra-canto-
danga kaiowa e guarani é refrescante, alegre, enfeitada, e deve ser parti-
lhada. Por isso ela é reciproca. Para os poetas Kaiowd e Guarani, a lingua-
gem ndo ¢ um simples instrumento, ela é celebragao, pois mantém “com
ela essa relagdo interior que é ji em si mesma alianga com o sagrado”

(CHAMORRO, 1998, p. 51).

% Ara=tempo/espago; ete = verdadeiro. Hoje, arere também se diz para os “dias santos"do
calenddrio cristio. Araguyje: dra =tempo/espago; guyje = perfeicio. Ou seja, um tempoyes-
pago perfeitos.

*® Citagao oral feita por Afonso de Castro, UCDB, 1999.
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Nota-se esta caracteristica poética também entre os jovens pro-
fessores kaiowd e guarani: em seus discursos orais ou em suas expressoes
escritas, eles se empenham em produzir palavras doces, metaforizando i-
magens belas, onde o frescor ¢ caracteristica fundamental. “A poesia
Kaiowd e Guarani é metafdrica, mas nao mascara o sentido real das coisas;
ela é a tinica maneira de dizer o que, em verdade, sdo as coisas para eles”
(idem, p. 54). Efetivamente, até hoje, goza de grande prestigio aquele que
sabe usar essa linguagem metaférica para dizer as coisas.

Saber dizer as coisas poéticamente e ser alegre, para os Kaiowa e
Guarani, ¢ a mesma coisa. A alegria ¢ a manifestagio poética da alma gua-
rani. Alias, ter paciéncia, tolerncia, serenidade, nio se irar e saber rir das
circunstancias faz parte dos comportamentos sociais mais requeridos, que
compdem as condigdes para desenvolver esta caracteristica do modo de ser
Kaiowd e Guarani: ser alegre, leve e aberto e dizer palavras bonitas. E co-
mum os professores kaiowa e guarani fazerem criticas a colegas crentes
que, segundo eles, perdem a alegria e a espontaneidade naturais e passam
a ser pessoas fechadas, que ndo riem mais e ndo sabem divertir-se. Inclu-
sive chama a atengdo o fato de que, durante os rituais, mesmo entre os mais
sérios, a alegria e a espontaneidade estao presentes e nem mesmo o cacique
se furta de rir de alguma crianca ou participante que provoque o riso.

Estar a caminho (oguata) é um componente essencial para o
modo de ser dos Kaiowd e Guarani, os quais tém a migragio” como his-
téria e como projeto, e estio sempre em busca de uma terra sem males, que
lhes sirva de base ecologica, com um trabalho ativo que supde a recriagao
e a busca das condigoes ambientais mais adequadas para o desenvolvi-
mento de seu modo de ser. Mas, como nunca, a terra foi tdo coberta de
males, e acabaram mesmo ficando sem ela (a terra), confinados que foram,
neste tltimo século, a diminutos pedagos de “reservas”. Junto com o enco-
lhimento territorial, os Kaiowd e Guarani foram encolhendo também sua

%7 “ A migragio [...] constitui um trago caracteristico dos Guarani, embora muitos de seus gru-

pos tenham permanecido por séculos num mesmo territério [...] Animicamente o Guarani
éum povoem éxodo, embora nao desenraizado, poisa terra que procura éa que the servird
de base ecoldgica, amanha coma em tempos passados” (MELIA, 1989, p. 294).
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liberdade de expressdo — que se fazia, principalmente, através da palavra
ritualizada - de movimento e de caminho.

“Na motivacao que os impulsiona a caminhar aparece claramente
a necessidade de ter um lugar [grifo meu] onde Thes seja possivel viver em
seguranga seu antigo modo de ser” (BRAND, 1997, p. 14). Esse lugar é uma
terra que possa ser cultivada, ocupada, humanizada e aperfeicoada pela pa-
lavra. Para ser humanizada, essa terra requer, além da mata e da roga, um
espago habitdvel, com casa e pdtio aberto, no qual os Kaiowd e Guarani re-
alizam/encontram o seu arete (tempo-espago verdadeiro). Hoje, porém, na
situagio de “desterrados”, muitos acreditam que ndo conseguem mais al-
cangar essa perfei¢do, pois também ndo conseguem aperfeioar a terra (a-
raguyje). Decorre dai um grande desequilibrio em seu eixo fundador, ge-
rando enormes conflitos, pois ndo estio mais conseguindo realizar seu so-
nho: “Recriar a terra no tempo-espago perfeito [...] ou alcangar a terra sem
males” (CHAMORRO, 1998, p. 198). Mas, “mesmo ameagados pelo ‘Mal
Sem-Terra, tém dado um belo testemunho de amor a vida, de que vale a
pena interromper a falta de esperanca e entoar um canto!” (idem, 1999, 22).

Para Melia (1989, p. 311), “a histdria da alma Guarani é a historia
de sua palavra, a série de palavras que formam o hino de sua vida”. Resu-
mindo, a alma kaiowd e guarani ¢ palavra, é poesia, é canto, ¢ danga, € es-
piritualidade, ¢ celebragao, ¢ alegria. Sua vida ¢ um hino que retrata o ho-
mem feliz, pois, em seu corpo de sonho, os Kaiowd e Guarani, através da
mifua palavra, em comunidade (ofiofie €), “querem transformar esta terra
cercada pelo mal numa terra de tempo-espaco perfeito, onde possam viver
em paz e em liberdade, conforme seu préprio modo de ser” (CHA-
MORRO, 1998, p. 200). Este desejo mostra-se nas palavras do professor
guarani Valentim Pires (10° ENCONTRO DOS PROFESSORES E LIDE-
RANCAS KAIOWA E GUARANTI, 2001):

A nossa vida boa (teko piro'y ou teko pora), cheia de paz, de luz, de
moral, dealegria, de solidariedade, de espiritualidade, de respeito mu-
tuo & natureza ¢ & humanidade, estabelecida por Nande Ru Tupa, foi
sufocada pela colonizagio e pela cuitura de fora, escondendo os nos-
sos valores, como a fonte de dgua que est:d secando embaixo de muito
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lixo. Com nosso trabalho em educagio, em todos os sentidos, preten-
demos ser um instrumento para limpar a sujeira desta fonte, tor-
nande-a novamente fresca, transparente e brilhante com a luz de
Tupa e forte suficiente para saciar a sede de sabedoria do nosso povo
e de toda a humanidade.

Palavra, alma, caminho, terra, economia, espago habitével, casa,
festa, canto e danga, perfeigao e reciprocidade, passado, presente e futuro,
homem e deus, fazem parte do mesmo complexo seméntico para os
Kaiowa e Guarani: teko marangatu (modo-de-viver religioso), e do mesmo
modo de ser e de viver que os identifica como um povo tnico e sempre
renovada.

Brand (1997, p. 260) assim resume a cosmologia tradicional dos
Kaiowd/ Guarani:

O passado se torna futurg, [...] através da vivéncia das palavras da tra-
diio, explicitadas pelo mado-de-ser dos ‘antigos’ (0 tekoyma), em es-
pecial pela pratica da religiao, em quea ‘reza’ e 0. canto ocupam o lugar
central. Desta forma os Kaiowd ¢ Guarani construiam [constroem ],
tradicionalmente, a ponte entre o passado e o futuro. A ‘reza’ e o canto
ritual permitem a comunicagao com o mundo dos deuses, com o so-
brenatural, em que estd a virtude e o bem. E é onde estd o futuro, es-
perado e desejado pelos Kaiowd e Guarani.
1.2.3 Educagio indigena

Para entender o processo educativo entre os Kaiowd e Guarani é
preciso, antes de qualquer coisa, clarear os conceitos sobre educagao indi-
gena, comunidade étnica e comunidade educativa indigena.

Segundo Darcy Ribeiro (apud DIAS DA SILVA, 1997-c, p. 183-
184) “a comunidade étnica é aquele lugar em que o homem se produz. Nao
ha homem sem comunidade étnica”. Para este autor, sé na comunidade o
grupo “guarda sua propria cultura, tem seu proprio modo de ser e tem uma
dimensao limitada™. E o que faz uma comunidade permanecer viva? Ri-
beiro afirma que “o tinico requisito para que a comunidade persista é que
0s pais possam criar seus filhos dentro da comunidade”, Neste sentido, ¢
possivel dizer que as comunidades kaiowa e guarani, apesar dos violentos
processos historicamente vividos, permanecem vivas, por ainda estarem,
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em sua maioria, criando seus filhos dentro das mesmas, no interior da fa-
milia grande, pelo menos durante a infancia, sendo com os pais (que saem
para os contratos de trabalho), mas com as mulheres da familia e os velhos,
avos ¢ avos, € mais 08 irmaos e primos,

No entanto — e neste caso, a necessidade de estudar torna a escola
responsavel por isso —, a comunidade perde o sentido quando a familia
nuclear se muda para a cidade para que seus filhos possam continuar os
estudos.® Os pais ainda voltam para a aldeia/comunidade e se identificam
com ela, mas seus filhos dificilmente retornam, pois seu mundo de relacdes
jé ndo é mais a comunidade étnica e sima comunidade urbana.

“Produzir” o homem na comunidade étnica, conforme Darci Ri-
beiro (apud DIAS DA SILVA, 1997-¢, p. 184), nada mais ¢ do que educi-
lo paraa prépria vida nesta comunidade e de acordo com ela, segundo “um
complexo coordenado e ordenado para obtengio de fins especificos”. Dito
de outra forma por Egon Schaden (apud Melia, 1979, pp. 11-12); “[..] a
vida em sociedade requer obediéncia a um conjunto de normas de com-
portamento aprovadas pela tradi¢ao”. Segundo ele, educar ¢ “formar o tipo
de homem ou de mulher que, segundo o ideal vdlido para a comunidade,
corresponda a verdadeira expressdo da natureza humana”. E como cada
sociedade estabelece o seu préprio ideal de pessoa humana, como diz
Melia (1979, p. 12), “existem tantos modelos de educagio indigena, quan-
tas culturas’. Para este autor, a definicdo de Florestan Fernandes ¢é ainda
bastante valida para analisar educagio indigena, como tradicional, sagrada
e fechada: “Numa sociedade tradicionalista, sagrada e fechada, o foco da
educagio deriva, material, estrutural e dinamicamente, das tendéncias de
perpetuagio da ordem social estabelecida” (MELIA, idem, ibidem).

Ou seja, é no processo educativo de cada povo indigena que se
reproduz aquilo que sao ou que pensam de si mesmos. A educagao indi-
gena reflete 0 Nds (“Ore”, para os Kaiowd e Guarani), como componente
da identidade, do “nosso modo de ser” (Aande reko). Isto é, ela se inscreve

> Nas décadas de 1990 e 2000, a maioria das escolas das aldeias 56 tinha os anos iniciais do
Ensino Fundamental. Para continuar os estudos, as criangas estudavam na cidade e, por
isso, muitas familias se mudavam para ld.
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dentro da reprodugao e produgio da identidade, marcada por um Nésem

movimento, histérico, hoje um Nés em tempo de crise”. E, obviamente,

este NGs s0 ¢é possivel de ser construido na comunidade educativa.
Conforme Melia (apud DIAS DA SILVA, 1997-b, p. 61):

Numa comunidade educativa indigena hd trés atores principais da e-
ducagao, a saber: a economia, a casa e a religiao. Olhar a economia
comaelemento pedagdgico significa enxergar como circulam os bens,
como sao os modos de produgao, os modos de troca. Neste sentido, a
reciprocidade é um valor sumamente educativo. A casa — espago edu-
cativo domeéstico — com todas suas caracteristicas proprias: o pai, a
mie, a complexidade do parentesco, com todas suas redes de relacoes,
com regras e normas, ¢ um elemento da educagio. Também a religido,
enquanto concentragao simbdlica de todo o sistema: mitos, rituais,
momentos criticos (nascimento-vida-morte).

No decorrer do processo historico colonial, as comunidades edu-
cativas tradicionais foram se confrontando com diversas situacoes de con-
tato, configurando novos e diferentes tipos de comunidades educativas:
Had povos indigenas para quem a comunidade educativa é “presente e a-
tual’; para outros ela ¢ “memoria viva e desejada”; e para outros, porém, ¢
apenas imaginada como uma espécie de “paraiso perdido™ ou como “ilu-
0™, Nos dois tltimos tipos de comunidade, quebra-se o que antes era
uma totalidade educativa. A partir do surgimento de agentes e instituigoes
especializadas em educagio, como a escola, essa situagdo se altera mais
ainda e passam a atribuir a educagéo escolar grande parte da responsabili-
dade sobre a formagao e o futuro das novas geracoes: “A educagao indigena
comeg¢a no lar e depois amplia na escola”, afirmam os professores Kaiowa
e Guarani (PAULA, 1999, s/p). Nesta sessdo ¢ abordada apenas a educagdo
na comunidade educativa kaiowa e guarani.

Tradicionalmente os Kaiowa e Guarani nao eram educados, mas
educavam-se através da participagdo na vida comunitaria. Melia explica

que o objetivo da educagdo tradicional é formar um “bom” Kaiowa (um

% Estas reflexdes foram feitas durante estudo da Articulagio Nacional de Educacio do CIMI,
com assessoria de Melid, sobre “Metodologia de pesquisa das pedagogias tradicionais indi-
genas”. Brasilia, 1996.

© Esta tipologia foi trabalhada no estudo ja mencionado acima (ANE/CIMI, 1996).
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“bom” Guarani), num sentido, sobretudo, moral e espiritual, conservando
e aperfeicoando o Aande reko (“nosso modo de ser e de viver”). Isso é con-
firmado nas palavras dos professores Kaiowa e Guarani (PAULA, idem):
“0O nosso sistema indigena é produzir pessoas que possaimn ser um bom
Guarani/Kaiowd". Fazem questao de afirmar que a educagao tradicional
continua presente: “A educacio guarani kaiowd nao estd perdida, ela con-
tinua até hoje, com sua educacdo prdpria, do jeito de ensinar seus filhos e
de comportamentos, conviver na uniio”. “Para o indio nunca faltou a edu-
cagdo [...] Os avos e avds € que mais ensinam os novos.” Também perce-
bem o preconceito da sociedade mais ampla quanto a educacio prépria:
“[...] eles ainda acham que o indio ndo tem a sua religido ou a educagio que
herdamos de nossos pais”.

Segundo Melia (1976, p. 256), os principais mecanismos da edu-
cagdo kaiowd e guarani tradicionalmente sio a experiéncia de vida, o a-
companhamento aos mais novos pelos mais velhos, através do exemplo,
do aconselhamento e da escuta, a aceitagio e o rechaco na vida social, o
mutirdo (trabalho de grupo)®', a divisao de atividades segundo o sexo ¢ a
idade, a repeticio, a criagdo, a cosmovisio kaiowd e guarani, o respeito as
manifestagoes da natureza, o respeito a liberdade pessoal, a tolerancia, a
paciéncia, a ndo violéncia e a fidelidade a0 modo de ser guarani, expressada
no dominio das regras do bem falar, ou seja, a oralidade como seu principal
instrumento educativo.

E o prestigio comunitdrio, conseguido principalmente através de
“belas palavras” em discursos bonitos, o critério, ainda hoje fundamental,
que mede o sucesso dos Kaiowd e Guarani, alcancado na medida de sua
dedicagdo a comunidade e a familia, da capacidade de conseguir beneficios
para a comunidade e para a familia, de conhecer a cultura e de viver se-
gundo o teko pori (bom modo de viver) e o teko marangatu (religiao).
Melia (idem, p. 251) explica que “a educagio estd orientada no sentido de
saber para qué viver e viver com perfei¢do, alcangando-a por meio da reza,

! Os trabalhos em mutirdo ji estio muito diminuidos, devido, principalmente, a0 uso da
mecanizagio e 4 safda dos homens para o trabalho fora da aldeia.
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da ndo violéncia e da visdo teoldgica do mundo. Estas metas podem ser
alcangadas através da comunidade e também pela ‘inspiragao’ divina”.

Os erros ou fracassos ndo causam, em geral, maiores frustracoes
nos Kaiowd e Guarani, nem os sucessos causam soberba em quem os al-
cangou, ¢ nao sao elementos de competi¢do, mas estao inseridos no pro-
cesso educativo indigena, sem a conotagido que a sociedade néo indigena
lhes dd. Alids, a soberba e o orgulho sao sentimentos reprovéveis entre eles,
o0 que ndo quer dizer que ndo os sintam, sendo a humildade uma das gran-
des virtudes cultivadas. Os Kaiowd e Guarani comumente encontram jus-
tificativas e explicagdes para os erros ou fracassos, reelaborando-os; usam
outros critérios para avaliar ou punir, muitas vezes contraditérios aos o-
lhos de observadores nao indigenas. Em resposta a um comportamento i-
nadequado de algum de seus membros, quase sempre é usado o critério
das consequéncias que a agdo acarreta para a comunidade, seja do ponto
de vista do sobrenatural ou do ponto de vista politico/ familiar®.

Segundo vdrios pesquisadores do modo de vida dos Kaiowd e
Guarani e também pelas informagdes atuais dos proprios indios, a educa-
¢do tradicional do ser se processa desde antes do nascimento, passando pe-
los diversos ciclos da vida, inclusive a morte. Para assegurar a vida e aalma
da crianga, a preparagao comega jé na gravidez. A mulher nao pode comer

2 Em julho/2002, durante etapa de um curso, aconteceu um fato que ilustra bem estes com-
portamentos: dois estudantes indigenas passaram a noite perturbando os demais. Como isso
chegou ao conhecimento da coordenacio nao-indigena, na manha seguinte houve reuniio
com os envolvidos e uma comissao indigena, para discutir e fazer os encaminhamentos ca-
biveis. Depois de muita argumentagio, cles optaram por uma solugio “tipica” dos
Kaiow4/Guarani:a tolerancia e o perdao. Depois de muitos conselhos, deram “outra chance”
aos “faltosos”, tendo em vista que estes nao seriam totalmente responsiveis por seus atos,
pois estavam alcoolizados. Ou seja, pesou um aspecto moral na questao, mas nao do ponto
de vista ocidental e, sim, segundo critérios morais de sua cultura tradicional. Além disso, se
optassem por uma solugio mais drdstica, como “chamar liderangas™ ou “expulsi-los”, nio
seria politicamente conveniente para os proprios professores. 2 que os principais envolvidos
pertencem a familia tradicional de sua comunidade ou sao parentes de lideres importantes
entre os Kaiowd e Guarani, pesando na argumentagao a favor da tolerancia, uma vez que nao
seria conveniente afrontar o prestigio destas liderangas. Pesando os pros e contras, os pro-
fessores optaram, mais uma vez, por uma solugao diplomitica, levando em conta as conse-
quéncias que poderiam ocorrer para todos em suas comunidades.
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alimentos pesados, além de outra série de cuidados e proibigoes, que po-
deriam afetar negativamente a alma da crianca em formagao. Assegurar o
crescimento de sua alma ¢ a maior preocupacao dos pais durante o pri-
meiro ano de vida da crianca e todas as prescrigées e proibigoes, tanto para
amde como para o pai, tém em vista este objetivo. A crianga recebe 0 ma-
ximo de atencio, nunca ¢ deixada s6, nem se pode deixa-la chorar. O de-
senvolvimento de sua alma é considerado completo quando o bebé co-
mega a falar e, neste momento, o cacique pode descobrir o seu nome, ou
seja, 0 nome de sua alma.

A socializagdo da crianga se d4, tradicionalmente, junto a familia
extensa, ou seja, envolvendo pai, mae, irmaos, avos e outros parentes. De
um a trés anos, a crianga vai aprendendo com aqueles que cuidam dela,
sejam eles adultos ou mesmo outras criangas, através de aprovagio ou re-
provacio as suas atitudes. Aos trés anos ela ja sabe distribuir entre os com-
panheiros o que tem, sem nunca ser pressionada a isso. De trés a cinco a-
nos, as criancas formam uma mini-sociedade, imitando os adultos em
tudo, inclusive nas rezas. Fles sao muito independentes, mas os pais ja co-
mecam a exigir-lhes pequenas tarefas, embora uma desculpa qualquer nao
crie problemas. De seis a doze anos jd comegam a participar regularmente
da vida dos adultos, com responsabilidades mais definidas. Comega a di-
visio deatividades por sexo: 0s meninos acompanham os pais e as meninas
realizam tarefas domésticas e cuidam dos irmaos menores. Ha maior par-
ticipagdo nas atividades religiosas e sdo introduzidos nas tradicdes orais.

Comega outra etapa com a menstruagdo da menina, quando ela
fica reclusa em casa, cortam-lhe bem rente os cabelos e deve tomar uma sé-
rie de cuidados rigorosos, pois correm alguns perigos miticos. Apesar de
muitas jovens escolarizadas tentarem esconder esse fato, na verdade, uma
grande parte delas também passou/passa por essa iniciagio. Neste periodo
a menina recebe instrugdes sobre o bom comportamento como mulher e
como futura esposa e mae. Quanto aos meninos, sua iniciagdo é mais com-
plexa e exige a participagao de toda comunidade, sendo uma das festas (Ku-
numi Pepy = festa do menino) mais importantes para os Kaiowd, quando
acontece a perfuragao do ldbio inferior, para o uso do tembetd (vareta fina
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feita com a resina de uma arvore sagrada). Como s6 pode receber o tembetd
o menino cujos pais ja tém o ldbio perfurado, este ritual ndo estd mais sendo
realizado em MS. A udltima festa aconteceu em 1993, no Panambizinho.

Depois da iniciagao, ou mesmo sem ela, segundo o sistema tradi-
cional, os jovens jd sio considerados membros ativos da sociedade e inde-
pendentes de seus pais, completamente responsdveis pelos seus atos e
comportamento. Os pais jd nao exercem nenhum controle sobre eles, o
médximo que lhes acontece ¢ de serem “ridicularizados™ pela comunidade
quando cometem algum deslize, ou de serem rechacados, em casos mais
graves. E nesta fase, justamente, que acontece, hoje, 0 maior nivel de evasao
escolar, quando os rapazes vao para os contratos de longa temporada fora
da aldeia ou mesmo do Estado e as mogas se casam.

Para poder casar, 0 homem tem que comprovar que ¢ capaz de
ser um bom trabalhador e cuidar da prépria familia. No casamento tradi-
cional, os noivos recebem uma série de conselhos morais, especialmente
sobre a educacio dos futuros filhos, principalmente quanto a paciéncia e
a ndo-violéncia com eles®. Geralmente os recém-casados ficam morando
junto a familia da mulher, até terem sua prépria casa, que é construida
proxima, ou até terem o primeiro filho, Segundo informagoes de caciques
e dos mais velhos, tradicionalmente os casamentos deveriam durar a vida
inteira®,

“ Em 2001, um jovem casal de professores kaiows, da reserva de Dourados, fez questao de,
depois de casarem na igreja presbiteriana, com toda pompa ocidental, também realizarem
o casamento tradicional que constou de ouvirem os conselhos da avd, tomarem a chicha ¢
irem para casa, “dormir na rede”, enquanto os convidados continuaram participando do
jeroky (danca ritual).

“ Hoje, os casamentos enquanto jovens, em geral, duram pouco tempo, havendo constantes
trocas de parceiros, motivadas, principalmente, pelas saidas constantes e longas dos mari-
dos para o trabalho fora das aldeias. Caso contrdrio, ¢ mais comum manter a coesio matri-
monial. Percebe-se isso entre os professores homens que, por nao necessitarem ausentar-
se por longos periodos, seus casamentos 520 mais estdveis. No entanto, correm riscos de
separagao quando os professores se ausentam de casa para cursos que durem mais de 15
dias. Um fator de maior estabilidade nos casamentos é quando os conjuges pertencem a
familias tradicionais, pois mesmo as maiores crises acabam sendo resolvidas pelas
negociagoes envolvendo as relagdes de parentesco.
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A morte para os Kaiowd e Guarani, segundo os estudiosos, ¢é a
mais dificil prova para sua alma e preparacio para a vida verdadeira na
morada dos deuses. E a ocasido em que a solidariedade é mais visivel: todos
participam da preparagao da pessoa para a morte, rezam, contam-lhe as
belezas de sua futura vida e dos parentes mortos, as vezes até mandam lem-
brangas as suas almas. E costume até hoje enterrar o defunto dentro de 24
horas, com todos seus bens pessoais; coloca-se uma cruz e velas sobre a
tumba. Também ¢ comum queimar a casa da pessoa morta, para impedir
que volte uma das almas do defunto, o angiie, a alma do corpo, que fica
pela terra, podendo tornar-se um espirito maligno ou incorporar-se em
algum animal, perturbando os vivos. Conforme tenho observado, qual-
quer jovem, inclusive evangélico e escolarizado, tem medo de ficar an-
dando sozinho durante a noite, para nio ser “abordado” pelo angiie. Hoje,
com casas de alvenaria, a pratica de queimar a casa onde a pessoa morreu
tornou-se dificil, por motivos 6bvios. Perguntei a filha (professora) de uma
senhora que morreu em mar¢o/2000, se eles queimariam a casa (de tijolos)
e eladisse que nao, justificando que sua mae, antes de morrer, terialhe dito
que ndo o fizesse, pois ndo seria necessario, que ela sabia o caminho. A
alma que vai para o paraiso ¢ a alma espiritual, fie’¢, a qual durante a vida
se manifesta na palavra. Mas ocorre um grave problema com esta alma,
quando a pessoa se suicida: ela ndo encontra o caminho do céu e fica va-
gando aqui na terra, perdida, perturbando os vivos.

O bom modo-de-ser dos antigos, tekoyma, e o fande reko, en-
quanto modo-de-ser tradicional e coletivo (no qual a religiao tem papel
fundamental), constitui-se na verdadeira heranga dos Kaiowd e Guarani,
como lembrou o cacique Jilio Lopez: “O homem tem o que segui, o seu
pai jd lhe dd para seu caminho” (BRAND, 1997, p. 240). Serd que ¢é esta
efetivamente, a heranga que os Kaiowa e Guarani querem deixar para seus
filhos, hoje? Teresa Aquino, Guarani de Caarapd, disse em conversa infor-
mal, em 1997, que ela quer deixar para seu filho o estudo como presente
para o futuro. Mas serd que este presente estd subtraindo ou estd somando
com essa heranga tradicional? Que lugar ocupa esse modo-de-ser tradici-
onal e coletivo na vida dos escolarizados? Continua fazendo parte de sua
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vida, ou, pelo menos, de sua meméria? Guarinello (apud BRAND, 1997, p.
23) diz que “ndo se pode rememorar o que desapareceu por completo”. E,
com efeito, “as palavras da tradicao continuam muito vivas” (BRAND,
1997, p. 268-269), sendo nas praticas, pelo menos na memaria de muitos
Kaiowd e Guarani. Ou seja, a sociedade kaiowd e guarani mantém sua cul-
tura como “memdria viva e desejada”, segundo as categorias de comuni-
dade educativa estabelecidas por Melia®. Sera que também ¢ assim para os
Kaiowd e Guarani escolarizados? Essa pergunta é pertinente, pois, como ja
foi analisado, no entender dos caciques e pessoas mais velhas, 0 modo-de-
ser tradicional, herdado dos antepassados, estd ameagado, porque esta
sendo abandonado por muitos deles, sendo a escola responsavel, em
grande parte, por esta situacio. Certamente os escolarizados téma sua pro-
pria andlise da situagdo, a qual tem a ver com os proprios processos educa-
tivos nos quais foram criados, e que esta enfatizada no terceiro capitulo
deste trabalho.

® Esta tipologia serd mais bem explicitada no préximo capitulo.
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AS POLITICAS DA EDUCACAO
ESCOLAR ENTRE OS POVOS
INDIGENAS, SEUS MODELOS
E SUAS LEIS

2.1 Uma escola para os indios

A escola apresenta-se para as classes e grupos desprestigiados pela so-
ciedade como o lugar onde comega a se dar a ruptura com omodo de
viver, de aprender, de significar, que lhe é peculiar, e em maior ou me-
nor grau se dd a assimilagao a um modelo cultural tido como superior
(SILVA e GONCALVES, 1993, p. 28).

As politicas escolares para os povos indigenas, no Brasil, desde os
tempos coloniais, caracterizaram-se por um continuo de omissdes e dis-
criminagdes, pelo menos até a década de 1970. A questao da escolaridade
do indio sempre foi tratada como um “mesmo” a ser reproduzido através
de modelos escolares baseados em politicas de integragao e assimilagao,
com a simples transferéncia dos curriculos convencionais das redes oficias
paraas aldeias, inteiramente em Portugués. Nestas escolas, aslinguas e cul-
turas indigenas eram sistematicamente silenciadas, desvalorizadas e subs-
tituidas pela lingua e cultura “nacionais”, sem preocupagdo com 0s proces-
s0s proprios de aprendizagem de cada sociedade indigena.

Teixeira (1993, s/p) classifica estas politicas educacionais de a-
cordo com os seguintes modelos: assimilacionista, segundo o qual “as
linguas e culturas indigenas sdo vistas como obstdculos a serem elimi-
nados a fim de que o indio possa ser mais facilmente assimilado a soci-
edade nacional, substituindo a sua identidade pela de cidadio acultu-
rado. A lingua de alfabetizacao é a portuguesa’; integracionista, se-
gundo o qual, “as linguas e culturas indigenas sdo vistas como ponta de
transicdo para o aprendizado da lingua e cultura oficiais, devendo ser o
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indio integrado a sociedade. A lingua indigena é usada na alfabetiza¢do
apenas para facilitar essa passagem’.

Esta pratica histdrica aliada as politicas alienadoras e ineficazes
da educagao escolar brasileira, como um todo, aplicada no interior das -
reas indigenas, levou as comunidades a uma cristalizacao de conceitos e a
uma espécie de “seducdo” quanto ao papel e finalidade da escola, vincu-
lando-a a0 modelo individualista e competitivo da sociedade majoritdria.
Por conta disso, as experiéncias de trabalho escolar que valorizassem as di-
ferengas culturais e as linguas indigenas eram (e ainda sao, em muitos ca-
sos) entendidas como retrocesso e atraso, tanto por setores oficiais, como
da sociedade em geral e até por alguns indigenas, pois nao satisfaziam (e
continuam a néo satisfazer) a légica do sistema capitalista de produgio,
lucro e poder.

Essa mentalidade ainda hoje dificulta a implementacio de novos
conceitos e praticas educacionais, vinculados a uma politica mais plura-
lista® de educagao escolar indigena, mais adequada as realidades e culturas
indigenas, e & expectativa de futuro como sociedades etnicamente diferen-
ciadas, porém inseridas num contexto de didlogo intercultural. A essa po-
litica, cujo processo histérico estd explicitado mais adiante, é o que Tei-
xeira (1993, s/p) conceitua como modelo pluralista, o qual concebe a es-
cola “como instrumento de autodeterminagao®”, que nio s reconhece e

% “Uma politica fundada no pluralismo cultural se constituird, antes de tudo, num exercicio

de respeito a diferenca, onde nao caberd mais nem os componentes positivistas do indige-
nismo rondoniano (baseado na idéia de progresso, de uma evolugio unilinear anacrénica),
nem o desenvolvimentismo moderno, essa ideologia de todos os governos brasileiros dessa
segunda metade do século” (Oliveira, 1988, p.59).

¢ Autodeterminagao: Filos. “Determinagao que se toma livremente, sem influéncia de ou-
trem”. Polit. “Faculdade de um povo determinar pelo exercicio do voto o seu préprio des-
tino politico” (MICHAELIS, 2000). O conceito filosofico de autodeterminagio foi substi-
tuido, nos ultimos anos, pelo de autonomia (embora muitos autores ndo concordem), pois
o0s poderes constituidos passaram a entender que, buscando a autodeterminagao, os indios
estivessem querendo a formagao de um Estado politicamente independente do pafs “de
origem”, supondo, obviamente, também um territorio independente. Michaelis usa os ter-
mos “autodeterminagio” e “autonomia” como sinbnimos. Apesar destas divergéncias, o
Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas - RCNET (p.23) - usa o termo
autodeterminacio como direito dos indios “decidirem seu destino, fazendo suas escolhas,
elaborando e administrando autonomamente seus projetos de futuro”.
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valoriza as culturas e linguas indigenas, mas e principalmente a sua real
dimensao sécio-histdrica e politica, como partes e constituintes de um pais
multiétnico e plurilingtie”.

Dias da Silva (1997b, p. 53) explica que a implantagdo da politicain-
tegracionista/assimilacionista para os povos indigenas, no Brasil, deu-se,
desde as suas origens, através de leis que tiveram como fim tltimo a prer-
rogativa da integragio (‘incorporagio’)”. Para isso, as forgas colonizadoras
usaram, como estratégia juridica, a limitagio da capacidade civil dos in-
dios, com a criagio de mecanismos que os tornassem partes integrantes do
corpo social dominante. Dentre esses mecanismos, destacaram-se os pro-
jetos de escolarizagao projetados especialmente para facilitar essa integra-
¢do na sociedade nacional. E o que Melia (1979, p. 43) chamou de “escolas
para indios™.

A pesquisadora esclarece que a “relativa incapacidade”, como
meio para a incorporagio, foi a concep¢ao mantida no periodo republi-
cano, através do Codigo Civil de 1916 (art.6° - I1I e pardgrafo tnico), se-
gundo o qual “os silviculas ficardo sujeitos ao regime tutelar, estabelecido
em lei e regulamentos especiais, o qual cessard a medida que se forem a-
daptando a civilizagao do pais”. Esta concepgao foi reafirmada nas consti-
tuicoes federais de 1934 (art. 5° XIX), de 1946 (art. 5° XV-r) e 1967/69 (art.
8° XVII-0), e denominada como incorporagao. Assim, as forgas politicas
hegemonicas definiram que a existéncia dos indios no Brasil passaria por
uma adaptagdo a civilizagio do pais.

[, entao, neste contexto histérico que se coloca a trajetoria da e-
ducagio escolar indigena. Para Marcio Silva (1994, p. 13), o uso da escola
como mecanismo para viabilizar as politicas ptblicas a servigo da socie-
dade faz parte de seu papel: “onde quer que haja escola ela sempre é parte
de um projeto que a transcende”. Neste sentido, a escola para os indios era
(e ainda ¢é) idealizada em fungio do projeto da sociedade majoritaria, co-
lonial e capitalista, no qual nao cabiam/cabem os indios, a ndo ser depois
de incorporados a comunhéo nacional. E, como eram considerados “rea-
tivamente incapazes”, ao Estado, como tutor, cabia a tarefa de estabelecer
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todas as regras escolares, nunca tendo sequer vislumbrado a possibilidade
de discutir com os indios a questéo.

Nos tltimos anos, este quadro mudou, por for¢a das iniciativas
dos praprios indigenas, que passaram a questionar os modelos assimilaci-
onistas/integracionistas, buscando um novo paradigma que possibilitasse
a construcio de uma escola indigena, ou seja, uma escola dos indios, cons-
truida por eles préprios e de acordo com seus interesses ¢ necessidades,
que sdo diferentes para cada cultura e realidade.

As escolas de Missoes tiveram um papel importante neste con-
texto assimilacionista/integracionista, cujas politicas oficiais foram assu-
midas competentemente pelos missionarios, desde a época colonial. Aos
jesuitas, segundo o antropologo e jesuita Bartomeu Melia (1979, pp. 43-
44), “coube-lhes desempenhar as fungdes de agentes de assimilagio dos in-
dios a ‘civilizagdo cristd’, pelo menos até sua expulsao do pais, em 1759. A
expulsdo dos jesuitas e a vinda do Marqués de Pombal nao melhorou a si-
tuagdo dos indios. Para Melia (CEUD/CIMI, 1991, s/p), o “Diretério de
Pombal” ¢ “uma joia de destrui¢ao e maquiavelismo da cultura”. E ilustra
sua afirmagio citando o artigo 6° deste documento: ‘Introduzir logo nos
povos conquistados o idioma do conquistador porque este é o meio mais
eficaz para desterrar destes povos o barbarismo™.

A retomada dos pontos de vista assimilacionistas, com didaticas di-
ferentes, “foi feita com profunda devogdo pelos novos missiondrios [catoli-
cos] deste século vinte - jesuitas, salesianos, capuchinhos” (CEUD/ CIMI,
1991, s/p), até 1970, quando da revisdo da pratica missionaria da Igreja Ca-
tolica®, - e pelos evanggélicos, até hoje, assessorados principalmente pelo
Summer Institut of Linguistic (SIL). O SIL ¢ uma instituicdo evangélica

“* Baseada nas novas idéias oriundas da Teologia da Libertagio, construidasa partir do concilio
Vaticano I (1962-65) e seu Decreto Ad Gentes sobre a igreja missiondria e do encontro de
Medellin (1968). A Declaragao de Barbados 1 (1970}, que fez severas criticas & atuagio mis-
siondria catélica até entio vigente na América Latina, “serviu como pano de fundo para re-
tomar o didloge entre etnologia e missiologia [...]" (SUESS, 1980, p. 11). Surge o Conselho
Indigenista Missiondrio (1972), 6rgao da Conferéncia Episcopal dos Bispos do Brasil, assu-
mindo “a defesa das terras dos povos indigenas, e sua cultura e autodeterminagio como par-
tes integrantes de uma evangelizagao libertadora [...] os missiondrios devem, antes de querer

»

batizar pagdos isolados, cuidar da sobrevivéncia dos indios como povos” (idem p. 12).
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norte-americana que se propoe a, através de seus linguistas, sistematizar as
linguas indigenas para posterior traducdo da Biblia e, com isso, facilitar a
conversao dos indios ao cristianismo e a civilizagdo. Seu objetivo, como de
qualquer missao colonial, eraa “salvagdo das almas dos gentios”. Instalou-
se, no Brasil, a partir de 1956, através do SPI e depois manteve convénios
com a FUNAL até 1990, fazendo muitosaliados nas universidades. Através
destes convénios, assumiu a coordenacao da educagao escolar e comegou
a implantar um modelo de escola conhecido como “modelo de transigao™.
“Consiste em alfabetizar os alunos nalingua indigena (1°ano). No segundo
ano comega a introdu¢ao do portugués oral, sendo que a partir do terceiro
ano, o portugués domina na escola. Assim, a lingua indigena serviu apenas
como um trampolim para a entrada do portugués” (PAULA, 1999, s/p).
Nas cartilhas preparadas por esta entidade, a lingua ¢ usada de modo des-
contextualizado e fragmentario, aparecendo s6 em palavras recortadas em
silabas e letras.

Melia (1979, p. 46) esclarece que, “sendo o objetivo essencial da
missao a evangelizacao e vindos os agentes dessa evangelizacao do mundo
“civilizado’, passa-se facilmente ao suposto que civilizar é cristianizar e que
para cristianizar se tem que civilizar”. Para alcangar a condicao de “civili-
zado”, os projetos de educagdo para o indio orientam-se pela teoria do
“ainda-nao™: ainda nao ¢ humano, ainda nao ¢ civilizado, ainda nao ¢é eco-
némico, ainda nao ¢ cristaio (CEUD/CIM]I, 1991, s/p). Junto com a con-
versdo religiosa ¢ dado ao indio o “direito” de melhorar de vida, de progre-
dir, de ser “civilizado”. Para provar que deixou de ser primitivo, o indio
precisa mostrar que se converteu mesmo, que se civilizou, adotando os hd-
bitos e cultura da tdo almejada “civilizacao crista ocidental”, que hoje as-
sume os contornos formados pelas multiplas manifestagoes religiosas.
“Conhecida a ‘civilizagao’, [0 indio] nao quer mais ser indio, e parece que-
rer se afastar e esquecer definitivamente a sua lingua, a vida da maloca, o
parecer indio”, diz Melia (1979, p. 47)°.

 Para ilustrar isso, lembro um episidio em Manaus: Em 1995, ao entabular conversa com
um indio, com “jeito de crente”, que estava viajando comigo na balsa, perguntei-lhe de que
povo indigena ele era; a0 que ele logo rebateu: - “Gragas a Deus eu jé sou civilizado™.
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Guimarées (apud DIAS DA SILVA, 1997b, p. 54) explica que “a
capacidade civil das pessoas estd relacionada a sua compreensao sobre os
valores e sobre o funcionamento das relacées econdmicas da comunidade
brasileira”. Desta forma, era (e ainda &) entendido que 0s indios “tinham
que participar da comunhdo nacional para que as riquezas existentes nas
suas terras fossem trazidas ao mercado” (idem, ibidem), segundo a l6gica
do sistema capitalista.

Segundo essa mesma ldgica, também sua forga de trabalho pas-
sou a ser requisitada para servir ao sistema dominante na sociedade majo-
ritaria. E a escola passou, entio, a ser considerada instrumento essencial
para alcancar este objetivo. Nos tiltimos anos tornou-se quase um “chavéo”
entre os indios a idéia de estudar para poder competir no mercado de tra-
balho. Esse objetivo, no entanto, vem camuflado naidéia de cidadania, que
para muitos fica reduzido ao conceito de civilizagio travestido por uma
linguagem politicamente correta (leia-se “economicamente mais mo-
derna”). Ainda na tltima década do século 20 tivemos nova defesa da tese
da integracdo/cidadania dos indios via escolarizagdo. O cientista politico
Heélio Jaguaribe (Folha de S. Paulo, 30/08/94, pp. 1 ¢ 4) propés o “fim dos
indios até o ano 2000”, apontando como caminho para tal a criagao de es-
colas em dreas indigenas para que os “indios tenham direito de se tornar
cidadaos brasileiros”.

Brand (1998, s/p) aprofunda a anilise da questio, situando-a no
contexto da globalizagio e do neoliberalismo: “Sob a ética dos Estados, nao
se trata mais tanto de infegrar os indios, como até hd pouco. Integrar a qué?
Como mao de obra [...] ndo existe mais interesse. Como consumidores
também ndo”, ja que os indios ndo tém poder aquisitivo. Nesta concepgio
econdmica de cidadania, o pesquisador cita o conceito que Forrester lhes
atribui: eles sao considerados “supérfluos”. “Somente 20% da mao-de-obra
disponivel serd necessdria para viabilizar o desenvolvimento econémico™
¢, certamente, ai ndo estardo os indios. Ou seja, ndo s¢ enquadram em ne-
nhuma categoria econdmica, portanto, sdo excluidos enquanto cidadaos e
deveriam desaparecer:
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E que para ‘merecer’ viver tém que mostrar-se til a sociedade, ou
mais exatamente, 4 economia. E mostrar-se ttil & economia significa
mostrar-se rentavel, ou Tucrativo ao lucro’. Mas ser lucrativo ainda ¢
sindnimo de ‘empregavel’, ser empregado, trabalhar. Mas como tra-
balhar se [...] o acesso ao trabalho se torna algo cada vez mais distante
e dificil? (BRAND, 1998, s/p).

Neste contexto, o futuro dos povos indigenas, bem como dos de-
mais “sem-nada”, parece ser o seu confinamento geogréfico e social, seja
em reservas, favelas ou acampamentos.

Estudos revelam que o Mato Grosso do Sul ¢é o lugar onde o ca-
pitalismo selvagem mais deu certo”. Neste caso, terao os Kaiowd e Guarani
do MS chegado a este “futuro”, uma vez que confinados eles ja foram e sua
forca de trabalho estd perdendo cada vez mais espaco para a mecanizagao,
no dltimo reduto de trabalho que sao as empresas de agronegocio? Se-
gundo Brand (1998, s/p), a situagao para este povo € dramética, ja que, “a-
lém da exclusio dos resultados do trabalho e da imensa riqueza regional,
sofrem, historicamente, violenta exclusao cultural’, agravando cada vez
mais o preconceito e a rejei¢ao por parte do entorno regional. Certamente
as perspectivas de futuro dos Kaiowd e Guarani sdo diferentes das impostas
pelo entorno. Caberia analisar se existe alguma perspectiva de futuro dife-
rente deste que estd desenhado pelo entorno regional e onde se insere a
escola neste contexto, a qual, teoricamente, deveria responder as expecta-
tivas de futuro das populagdes indigenas. Para qual futuro estariam se pre-
parando as novas geracoes Kaiowa e Guarani?

Atualmente atrelada ao Ensino Fundamental, conforme a nova
Lei de Diretrizes e Bases da Educagdo Nacional, a escola indigena teria
também como objetivo subsidiario a qualifica¢do individual para a com-
peticao no mercado de trabalho, Mas isso, como ja foi dito acima, ndo faz
muito sentido na atual conjuntura econémica. Por que, entio, o Estado
investiria em educagao indigena e outros atendimentos aos indios? Para a

7® Comentario feito pelo missiondrio e indigenista Hildrio Paulus, entio membro do CIMI,
em 1995, em reunido de trabalho em Dourados/MS.
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professora Adir Casaro Nascimento’', da Universidade Federal do Mato
Grosso do Sul, trata-se de amaciar a resisténcia dos indios pelos mesmos
velhos/novos motivos: “ Por trds destas questoes todas, a partir de dar estes
atendimentos (escola, satide, cesta bdsica, alguns empregos publicos), as
relagoes com eles ficam mais faceis, no sentido de negociar a terra e outras
coisas”, Ela explica que a prépria escola piiblica passou por isso:
Quando as massas populares comegaram a reivindicar escola publica,
na década de 1930/40, abriram-se escolas publicas para ter um amaci-
amento das massas. Na década de 70, com a ‘democratizacao das va-
gas’ acontecen a mesma coisa. Entao, hoje, se eles (os indios) pedem
vaga, vamos abrir vagas, se estio pedindo escola diferenciada, vamos
dar-lhes. Assim, eles (0 Estado) tém um trunfo na mio: ‘os indios nio
podem reclamar, a gente tem feito o que cles pedem’.

Mas ¢é, sobretudo contra a lingua que as pressoes sempre foram
mais sistematicas: “A lingua indigena se diz facilmente que é pobre [...] que
atrapalha a prontncia correta do Portugués” (MELIA, 1979, p. 79). Estes
preconceitos, junto a outros condicionantes digléssicos”, leva a lingua in-
digena a desaparecer ou a servir de “ponte™” para o ensino da lingua naci-
onal, ou ainda, como instrumento facilitador da conversao religiosa/“civi-

lizagao™ dos indios ou, segundo Silva (1994, p. 7), da “domesticagio das

7! Estas reflexdes foram feitas em conversa com a pedagoga em 16/02/1999, em Doura-
dos/MS. Esta especialista fez seu doutorado em Educagio, desenvolvendo pesquisa sobre o
conceito de “diferenca”, embutido no enunciado “educacao escolar indigena diferenciada”.

7> Diglossia, segundo Melid (1979, p. 68), “se refere aquele fendmeno sécio-linguistico no
qual uma lingua é usada como variedade alta, técnico-académica, de uso oficial, com abun-
dante literatura, ensinada na escola, enquanto uma outra é considerada variedade baixa,
simplesmente coloquial, de uso confinado numa comunidade, sem literatura aprecidvel e
gue ndo € ensinada na escola formal’.

73 Esta politica surgiu com o SIL, como metodologia para as escolas bilingues, que supoe a
alfabetizagao na lingua indigena, até o seu abandono completo ao final do 3¢ ano escolar.
Também a sistematizagao escrita das linguas por esta instituicao segue esta mesma logica.
Em 2001, a linguista Loraine Irene Bridgeman, vinculada ao SIL, que trabalhava junto &
Missao Caiud de Dourados, informou que, para a sistematizagao do dialeto kaiowd, varia-
gao da lingua Guarani, ela usou a ortografia estabelecida pela Associagao Brasileira de An-
tropologia, em 1936, para as linguas indigenas brasileiras, mas com adaptagdes, tendo em
vista uma melhor aproximagao com o Portugués, para, segundo ela, facilitar a passagem
para a lingua oficial nacional.
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diferencas culturais™, tio desejada pela nossa sociedade. Este objetivo foi o
carro chefe dos trabalhos do SIL em nosso pais:

Nio se tratava mais de negar 4s populacoes indigenas o direito de se
expressarem em suas proprias linguas, mas de impor-lhes o dever de
adotar normas e sistemas ortograficos gerados in vitro [...] E a dife-
renga deixou de representar um obstéculo para se tornar um instru-
mento do proprio método civilizatério. A domesticacao ¢ um mé-
todo, enquanto a negagao ¢ um fim. (SILVA, 1994, p. 7).

Para 0 SIL, 0 dominio das linguas indigenas era a forma de entrar
no universo dos indios e, “de dentro”, mais facilmente leva-los a conhecer
a Biblia e a conversao. O bilinguismo passou a ser meio de “educagao” des-
ses povos, a partir de valores e de conceitos civilizatorios.

Melia (1979, p. 79) explica que hd uma “estreita relacio entre lin-
gua-cultura-identidade étnica: A perda da identidade étnica geralmente
vem precedida da perda da cultura e da lingua. E a perda da identidade ét-
nica é causa de perda de meios de subsisténcia como a terra”. E esta, preci-
samente, a estratégia usada pelo poder econmico, sustentada pelas politi-
cas publicas, entre as quais a escolarizagio ocupa lugar de destaque. Decorre
desta filosofia a estratégia formulada por Hélio Jaguaribe, ja mencionada.

2.2 Aluta por uma escola dos indios: um novo paradigma

“A verdade é que a escola, como instituigao, nao pode verdadeira-
mente ser transplantada. Tem de ser recriada em cada cultura [..]"

(Anisio Teixeira)
Tradicionalmente, a educagao indigena dava-se através da parti-
cipagio na vida de uma comunidade educativa. Com o surgimento de a-
gentes e instituigoes especializadas em educagio, como a escola, essa situ-
acgdo se altera, gerando extrema tensio entre a comunidade educativa e a
escola, evidenciando relagoes conflitivas e contradicoes: “entre tradicio o-
ral e tradicao escrita; entre educagao tradicional fortemente socializada e a
escola marcadamente orientada para o desenvolvimento do individua-
lismo; entre sistema educativo sacralizado e instituigdo estatal seculari-
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zada’; e entre um sistema educativo que respeita as particularidades e ou-
tro sistema que determina “modelos padronizados, massificadores e des-
personalizados”(MELIA ; GRUNBERG ¢ GRUNBERG, 1976, p. 257).
Para Melia, a escola situa-se numa “realidade de fronteira”, ja que
o processo de educagio indigena tradicional nao depende da escola e a es-
cola se tornou uma interferéncia neste processo. E como hoje a escola ¢
entendida, pelos préprios indigenas, como uma necessidade para eles, o
desafio que se coloca é “uma proposta que concilie esses dois sistemas pe-
dagégicos (comunidade educativa e instituicio-escola)” (MELIA apud
ROSSATO e outros, 1997, s/p), estabelecendo um intercambio que per-
mita o didlogo intercultural. Esse antropdlogo defende que a educagio tra-
dicional indigena entre na escola, impregne toda a realidade escolar, de tal
forma que a escola passe a ser mais um elemento da comunidade educa-
tiva, uma vez que os protagonistas — que sdo “bilingues” (mais de uma lin-
guagem cultural) - ji optaram também por esta outra “linguagem” (a es-
cola)’. Nesta nova nocio de bilinguismo, que supde o didlogo intercultu-
ral, Dias da Silva (1997a, p. 4) confirma que, efetivamente, “a escola assume
0 papel de uma nova linguagem - um novo espago tempo educativo — uma
nova pedagogia necessdria ao atual momento da comunidade”.
Para entender esse contexto ¢ preciso conceituar os termos que en-
volvem esta nova realidade. Segundo Paredes (apud Mato Grosso, 1997, p.
186), a identidade so se estabelece através de um processo de interagao social,
pois “[...] € através do didlogo [...] que nos descobrimos a nés mesmos, ao
mesmo tempo em que nos reconhecemos diferentes dos outros™. Mas,
Quando colocamos a possibilidade do didlogo entre os diferentes po-
vos e culturas como horizonte a ser alcancado, precisamos logo escla-
recer que ele pressupde que os povos estejam fortalecidos e seguros

(quanto & questao de suas terras; quanto a sua identidade étnica e nas
suas relagoes com ‘os outros’) (DIAS DA SILVA, 1997b, p. 61).

7% 1¢ Encontro Latino-Americano de Educacio Escolar Indigena no MS. Dourados: CEUD,
1998.
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Ou seja, ndo pode existir identidade sem a relagio dialégica, e ndo
ha didlogo sem que os seus interlocutores tenham consciéncia de sua dife-
renga e seguranca de quem sdo e do que querem, para que esta relagio di-
aldgica possa se dar em nivel de igualdade, entre diferentes. E, neste sen-
tido, que cabe o conceito de “fronteiras étnicas”, nao mais como limite ou
separacdo, mas “espacos de contato, interacio e de troca; e, por isso
mesmo, espagos de afirmagao da identidade e da diferenca” (BRAND,
2001, p. 39). Mas, “como ndo hd definicdo que ndo se realize desde um lu-
gar, com uma perspectiva e dentro de certos interesses, [...] resulta que a
cultura é constitutivamente o terreno em que se luta, precisamente por ne-
gociar (grifo meu) [...] um principio ordenador das dimensées abordadas”
(HAMELINK, 1993, p. 59). Neste contexto aparece a idéia da “negociagio
cultural”, a qual é realizada desde um lugar privilegiado, de fronteira, que
¢ a escola, admitindo-se a irredutibilidade dos horizontes em confronto,
ou seja, a integridade dos interlocutores étnicos.

Paredes (apud MATO GROSSO, 1997, p. 187) conceitua inter-
culturalidade como:

[..] um processo de convivéncia de duas ou mais culturas (pertencen-
tes a duas ou mais populagoes) em uma sociedade reconhecida como
pluri ou multicultural, em virtude do qual é possivel enriquecer-se
mutuamente através da apropriagao dos tragos socio-culturais.

E, no contexto escolar, entendendo a interculturalidade como es-
tratégia pedagogica, D'Angelis e Veiga (1997, p. 20) afirmam que

O dominio de dois mundos de etnoconhecimentos nao ¢ incompati-
vel. Alids, 0 acesso a um numero maior de estratégias intelectuais de-
vidamente contextualizadas dd muito maior capacidade de enfrentar
situagdes novas, de modelar adequadamente a situagio real para se
chegar a uma possivel solugao ou curso de agao.

No entanto, a questao da interculturalidade remete para um ou-
tro aspecto de andlise. Ou seja, nao se fala mais em “integrar” os indios,
mas em possibilitar-lhes a “interculturalidade”. Hoje ja é “censo comum”
afirmar que os indios necessitam aprender alingua, a matematica, a medi-

cina e a agricultura do branco, pois isso seria inevitivel na estrutura de
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mundo que temos hoje. Isso é verdade; mas serd que a escola realmente os
capacita para o mundo de hoje? Se o faz, é para alguns individuos isolada-
mente, 0s quais, depois, geralmente nao empregam esse conhecimento
para solucionar os problemas de sua comunidade. Pode até resolver o pro-
blema de subsisténcia de sua familia, mas, quando alcanca essa especiali-
zagdo, geralmente ele jd ndo ¢ mais parte de um coletivo, mas um indivi-
duo, possivelmente perdido na massa periférica da sociedade envolvente.
A constante preocupacao com o “direito” dos indios de ter acesso aos nos-
sos conhecimentos e tecnologias traz embutida, no fundo, uma postura
preconceituosa e etnocéntrica, pois considera que so eles tém a aprender
€onosco, que s6 a nossa tecnologia serve para enfrentar o mundo de hoje,
e nao considera que eles também sao detentores de conhecimentos, nao s6
tradicionais ou na drea mitico-religiosa, mas também de tecnologias que
sempre lhes serviu, e que, no entanto, sio consideradas “primitivas”. Melia
afirmou, com muita énfase, que os Guarani sio um “patrimoénio da huma-
nidade”, e que a sociedade ocidental “ndo deveria sujar este manancial de
vida”, mas, pelo contrdrio, deveria “beber desta fonte”. Por outro lado, na
sociedade mais ampla hd, como afirma Teixeira, a disposicio de “proteger
a dignidade e a criatividade dos grupos minoritirios, minimizando os da-
nos irreversiveis [...] a uma cultura, a um povo [...J". (D’ANGELIS e
VEIGA, 1997, p. 139). No entanto, por que nio estimular e investir nos
conhecimentos e na criatividade indigenas como solu¢do nao s6 dos pro-
blemas deles, mas dos nossos também? Neste caso estaria havendo uma
interculturalidade, ndo s6 da parte dos indios, mas da sociedade mais am-
pla também. E, nesta perspectiva, poderia ser intercultural nao s6 a escola
indigena, mas qualquer escola do pais.

No pais, a mudanga da mentalidade que viabilizou uma nova po-
litica, mais pluralista, de educagao escolar indigena, comecou por volta dos
anos 1970. Num contexto de luta por direitos humanos e sociais, a “escola
para os indios” ¢ sua ideologia integracionista ¢ homogeneizadora come-
caram a ser questionadas. Durante 0s anos 1980, por forga de diferentes
iniciativas da sociedade civil organizada em movimentos pré-indio, suce-
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deram-se projetos alternativos de educagao escolar, especificos as realida-
des socioculturais e histéricas dos diferentes grupos indigenas, tendo
como meta a autodeterminagdo destes povos. Delineava-se uma pratica in-
digenista paralela a oficial ¢ quase sempre em conflito com esta, denomi-
nada de “educacao alternativa”.

Em finais dos anos 1980 e, mais intensamente, na década de 1990,
consolidaram-se os movimentos de professores indigenas, os quais produ-
ziram dezenas de documentos em que afirmavam os principios de uma e-
ducacio escolar diferenciada, especifica para cada povo, numa proposta de
didlogo intercultural, segundo a qual, os indigenas devem ser os protago-
nistas do processo escolar, tendo em vista a conquista de sua autonomia.
Ou seja, comegava a construgio da escola dos indios, ou escola indigena’,
um processo a ser vivido diferentemente em cada realidade.

Gersen dos Santos, professor Baniwa, AM (apud BRASIL, 1998,
p. 25), resume o pensamento de como deve ser este processo de construgao
da escola indigena:

Todo projeto escolar s6 serd escola indigena se for pensado, planejado,
construido e mantido pela vontade livre e consciente da comunidade.
O papel do Estado ¢ outras instituigoes de apoio deve ser de reconhe-
cimento, incentivo e reforgo para este projeto comunitirio. Néo se
trata apenas de elaborar curriculos, mas de permitir ¢ oferecer condi-
¢Oes necessirias para que a comunidade gere sua escola. Comple-
mento do processo educativo proprio de cada comunidade, a escola
deve se constituir a partir dos seus interesses e possibilitar sua partici-
pagio em todos os momentos da definigao da proposta curricular, do
seu funcionamento, da escolha dos professores que vao lecionar, do
projeto pedagdgico que vai ser desenvolvido, enfim, da politica edu-
cacional que serd adotada.

As iniciativas alternativas e os principios formulados pelos indios
passaram a ser oficiais quando o Estado brasileiro os adotou, servindo de

7> A partir dosestudos e legislagao que tém sido efetuados, escola indigena pode ser entendida
como a unidade escolar nao vinculada a outra nao-indigena, que seja administrada pela
comunidadeindigena (embora mantida pelo poder piiblico), com professores indios e com
uma proposta politico-pedagdgica prépria (ou em processo de construgio), ou seja, elabo-
rada pelos professores indigenas e comunidade e especifica para a realidade socio-cultural
daquela comunidade.
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pardmetros para que fossem criadas novas normas reguladoras das politi-
cas publicas nesta drea, embora nao efetivadas. A implantagio do novo
modelo de educagio escolar indigena comegou a se concretizar com a
Constituicio Federal de 1988 que estabelece um novo quadro juridico em
relagio aos povos indigenas. Rompe radicalmente com os preceitos de in-
tegragio/incorporagio vigentes, garantindo o direito a diferenca e a auto-
nomia, cabendo ao Estado o dever de proteger e fazer respeitar todos os
seus bens, tanto os de natureza material (terra, riquezas naturais, patrimo-
nio ¢ integridade fisica), como os de natureza imaterial (valores culturais e
morais), garantindo esses direitos (artigos 22, 210, 215,231, 232).

A diferengatem a ver com a identidade étnica e com as relagdes
interculturais. Nascimento (2000, p. 36) analisa que diferenga nio ¢ desi-
gualdade, nao é privagio; [...] “ndo ¢é explicar um povo por aquilo que lhe
falta, mas sim por aquilo que o ‘engendra”, para usar uma expressao de
Chaui (1978)". Vieira (1999, p. 152), citando Carvalho, entende que o di-
reito a diferenca é o “direito que tém as pessoas de seguirem e de se cons-
truirem — sobre as suas afinidades especificas sécio-bio-psicoldgicas e cul-
turais] — caminhos divergentes de acordo com os ideais que perfilham”.

Para Vieira (idem, ibidem), hd trés légicas perante as diferencas:
uma “entende o diferente como anémalo e horroroso; pretende-se ani-
quild-lo para assegurar a monoculturalidade da sociedade e cultura domi-
nantes, a hegemonia duma cultura una”. E alégica da assimilagdo. A outra
“vé o outro [...] diferente mas desigual, com o qual pode haver relagées so-

ciais desde que ele se submeta ao nas”. Estas sao “diferencas consentidas”

’® Para os Kaiowd e Guarani, o que os “engendra” é a palavra divinizada que toma acento na
pessoa e a faz humana. Esta palavra se manifesta no “bom modo de viver” (teko pora), o
que implica uma relagio de reciprocidade com os que sao oréva (0s nossos) e cujo objetivo
ultimo, mas nio final, é 0 aguyje - ou seja, uma vida perfeita, transfigurada, mediada pelo
ritual, pelo canto e pela danga religiosa.

77 Um exemplo pode ilustrar essa logica: Hoje, apesar de ser dito que a escola deve respeitar
s processos proprios ¢ 0 modo de ser das diferentes culturas indigenas, o que acontece
mesmo é que, em geral, valoriza-se apenas o professor indigena que consegue cumprir
“bem” os padrées escolares nio-indigenas e, geralmente, os mais conservadores (ordem,
limpeza, disciplina, burocracia, individualizagao das praticas, aspiragoes de progressoe de-
senvolvimento, cumprimento de horirios, lista de “contetidos” predeterminados).
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que, segundo Damiani (1991, p. 101), “fazem parte do mesmo processo de
homogeneizagio cultural”. A terceira logica, Vieira designa de intercultu-
ralidade, que reivindica como um paradigma alternativo para a educagao
¢, também, para toda a vida social: “a comunicagio entre diferentes, mas
ndo de forma desigual”. Esta, no entender de Damiani (idem, ibidem), é
uma “diferenca produzida e descoberta no desvendamento da dominagao
sofrida”, nao sem conflitos e contradicGes.

Quanto ao direito a autonomia indigena, presente no texto cons-
titucional, Brand (1998, s/p) esclarece que pressupoe uma série de disposi-
tivos, tais como:

o reconhecimento da organizacao social, linguas, crencas e direitos o-
rigindrios sobre as terras que tradicionalmente ocupam. [...] o conceito
de autonomia ¢, por parte dos povos indigenas hoje, um conceito em
construcio ¢ diretamente relacionado 4 luta de cada um deles. A di-
mensao concreta que terd este coneeito para cada povo depende exata-
mente daampliagao das perspectivas historicas de suas lutas, [...] de sua
cultura, de sua historia e das perspectivas frente ao entorno regional.

Assim, 0 novo paradigma nas concepgdes sobre os direitos dos
indios, também, se estende 4 educacio escolar no contexto das comunida-
des indigenas, assumindo o principio do reconhecimento da diversidade
sociocultural e linguistica do pais e do direito a sua manutencdo. E neste
contexto juridico que se enquadra o direito 4 educagio escolar indigena
diferenciada, a qual ganha base legal como subsistema diferenciado das de-
mais modalidades de ensino, tanto no que diz respeito as linguas e culturas,
quanto aos processos proprios de aprendizagem (art.210 e 215, da Consti-
tuicdo Federal). A partir da lei maior, outras leis, decretos e portarias foram
sendo incorporadas a jurisprudéncia brasileira, garantindo e regulamen-
tando o direito a uma educagdo escolar indigena, intercultural, bilingue,
especifica e diferenciada, conforme as Diretrizes Para a Politica Nacional
de Educagio Escolar Indigena de 1993 e outras leis subsequentes.

O Decreto 26/1991 atribui ao MEC a competéncia de coordenar
as agOes referentes a educagio escolar indigena, em todos os niveis e mo-
dalidades de ensino, e delega a sua execugio aos estados e municipios. A
Portaria Interministerial 559/1991 e as Portarias 60/1992 e 490/1993, além
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de reafirmarem os principios constitucionais quanto aos direitos indige-
nas, com a mudanga de paradigma na concepc¢ao da educacio escolar in-
digena, ainda estabelecem as insténcias que cuidardo da implementagdo
destas politicas: no MEC, uma Coordenagao Geral de Apoio as Escolas In-
digenas e um Comité assessor dessa instancia; nos Estados, orienta a cria-
¢ao dos Niicleos de Educagao Escolar Indigena (NEI) pelas Secretarias Es-
taduais de Educacio. Tanto o Comité como os NEIs devem ter cardter in-
terinstitucional e com representagio dos professores indigenas. A Portaria
559/1991 também define como prioridade a formagao e capacitacio espe-
cifica e permanente dos professores indios e do pessoal técnico que ird a-
tuar com a questio. O Comité de Educagio Escolar Indigena™, do MEC,
era composto por representantes de diversos segmentos da sociedade civil
e do governo. Deveria ser espago de reflexao coletiva, mas, no entender de
Bonin e Paula (ANE/CIMI, 1999, p. 4), “na pritica, apenas ‘toma conheci-
mento’ das propostas oficiais e, sem tempo ou possibilidades concretas
para discuti-las em profundidade, acaba por legitimar a politica imposta’.

Em 1993, 0 MEC publicou as Diretrizes Para a Politica Nacional
de Educagio Escolar Indigena, que estabelecem os principios para a prética
pedagégica em contexto de diversidade cultural: o bilinguismo”, a intercul-
turalidade, a especificidade e a diferenciacio. O documento, incorporando
as diferentes reflexdes e aspiragoes sobre educacio escolar indigena, con-
ceitua o que seja uma escola indigena:

78 Em maio/2001 cria-se, no lugar, o Conselho Nacional de Educagao Escolar Indigena —
CNEEI, passando gradativamente a ter uma atuagao importante no cendrio nacional, defi-
nindo e normatizando diretrizes e leis para a educagdo escolar indigena no pafs, ganhando
prestigio e respeito dos governos e sociedade. Entretanto, em abril de 2019, a extrema di-
reita que passou a governar o pais, junto ao desaparelhamento das conquistas indigenas e
populares dos tiltimos 20 anos, extinguiu também este Conselho e vérios outros, deixando
o0s indigenas e outras populagoes & propria sorte.

7 No RCNEI (1998, p.25), 0 principio do bilinguismo incorporou o de multilinguismo, con-
siderando a diversidade linguistica dos povos e até mesmo no interior de uma mesma so-
ciedade indigena. Entre os Kaiowd e Guarani de MS convivem pelo menos trés linguas
(Guarani, Espanhol paraguaio e Portugués) e variagéies de Guarani: guarani fiandéva,
kaiowd, guaraniete (inais antiga), jopara (mistura de guarani com Espanhol e Portugués) e
guarani paraguaio.
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A Escola Indigena tem como objetivo a conquista da autonomia so-
cio-econdmico-cultural de cada povo, contextualizada na recupera-
¢do de sua memoria historica, na reafirmagio de sua identidade ét-
nica, no estudo e valorizagao da prépria lingua e da prépria ciéncia,
sintetizada em seus etno-conhecimentos, bem como no acesso as in-
formagoes e aos conhecimentos cientificos ¢ técnicos da sociedade
majoritiria e das demais sociedades indigenas e nao-indigenas. A es-
cola indigena tem que ser parte do sistema de educagio de cada povo,
no qual, a0 mesmo tempo em que s¢ assegura ¢ fortalece a tradigao ¢
o modo de ser indigena, fornecem-se os elementos para uma relagao
positiva com outras sociedades, a qual pressupoe por parte das socie-
dades indigenas o pleno dominio da sua realidade: a compreensao do
processo histérico em que estio envolvidas, a percepgao critica dos
valores e contravalores da sociedade envolvente, € a pritica da auto-
determinagao (BRASIL, 1993, p. 12).

A Lei 9394/1996 — Diretrizes e Bases da Educagio Nacional
(LDB) - é coerente com a afirmagio do principio de reconhecimento da
diversidade cultural e defende o pluralismo de idéias e de concepgdes pe-
dagdgicas no ensino escolar nacional, Também assegura as comunidades
indigenas o uso de suas linguas maternas e processos proprios de aprendi-
zagem. Os artigos 78 e 79 definem que a Unido compete desenvolver pro-
gramas integrados de ensino e pesquisa, bem como o apoio técnico e fi-
nanceiro dos demais sistemas de ensino, para oferta de educagdo escolar
bilingue e intercultural aos povos indigenas.

Em dezembro de 1998, o MEC langou o Referencial Curricular
Nacional para as Escolas Indigenas (RCNEI), o qual se propde a explicitar
o0s marcos comuns que distinguem escolas indigenas de escolas nao-indi-
genas; refletir as novas intengoes educativas que devem orientar as politi-
cas publicas educacionais para as escolas indigenas brasileiras; apresentar
ideias basicas e sugestdes de trabalho para as escolas indigenas, com uma
fungao formativa e ndo normativa. Contém principios e fundamentos ge-
rais de ensino para as varias dreas de estudos presentes no ensino funda-
mental, mas nao se propde a oferecer “grades” curriculares, pois quer con-
siderar as diversidades de cada escola e comunidade indigena.

O problema do RCNEI, segundo Bonin e Paula (ANE/CIMI,
1999, p. 5), ¢ que ele é mais um documento imposto pelo Estado aos indios,
pois foram produzidos de fora, paraos indios. Estas autoras dizem que, em
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vez de propor um outro modelo administrativo para as escolas, outro sis-

tema compativel com os principios ja estabelecidos,
[..] 0 documento aprisiona as escolas indigenas na estrutura organi-
zacional de ensino da uniao, burocratizando-as, submetendo-as as
mesmas normas e procedimentos administrativos das escolas oficiais.
A autonomia pedagégica proposta pelo RCNEI ndo corresponde uma
autonomia politica. [...] O RCNEI evidencia a incapacidade de reco-
nhecer a autonomia dos povos indigenas para conceber, administrar
e gerir modelos noves, radicalmente distintos de educagao escolar.

O Plano Nacional de Educacdo, em suas sucessivas versoes, € o
novo Estatuto das Sociedades Indigenas, ambos determinados pela Cons-
tituigao de 1988, este ultimo ainda® parado no Congresso Nacional, tam-
bém apresentam normas e metas para a educagao escolar indigena, repe-
tindo os mesmos principios ja estabelecidos. Assim como a nova LDB, os
planos nacienais de educagao séo aprovados como quer o governo e ndo
como querem os diversos setores da sociedade civil comprometidos coma
causa indigena e os proprios indigenas.®'

A Resolugio CEB/CNE/MEC n® 03/1999, além de reafirmar os
principios ja garantidos nas diversas legislagoes, criou a categoria oficial de
escola indigena, estabelecendo sua estrutura e funcionamento, bem como
sua estadualizagio, salvo se o municipio tiver seu proprio sistema de en-
sino*? Esta Resolugao também regulamentou a categoria de professor in-
digena, como carreira especifica do magistério, com concurso diferenci-
ado, garantindo a preferéncia ao professor da mesma etnia de seus alu-
nos.® Garante a formagéo diferenciada em cursos especificos, bem como

¥ Até hoje (2019), o novo Estatuto das Sociedades Indigenas elaborado com a participagao
de indigenas, nao sai da gaveta.

#1 Apenas em 2019, o governo tomou 2 iniciativa de encaminhar a elaboragio de um Plano
Nacional de Educagio Escolar Indigena.

# Em Mato Grosso do Sul, até 2005, todas as escolas em éreas indigenas foram criadas como
escolas indigenas, embora até hoje (2019), muitas ainda continuam, de fato, vinculadas a
escolas nao indigenas, se ndo em sua jurisdicao, mas na parte administrativa.

* Entretanto, até 2019, poucos Estados e Municipios efetivamente criaram a categoria. Em
MS, o Estado criou a categoria de escola indigena, mas nio a de professor indigena, impe-
dindo que os indios atuem nas escolas estaduais indigenas na qualidade de efetivos, através
de concurso especifico, a ndo ser que concorram as vagas gerais.
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“sua formacio em servigo e, quando for o caso, concomitantemente com a
sua propria escolarizacao” (pardgrafo tnico do art. 6°).

Em setembro/2000, o MEC langou as Diretrizes para Implantagao
de Programas de Formagio de Professores [ndigenas nos sistemas Estadu-
ais de Ensino. Este documento orienta os sistemas estaduais — a quem com-
pete o pravimento das “escolas indigenas de recursos humanos, materiais e
financeiros, para o seu pleno funcionamento”, conforme determinagio da
Resolugao/CNE n° 3/99 - quanto as seguintes acdes: criacio, implantacdo,
funcionamento e regularizacio das escolas indigenas; atendimento as esco-
las indigenas; e formatagao e implantagio de um programa de formagio de
professores indigenas, com vistas a titulagio dos professores®*

Na Semana do Indio, abril/2002, 0 MEC fez o langamento do
Programa Parimetros em Agdo de Educagio Escolar Indigena (PCN Indi-
gena), “planejado para ser realizado em um contexto de formagio de pro-
fissionais da educagio, propiciando o estabelecimento de vinculos com as
priticas locais” (BRASIL, 2002, p. 13). Este é um documento que poderia
ser de grande ajuda as escolas indigenas ¢ seus professores, entretanto, a
maioria ndo teve acesso a ele ou no faz uso ¢ os gestores piblicos também
nao se apropriaram do mesmo para orientar as escolas indigenas ¥

2.3 A educagio escolar no contexto dos Kaiowd e Guarani em Mato
Grosso do Sul

A escolaridade oficial para este povo, tal como para os demais po-
vos indigenas em todo pais, seguia, e ainda segue, com algumas excegoes,

¥ Em 2015, foi aprovado nove documento atualizando estas diretrizes. Entretanto, o governo
de Mato Grosso do Sul nio respeita estas normas que permitem uma formagao docente
especifica e diferenciada, formulada segundo as necessidades e interesses dos proprios po-
vos, conforme todas as demais normas legais indigenistas. O governo entende que sabe o
que ¢ melhor para os indigenas, sem respeitar a autonomia deles. Esta posigio se reflete,
por exemplo, na revisio do projeto pedagégico e estrutura curricular do Curso Normal
Médio Intercultural Ara Verd, que, desde 1999, faz a formagao dos professores guarani e
kaiowd. Os técnicos da SED/MS querem enquadrar o curso nas mesmas regras deum curso
comum de Ensino Médio, acrescido de disciplinas especificas, sem levar em conta a pro-
posta elaborada pelos Guarani e Kaiowd.

¥ Ver, nos anexos, a legislagio e normas sobre EEL, a partir de 2002.
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os modelos de escola paraindios, que refletem a politica educacional colo-
nialista, homogeneizadora e assimilacionista/ integracionista j4 mencio-
nada, com a simples transferéncia do curriculo padrao das escolas oficiais
para as aldeias, sem preocupagio com os valores da sociedade Kaiowa e
Guarani, nem mesmo oferecendo “ensino bilingue”, conforme proposta
do SIL. A lingua usada era s6 o Portugués e as criangas quase sempre pro-
ibidas de falar na sua lingua materna.

Gomes (1983) realizou uma pesquisa sociolinguistica na Escola
Francisco Meireles, da Missao Caiud, em Dourados, para verificar os re-
sultados da escola em relagao ao padrio linguistico dos alunos®. A pesqui-
sadora verificou que criancas das etnias Terena, Nandéva (Guarani) e
Kaiowa perdiam consideravelmente seu padrio linguistico original e se a-
proximavam cada vez mais do padrao “karai” (ndo-indio) a medida que
eram promovidas as sucessivas séries. Isto implica, segundo a pesquisa-
dora, “ndo apenas numa irrepardvel perda linguistica e cultural, mas, sobre-
tudo, numa auséncia de autovalorizagio do elemento indigena como tal e
até mesmo na propria ineficicia do processo educativo” (GOMES, 1985,
p.46). Esta ineficdcia transparece nas palavras de uma professora nio-india
que lecionava na reserva de Caarapd:

O aluno demora demais a aprender [...] tem alunos que passam dois,
trés ou quatro anos na escola e sai sem saberler [...] tem também muita
indisciplina [...] para ficar na sala dd muito trabalho [...] muitos vao
embora sem motivos, cadaano comega e depois nao vém mais (CHA-
MORRO, 1991, p. 49).

Alguns depoimentos de professores Kaiowd e Guarani, que estu-
daram nestas escolas, ilustram o que acontecia na maioria delas:

[..] eu nao conseguia entender quando a professora explicava as ativi-
dades ou muitas vezes mandava ir na lousa escrever, eu sentia medo de
errar porque aquela palavra era tho dificil para mim (Braulina Isnardi).
[...] Nao tinha direito de eu dizer o que eu conhecia na minha convi-

véncia com a minha familia, e nunca era lembrado as coisas do meu
conhecimento [...] Eu s6 conhecia apenas escrever o titulo, texto que

¥ Nesta escola, a lingua oral e de ensino era sé o Portugués.
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o professor passava. [nterpretar as questoes e apos estudar e decorar
para prova (Maria Cristina Benites).

[...] minha prefessora falava, falava, eu ndo entendia nada [...] eu sé
balangava a cabega [..] Mas na hora da escrita eu desenhava aquilo
que eu conhecia e a professora me chamava de burro e dava um tapa
na cabega, eu chorava e nao sabia o que fazer. [...] para a gente ndo
desistir [...] a professora dava uns presentinhos para alegrar os alunos
de novo (Valdomiro Ortiz).

[..] nunca fui acordado o que estava se passando com os meus patri-
cios indios [...] eu nunca aprendia ou o professor nunca ensinava para
nds defender ou preservara cultura, tradigio, etc. (Alfredo Martins).
[...] A segunda impressio da sala de aula foi de uma prisio, uma gaiola
(Almires Machado).

[..] Para mim isso foi um castigo, aprendi a detestd ser indio ¢ fald a
lingua, a rezd ¢ tanto que eu gostava de falar na lingua. I na escola nao
pode falar (fodao Benitez).

Esta situacao nada mais € do que o retrato de uma escola ineficaz
e absolutamente desconectada do real, tal como jd mostrava Santos (1975,
p. 61), numa pesquisa realizada em postos indigenas no Sul do pafs, em
1975, cujas conclusdes poderiam perfeitamente ser transportadas para a
realidade escolar dos Kaiowd e Guarani de nossa regido:

Todas as unidades escolares funcionam com vistas ao cumprimento
de uma programagcio escolar exclusivamente tedrica, confinada ao
ambiente interno do prédio escolar e a um calenddrio ¢ horario buro-
craticamente fixados. As férias escolares sao cumpridas rigidamente,
embora a legislagao permita sua localizagao coincidente com os peri-
odos em que o0s alunos sao absorvidos pelas atividades econdmicas
mais importantes como plantio e colheita. Nao hd qualquer progra-
magio voltada para a inclusio de conteiidos praticos aos alunos. As
escolas sao, assim, ambiente onde o aluno-indio permanece durante
certo periodo dodia, cumprindo tarefas quase sem pre totalmente des-
conectadas de seus interesses ¢ de sua vida. [...] o material utilizado
nas escolas indigenas ¢ aquele padronizado [...] Nao ha selecao e pre-
paracao especial de material escolar para as escolas indigenas.

De fato, a realidade das escolas que atendem populagio Kaiowd e
Guarani no Mato Grosso do Sul demonstra que até hoje ainda permanece,
na maioria delas, este modelo. O processo escolar entre os Kaiowa e Gua-
rani do Mato Grosso do Sul deu-se a partir de 1930, na reserva de Doura-
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dos, através da Missao Evangélica Caiud. Até o final da década de 1980 ha-
via escolas®” funcionando apenas nas oito reservas demarcadas entre 1915
a 1928, junto aos postos da Missao Evangélica Caiud® e da Missao Alema
Unida®, ao lado das reservas, justamente aonde a Missao ia instalando seus
postos, a maioria das quais se mantém ainda hoje.

Como a maior parte das demais dreas indigenas ¢ de reocupagao
recente, entre os anos de 1980 a 1990 foram implantadas 14 novas unida-
des escolares. Este nimero aumentou bastante em cinco anos: em 1996 e-
ram 36 escolas, passando para 51 em 2000, Até o inicio da década de 1990,
as escolas eram mantidas pelas missdes ou pela FUNAI, geralmente em
convénio com os municipios e recebendo assessoria do SIL (desde 1956).
A partir de 1991, com o decreto 26/1991, todas as escolas passaram a ser
municipais, fazendo parte do sistema do MEC. Um quadro em anexo mos-
tra a distribuicao das escolas por municipios e dreas indigenas, com o ni-
mero de alunos de educacao infantil a 4% série do ensino fundamental ma-
triculados em 1998%. Em 22 aldeias de 15 municipios do Cone Sul do Es-
tado, estavam matriculados 4.620 alunos indigenas, distribuidos em cinco
escolas “pdlo”, isto €, ndo vinculadas juridicamente a outra escola, sendo
uma de Missdo e quatro no interior das dreas, embora duas delas sem au-
tonomia administrativa, seguiam o modelo escolar municipal. As demais
unidades escolares eram “salas”, em nimero de 41, que funcionavam como
“extensoes” de escolas rurais ou urbanas situadas geralmente nas sedes dos

¥ “Escolas” ou “Unidades escolares” sio aqui consideradas todas as escolas polo, salas ou ex-
tensdes que atendem populagao indigena, situadas em locais diferentes, tanto no interior
dasdreas indigenas como préximo a estas.

¥ A Missio Evangélica Caiud, em convénio com os munictpios, mantém escolas préximas is
reservas de Dourados, Amambai, Sassord e Porto Porto Lindo. As Escolas da Missao em Ca-
arapé e Takuapery foram desativadas e incorporadas as demais no interior das dreas. (2019)

8 A Missao Evangélica Unida, de origem alema, foi fundada em 1981. Define-se teologica-
mente como “Igrejas Evangélicas Livres do Brasil”, Tem como objetivo final: “Evangeliza-
¢ao, conversao, implantagao de igreja, discipulado e treinamento de lideres indigenas, as-
sisténcia na roga, ambulatério e escolas primirias™. Seu lema: “Sereis minhas testernunhas.
30 anos a servigo de Deus — em prol do indio”. Mantém escola ao lado da reserva Pirajui,
em convénio com o municipio de Paranhos. A escola que mantinha na aldeia Panambi, em
Douradina, foi desativada. (2019)

" Em anexo constam também as escolas indigenas e seus componentes, em 2019
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municipios.” Somente duas escolas eram dirigidas por professores indios
(Tengatui, em Dourados e Escola Guarani/Kaiowd, em Amambai), em-
bora bastante subordinadas a geréncia municipal. A partir de 2001, Caa-
rapé passou a contar com um coordenador indigena para ajudar na admi-
nistragéo das escolas da area.””

Enquanto nao fossem criadas juridicamente como escolas indige-
nas, ou com possibilidades de vir a ser, deixando de ser anexos de outra es-
cola que nio ¢ indigena, os indios continuariam com dificuldades paraim-
plantar o seu préprio projeto escolar, e para exercer o gerenciamento de
suas escolas. Assim, permaneceriam subordinados a vontade politica de ou-
tra diregdo que, na maioria das vezes, ¢ preconceituosa e ainda muito resis-
tente as iniimeras possibilidades e alternativas escolares ja garantidas em lei.
Entretanto, a geréncia indigena das escolas também ndo garante o desatre-
lamento ao poder local. E a vinculagio da escola a0 municipio, com poucas
excessdes, 0 que ocasiona entraves, em grande parte, ao processo de auto-
nomia e conquista de uma escola prépria, pois subordina os professores e a
propria comunidade a burocracia e as ingeréncias da politica local”

*1 O censo escolar de 2017 revelou que sao 11.893 alunos guarani, kaiows e alguns terena em
Dourados. Moura (2019) contabilizou um total de 40 unidades escolares, sendo 26 escolas
pélo na regiao do Cone Sul de MS, sendo que as escolas da Missio Caiud e as extensoes de
Ensino Médio nio entram na categoria de escola indigena, embora atuem com essas
populacoes. Dessas escolas, 34 oferecem educacio infantil e os anos iniciais do ensino
fundamental; seis oferecem ensino médio completo; 16 tém ensino fundamental completo
e quatro oferecem até 0 6° ano, mas com a previsio de implantar os demais anos. Ha casos
de municipios que desativaram as escolas nas aldeias de sua jurisdicdo, e outras escolas
correm o risco de serem desativadas ou se transformarem em salas multisseriadas, devido
ao pequeno nimero de alunos. (Ver mais informagoes em anexo.)

°2 Atualmente (2019}, a grande maioria das escolas indigenas tem gestores indigenas, mas
alguns municipios nao entregam a diregao da escola para eles, mantendo apenas um coor-
denador administrativo da comunidade.

%3 Esta situagdo nao mudou muito em 2019. Pode-se dizer que, em alguns locais, até piorou,
devido a entrada maciga da politica partiddria, que atrela a oportunidade de assumir a ges-
taoafiliacio ao partido doadministrador municipal. Estes gestores escolares, entdo, se sub-
metem as ideias politicas e tendéncias pedagogicas e administrativas dos gestores munici-
pais. Mesma situagao em relacao as escolas estaduais.
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Conforme a Resolugio 03/99 do CEB/MEC, as escolas indigenas
deveriam passar para a administracao estadual, ou em convénio com o Es-
tado, mas também podem continuar no municipio, caso este tiver sistema
proprio deensino e condigoes de manté-las. No entanto, até 2002, o Estado
nao havia tomado nenhuma iniciativa neste sentido, apesar de apenas dois
municipios desta regido (Dourados e Amambai) se enquadrarem na situ-
agdo exigida pela resolugao.™*

Quando hd um problema de terra, os fazendeiros pressionam a
Prefeitura que, estrategicamente, ndo instala escola na comunidade, como
foi o caso da aldeia Cerro Marangatu, que fica nas terras do pai do ex-pre-
feito municipal, com mais de 50 criangas em idade escolar. Algumas dreas
reocupadas s6 conseguiram ter acesso a escola apés interven¢io direta do
Ministério Piblico, pois os Municipios alegam que as terras estio em liti-
gio. Se 0 problema é politico, geralmente partiddrio, os governantes amea-
¢am com demissdao ou ndo contratacio do professor indigena, ou outro
tipo de represalia. Foi o que aconteceu com dois professores kaiowa da al-
deia Jaguapiré: nao foram recontratados em 2001, segundo depoimento
dos mesmos, porque fizeram campanha politica contra o atual prefeito.
Outras vezes, a Prefeitura contrata nao-indios ou coloca 6nibus para levar
as criangas para estudar na cidade.*

Mesmo as reivindicacdes bdsicas de infraestrutura sao dificeis de
serem atendidas pelos governos locais, geralmente sob a alegagao de falta
de verbas. Em alguns municipios, as escolas sio precdrias ou insalubres, ou

estdo superlotadas com criangas ocupando a mesma cadeira, enquanto es-

* Em 2019, todas as escolas indigenas de Ensino Fundamental continuam sendo municipais.
Estaduais sio as escolas de Ensino Médio, em nimero de quatro, com mais duas como
extensoes de escola urbana,

%% Estas situagoes recrudesceram nos tltimos anos, muitas vezes inviabilizando até mesmo o
funcionamento de algumas escolas, que precisam sair a procura de alunos para poder man-
ter a escola aberta. Ha escolas indigenas com um ntimero de alunos indigenas menor do
que na escola rural, como em Jacarei/Japora. Os municipios colocam énibus, pagos com
recursos destinados as escolas indfgenas, para transportar os alunos da aldeia para a cidade
ou vila. (MOURA, 209). Muitas vezes, a direcio de escola urbana ou rural faz campanha
para trazer alunos indigenas, esvaziando, assim, as préprias escolas indigenas.

104



SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSS0S?

colas novas, que estavam sendo construidas, foram abandonadas sem con-
clusao, porque, segundo fontes locais, a Prefeitura teria ficado inadim-
plente com o MEC. Quanto ao suprimento das necessidades didaticas e
pedagdgicas, incluindo biblioteca, também ¢ bastante precario na maioria
das escolas. Os professores dao aula geralmente utilizando-se apenas do
livro diddtico da série. A melhor estrutura é encontrada nas maiores esco-
las do interior das dreas indigenas e em algumas escolas de missoes.”

Em quase todas as escolas, em 2002, funcionavam os quatro pri-
meiros anos do Ensino Fundamental, mas, em algumas, s6 1° e 2° anos,
sendo que os alunos dos demais niveis sao levados para estudar na cidade.
Em muitas, as turmas sdo multisseriadas. Ha turmas de Educacio de Jo-
vens e Adultos - EJA. Trés escolas tém Ensino Fundamental completo:
Francisco Meireles (Missao em Dourados), Coroa Sagrada (Amambai) e,
a partir de 1999, a escola Nhandejara, em Caarapd, comegou a implantar
gradativamente este nivel de ensino”. Também a escola da aldeia Pirakua
comegou a instalar, em 2001, as demais séries do Ensino Fundamental*®

Em 1998, conforme o Censo Escolar Kaiowd e Guarani (1999), ha-
via 6.078 criangas e adolescentes de 05 a 14 anos nas comunidades Kaiowa
e Guarani, dos quais 4.620 estavam matriculadas no Ensino Infantil e do 1°
a0 4° ano do Ensino Fundamental, nas escolas das 24 dreas indigenas que
abrigavam este povo. Ou seja, 22,48% ficaram fora das salas de aula naquele
ano. A porcentagem de desistentes foi de 16,15% do total de matriculados,
sendo que o indice de evasao chegou a 42,5% no Jarara (Juti). Os motivos

*® Esta situagdo persiste, ainda em 2019, em muitas escolas. A maioria das escolas construidas
nos tiltimos anos repetem o mesmo padrao arquitetdnico apresentado pelo MEC, sem ques-
tionamentos, mas ainda nio tém os requisitos de infraestrutura necessdrios ao bom funcio-
namento pedagdgico e de bem-estar para seus usudrios, tais como biblioteca, refeitorio, cor-
tinas (o sol é inclemente), ventiladores ou ar condicionado (muito calor), equipamentos e-
letrénicos, ponto de internet, entre outros. Em dreas nio regularizadas, o poder piblico nio
constroi escola, a nao ser por determinagao do Ministério Publico Federal, como nas terras
indigenas dos municipios de Ponta Pord, Iguatemi, Caarapd, Juti e Maracaju.

%7 A partir de 2007, o Ensino Médio completa.

* Em 2018, segundo Moura (2019), em sete terras indigenas havia os trés niveis da educagao
basica (educagio infantil, ensino fundamental e ensino médio), 18 terras indigenas tinham
ensino fundamental completo e as demais ofereciam a educagao infantil e os anos iniciais
do ensino fundamental.
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geralmente aventados para a evasao escolar entre os alunos kaiowd e gua-
rani apontam, principalmente, para a saida dos meninos e meninas, de 12
anos ou mais, para as destilarias ou para casar, respectivamente e para as
mudancas da familia. Muitas vezes, atribuia-se a auséncia dos alunos a falta
de merenda e de material escolar; a falta de roupas e calcados; ao fato de ndao
terem uma escola “bonita”; as longas distancias; as abstencoes dos professo-
res; ao jeito de trabalhar com os alunos; e a falta de motivagéo dos pais e dos
proprios alunos. O maior nimero de auséncias de alunos durante o ano se
da nos meses de frio, nos dias de chuva (também porque o proprio profes-
sor, muitas vezes, nao vai a escola), no segundo semestre do ano e na pri-
meira quinzena do més, pois acompanham os aposentados™ que recebem
o beneficioneste periodo e fazem suas compras. Em algumas escolas, o nivel
de reprovagaes no 1° ano do Ensino Fundamental alcangou 73,08%, numa
média de 29,26% no total das séries iniciais.

Quanto a orientagio politico-pedagogica, apenas a Escola Coroa
Sagrada (Amambai) havia sido autorizada a funcionar com uma proposta
diferenciada, ou seja, como escola indigena. A escola da Missao em Dou-
rados e a escola da Missao em Pirajui (Paranhos) encaminharam, em 2000,
um projeto politico-pedagdgico proprio. A Escola Tengatui (Dourados)
tem seu proprio curriculo, em geral como nas demais escolas da rede. Mas
em algumas salas e extensdes iniciou-se também um projeto de “ensino
diferenciado” para os dois primeiros anos do ensino fundamental, com én-
fase no uso da lingua indigena. Enquanto a comunidade e os professores
das escolas da area de Caarapd discutem o seu proprio projeto politico pe-
dagdgico, desde 1997, esta comunidade iniciou a implantagdo gradativa de
um programa escolar diferenciado, com alfabetizacio na lingua materna

1100

guarani'® e a sua continuidade nas séries subsequentes, com o mesmo pro-

fessor'®’. Também o calenddrio e os contetidos eram elaborados de acordo

" Em 1998 eram 52,93% de aposentados indigenas na reserva de Sassord (Tacuru) e 14,52 na
aldeia Cerrito (Eldorado), para um total geral de 1186 pessoas aposentadas, em 16 dreas.
'Quando aparece a expressao lingua Guarani, estou me referindo a qualquer variagio da

lingua falada nesta regiao, pois nao hd estudos que identifiquem apenas uma variante local.
'"'Isso permitiu a substituigao gradativa de todos os professores nao-indios por professores
kaiowa ou guarani, pois estes iam assumindo as turmas sucessivamente.
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coma realidade. As demais extensoes e escolas das diversas dreas indigenas
seguiam o modelo padrao de organizacao curricular, de regimento e de ca-
lendério escolar fornecidos pelas secretarias municipais de educagio as
quais estdo vinculadas, com algumas alteragdes, dependendo do espago
dado pelos 6rgaos mantenedores — Prefeituras e Estado'™

Em geral, o diferenciado da maioria dessas escolas resumia-se a
algum trabalho nafcom a lingua Guarani e quase s6 ao nivel da oralidade.
Apesar da legislacao garantir o direito ao ensino das/nas linguas indigenas,
desde 1988'%, a grande maioria dos municipios negava-se a tomar conhe-
cimento desta norma e também das outras que garantem uma escola dife-
renciada e especifica, chegando até a proibir aos professores de trabalha-
rem na sua prépria lingua, sob a alegaciio de que o ensino da lingua étnica
atrapalharia a aprendizagem do Portugués. No entanto, o nivel de profici-
éncia dos alunos Kaiowa e Guarani para a escrita e a leitura em lingua por-
tuguesa, em geral, mostrava-se bastante precario ao final dos quatro pri-
meiros anos de escola.*

Na maioria das escolas onde tinha professor falante de Guarani,
geralmente a lingua oral principal era esta, mas apenas para facilitar o en-
tendimento do Portugués, sendo que a lingua escrita era s6 o Portugués,
com excecao daquelas que usam a lingua étnica para alfabetizar. Depois da
alfabetizacio em Guarani, poucas escolas continuavam trabalhando al-
guma coisa com esta lingua escrita. E alguns, ainda, simplesmente nao u-
savam Guarani, nem na modalidade oral. Um dos problemas apontados

2pouca coisa mudou neste sentido, em 20 anos. A maioria dasescolasindigenas ainda segue
esse padrio, havendo até um retrocesso pedagdgico nos ultimos anos: a imposigio da es-
trutura curricular padrao do municipio/Estado (com lingua Guarani em hordrios especifi-
cos e “cultura indigena”) ocorre sob a alegacio de garantir a ‘qualidade’ do ensino e/ou o
‘direito’ aos contetdos ditos “universais”, inclusive com carga hordria definida pelos man-
tenedores. O corpo docente indigena até elabora seus proprios projetos pedagégicos da es-
cola, algunsaté interessantes, mas, de fato, nao os executam da forma como estio planeja-
dos. Apenas as escolas indigenas de Caarapé procuram executar o PPP especifico e dife-
renciado; nos demais acrescentam as disciplinas de lingua e de cultura indigena, mas man-
tém as mesmas listas de contetido e formas de avaliagio de qualquer escola comum. Algu-
mas, inclusive, perderam suas caracteristicas especificas que tinham no inicio.

'Desde 1972.a Lei 6001 - Estatuto do Indio, ja permitia o uso das linguas étnicas nas escolas.

'"Esta situagdo ndo mudou muito nos dltimos anos.
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para a nio continuidade do trabalho na/com a lingua guarani escrita eraa
falta de material neste idioma, ou o argumento de que o professor nio sabe
escrever Guarani.

Por outro lado, era bastante frequente que o professor também
nao tivesse bom desempenho na escrita e na leitura do Portugués. Nota-se
que, predominantemente, a lingua indigena servia apenas como “ponte”
para a aprendizagem da cultura e da lingua dominante, pois, mesmo que
os professores falassem em Guarani, era apenas para facilitar a reprodugéo
dos contetidos dos livros didaticos e do Portugués.'™

Como a Escola Francisco Meireles, vinculada a Missao Caiud, em
Dourados, é um referencial importante para a escolarizagio dos Kaiowa e
Guarani e para conhecer como funcionava, na pratica, uma escola para os
indios, no modelo integracionista, ¢ bom explanar um pouco mais a histé-
ria desta instituicio, até porque seus ex-alunos, precisamente, em sua
grande maioria, sdo os interlocutores desta pesquisa. Durante a década de
1980, a escola abrigava um internato para onde convergiam alunos Kaiowd
e Guarani de todas as reservas da regido para fazer os estudos de 5* a 8 séries
do antigo ensino fundamental. Esta era a tinica escola, na época, que ofere-
cia este nivel de ensino especialmente aos indios, tendo formado as primei-
ras turmas de alunos kaiowd e guarani com maior grau de escolaridade.

Segundo informagoes contidas no Projeto Politico Pedagdgico da
Escola Francisco Meireles (Bernardes, 1999, p.2-10), em 1930, no posto do
SPI, os missiondrios da Missdo Caiud instalaram a primeira escola de alfa-
betiza¢do indigena da regido, destinada aos adultos e chamada de “escola
diaria”. Por volta de 1938, os érfaos resultantes de uma epidemia de febre
amarela que assolou a aldeia foram abrigados num orfanato (“Nhande-
roga’), junto a Missdo. Para atender a estas criangas instalou-se a primeira
escola primdria para indigenas, a “Escola da Missao”, com ensino bilin-

gue'®, Em 1954, a escola passou a se chamar “Escola Primdria General

'Em 2019 esta situagiio digldssica estd praticamente inalterada ou pior, com excessio deal-
gumas iniciativas esparsas.

'Antes de 1950 também era instalada uma escola no Bororé, regido da reserva de Dourados,
com a mesma professora da Missao.
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Rondom”, com “uma preocupagio com a educacio diferenciada do indio”
(idem, p.6). Em 1962, com a ajuda do SIL, foi elaborada a primeira “Carti-
lha Kaiwd” para ser usada na alfabetizacio das criangas'”. Em 1973, esta
escola passou a ser municipal, em convénio com a Missdo:
[...] naohé referéncia alguma sobre que tipo de educacao é ministrada,
mas sabemos [...] que as orientagdes passaram a vir da Secretaria de
Educagio de Dourados, pois nesta época a educagio indigena era de
responsabilidade da FUNAI ea Escola General Rondom era conside-
rada escola rural (idem, p. 6).

Através do decreto municipal 002 de 24/01/1980 ¢é criada a Escola
Municipal de 1° grau “Francisco Meireles”, quando também ¢é implantadaa
5¢ série. “Nao hd referéncia alguma sobre o tipo de clientela ou mesmo da
necessidade de uma educagio diferenciada, pois as grades curriculares e o
Regimento Escolar sdo os mesmos das outras escolas municipais™ (idem,
p.7). Conforme o Guia Curricular de 5*a 84 séries'®®, além das disciplinas do
nticleo comum'”, havia também “religido” em todas as séries; “programa de
satude” na 5* e 6° séries; “técnicas agricolas”, “legislagdo trabalhista” e “traba-
lho em madeira™ na 6* série; “inglés™ na 7* e 8 séries; “educagio moral e ci-
vica” e “0.5.P.B" na 7* e 8 séries, respectivamente. Até hoje (2019) a escola
mantém cultos semanais na igreja, para todos os alunos, durante o hordrio
escolar. Em 1985 o Conselho Estadual de Educacao autorizou o funciona-
mento do ensino de 1° grau completo nesta escola, validando os estudos o-
ferecidos de 1973 a 1984. A escola foi reconhecida pelo Conselho Estadual
de Educacao, em 1990, através da Deliberagao n® 2480/1990.

A Missdo Evanggélica Caiud e a Prefeitura Municipal de Dourados
firmaram, em 1989, um convénio estabelecendo alguns principios e prer-
rogativas para o funcionamento da escola: a Missao mantém a diregao, a

escolha de professores e a orientacao pedagdgica, e a Prefeitura mantém o

'"Esta cartilha compoe-se de virios fasciculos, conforme o nivel dos alunos. Ainda hoje ¢
usada como material de leitura em algumas escolas.

'%Segundo informagoes da secretiria desta escola, este guia orientava o curriculo na década
de 1980,

'“Portugués/ Comunicagio e Expressao, Matemética, Ciéncias, Historia, Geografia, Educa-
¢ao Fisica e Educagao Artistica.

109



VERONICELOVATOROSSATO

pagamento dos professores e outras despesas escolares. Conforme uma ex-
aluna desta escola, “a prefeitura mantém uma escola particular confessio-
nal”, A manutengao dos alunos indigenas de 5* a 8" séries, no internato, era
dada pela Missao. Estes alunos eram enviados de varias reservas da regido,
pela FUNAL Para ajudar nas despesas, eles prestavam servigos junto a Mis-
sdo, durante algumas horas por dia. A maioria deles cursava também o Ins-
tituto Biblico, com objetivo de formar agentes de evangelizagao, que de-
pois eram enviados com essa fungao para as suas aldeias de origem ou ou-
tras conforme a necessidade.

Na primeira turma, em 1980, foram matriculados 42 alunos, dos
quais, 7 alunos completaram a 8 série, em 1983. Destes, apenas um se i-
dentificava como Guarani. Nota-se um dado interessante nos registros de
grande parte dos alunos indigenas da regido de Dourados: embora os pais
estejam identificados como Guarani, Kaiowa ou Terena, os filhos, geral-
mente mesticos, aparecem como “branco”, ou “Terena”, ou nio consta a
etnia, com local de nascimento fora da reserva, sendo a maioria dos regis-
tros feitos em cartérios comuns da cidade ou distritos de Dourados''. Por
outro lado, a maioria dos alunos Kaiowa e Guarani, vindos de outras regi-
6es do Estado, sdo identificados, em registro da FUNALI segundo sua ori-
gem étnica e local de nascimento.

De 1983 a 1987, terminaram o Ensino Fundamental na Escola
Francisco Meireles 25 alunos Kaiowa e Guarani e 16 mestigos Kaiowd e
Guarani com outra etnia. Muitos dos alunos que terminaram o curso
Proformagdo em 2000"" e os que estavam cursando o Projeto Ara Vers,
em 2002, estudaram nesta escola, mas ndo chegaram a concluir o Ensino

Fundamental.'"

"sto confirma a observagao da Professora Margarida Gennari Bernardes de que alunos
mestigos Kaiowd, ou sé Kaiowd, se dizem Guarani; os mesti¢os Guarani, ou s6 Guarani, se
dizem Terena; € os Terena se dizem “brancos”.

"'Trata-se de um curso financiado pelo Banco Mundial e pelos municipios, cujo objetivo era
habilitar todos os professores leigos do Mato Grosso do Sul e Mato Grosso, incluindo os
professores indigenas sem habilitagio a0 magistério.

"217 anos depois, a maioria destes professores e outros que se formaram no Magistério Ara
Verd ingressaram na Licenciatura Intercultural Indigena Teko Arandu, FAIND/UFGD, a
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Melia (apud CHAMORRO, 1999, p. 25) explica que as missoes

cristas entre os Guarani, ainda hoje
nio reconhecem que os indigenas tém uma vida religiosa e que as suas
convicgoes sao a base sobre a qual eles constroem sua visao de mundo
e de seres humanos. Ao nao reconhecer essas qualidades, as missoes
se reduzem a escolas de supersticoes, ja que nao pregam o cristia-
nismo, e sim os gestos supersticiosos de uma cultura que se diz, sem
razao, crista.

Desde a época do SIL, o monitor bilingue indigena formado por
esta institui¢do evangélica, quando convertido, acabava se tornando, con-
forme Silva e Azevedo (SILVA e GRUPIONI, 1995, p. 151), “um persona-
gem essencialmente problemdtico e ambigua”, porque tratava-se de um
professor indigena “domesticado e subalterno”. Caberia pesquisar como
estes professores poderiam empreender uma mudanga em suas praticas,
conciliando interesses divergentes como os da Missdo e os propostos pela
nova legislacao sobre os direitos indigenas, colocando-se como protago-
nistas na construgio da escola indigena, tendo que romper com a domes-
ticagao e passar a exercer sua autonoimia.

Desde que as missdes entraram nas aldeias indigenas e depois as
novas igrejas evangélicas, hd uma divisao na comunidade entre “crentes” e
“nao-crentes”, sendo que quase todos os professores sio crentes ou ja fo-
ram. Nas aldeias onde ndo tem sede de missao, esta envia casais indigenas
convertidos (passam antes pelo Instituto Biblico), que falam a lingua Gua-
rani, para cobrir os €spagos como professores e como enfermeiros ou a-
gentes de salde. Na esteira destas fungoes, eles vao com um outro objetivo
menos explicito: ser pastor ou evangelizador de seus patricios. Todos os
professores que as Missdes enviam aos municipios sao, geralmente, inter-
mediados pela FUNAI e aceitos pelas Prefeituras, que “ddo gracasa Deus”
de ter alguém “preparado” para assumir essa fungio. Trata-se de um pro-

partir de 2006, e fazem parte de um total de 225 professores guarani e kaiowd ji formados
até 2018. Além disso, oito egressos do Teko Arandu se tornaram mestresaté 2018, cerca de
20 estao cursando mestrado e dois cursando doutorado.
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fessor que, geralmente, cumpre suas obrigagdes burocraticas, fungées, ho-
rarios e prazos, € segue sem questionar as determinacoes dos mantenedo-
res, quanto ao modelo escolar padrao.

A disputa entre crentes ¢ ndo-crentes se estende também para o
campo da politica interna. Os jovens que despontam como novas lideran-
¢as sdo, com raras excegoes, egressos das escolas das missdes, principal-
mente da Missdo de Dourados. Para alcangar éxito e acesso a estes espagos
nas aldeias, é compreensivel que as missdes adotem como estratégia a edu-
cacdo escolar. Ou seja, para conseguir reproduzir os objetivos de evangeli-
zagao, civilizagio e integragio, o jeito mais eficaz é capacitar os “discipu-
los”, primeiro, nas competéncias escolares, inclusive na leitura e escrita da
prépria lingua materna.

O processo de mudanga de paradigma na educagéo escolar indi-
gena em Mato Grosso do Sul, no sentido de construir uma escola dos in-
dios, aconteceu quase a0 mesmo tempo em que no resto do pais. Por ini-
ciativa de organizacdes nao-governamentais (ONGs) indigenistas'”, a
partir de 1978 ¢, mais intensamente, de 1985 em diante comecaram algu-
mas experiéncias de “escolas alternativas” ou “escolas comunitdrias™'* de
alfabetizacdo — apoiadas nos principios do modelo pluralista de educagao
escolar indigena - e de formacio de professores kaiowd e guarani, abrindo
espagos concretos para que eles préprios fossem os protagonistas deste
processo, juntamente com as demais lutas do povo. Junto as liderangas
kaiowa e guarani, o objetivo das ONGs era fazer um trabalho de conscien-
tizacao politica sobre o papel da escola, o direito ao ensino bilingue com a
valorizagao da lingua e cultura préprias, a valoriza¢io e a formagéo do pro-
fessor indigena e a criacdo de escolas especificas e diferenciadas. Além

3Na época, atuavam com esta etnia 0 PKN - Projeto Kaiowd/Nandéva (formada por antro-
pélogos); a OPAN - Operagao Anchieta (hoje Operagao Amazonia); e o CIMI - Conselho
Indigenista Missiondrio (0rgao anexoa Conferéncia Episcopal dos Bispos do Brasil).

"4 Alternativas” eram experiéncias escolares nao-oficiais, que se propunham a alfabetizar na
lingua materna, de acordo com a proposta pedagogica de Paulo Freire, valorizar a propria
cultura, trabalhar a partir da propria realidade, com professores indigenas, seguindo um
ritmo praéprio, com turmas nao divididas por faixas etdrias e em espago fornecido pela pro-
pria comunidade. Dai também a expressao “escolas comunitdrias”. Os professores rece-
biam uma cesta bdsica de alimentos e faziam seu proprio material didatico.
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disso, empenhavam-se junto as instituigoes oficiais de ensino, no sentido
de implementar, no Estado, reformulagao da politica educacional indige-
nista e da prética pedagogica nas escolas em dreas indigenas.

Com a formagéo diferenciada, logo alguns professores kaiowd ¢
guarani comegaram a atuar nas chamadas “escolas comunitdrias”, como
alfabetizadores na lingua materna, principalmente em locais onde nao ha-
via a alternativa oficial. Com o tempo, estas experiéncias passaram a nio
mais agradar as comunidades, pois nao lhes traziam nenhuma vantagem
material visivel, como salario, merenda, material escolar, escola “bonita”.
Entdo comegaram a insistir para que as Prefeituras Municipais assumis-
sem as escolas, contratando os professores, trazendo merenda e constru-
indo os prédios.

A implantagao oficial de escolas regulares sempre foi uma aspira-
¢ao geral nas comunidades kaiowd e guarani, pois, segundo eles, imprime
prestigio e legitimidade as iniciativas. Mas, quando se transformavam em
oficiais, essas escolas comunitdrias se esvaziavam de sua caracteristica di-
ferenciada. As Prefeituras discriminavam e desacreditavam aquelas que
ainda tentavam manter um trabalho na lingua indigena, com professor in-
digena. Os professores indigenas relatam alguns destes problemas:

Muitas prefeituras consideram mais as escolas da Missao do que as
nossas. Para as escolas da Missao as prefeituras dao toda assisténcia
necessdria: material escolar, merenda, reforma do prédio, pagamento
daos professores, etc. Mas, se a proposta de escola for bilingiie e dife-
renciada, |...| ndo dio apoio [...]"".

Os motivos alegados para a nao aceitagido de um trabalho dife-
renciado e para a ndo contratagio de professores indigenas eram, além
da falta de qualificagdo destes, também a nao existéncia de documenta-
ao especifica e a falta de legislagio que regulamentasse essa questdo. Até

hoje, apesar das normas legais jd em vigor''’, os argumentos para a nio

"5Carta da Comissio de Professores Guarani/Kaiova enviada ao Secretirio Estadual de Edu-
cagio/MS, em 1995,

%A legislagio sobre educagao escolar indigena no MS serd apresentada ainda neste capitulo
€ NOS ANEX0s.
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instalagdo da escola indigena especifica continuam sendo usados, tais
como “falta de habilitacdo de magistérios” em nivel médio ou superior e
de concurso piblico."” Mas hd, também, razdes nao manifestas, que re-
metem para a falta de vontade politica, respaldada pela rigidez burocré-
tica e pelo conservadorismo ideoldgico/politico do entorno e seus pode-
res constituidos, que nao conseguem abrir espago para o diferente, con-
siderando-o como anomalia no sistema dominante e, como tal, algo que
impede o “progresso”. Além disso, o problema da escola indigena se as-
socia ao da disputa pela terra, envolvendo os indios ¢ a oligarquia local,
o0 que torna as relagdes entre ambos ainda mais tensa.

O tnico dos trabalhos alternativos que logrou éxito junto aos
meios oficiais foi em Amambai, onde uma equipe da OPAN desenvolveu
um projeto de alfabetizagao na lingua indigena com professores indige-
nas ¢ “conscientizacao politica sobre a educagao escolar” (Escola Gua-
rani/ Kaiowd, 1992, p. 6). Este trabalho se expandiu para a escola regular
que jd existia na reserva, com o apoio de um governo municipal sensivel
a causa indigena, de 1989 a 1992, tendo como resultado a formagao de,
aproximadamente, 20 professores Kaiowa ¢ Guarani e a criagdo da Es-
cola Guarani/Kaiowd — Coroa Sagrada, com uma proposta diferenciada
e dire¢do indigena.

Até 1990, essa escola funcionava regularmente nos moldes das
escolas nao-indigenas, com professores nao-indios que s6 falavam Portu-
gués. Havia um alto indice de reprovagoes e de evasao. Este foi o motivo
levantado pela comunidade para questionar o modelo e buscar outra saida.
Assim, em 14/11/1990, a lei municipal n® 1.293/90 criou a Escola Gua-
rani/Kaiowad - ou Mbo'erdy Guarani/Kaiowd - para o Ensino Fundamental
de 1* a 8" séries, “voltada para a realidade atual dos Guarani e levando em
conta os aspectos culturais do pove” (ESCOLA GUARANI/KAIOWA,

"“Em 2019, algumas Prefeitura municipais ainda nao reconheciam a habilitagio aos anos
iniciais dos professores formades em curso Normal Médio, como o Ara Verd, embora a
legislagio garanta esse tipo de formagdo, especifica e diferenciada e em servi¢o. Também
nio reconhecem, para mudanga de nivel salarial, a Licenciatura Intercultural, nem o Mes-
trado em Educagéo, pelo fato de ser concursado para séries iniciais. Exigem que tenham
curso de Pedagogia.
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1992, p. 6), com trés salas na reserva Amambai e uma na reserva Limao
Verde. Mais tarde foram abertas mais uma sala em Amambai, uma em Li-
méo Verde e uma na aldeia Jaguari, retomada em 1988 e homologada em
1992. Em 1993 comegaram a funcionar as turmas de 5° a 8* séries. Em 1995,
completaram o Ensino Fundamental os primeiros sete alunos''® formados
dentro da perspectiva do novo paradigma de educagio escolar indigena.
Essa ¢ a segunda escola da regido a instalar Ensino Fundamental completo
para alunos kaiowd e guarani e, além disso, € a primeira que, oficialmente,
iniciou um trabalho diferenciado como escola indigena.

Do 1° ao 4° anos, os professores que lecionavam nesta escola e-
ram todos indigenas. Até 2000, nenhum deles tinha habilitagio para o ma-
gistério, mas, naquele ano, formaram-se 17 professores no curso de magis-
tério Proformagéo. De 5° a 8° anos, para as disciplinas do micleo comum,
eram professores nao-indigenas, pela exigéncia de nivel superior. Até
2002, o esquema funcionava desta forma, pois ainda nao havia professor
kaiowd e guarani com curso superior completo. Em 2001, alguns professo-
res indigenas ingressaram na universidade.

Em 1993 foi aprovado pela Secretaria Estadual de Educagao o pri-
meiro regimento da escola, que ja vinha funcionando desde 1990. Segundo
esse documento, através de um ensino intercultural e bilingue, a escola se
propunhaaum

funcionamento eficiente [como] escola especifica Guarani que ga-
ranta a transmissao dos elementos bisicos da cultura universal, o re-
forgo as formas proprias de organizacao guarani/kaiowd e favorega a
instrumentalizacio para a compreensao e o dominio dos cédigos da
sociedade envolvente, garantindo aos indios o estabelecimento de re-
lagdes mais favoraveis com essa sociedade”, além de “[...] valorizar [...]
resgatar e respeitar os aspectos culturais [..]; ¢ o dominio da lingua
guarani/kaiowd escrita e do portugués oral e escrito (ESCOLA GUA-
RANI/KAIOWA, 1992, p-8-9).

A partir de 1992, com as mudangas de governo municipal, o pro-
cesso, que estava nas maos dos indios, foi praticamente interrompido da

"8Estes alunos iniciaram nesta escola na 6* série; a 5* série eles tinham cursado na cidade de
Amambai.
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forma como vinha sendo conduzido: a equipe de indigenistas comprome-
tidos que os assessorava foi destituida, o Nucleo de Educa¢ao Escolar In-
digena'” municipal foi desativado, a direcao foi substituida, todos os pro-
fessores indigenas foram demitidos, mas logo depois reincorporados gra-
¢as a intensa mobilizagio dos mesmos e de liderancas indigenas, e o pro-
cesso de formagao diferenciada dos professores foi interrompido.

O processo de autorizacio legal da escola levou mais de oito anos
para ser aprovado pelo Conselho Estadual de Educagao que, junto com as
sucessivas administracdes municipais, iam alterando sua proposta origi-
nal, até se enquadrar mais ou menos no modelo convencional. No regi-
mento de 1997, embora os principios permanecessem os mesmos, perce-
beu-se profundas alteragdes: a diregao, que era colegiada, passou a ser de
uma s6 pessoa; a avaliagdo semestral passou a ser bimestral; o critério de
avaliagdo “apto” ou “ndo apto” foi substituido por notas; o calendirio es-
colar, que propunha as férias durante o periodo em que os alunos se au-
sentavam muito para os trabalhos de lavoura, foi enquadrado no esquema
comum da rede oficial; a alfabetizacao, que era na lingua Guarani passoua
ser realizada em Portugués e Guarani, ao mesmo tempo; a lingua étnica da
comunidade, que era a base de todo processo escolar, passou a ser uma
disciplina como as outras, com horarios pré-fixados; o curriculo, antes in-
terdisciplinar, por temas geradores, converteu-se numa grade de hordrios
por disciplinas, com contetidos pré-determinados. Segundo o professor
Nelson Lange'™, que leciona nesta escola desde 1993,

grande parte das decisoes tomadas pela comunidade nao sao respeita-
das, porque nés sabemos que a escola indigena nao ¢ administrada
pelos indios e sim pelos brancos, entao, muitas vezes as coisas sao im-
postas pelas autoridades brancas que querem do jeito deles e nio que-

rem do jeito dos indigenas. [...] a questio é que o branco quer que o
indio se torne branco e que ele nio continue na cultura dele.

"Orgdo da Secretaria Municipal de Educagio, criado especialmente para lidar com as ques-
toes de educagio escolar indigena do municipio, coordenado pelos indios e pela assessoria
indigenista.

'**Entrevista com Nelson Lange, professor nao-indigena, fevereiro/2001.
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O curriculo de 5° a 8" séries do Ensino Fundamental seguia as o-
rientacoes da rede municipal, sendo os mesmos conteudos das demais es-
colas nao-indigenas, pois, do contririo, segundo Lange, “[...] osalunos nio
conseguem acompanhar depois na cidade, nos cursos regulares de nao-in-
dio”. O diferenciado, enquanto “contetdo”, estava no ensino da lingua
Guarani, ensino religioso tradicional e educagao artistica, ministrados por
professores guarani e kaiowd.

Diante da enorme pressio que sofreram para sobreviver, os in-
dios foram cedendo, mas asseguraram pelo menos algumas coisas, tais
como: a manutengio da contratagio dos professores da comunidade, uma
dire¢do indigena, ainda que nio da forma como haviam planejado, a cons-
trugio ou reforma dos prédios, virios equipamentos e materiais didaticos.
E, ainda, garantiram algumas caracteristicas curriculares - como o ensino
da lingua Guarani, embora em horérios pré-determinados, aulas de arte-
sanato indigena e de ensino religioso ministrados por pessoas tradicionais
da comunidade - que, apesar das perdas, d4 a escola, aos indios e & prépria
Prefeitura, o prestigio regional e nacional de um empreendimento diferen-
ciado, que lhes valeu, inclusive, a indicagdo para um prémio da UNICEF.

A luta dos indios para assumirem os postos de magistério nas -
reas Kaiowd e Guarani de Mato Grosso do Sul também iniciou na década
de 1980. Até 1985 eram raros os professores kaiowd e guarani nas escolas.
Geralmente, quando nao havia professor “branco” para dar aula na aldeia,
simplesmente nio havia escola. O trabalho alternativo de educagio escolar
indigenainiciou com a formagéo de dois professores kaiowa, naquele ano.
Em 1991, quando da realizagio do 2° Encontro de Professores e Liderangas
Kaiowd e Guarani, ja eram cerca de 35 professores desta etnia dando aula
em escolas alternativas ou contratados pelas Prefeituras. Em 1998, o total
de professores kaiowa e guarani era de 79 contratados. Esse niimero foi
aumentando, tanto no interior das dreas, como nas escolas de Missdo, mas
nao o suficiente para suprir toda demanda que, em 2002, era de, aproxi-
madamente, 230 professores desta etnia, tanto para substituir os professo-
res nao-indios, como para assumir as novas turmas que iam surgindo pelo
aumento do nimero de alunos. Em 2002 estavam em sala de aula cerca de
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150 professores indigenas e em cargos de dire¢ao e secretaria."”' Todas as
escolas nas areas kaiowd e guarani ja tinham, em seus quadros, professores
da mesma etnia, embora muitos ainda trabalhando do “jeito do branco”,
como eles mesmos dizem.

Quanto ao nivel de escolaridade, em 1998, do total de 79 profes-
sores kaiowa e guarani, 37 nao haviam completado o ensino fundamental,
18 tinham concluido este nivel escolar, trés tinham o magistério completo
de nivel médio regular ou na modalidade LOGUS' e quatro o curso su-
perior completo ou por completar. Em 2002, a maioria dos professores nao
habilitados em exercicio ja participava de cursos de formagio para o ma-
gistério de séries iniciais. No final do ano 2000, formaram-se, em nivel mé-
dio, no Proformacio, 33 professores kaiowd e guarani e, desde julho de
1999, 75 cursistas ingressaram no Curso Normal em Nivel Médio - For-
magio de professores Guarani/Kaiowd -Projeto Ara Verd'?, cuja primeira
formatura foi em 2002.'**

Todas estas conquistas sé foram possiveis gracas a organizagio
dos proprios indios. Na esteira do movimento indigena que se fortalecia
em todo pais, também em Mato Grosso do Sul, entre os Kaiowa e Guarani
comegava a organizar-se, em 1989, o Movimento dos Professores Kaiowd
e Guaranj, para, junto com suas liderancas, discutirem as questoes de edu-

'2IEm 2018, Moura (2019} constatou que, dos 225 formados na Licenciatura Intercultural,
16,4% ocupam cargos de gestio - 31 em coordenagoes pedagdgicas e 6 na diregiio de esco-
las indigenas, sendo dois vereadores municipais ¢ dois em cargos administrativos em se-
cretarias municipais, e um concursado na FAIND/UFGD.

"2LOGUS era um programa de magistério por médulos, do tipo “supletivo™,

Bniciou em julho de 2002 a segunda turma do Projeto Ara Verd, com 60 alunos jé no exer-
cicio do magistério.

'2Em 2018 formaram-se, na 5* turma do Curso Normal Médio Ara Vera, 33 professores para
anos iniciais de Ensino Fundamental e Educagio Infantil. O total de habilitados, aolongo de
20 anos, com entrada a cada 4 anos, foi de 270 professores guarani e kaiowd, aproximada-
mente. Com a criacio da Licenciatura Intercultural Teko Arandu, em 2006, movimentada
pelosegressos do Ara Verd, em 2018 ja haviam se formado 225 professores guarani e kaiowd
neste curso superior, sem contar os formados em outras faculdades, em niimeroaproximado
de 500 egressos, nem todos ocupando postos de trabalho. Cerca de 30 jd cursaram ou estio
cursando pos-graduagao, sendo trés doutorandos e um ja com pés-doutorado.
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cacdo escolar, Para articular este movimento, foi criada a Comissio de Pro-
fessores Kaiowd e Guarani'?, reconhecida em dmbito regional e nacional,
que se fazia presente em todas as frentes de luta pela causa da educagao
escolar indigena.”® Em 1991, jano I Encontro dos Professores e Liderangas
Kaiowd e Guarani', foram definidas as linhas principais do seu pensa-
mento sobre a questio:

[..] Queremos uma escola propria do indio, [...] dirigida por nos mes-
mos, ...com professores do nosso préprio povo, que falam a nossa lin-
gua [...]" “A comunidade deve decidir o que vai ser ensinado na escola,
como vai funcionar a escola e quem vao ser os professores”. “A nossa
escola deve ensinar o Nande Reko (nosso jeito de viver, nossos costu-
mes, crengas, tradigio), de acordo com nosso jeito de trabalhar e com
nossas organizagoes”. “Os curriculos devem respeitar os costumes ¢
tradigoes das comunidades guarani/kaiowa e devem ser elaborados
pelos préprios professores junto com as liderangas e comunidades. Os
professores guarani/kaiowd [...] devem ter uma capacitagio especifica.
As escolas guarani/kaiowd devem ter seus proprios regimentos |[...]
Que as iniciativas escolares proprias das comunidades gua-
rani/kaiowd sejam reconhecidas e apoiadas pelos municipios, estado
e unido [...]. (Documento final do 1 Encontro dos Professores e Lide-
rancas Kaiowd e Guarani/1991).

A atengdo e a presenga da Comissdo dos Professores Kaiowd e Gua-
rani, juntamente com organizagdes nio-governamentais e universidades,
contribuiram para a elaboragio de normas reguladoras locais sobre a educa-
Gio escolar junto as comunidades indigenas no Estado e garantiram a atua-
¢ao governamental em algumas agdes. Alids, cabe dizer que, como no resto
do pais, em todo esse processo de construgao da escola indigena no Mato

Grosso do Sul, os 6rgaos oficiais s6 comegam a participar depois de muito

*A Comissio de Professores Kajiowd/Guaranié formada por uma equipe composta por um
representante de cada drea indigena, que se articulam para encaminhar as questoes do Mo-
vimento de Professores Kaiowd/Guaranie da educagao escolar indigena.

"**Nos ultimos anos, depois que a grande maioria dos formados foi contratada ou concursada
pelos municipios, esta organizagio enfraquecen um pouco, ficando as lutas mais em niveis
locais, embora mantenham o encontro anual. (2019)

'Em 2019 aconteceu 0 25° Encontro do Movimento dos Professores Guarani e Kaiowd, com
a presenca de, aproximadamente, 400 pessoas. Sao encontros geralmente anuais, que reu-
nem professores e liderangas kaiowd e guarani do MS e convidados de outras etnias.
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trabalho e pressao dos indios e dos setores nao-governamentais e universi-
dades. Nas reflexdes que fazem ao longo de sua histéria, os professores
kaiowd e guarani manifestam a consciéncia do papel da escola e dos diferen-
tes modelos que ela segue a servigo da sociedade dominante. A explicagio do
modelo, que deram em 1995, ainda se aplica, em geral, para as escolas que
atendem populagoes indigenas, mesmo com a mudanga de paradigma:

A escola serve para desestruturar nossa cultura e nosso jeito de viver,
€ passa para nossas criancas a idéia de que somos inferiores e que, por
isso, precisamos seguir 0 modelo dos brancos para sermos respeita-
dos. [...] Os professores brancos nde entendem nada de nossa cultura,
nao falam a nossa lingua e s6 querem saber de mudar o nosso jeito de
ser e de viver, botando na cabega de nossas criangas a idéia de indivi-
dualismo e de que a nossa cultura no presta, que s6 a dos brancos traz
sucesso € progresse na vida. Nao € esse o futuro que queremos para
nossas criangas, para nosso povo (COMISSAO DOS PROFESSORES
GUARANI/KAIOWA, 1995),

Apesar das dificuldades, os professores reconhecem um outro
papel da escola no sentido de compor um novo espago tempo educativo,
para tornd-los mais fortes, através da valorizagao de seu modo de ser tra-
dicional, vinculando-o a realidade em que vivem e percebem também o
que eles proprios, enquanto cultura diferenciada, tém a oferecer para a so-
ciedade nio-india:

Queremos, com a ajuda da escola, com uma educagio que responda
as nossas necessidades, conquistar a autonomia socio-econdmica e
cultural e sermos reconhecidos como cidadaos etnicamente diferen-
tes. Neste processo, a escola tem um papel fundamental. [...] achamos
que temos muito para ensinar do nosso jeito de viver para os brancos,
€ queremos o respeito da sociedade que se diz democritica, e do go-
verno que deve cumprira lei que ele mesmo criou (COMISSAQ DOS
PROFESSORES GUARANI/KAIOWA, 1995).

Durante o 8° Encontro dos Professores e Liderangas Kaiowd e
Guarani, em 1997, o professor kaiowd Pedro Franco dizia:

Queremos um ensino que atenda aos nossos anseios e busque solu-
¢oes para os problemas da comunidade [...] Queremos um tipo de en-
sino que nos respeite como povo, que nos construa para a vida, que
nos faga um povo forte. Se continuarmos assim como estamos agora,
o que serd de nds no firturc?
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Também o professor guarani Valentim Pires, naquela ocasido, a-
firmava a importancia da escola para fortalecé-los enquanto um povo que
nao mais aceita a submissao:

[..] Através da educagio nds todos vamos reafirmar nossa identidade
e nos fortificar como povo, como nagio. Nao podemos mais aceitar a
forma de pensar do branco e sim fazer com que eles valorizem nosso
jeito de encarar e o jeito de pensar como indio.

Em 1998, durante o 1° Encontro Latino-Americano de Educagao
Escolar Indigena, em Dourados, este professor voltou a insistir que

a escola indigena nio pode desvalorizar a propria comunidade, a nossa
propria autoridade. A escola pode ser uma forma de combater alguns
problemas, ajudando a formar um indio forte, capaz de convencer pela
sua palavra, pela sua expressio... O objetivo da escola formal ¢é fazer
uma pessoa ndo se distanciar de si mesma, saber expressar isso.

Em Mato Grosso do Sul, a legislagio estadual que normatiza a e-
ducacio escolar indigena, seguindo os anseios manifestados pelos indios e
jé garantidos em nivel federal, comegou com a Constituicio Estadual, de
1989, incluindo um capitulo especial “Do Indio” (Cap. XII), com os artigos
248 a 251. Reconhece as terras, tradigdes, usos e costumes dos indios como
patrimonio indigena e se propoe a protegé-los; reconhece as nagoes indi-
genas do Estado, assegurando-lhes modos de vida préprios e o respeito as
suas culturas e linguas; propde projetos especiais para valorizar e preservar
as formas tradicionais de expressio indigena; e repete 0 mesmo artigo da
Constituicdo Federal, assegurando as comunidades indigenas, além do
Portugués, o uso da lingua materna e de processos préprios de aprendiza-
gem no Ensino Fundamental.

Logo em seguida, em 1990, com o Semindario Estadual de Alfabe-
tizacdo, durante o Ano Internacional de Alfabetizacio - “AIA 907 co-
megou-se a discutir nos meios educacionais também a educagao escolar no
contexto indigena, juntamente com entidades interessadas no assunto. No
mesmo ano, a Secretaria Estadual de Educagao (SED) promoveu o 1° Se-
mindrio A educagdo para comunidades indigenas.

'*Evento organizado pela UNESCO.
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A partir de 1991, quando a educagio escolar indigena deixou de
ser responsabilidade da Funai e passou a ser encargo do MEC, por for¢a
do Decreto 26/1991, a Secretaria de Educagio comecou a se envolver mais
na questao, apoiando e promovendo eventos especificos para os indios, em
parceria com ONGs. Entre as agoes destaca-se um curso, iniciado em 1994
e concluidaem 1995, para 40 alunos/professores kaiowd e guarani nao pos-
suidores de Ensino Fundamental completo, coordenado pela UFMS,
numa parceria com o CIMI, mas nao aprovado pelos 6rgios competentes.

Importante iniciativa do Estado foi a elaboragio e divulgacao do
documento Diretrizes da Educagio Escolar Indigena no Mato Grosso do
Sul, em 1992, com ampla participacio das entidades indigenas e indigenis-
tas, o qual incorporou as reflexdes e reivindicagdes que vinham sendo fei-
tas pelos indios, ONGs e Universidades. Além deste documento, o Conse-
lho Estadual de Educagio elaborou e aprovou, também, o Parecer CEE/MS
n° 167/95, contririo a proposta de um tnico regimento escolar para todas
as escolas indigenas do Estado, como queriam alguns setores, e a Delibera-
¢do CEE/MS n° 4324/95, que normatizou e regulamentou a educagio es-
colar indigena no Estado. Em abril de 2002, obedecendo a Deliberagao
03/99 do MEC, o governo estadual assinou o Decreto n° 10734, criando a
categoria de “escola indigena” no Sistema Estadual de Ensino de Mato
Grosso do Sul, cuja regulamentacao foi debatida pelos setores envolvidos,
por iniciativa do Conselho Estadual de Educagao.

Em 1995, por deliberacio da Portaria Interministerial 559/91, o
governo estadual criou o Grupo de Trabalho de Educagdo Escolar Indi-
gena (GTEEI), como instancia consultiva, vinculado ao Niicleo de Educa-
¢do Escolar Indigena (NUEI) da Secretaria Estadual de Educagio. Depois
de trés anos desativado, o GTEEI foi extinto e, em 1999 foi criado 0 Comité
de Educagio Escolar Indigena, com algumas alteractes substanciais em re-
lagdo ao anterior, tais como a diminui¢do da representagio indigena e o
aumento da representagao da FUNAL Também néo existe mais o NUEI,
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apenas uma equipe encarregada da questéo, vinculada a Coordenadoria de
Projetos Especificos em Educagao.'”

Depois de varios anos ¢ percalgos, o Estado instalou, em 1999, 0
Curso Normal em Nivel Médio, Formagao de Professores Guarani/kaiowd
- Projeto Ara Verd — para habilitagdo diferenciada de professores indige-
nas ao exercicio do magistério, nas séries iniciais do Ensino Fundamental
e Educacio Infantil. A instalacio deste curso foi bastante tumultuada, pois
as Secretarias Municipais de Educagio entendiam que, por ser voltado
para o contexto sociocultural deste povo, daria uma qualificacio inferior
se comparado a outros cursos ndo especificos, o que reflete o preconceito
contra a diferenga. No entanto, os resultados deste curso confirmam que o
protagonismo e o respeito a diferenga sao condigoes de sucesso nas inicia-
tivas que dizem respeito aos indios. Este curso nao foi, simplesmente, uma
oferta do poder publico, mas uma conquista do Movimento dos Professo-
res Guarani Kaiova, contando com sua participagio efetiva em todas as fa-
ses do processo e com o0 apoio e pressio de ONGs e das universidades'.

Como diz Paula (1998, s/p),

hoje nao se concebe mais um curso de formacio pensado numa méao
tinica, ou seja, nds € que vamos forma-los. A perspectiva de que os
professores pensem a educagio a partir de seus referenciais culturais
faz com que os professores nao-indios se coloquem na posicao de a-
prendizes também,

Em 2001, a Secretaria Estadual de Educagao iniciou, a partir de

solicitagdo das comunidades indigenas, a instalacao de cursos de Ensino

Ver no anexo as normas legais da EEI instituidas pelo governo de Mato Grosso do Sul, a
partir de 2002.

°Em 2007, o governo do Estado de MS cria o Centro Estadual de Formagdo de Professores
Indigenas (antiga reivindicagao do Movimento dos Professores Guarani e Kaiowd), que se
transforma numaescola com dois cursos para formar professores indigenas: Curso Normal
Médio Intercultural Ara Verae Curso Normal Médio Intercultural Povos do Pantanal. De-
pois de 20 anos, foram 5 turmas e cerca de 270 professores guarani e kaiowd formados, e
em 2019, a SED/MS exigiu que o projeto pedagégico do curso fosse alterado, para se ade-
quar as exigéncias estaduais, sem respeitar as normas federais para formagao de professores
indigenas, nem a autonomia dos povos envolvidos.
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Médio nas comunidades kaiowd e guarani, com o abjetivo de facilitar o es-
tudo para os indios, sem necessidade de sair da aldeia. A proposta era que
fosse um programa diferenciado, voltado para a realidade dessas comuni-
dades, com professores sendo preparados para isso. Na reserva de Amam-
bai, o curso funcionou durante o ano de 2001, regularmente, mas foi sus-
penso por falta de sala de aula. Na reserva de Dourados, no primeiro ano
era modular/semanal, mas no segundo ano optaram por aulas didrias."!

A Comissao dos Professores Guarani/Kaiova, por outro lado,
estava mais preocupada com a instalacao do Ensino Fundamental com-
pleto nas dreas indigenas maiores, mas os governos estaduais omitiam-
se, dizendo que ndo tinham estrutura e recursos para isso, apesar de ser
de sua competéncia atender a Educagdo Escolar Indigena, provendo es-
colas e formacdo.'

Essas e outras agoes fazem parte do processo coletivo de reflexio
e de construgao da educagio escolar indigena e da reconstrugio da auto-
nomia dos Kaiowd e Guarani. Uma coisa é “oferecer”, outra é construir
junto. Historicamente sempre se “ofertou” algo aos indios, inclusive sua
prépria destruicdo cultural e étnica, camuflada, muitas vezes, em bonitos
pacotes de interesse social e educacional. Mas, hoje, nao se admite mais
empreender qualquer a¢do sem a parceria intelectual e politica, em todas
as fases do processo, das comunidades e organizacoes indigenas.

A implementagio desses principios e suas formulagoes legais, em
todos os dmbitos, sdo tarefa em construcio na maioria das experiéncias es-
colares indigenas, quando no de dificil efetivaciao. Hd uma defasagem en-
tre o avango do discurso e da legislagao sobre a educagio escolar indigena
earealidade de grande parte das escolas e programas educacionais oficiais
oferecidos aos indios. Nietta Lindenberg Monte (1997, s/p) alerta que,

*'Em 2019, cinco terras indigenas oferecem Ensino Médio completo, trés escolas pélo e duas
extensoes de escola urbana,

'"Em 2018, constatou-se que, no Cone Sul de M8, sete terras indigenas oferecem educagio
bisica completa (Educagio Infantil, Ensino Fundamental e Ensino Médio); 18 tém Ensino
Fundamental completo; as demais oferecem a Educagao Infantil ¢ os anos iniciais do En-
sino Fundamental. (MOURA, 2019)
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ao se oficializarem como politica piblica e discurso oficial, as idéias
e priticas inovadoras [...] correm o risco de se transformar como
algo padronizado e estandardizado, fortalecide na dimensao nacio-
nal e global e esmaecido nas suas caracteristicas de diversidade, es-
pecificidade e liberdade préprias das praticas dos projetos locais
que os originaram.

Esta avaliagio ¢ cautelosa demais, se comparada com a opinido
de Bonin ¢ Paula (ANE/CIMI, 1999, p. 4), que afirmam:

O projeto dominante ‘concede’ aos povos indigenas a expressao de
sua cultura nas escolas indigenas. No entanto, reserva essas manifes-
tagoes somente para o campo das peculiaridades, das particularidades
culturais. O étnico ¢ destituido, pelo Governo, de seu cardter politico,
que mantém sob seu poder a gestao e o controle de todos os processos.

Segundo essas autoras, os termos adotados pelos 6rgaos oficiais
sdo “todos eles despolitizados e re-significados. E desse modo, o discurso
oficial torna-se um ‘canto de sereia’, que atrai por sua forma e beleza, mas
que, ao seduzir, aprisiona” (idem, ibidem). Neste sentido entende-se que,
apesar do quadro juridico que garante uma escola indigena especifica e
intercultural, o projeto estabelecido pelos “donos” da economia, para a
sociedade como um todo, poderia inviabilizar as propostas de uma edu-
ca¢do escolar diferenciada voltada aos projetos de autonomia de cada
povo indigena. Talvez por isso mesmo esteja sendo dificil acontecerem as
mudangas efetivas nas acdes desenvolvidas pelo Estado ji previstas pela
legislacio oficial, jd que o governo ¢ o legitimador da politica de globali-
zacdo, a qual ¢ frontalmente contra as demais politicas que defendem o

respeito a alteridade'”

e a autonomia, pois ainda mantém os principios
colonizadores. Ainda de acordo com Bonin e Paula (idem, p. 3), “o go-
verno reconhece o pluralismo cultural e étnico, mas inviabiliza os proje-
tos indigenas de futuro quando nega-lhes o direito inaliendvel a seus ter-
ritérios”, sendo que “a terra é condigdo para a existéncia plena destes po-

vos”. Isso indica que “os planos oficiais continuam a ser integracionistas,

' Alteridade: “estado ou qualidade do que é outro, distinto, diferente” (MICHAELIS 2000).
Para Melia (1997, p.2), alteridade “¢ a liberdade de ser ele préprio™.

125



VERONICELOVATOROSSATO

[...] [pois] aposta na ‘auséncia de protecio e de demarcagio’ como esto-
pim para que os povos indigenas, encurralados, desistam de sua teimosia
histérica em continuar vivendo”.
Entretando, a crenga na forga da alteridade indigena leva Melia
(1997, p.4) a afirmar que, ao contrario do que se diz, “ndo hd um problema
de educagao indigena, hd sim uma solu¢do indigena no problema da edu-
cagao”. Segundo ele,
[..] por diversos motivos a educagao indigena teve momentos de ex-
cessivo acanhamento, quase sem coragem para reclamar sua autono-
mia e seus direitos. A educacao indigena nao é a mao estendida a es-
pera de uma esmola. E a mao cheia que oferece 4s nossas sociedades
uma alteridade e uma diferenga, que nés ja perdemos. Educar indige-
namente ¢ uma fonte de inspiragao, nao uma simples condescendén-
cia para povos minoritdrios. A alteridade indigena como fruto da agao
pedagogica nao s0 manterd sua diferenca, mas também podera con-

tribuir para que haja um mundo mais humano de pessoas livres na
sua alteridade.

Os Kaiowa e Guarani, notadamente os escolarizados, também ja
se ddo conta deste potencial e comegam a se posicionar, nido mais como
“pedintes”, mas como alguém que tem algo a oferecer. E o que expressam
as palavras do professor guarani Valentim Pires (1998): “Achamos que te-
mos muito para ensinar do nosso jeito de viver para aqueles que tém sede
de amor, de fraternidade, de um mundo melhor”.
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OS RESULTADOS DA EDUCAGAO
ESCOLAR ENTRE OS KAIOWA E
GUARANI

Se até agora este estudo tratou de analisar a situagio da escola
desde o ponto de vista de fora da escola, este capitulo aborda, principal-
mente a partir da anélise das entrevistas, as concepcdes dos proprios esco-
larizados kaiowd e guarani de maior grau (até 2002), sobre o papel e os
resultados da escola e outros aspectos de seu imagindrio, analisando se a
escola teve ou ndo interferéncia em sua vida pessoal e que tipo de interfe-
réncia na identidade e no modo de vida tradicional dos Kaiowa e Guarani
desta geragdo analisada. Foram também consideradas as concepgdes dos
mais velhos (caciques, liderangas ou ex-liderangas), uma vez que estes, ob-
viamente, exercem papel importante no interior das comunidades indige-
nas, possibilitando interessante contraponto para andlise. E evidente que
hd diversidade nas opinites, como a pesquisa mostrou. Essa ndo unanimi-
dade ¢ fruto da dindmica cultural e estd diretamente vinculada ao espago
sociocultural de onde os vdrios interlocutores falavam.

3.1 A escola segundo os escolarizados kaiowd e guarani

Antes de avaliar os resultados da escolarizagio, a partir das con-
cepgdes dos proprios “letrados” kaiowd e guarani, é preciso saber quais e-
ram suas expectativas e motivagoes, bem como as de seus pais em relagdo
a escola para, entdo, ver se estas expectativas foram alcancadas ou nao, de
acordo com o0s praprios escolarizados. Para maior clareza, a andlise dos
dados serd feita por topicos.
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3.1.1 Papel da escola
Na opinido da maioria dos entrevistados escolarizados, seus pais
queriam que eles estudassemn para mexer com ldpis e papel, para aprender
ler, escrever, falar Portugués; saber escrever o nome; saber contar, para nao
ser passado pra trds. Nota-se que nao se preocupavam muito com as com-
peténcias desenvolvidas na escola, a nao ser em “aprender Portugués™ e “fa-
zer confas’, que eram as que os pais consideravam necessdrias naquele mo-
mento para resolver as suas necessidades imediatas no convivio com a so-
ciedade majoritaria. Os pais, no entanto, nao se davam conta de que nao
precisavam da escola para aprender Portugués (pelo menos quanto a com-
peténcia de falar). E o que se nota entre as criangas kaiowd e guarani: os me-
ninos, por seu maior envolvimento com esta lingua na convivéncia com o
entorno, aprendem mais rapido e mais cedo a lingua nacional oficial, en-
quanto que as meninas, que se mantém mais no interior da aldeia e da fa-
milia, tém mais dificuldade, mesmo passando pela escola. Isto ¢ confirmado
em outras situagdes: “Os povos indigenas, de um modo geral, aprendem o
portugués sem passar pela escola: isso derruba o argumento de que é neces-
sdria a escola para o aprendizado do portugués” (ANE/CIMI, 1996, p.11).
Mas aprender Portugués era mais do que isso: era (como ainda ¢)

0 passaporte para 0 sucesso na escola e na sociedade nao-indigena, com
outras motivagdes como: ir pra frente, sendo fica atrasado; aprender uma
profissao; trabalhar numa profissio; ser professora; ser alguém na vida.
Um professor guarani sintetiza, através dos conselhos de seu pai, o que a
maioria das pessoas daquela geragdo aspirava em relacdo a escola:

Falou do future, que um dia servia pra mim. [...| pegaria algum servigo

que me ajudaria muito a ter uma vida melhor, se quisesse formar

como doutor s6 depende do estudo, [...] quem sabe algum dia pode

sair aviador, piloto [...] professor [...| convencia a gente a estudar. [...]

se estudar alcangaria alguma coisa, seria na vida alguma coisa [...] nao
como ele, nao como agricultor (Venéncio ).

"*Para identificar os entrevistados, uso, geralmente, o primeiro nome; ou dois nomes, se for
composto; caso s entrevistados tenham o mesmo nome, uso também o sobrenome para
deferencia-los.
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Outro pai, demonstrando uma visio mais conjuntural da situa-
¢ao nas reservas, dizia: “[...] agora na aldeia jd 4 dificil, a gente tem que
procurar um meio, porque mais tarde vai acabar o servigo, vai acabar tudo
¢ como que a gente vai viver?,

Diante dessas preocupagdes, eles entendiam que “...J se vocé es-
tudar [...], vai ser competente, ter responsabilidade, ndo fazer coisa errada
[...], entao podera ter uma profissao e, assim, “ser alguém”, Nota-se que a
grande preocupacio dos pais era que seus filhos se preparassem para o fu-
turo através da escola e que o estudo abriria as portas para uma profis-
sdo/emprego, obviamente diferente daqueles trabalhos que eles proprios
executavam para sobreviver.

Mas, em todos os depoimentos, o que mais se evidenciava era a
visdo negativa de si proprios que os pais transmitiam para os filhos: de que
eram passados para trds, eram atrasados, incompetentes, irresponsdveis,
faziam coisas erradas, tinham uma vida ruim e o que faziam na aldeia nao
valia para sobreviver e, mais grave, sentiam-se “ninguém”. A escola apare-
cia, entao, como a grande salvadora de todas as suas mazelas sociais e eco-
nomicas e também morais e psicoldgicas.

No imagindrio dos Kaiowd e Guarani, tal como dos nao-indige-
nas, por conta da ideologia veiculada pela sociedade majoritdria, a escola é
a chave mégica que abre as portas para o sucesso, 0 progresso, o desenvol-
vimento, o bem-viver, a qualidade de vida, o prestigio e o “ser alguém”, dei-
xando de “ser ninguém”, identificando-se, situando-se em algum lugar, ao
contrario do nao-lugar que a perda do tekoha lhes trouxe com o confina-
mento territorial e cultural a que foram submetidos no século passado. O
conflito seria ainda maior para os escolarizados quando percebessem que,
“I4 fora”, quem tem “lugar” sdo os “brancos”, ricos e poderosos, e que nao
podem competir em pé de igualdade, ao contririo do que a escola tenta
convencé-los, pois estdo em desvantagem e, além disso, sdo discriminados.

Como consequéncia dessa mesma politica de integragao que jo-
gou os indios para fora das aldeias, comegaram a surgir posigoes divergen-
tes, sem que, no entanto, houvesse qualquer perspectiva de mudan¢a no
sentimento de anulagio. Notou-se isso na fala do pai de um escolarizado
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(Daniel Aquino), que ja morava fora da aldeia ha muitos anos, o qual, cer-
tamente, percebendo que no meio da sociedade maior a situagdo nao era
diferente, ndo acreditava que a escola pudesse mudar as coisas: “Ele achava
que nés indios nunca conseguiremos ser nada na vida, sem falar que os
indios ndo tém vez de ser nada na vida. [...] Dizia que, por a gente ser indio,
a gente nao conseguiria ser nada na vida, mesmo com estudo [...]". Ou seja,
mesmo tendo acesso ao codigo da cultura hegemonica, a sua identidade
étnica ja o condenava ao nao-lugar!

Questionados sobre o que eles proprios esperavam da escola, no
inicio de sua escolarizacio, os entrevistados entendiam que a escola ser-
viria para:

aprender Portugués/ saber ler e escrever para tornar o caminho mais
ficil / saber se comunicar / saber fazer contas / nao ser enganado / ser
civilizado / ser alguma coisa / seralguém / ser maisadiantado / sempre
com o pensamento ali na frente / elevar meu nivel / ajudar os pais

quando ficarem velhos / sem terra, € preciso estudar para ter um em-
prego/ ser professora, trabalhar em escritorio / fazer Direito.

Nota-se que os escolarizados mantinham as mesmas expectativas
de seus pais de estudarem para ter uma profissio, um emprego, como disse
Renata: “Cresci tendo uma expectativa de que o estudo abriria portas para
a profissao”. Concomitantemente, a ideologia assimilacionista continuava

presente entre as fungdes da escola. Um deles explicou:

Naquela época, acho que todos pensavam de querer virar civilizado. £
aescola eraojeito para isso. Na época a gente queria deixar o costume.
[..] Eu pensava também assim: todos os brancos eram ricos, tinha
carro, tinha bicicleta, tinha tudo que queria. E s6 os indios que nao
tinham. Pensava também que ndo tinha branco pobre, passando
fome. [...] Entdo os indios virados assim podiam ter tudo (Valentim).

Também a idéia de poder estava presente nas motivacdes para a
escola:

A escola passava o poder pros outros. [...] mas para pensar nisso vocé
pensa numa profissio boa, vocé ser um doutor, vocé ser uma pessoa
que tem uma profissao melhor, vocé seja uma pessoa estudada, vocé
seja o melhor de todos, vocé tenha mais capacidade de desenvolver
qualquer coisa (Rosenildo).
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Ficou claro que, para eles, ser civilizado era ter acesso aos bens de
consumo e, portanto, possuir algum prestigio, dentro e fora da aldeia,
como tnica forma de resgatar sua autoestima. Para isso seria necessrio
tentar anular suaidentidade que, alids, j4 vinha sendo silenciada desde seus
pais e avos, pelo caminho do processo civilizatério. Analisando os depoi-
mentos dos escolarizados sobre o papel da escola, sdo recorrentes as ex-
pressoes como:

Estudar é 0 mais importante / A escola é a base de tudo / Sem estudo
o patricio pouco desenvolve / Fundamental prd o desenvolvimento
dos GuaranifKaiowd / Para se formar em alguma coisa / Para ser al-
guém / Primeiro lugar ler e escrever / Para terem capacidade na leitura
/ Para ter maior conhecimento / 56 assim a gente vai prd frente / Para
progredir / Para enfrentar e acompanhar o progresso / Pegar emprego
na cidade / Para competir com o ndo-indio por um emprego, um
cargo / Para competir com a sociedade envolvente / Para desenvolve-
rem na sociedade nao-indigena / Para fazer o que o mundo I4 fora
também faz/ Adaptar-se melhor / Aprender como viver no meio dos
brancos [pois| quando sair, precisa falar, dialogar.

O que estes escolarizados manifestaram sobre o papel da escola
nao difere muito do que pensavam no inicio de sua escolarizagao e do que
seus pais pensavam, em relacio ao papel civilizatério da escola, alguns de
forma genérica e aleatoria, outros no sentido de resolver os problemas pes-
soais e de baixa autoestima, buscando “ser alguém”, “ser alguma coisa”, a-
través de um emprego/cargo.

Um entrevistado esclareceu o que para ele significava “ser alguma
coisa™ “significava ter um emprego, poder ajudar a familia, ajudd meus
pais, ajudd minha comunidade [...] chegar uma altura de representar a mi-
nha comunidade, [...] té uma vida boa” (Pedro Franco). Outro ja entendia
que “ser alguma coisa” era se “integrar na sociedade ld fora, [...] 0 meu ob-
jetivo era esse, porque eu achava que para vocé se infiltrar na sociedade
branca, vocé tem que ter estudo, se vocé ndo tem estudo, ai é mais massa-
crado ainda, [...] meu plano era ir embora” (Daniel Aquino).

O que mais chama a atenco é que, para os escolarizados pesqui-
sados, a escola continuava, basicamente, como instrumento de integracio
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na sociedade nao-indigena, principalmente quanto a questdo do mercado
de trabalho', “progresso” e “desenvolvimento ™.

Todas estas fun¢oes da escola dizem respeito a concepgao de in-
dividuo, central na sociedade ocidental, mas nao nas culturas indigenas.
Na sociedade kaiowd e guarani, do ponto de vista tradicional, funciona
mais a idéia de cooperagdo/reciprocidade e, portanto, num sentido mais
comunitario. E na escola que a percepgio do papel do individuo comeca a
se desenvolver. Junto com essa concepgio individualista, passaram a in-
corporar também outros valores tipicos da sociedade capitalista, tais como
competi¢io, progresso e desenvolvimento. Para D'Angelis (1997, p. 161 e
163), a escola, tal como foi/é para os ndo-indios, “naturalizada” por essa
ideologia, hoje também passa a ser vista assim pelos indios, como institui-
¢d0 necessaria com fins indiscutiveis e “6bvios”. Entre estes objetivos esta
o de preparar as novas gerages para “competir no mercado de trabalho™.
E que mercado de trabalho é esse? Parece “0bvio” que se trata de um mer-
cado cujo modelo econdmico é o da sociedade capitalista, do poder e do
lucro. Entao, pergunta o mesmo autor: “[...] por que seguir o modelo de
escola de uma sociedade de classes apoiada em milhdes de ‘marginalizados’
ou ‘excluidos™?” Seguindo este modelo, também ¢ dbvio que a escola indi-
gena produzird marginalizados e excluidos.

Quando os escolarizados se referiam aos estudos em funcao da
comunidade, o faziam de uma forma ambigua, oscilando entre a solugao
comunitdria e a individualista:

[..] habilitar algum indio, para que esteja apto [...| e desempenhado de
caminhar junto com o seu povo' / “Agora eu vou me infiltrar na soci-
edade indigena, agora a luta ¢ para 0 meu povo'/ ‘A comunidade pre-

cisa do trabalho dele, para plangjar alguma coisa’/ ‘Para se organizar’
/ ‘Para unir o povo tem que estar bem informade’ / Para ‘saber mais,

*Mais adiante, os entrevistados analisam com mais detalhes este aspecto, quanto aos seus
resultados.

"*Esses conceitos, sob a 6tica dos indigenas, parecem explicitar a mesma compreensio dos
nao-indios, remetendo mais diretamente para bens externos de consumo e prestigio da
sociedade envolvente, embora ndo, necessariamente, com a mesma abrangéncia que os
brancosdao.
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saber as leis e todas as coisas que estd envolvido em nosso meio' /
‘Principalmente lutar pelos seus direitos’.

Mas, como muitos ji passaram por varios movimentos reivindi-
catorios ¢ o momento politico-educacional é outro, argumentaram que,
antes, os Kaiowa e Guarani sé pensavam em estudar para “ser empregado”
de alguém, sé repetiam, sem refletir, o padrao que lhes foi imposto e que

seria preciso desconstruir este modelo reprodutivista e homogeneizador:

Antigamente a gente nio pensava muito na fungao da escola. [...] A
gente apenas aprendia a ouvir e [...] tinha que obedecer [...] vdrios bo-
nequinhos se vestindo da mesma forma, com o mesmo pensamento
[..] (Alice).

Nao é mais aquele negdcio ld no cantinho [...] (Renata).

Hoje a gente tem que pensar: se aquilo ndo serve pra vocé, pra que
vocé vai estudar aquilo? (M. Lourdes).

Nao adianta a gente aprender a ler e escrever e nio saber do que se
trata, [...] pra que vai servir [...] o importante é a gente aprender aquilo
que vai ter valor, que vai ser praticado (Anasticio).

Para esses escolarizados, a escola é um local de negociagio cultu-
ral, faz parte de um processo de construgao intercultural:

[..] ela prepara a pessoa pra ser auténoma, ter a visio aberta [..] falar o
que sente, pedir o que pensa, ndo deixar que outros falem por ele, ser
independente [...] saber expressar-se (Renata).

Hoje a escola precisa ensinar as criangas a brigar, a escolher este cami-
nho, ou esse ou este. [...] Introduzir aos poucos, mudangas de compor-
tamento [...] trabalhar em cima dos problemas que o mau comporta-
mento tem gerado (por exemplo, na questao ambiental) (Alice).
Formar alunos, preparar para a vida e, principalmente, ser cidadao de
verdade: aquele indio que conhece os seus direitos ¢ deveres (Teodora).

Também falaram sobre um novo papel da escola, até entdo igno-
rado e mesmo rejeitado nos modelos de escola assimilacionista/integraci-
onista, que ¢ o de incluir na escola a cultura, a lingua e a pedagogia pré-
prias, de forma intercultural:

Aprender coisas dele ¢ do branco’/ [...] sem deixar a cultura de lado’
/‘ensinar também a cultura, [...] na prépria lingua’/ ‘Eles podem rela-
tar, pode colocar as coisas no papel, um dia, as histdrias, os mitos, tudo
que é contado vai permanecer, porque nem toda vida a pessoa vai ficar
até o fim, vai passando a maneira de ensinar' / “Tem que juntar os co-
nhecimentos [...] Para relacionar bem com eles, eu preciso entender
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um pouquinho [...] Quer dizer, eu estou usando 0 meu conhecimento
para trazer aquele conhecimento que eu ndo tenho, através dos mais
velhos, daqueles que dominam mais essa questao.

Ou seja, a escola passaria a ter fungdo nao apenas “para fora”, para
“defesa”, mas também “para dentro”, como linguagem nova para processar

conhecimentos tradicionais.

3.1.2 A imagem do “letrado”

Nesta segao ¢ colocada e analisada a imagem que os escolarizados
faziam de si proprios e a que seus patricios faziam deles, a partir de sua
inser¢ao no mundo escolar, analisando a questao do ponto de vista da au-
toestima e do prestigio social. As palavras-chaves de suas falas sao: poder,
respeito, valorizagio, aceitacdo, confianga, orgulho, “ganhar moral”, “ser
alguém”, “ser alguma coisa”, “ir pra frente”, futuro, avancar, pensar mais,
ser obediente. Sao adjetivos e substantivos que demonstram o cardter de
negociagio cultural com a sociedade mais ampla e a importéancia de criar
um lugar que os identifiquem e, portanto, que se sintam pertencentes:

Mudou assim, de ter vista mais longe, ter mais pensamento, [...] afir-
mei cada vez mais, [...] aprendi a saber como a gente pode, isso me
criou muita vontade de ajudar meu povo (Adriano Morales)

[A escola] deu um caminho certo [...] para enfrentar alguma coisa a
mais [...] de ser uma pessoa obediente € dedicada, [...] ser [...] respei-
tada e respeitd também, [...| porque [é] uma coisa de importincia pra
n6s [...]. Sem o estudo ndo tem jeito da gente fazer alguma coisa. |[...]
Antigamente viviamos de uma forma impensada [sem pensar]. A es-
cola traz para pensar no futuro, pra ser uma pessoa de confianga
(Pedro Duran).

[O estudo] nao é muita coisa. [...] Eu acho que estudd é uma coisa pra
vocé se senti valorizado, porque sem estudo nao tem nada mesmo. (O
estudo] faz avangd mais, abr{ mais, [...] a pensé mais, a incentivd, [...]
porgue o estudo abre espaco [...] pra uma vida [...| ndo muito atrapa-
thada [...]. E o estudo traz recompensa pra qualquer uma pessoa, né
(Eliezer).

Ganhava moral [..], ter mais estudo me deixava mais orgulhoso
{Valentim)

Passei por uma fase em que achava que eu era mais importante que 0s
outros. (Teodora).
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Para os trés primeiros entrevistados, a escola trouxe resultados
positivos para suaautoimagem. Nota-se uma elevagio considerdvel em sua
autoestima, demonstrando, em contraposigio, a negatividade com que se
viam, transparecendo, neste caso, que a escola cumpriu para eles o papel
de “ponte”, ou de “fronteira”, isto é, um lugar onde pudessem fazer a relei-
tura de sua identidade junto a sociedade mais ampla, construindo um es-
pago de pertencimento das suas expectativas e as de seus pais de “ser al-
guém navida”. Entretanto, estes depoentes, por serem dos quadros de mis-
soes evangélicas, parecem estar replicando seus discursos, de forma acri-
tica. Chama aten¢ao a afirmagio de que a escola lhes ensinou a ser obedi-
entes, papel inequivoco do modelo escolar monofénico' e integracio-
nista, cumprindo com fidelidade as politicas governamentais e missiona-
rias, pelo menos até a década de 1990. Nos dois tltimos depoimentos, per-
cebe-se, pela forma do verbo usado, que estes sentimentos estavam presen-
tes em épocas passadas, dando a entender que, na época da pesquisa, eles
jé estavam fazendo outro tipo de leitura.

E 0 que se pode perceber também na fala de Rosenildo, que, ape-
sar das expectativas inculcadas e depois frustradas, parece que conseguiu
superar a frustragao, uma vez que ele demonstrou que se dava conta do
que aconteceu, fazendo uma andlise critica da situacdo, refletindo o novo
contexto em que os professores passaram a se situar:

Vocé estudava ja pensando em ser alguém na vida. 56 que nunca con-
seguia [...] Ela [a escola] [...] ndo passava as condigdes [...| pra chegar
atéfd. [..] Quando a gente tem um mestre sempre ‘conscientizando’a
gente a ir ‘pra frente’, eu nunca tive pensamento de viver na sociedade
[indigena], porque ‘os indios sdo atrasado, os indios nunca vai pra
frente’, era sempre isso que a gente escutava: ‘os indio nao trabalha,
tem tanta terra, quer outras terras para ficar vagabundando’. Entio a
gente acreditava [...] (Rosenildo)

Ou na fala de Maria de Lourdes, que mostra a ambiguidade dos
sentimentos desejados:

¥“Monofonico”: uma sé voz. Ou seja, 0s indios nio tinham vog, uma vez que a voz era a da

Missao.
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Mas ele nao se considera alguém? Ele estd querendo ser alguém? Entao
[..] ele se acha que ndo é ninguém! Ai ele vai ser alguma coisa para ser
alguém na vida? [...] Ele ndo se conscientizou que ele é alguém, ele a-
cha que tem que ter um cargo prd ser alguém, tem que ter [...] sei l4,
um segundo grau, um terceiro grau, Sei ld o que tem que ter, ser um
artista, cantor? (M. Lourdes).

Ao questionar esta forma de “ser”, na verdade, Maria de Lourdes

parecia estar confirmando que “ter” estudo significa prestigio ¢ que isto é
fundamental para “ser alguém” entre os Kaiowd e Guarani. Antes, era o

cacique que detinha o prestigio entre seus patricios'*®, principalmente pe-

las “belas palavras” que dominava e pelos conhecimentos que tinha, adqui-

ridos num mundo ndo acessivel a todos (sobrenatural). Com a escola, o

letrado adquire prestigio pelo dominio de conhecimentos do mundo dos

“brancos” — que também nao € acessivel a todos - ¢ isso o faz “ser alguém”

frente aos seus pares. Isso foi confirmado pelos depoimentos:

138 ¢

O pessoal tem muita confianga na gente, tem muita esperanga, tudo o
que a gente for falar, eles ouvem com muita atengio. [...] Eu acho que
eles respeitam muito a gente, confia muito na gente, pelo conheci-
mento que a gente tem, porque a gente luta por alguma coisa, a gente
consegue. [...| Euacho que é mais pela capacidade quea gente tem [...]
{Daniel Aquino).

Eu me considero lider no sentido de conseguir conscientizar alguns
professores [para] eles saberem que tém direitos, direito de falar, de o-
pinar, de sugerir, de discordar. [...] Hoje muitos deles me procuram
para qualquer coisa, uma decisio, uma critica, um conselho. [...] Eu a-
cho que sou bem aceita pela comunidade e o estudo ajudou (Teodora).

As pessoas me respeitam, porque a partir do momento que vocé dd res-
peito, a pessoa devolve. [... | Eu sou uma pessoa exemplar para o pessoal,
eu estudei, me dediquei, [..] eles vio atrds, perguntam qualquer coisa
[..] como que é [...] na politica, na economia (Daniel Vasques).

A pessoa que tem mais estudo enxerga uma situagio diferente |[..|
pensa diferente, a comunidade tem muita esperanga no professor, tem
confianga nele. [...] A comunidade acha que o professor é o eixo de tudo
na aldeia. [..]| Na minha comunidade é visto como pessoa que vai for-
mar uma consciéncia ¢ estd formando os filhos deles (Valentim),

Patricios” = pertencentes & mesma etnia, ou conterrineos.
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Na fala de Valentim parece haver um deslocamento do papel dos
educadores tradicionais para o professor, para os mais escolarizados. E re-
almente, este mesmo professor jd havia comentado que os pais nao esta-
vam mais conseguindo educar seus filhos como antigamente e colocavam
todas as suas expectativas no professor, nao s6 para um “futuro” profissio-
nal, mas também no sentido de uma educa¢éo “moral”, enquanto compor-
tamentos considerados adequados desde o ponto de vista da tradigao, con-
forme se pode observar em todos os depoimentos dos escolarizados.

Respeito é palavra-chave para também detectar a aceitagdo entre
os Kaiowd e Guarani:

As pessoas me respeitam ndo porque eu tenho estudo, mas porque
vou trocar uma idéia, vou conversar com os vizinho (Alfredo),

Acho que [0 estudo] faz [...] melhord a condigio de chegd mais prds
pessoas. Se vocé trabaid como pedo, [..] a maioria nao valoriza... [..]
Quando vocé estuda, muitos falam: [...]. “ele estuda, né, e estudd ¢é
muito bom, ji fala direto (Eliezer).

Na comunidade indigena, [...] o que vale é a humildade da pessoa, res-
peito e carinho com as pessoas que vocé td lidando (Lticio).

[Sou respeitado pela comunidade] ache que é por causa do meu jeito
[..] de viver, de tratar as pessoas, uma pessoa calma. [...] O estudonao
influi nisso, depende do comportamento mesmo da pessoa, do modo
da pessoa viver e tratar, [...] de acordo com a educagao que recebeu.
[...] Eu sou servidor de satide, estou 24 horas junto com a comunidade
e estar disponivel ¢ importante (Milton).

Depende do comportamento dele ali dentro. [...] Porque tem gente
que faz, inventa um monte de coisa, comegam a fazer politica, [...] af
ele nao é bem aceito, [...] isso é importante, seu modo de viver. [...] Pri
ter um cargo vocé tem que ter estudo, porque s6 dai vocé vai ter pres-
tigio (M. Lourdes).

Entre os escolarizados, a maioria nao admitiu que conquista es-
pacos na comunidade através do estudo, mas que o respeito e a aceitagio
dependem mais de seu comportamento, do modo de viver e de tratar as
pessoas: ser calmo, estar disponivel para atender a comunidade, inspirar
confianga, respeitar atodos, ter um bom relacionamento com todos os seg-
mentos da comunidade, ser dedicado, tratar bem e com carinho as pessoas,
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ser humilde, ser obediente, ser trabalhador, trabalhar democraticamente,
conseguir coisas para a comunidade, ter conhecimento politico para cons-
cientizar a comunidade sobre os direitos, saber informar, dar conselhos,
ser exemplo. A maior parte destas virtudes ¢ carateristica de uma lideranca
tradicional kaiowd e guarani, conforme jd apresentado. No entanto, apenas
um deles admitiu considerar-se lider junto a sua comunidade. Também foi
falado que um maior conhecimento, tanto tradicional como escolar, sa-
bendo juntar os dois, ajuda a pessoa a ser mais respeitada e valorizada. Isto
demonstra que a escola, enquanto legado da sociedade ocidental, com uma
fungao claramente alienante diante do outro, é transformada em um es-
pago de negociagao cultural e, portanto, um espago de reconstrugao iden-
titdria para os Kaiowd e Guarani.

Alguns reconheciam que sem estudo a pessoa ndo ¢é valorizada e
que é o proprio estudo que faz a pessoa ter um melhor comportamento
social, sendo, entdo, bem aceita pela comunidade. Por ser considerado um
sentimento reprovavel, do ponto de vista da “moral” tradicional prépria,
poucos admitiram que se sentiam mais importantes que os outros ¢ mais
orgulhosos de sua situagao. No entanto, quando analisavam o comporta-
mento de outros letrados, eram bem mais rigorosos, observando que bus-
cam no estudo um caminho para o poder ¢ o prestigio, fazendo com que
se distanciem da comunidade:

Muita gente que estuda pensa apenas [...| em querer ter poder, [...] ser
alguma coisa que possa mandar. [...] Esses que conseguem vencer acha
que étodo poderoso. [...] Volta prd aldeia prd se mostrar. [...[ Eles des-
fazem dos outros [..]. A gente conversa com muila gente que se for-
mou por ai, e eles acha que sabe tudo, acha que esses valores [tradici-
onais/...eles nao tdao nem um pouquinho preocupados. Eles se colo-
cam diferente da comunidade, [...] eles se acham e querem dominar
os outros (M. Lourdes).

As pessoas mais velhas também avaliaram que ndo é o estudo que
faz a pessoa ser valorizada e sim o seu comportamento, tanto social como
individual. Elas acrescentaram que ¢ importante continuar se identifi-
cando com seus patricios, no se afastar do jeito de ser tradicional:
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Nio tem essa coisa de ter mais estudo e se desfaz dos outros (Elmo -
capitio).

Esses que passaram pela § série [...], continua igual que tiva na pri-
meira série...[...] Os que conseguem chegar na faculdade [...] se sente
mais orgulhoso, que nem o delegado, as irmas [dele] passa e fala: Ele
estd exibido [...] [referindo-se aos desmandos do entio administrador
regional da FUNAI em Dourados]. [...] Pois ¢ a Clodolina [sua filha],
o estudo dela [...] j4 é 2° grau, ficou que nem a gente [...] ela nao se
afastou. [...] Todo mundo gosta dela [...]. Ela é humilde com todo
mundo’(Jodo - ex-capitao).

O estudo nio faz ser mais respeitado na comunidade. Mas sim o tra-
balho que faz na comunidade ¢ 0 comportamento dele, respeitar, aju-
dar o patricio naquilo que ele pode, conversar, dar uma esperanga pro
patricio, [...| ndo ser bagunceiro, ndo ser alcodlatra, ndo ser estrupador
(Agostinho - capitao).

Respeita conforme o comportamento dele. Se [...] respeitd a comuni-
dade, ai ndo tem problema (Carlos - ex-capitio).

Em suma, segundo as pessoas entrevistadas, a escolarizagio me-
lhora a autoestima dos Kaiowd e Guarani, pois eles passam a ser mais res-
peitados, tanto na sua sociedade, como na sociedade envolvente, embora
percebam que, internamente, outros comportamentos influem para a acei-
tagio e o prestigio que possam angariar junto aos seus patricios. E estes
comportamentos dizem respeito ao que ¢é recomendavel do ponto de vista
do modo de ser tradicional.

3.1.3 Contetidos, habilidades e competéncias da escola

Esta se¢do analisa se os contetidos escolares contribuiram para
resolver os problemas e necessidades dos Kaiowa e Guarani escolarizados,
ou os de sua familia ou de sua comunidade, ou, simplesmente, para enten-

der o mundo que os rodeia.

Toda matéria que eu estudei eu uso. [...] O que aproveita mais é Por-
tugués, pra escrever principalmente, porque a gente mexe muito na
drea burocrdtica. [...] Ela [a escola] pra mim s6 trouxe coisas boas [...]
Tenho como ajudar meus filhos. [...] Quanto mais estudo, a pessoa td
mais preparada pra definir qual lado ruim, qual lado bom. [...] A es-
cola abre a mente da pessoa, [...] daf para frente muda muito as coisas
{Lucio).

Deveaproveitaralguma coisa, a matemadtica, por exemplo (M. Lourdes).
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O estudo foi bom porque facilitou as coisas: aprendi como dirigir um
trator, carro (Herminio).

Se for para discutir, esse estudo me ajudou [...| para combateralgumas
coisas que nao convém, [...] e sei como rebater quando um nao-indio
vier fazer mal.[..] Serviu para eu ter um conhecimento para que eu
possa sobreviver fora da aldeia também (Milton).

[A escola] preparou [..] mais para a sociedade nao-india, para a ci-
dade (Jinio).

O que é mais proveitoso pra mim sdo os conhecimentos cientificos
[...] que a gente consegue entender um monte de coisas.|..] Tenho
necessidade de ajudar, [...] de informar e também levar o conheci-
mento que tive oportunidade de aprender, mas que muitos ndo tive-
ram (Alice).

Aprendi a conhecer mais ou menos os brancos, e 50% nio sou enga-
nado(Julho).
Alguns escolarizados mostravam-se satisfeitos com os contetidos
e habilidades que aprenderam na escola, principalmente com Portugués,
mas explicitaram pouco em que aproveitariam isso. Mencionaram, so-
mente, que seria na drea burocritica, para melhor comunicagio e redagao.
Apenas um mencionou que estava satisfeito com o que aprendeu de Ma-
tematica e alguns citaram outros conhecimentos cientificos que, segundo
eles, servem para ajudar a comunidade a entender melhor as coisas, mas
nao disseram quais coisas. Outros afirmaram que a escola sé trouxe coisas
boas, como aprender a dirigir veiculos; ou a discernir entre o bem e o mal,
a conhecer mais as pessoas e, assim, relacionar-se melhor com elas. Tam-
bém disseram que a escola lhes ensinou a sobreviver fora da aldeia e en-
frentar a sociedade nio-indigena. Nota-se que nao havia muita clareza
para identificar o que era fruto da escola ou de outros espagos. Entretanto,
os depoimentos, em geral, mostram que a escola que eles tiveram, embora
nao tivesse esta inten¢ao, permiteu-lhes um didlogo intercultural, ou seja,
sem a escola eles ndo teriam a possibilidade da negociagao cultural com a
sociedade ocidental, como se pode perceber na fala de Daniel Aquino:

Me ajudou a ter uma melhor comunicagao, [...| um aperfeicoamento
de redagio, [..] conhecimento do espago geogrifico, atmosférico, ci-
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éncias. Entdo, [...] isso eu converto [...] no que pode ser til paraa so-
ciedade indigena. Se eu nao estudasse, eu nio saberia porque [...] nés
estamos aqui encurralados [no Panambizinho]. O pajé, os antigos,
sempre contou historia pra gente [...] Sem estudo eu nio conseguia
nio, porque com estudo a gente consegue seaprofundar mais, [...] me
aperfeigoo melhor prd o entendimento de alguma coisa.

Por outro lado, grande parte dos escolarizados criticava a escola
quanto aos conteudos ¢ seu aproveitamento:

- As vezes ainda passa alguma coisa. [..] A religiao, queria ensinar,
[mas] eu nao queria {... | (Venancio).

- Nao valeu a pena, eles nio tiveram interesse, nao usaram a criativi-
dade [...] Depois da quarta que comecei a me alfabetizar, comecei a
falar, comecei a ler (Daniel Vasques).

- Meu professor era branco, af a gente s6 ia na escola para aprender a
ler e a escrever (Julho).

- A escola que eu passei, o objetivo dela mesmo foi me ensinar |...] a
escrita, mas nao a interpretar ela.[...] aquilo que eu quero dizer, que eu
quero que os outros saibam. E também, |...] [como na] sociedade em
geral, tem aquelas escadinhas e eu tenho meu lugar: [...| as pessoas nio
se encontram, sempre tem um que ti I em cima e outro que td ld em-
baixo [...] Muita coisa que a gente aprendeu, hoje é como que nem
conhecesse [...] ndo ti sendo importante prd gente, [...] hoje eu ndo to
usando. Mas, se eu tivesse conhecido as leis antes, [...| que assegura os
meus direitos, eu acho que todo esse povo que jd estudou estaria bem
melhor [...] A escola, pelo menos, deveria ter ensinado a gente a dis-
cutir [...] Tenho que ter outros meios pra que eu possa me virar. [...|
Unica coisa que ela ensinou pra gente é apenas os simbolos (Alice).

- Afastou muito a gente da realidade. [...] Nunca peguei um livro de
historia dos indios para estudar. [...| 56 passou que € pra vocé saber ler
e escrever. [...] Era a leitura das gramdticas. Entio vocé ficava repe-
tindo o tempo todo o contetido [...] Quando chegava no gindsio, vocé
nao sabe, por exemplo, fazer uma redagdo [...| (Rosenildo).

- A primeira coisa que eu tinha que ler e falar em Portugués [...], de
cemo a gente viver no meio dos brancos [...] Nao tem uma histéria
especificamente nossa, entio ali é que a gente [...] ndo entende o que
pode ser uma comunidade indigena... [...] Fles nio deram conheci-
mento pra nos [...] o direito do indio [...] que tinha terra, essas coisas

[..](Leia).
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- Quando tava na escola, tava no escuro, nao sabia nada da realidade
de fora, por exemplo, a gente estuda a histéria do Brasil, mas nao se
aprofunda muito (Julho).

- Na fungao que eu me encontro hoje [de administrador da FUNAIJ,
prd mim nao foi bom, porque tem que buscar outras alternativas, bus-
car os conhecimentos que eu nao estudei. [...| Os contetdos nao tinha
nada a vé com a realidade que eu enfrento hoje [...] (Pedro Franco)

- Tem coisas que a gente ndo concorda, por exemplo, [...] principal-
mente Estudos Sociais: se discute muito a politica [...] (Lucio).

- Foi ruim porque [me] afastou da aldeia, dos pais(Herminio).

Destes depoimentos merecem destaque as analises em relagao ao
aprendizado das linguas. Segundo os entrevistados, o ensino de Portugués
limitou-se a leitura e a escrita apenas através dos codigos e da gramatica,
de forma mecanica e alienada. A “satisfagao” no aprendizado do Portugués
foi questionada por Maria de Lourdes (2002):

Eles acham que sabem falar o Portugués, e ler ¢ escrever ¢ pior: mas
ndo sabem e nem tém consciéncia de que nao sabem. [...] Tendo o es-
tudo que tiveram, quase ninguém aproveita, porque vocé nao conse-
gue entender o que é aquilo, por que que vocé estudou aquilo [...]. As
vezes [...| nem o professor sabe te explicar o que é aquilo. [...] Portu-
gués [...] fala alguma coisa, escreve alguma coisa, consegue ler, mas a-
proveitar mesmo [...J.

Muitos escolarizados afirmaram que a leitura e a escrita tém fun-
¢ao apenas enquanto linguagens usadas na relagdo com o entorno, ou seja,
“parafora” e, neste caso, alingua que interessa ¢ sé a portuguesa. Nem con-
sideraram que a escrita é também uma necessidade que ja faz parte do proé-
prio cotidiano das comunidades, inclusive para a constru¢io de novos co-
nhecimentos, proprios da dindmica cultural de qualquer sociedade e ne-
cessarios para ajudar na solugio dos problemas internos, bem como é uma
linguagem nova para processar os conhecimentos tradicionais. No en-
tanto, como se pode notar, a lingua Guarani nao foi mencionada como lin-
gua escolar; pelo contrdrio, muitos depoimentos mostram que ela foi su-
focada e até anulada:

Quande eu comecei ir no pré, eu ndo falava Portugués, [...] ninguém
falava. Era exigido falar bem Portugués, [...] Tenho dificuldade grande
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de me expressar no Guarani, porque [...] desde que eu comeceia estu-
dar [...] eu nio praticava(Teodora).

Foi tirada a nossa lingua: ...] tem que fald s6 o Portugués’ [...] Até
pouco tempo a gente ouvia [...| que a lingua do Guarani ou do Kaiowd
era feia, 0 modo de fali era teio (M. Lourdes).

Tinha uma professora [de escola de Missio] que falava em Portugués.
[..] Falou que as criangas parecia meio timidas, ndo se abria com eles,
[..] que as criangas nio vao desenvolver... e tinha sé fndio que falava
56 Guarani (Janio).

Uma reflexdo epistemoldgica e linguistica sobre o assunto veio na
fala de Alice, que explicou como se dd a construgio do didlogo intercultu-
ral, utilizando as linguas, cada uma a seu tempo:

Enquanto a gente ndo domina a escrita que ¢ da gente mesmo, se nao
aprender, por exemplo, a escrever um poema, [...| um bilhete, se nio
conseguir narrar uma historia na minha lingua, eu ndo vou conseguir
isso também em Portugués. Porque eu preciso aprender primeiro a-
quilo que flui de mim, pra depois eu poder tentar colocar em outra
lingua aquilo que eu to sentindo.

Confunde-se deficiéncia no ensino com deficiéncia de aprendi-
zagem porque ndo se respeitam os processos mentais da crianca indigena,
que passa pelo respeito a lingua materna em todas as suas competéncias.
E, partindo da aceitagio de que a educagio escolar completaria a educagio
doméstica, entende-se que os problemas na educagio comegam pela nega-
¢a0 da propria lingua. Ainda, conforme Alice, educar um Guarani ou
Kaiowa noutra lingua nem ¢ educacdo: “Uma crianga guarani que vocé ta
educando [...] com outra lingua, ndo tem maneira de dizer que a gente ta
educando. [...] Nao é educagao vocé negar pra ela a prépria lingua”.

E os prejuizos nao param por ai. Segundo a explicagio de alguns
escolarizados, sem alingua indigena, o Kaiowd e 0 Guarani ndo se encon-
tram consigo mesmos, nao se identificam e comegam, precocemente, 08
conflitos internos. A lingua indigena ¢ o principal elemento para a identi-
dade étnica, pois ela os faz fluir, sair de si mesmos:

- A lingua ¢é o mais importante que tem, porque se ele nao fald mais a

lingua dele, ele ndo sabe nada dele, [...[ ai vai chegd uma hora que ele
vai fald: ‘quem eu sou?” (M. Lourdes).
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- E o principal. [...] A lingua que faz vocé fluir, faz vocé sair, é na ver-
dade a sua lingua. [...] Se vocé vai namorar um Guarani, o que sai pri-
meiro [...] é a sua lingua. [...] Entao, como ¢ que eu posso dizer que
meu fitho vai ser um bom guarani se ele nio domina a prapria lingua,
entio ele ndo vai ser um bom guarani. [...] Ele se encontra? Nao, ele
ndo se encontra, ele nao se identifica nem com o branco ¢ nem com o
Guarani. [...] Sdo criangas assim que tio comegando a entrar em con-
flito consigo mesmo, desde muito cedo, [...] Ndo ta sendo nem Gua-
rani nem pessoas mesticadas. [...] Um bom guarani ¢ aquele que fala
sua lingua, que sente como Guarani, que flui abertamente, liviemente
como Guarani, [...] Porque nao falar uma, duas ou trés linguas? (A-
lice).

Pessoas mais velhas também concordam com essa andlise:
- Sistema guarani nao vive sem a lingua guarani (Carlos).

- Se a crianga nao aprender a lingua dela [... | Perde tanta coisa! [...] No
Portugués, ¢le vai aprender aquele que é do coméreio, do emprego,
trabalho, de comprd e pagd. Na lingua que nds tem, ndo: o nosso teko
marangatu ensina [que] se eu td comendo um pao, eu vou té que re-
partir com a senhora; se eu t6 com balaustre aqui, tem que repartir no
meio, [pois| s6 tem um. Entio, no ensino do branco nio tem quase
isso. [...] Tem coisa que é 56 passado na lingua. Por exemplo: respeitd
os outros, [..] licenga [...] tem que té autorizagio do pai ¢ da mae
{Joao).

A queixa quanto ao nio aproveitamento dos contetidos que “a-
prenderam” foi mais generalizada e, segundo os entrevistados, deve-se ao
fato de que foram contetidos descolados da realidade em que viviam e,
mais grave, nao servindo nem para “fora”, nem para “dentro”, conforme
explicou Valentim:

Nzo mostrava como era a realidade da sociedade, nio preparava para
viver na sociedade ai fora [...]. Nio ensinou a gente como povo dife-
rente, pra assumir nossa identidade, pra sc organizar, pra lutar por
nossos direitos... [..] Nao usei essas coisas que estudei. [...] ficava
muito distante da relagio que tinha com os patricios [...] minha fami-
lia, minha comunidade.

Os entrevistados explicaram que esta situagao decorre do fato de
que “a escola é sempre dos brancos, eles ensinam sé o contetdo [que] vem
pronto, nao ensina a praticar” (Venancio). Além disso, os professores nao-
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indigenas “fazem de conta que deram aula, [...] que educaram as criangas
indigenas”(Daniel Vasques). Ou ainda:

Essa escola normal que eu frequentei, [...] ndo faz com que vocé de-
senvolva o raciocinio critico, [...] dizer ‘eu nao aceito, [...] pensar di-
ferente. [...] E um molde [...] que vocé tem que seguir. Se vocé nao for
por esse mesmo caminho, [...] ninguém te aceita. [..] A escola é um
maodelo repetitivo de atos, de pensamentos (Alice).

E também um modelo burocritico, no qual o que interessa sao os

titulos:
A gente tem muito conhecimento na drea do branco, mas usa muito
pouco esse conhecimento [...], eles nao reconhecem isso [...| preciso
de um papel prd dizer que sou esperta nisso. Nio importa se aprendi
a fazer ou ndo, o importante é aquele papel (Alice).
Por outro lado, entendiam que a escola é planejada para a exclu-
sdo:

A escola [...] nunca foi para as pessoas pobres e para os indios. [...] O
indio foi pra escola mais por necessidade desse avango, desse progresso.
[..] Ela ajudou a saber ler e escrever, [mas] nao teve um papel de cuidar,
de criaraquela consciéncia... [...] A maioria das pessoas da lideranga [...]
se urbaniza totalmente. [..] Se as pessoas tivessem se preocupado em
manter uma escola para cada povo, [...] cada um é diferente, mas a es-
cola veio para o rico e nido para o pobre... [...] Agora que td comecando
a ter um pouquinho mais de consciéncia(M. Lourdes).

Ou seja, para os entrevistados, a escola nao foi um instrumento
dos indios, mas um “pacote” dos nao-indios, que, aparentemente, nao os
capacitou para “enfrentar a sociedade ld fora” e ainda os levou a uma si-
tuagio psicolégica e social de dependéncia e submissao, como disse Joao
Benitez:

Eu mesmo, [...] apenas aprendi a escrever, 56 que nao tem conheci-
mento daquilo que eu aprendi [...]. A professora [...] nao fala do que
se trata aquilo que ela mandeu escrever. [...] Por isso que as pessoas
até agora nao tém liberdade, parece que cria medo. [...] Claro que a

gente, quando ndo tem muito conhecimento, tem pouca autonomia,
[pois] a gente nao sabe do que se trata.
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Maria de Lourdes, seguindo na mesma linha de pensamento,
considerou, além daquilo que a escola ndo faz, também o que ela destroi:

[A escolaf nao deu oportunidade da gente poder se expressar. Por que
hoje as pessoas tém dificuldade de se expressar, de enfrentar as coisas?
[..]. Entdo a escola destruiu. [...] Aquile que deveria ter repassado, a
escola acabou tampando, ela nao deixou nem sequer deu um pouqui-
nho de valor. [...] Entio a escola vem como um trator esteira.

Como se pode perceber, a escola nao garantiu o nivel de aprendi-
zado das competéncias linguisticas ¢ nem de outros contetidos, pois foram
intermediados por um Portugués artificial, cartilhesco e descolado da rea-
lidade. Essa situagio, segundo Chamorro e Nascimento (1991, p.50), faz
com que os alunos percam seu padrao linguistico original, trazendo um
alto custo cultural para os indios, pois, “perdendo-se a lingua, perde-se o
pensamento e a palavra como ato de criar-se, de fazer-se”, ou seja, perde
sua identidade étnica. E, como ja anunciou Melia (1979, p.79): “a perda da
identidade étnica é causa de perda de meios de subsisténcia como a terra’.

Quanto a “aprender as contas”, com certeza nao é suficiente para
dominar os esquemas econémicos e “nao ser enganado” nos negdcios.
Tanto este Portugués como esta Matematica nao dao competéncia sufici-
ente “para saber se comunicar, para ndo ser enganado” e, muito menos,
“para competir com a sociedade envolvente”, como foi a aspiragio expres-
sada pela grande maioria dos interlocutores indigenas. A expectativa de
saber ler para nao ser enganado pode ser questionada, pois, como disse
Melia, em conversa informal, “todos sabemos ler e fazer contas e todos so-
mos enganados alguma vez ou muitas vezes na vida™. Isso, como se pode
notar, os indios jd estdo comegaram a perceber.

A pergunta seria: como transformar uma escola que tende a ho-
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mogeneizagio (monossemia e monofonia)”” em uma escola pluralista e

intercultural (polifénica e polissémica)? Obviamente, dialogando com os

1 Monossemia (um significado) e polissemia (vidrios significados): relativo ao sentido das pa-

lavras, ou das coisas. Monofonia (um som) e polifonia (virios sons): relativo aos sons, s
vozes, Ou seja, uma escola monofénica é aquela em que so o poder tem voz; escola polifa-
nica ¢ aquela em que todas as vozes sao ouvidas; e isso pressupoe que seja democritica e
participativa.
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Kaiowa e Guarani e construindo um ensino em que as culturas se inter-
relacionem, dialoguem.

Geralmente nao se questiona as praticas das escolas ou seus efei-
tos. Nao se estabelece a relagio entre agoes escolares e objetivos indigenas.
Quando os indigenas pedem alguns contetidos, os orgaos encarregados de
prover escola as comunidades indigenas, em geral, nao se preocupam em
saber sob quais concepgoes aquela comunidade estd se orientando. Por e-
xemplo, quando os Kaiowd e Guarani querem “aprender Portugués”, que
curriculo deveria ser planejado para alcancar esse objetivo? Antes, ainda,
seria preciso perguntar-lhes o qué eles realmente querem dizer com “a-
prender Portugués™. O que geralmente acontecia e ainda acontece é que se
os indios apenas desejam aprender a “ler, escrever e fazer contas”, que lhes
ajude nos negdcios com os “brancos”, acabam “ganhando” um pacote es-
colar nos moldes mais conservadores da sociedade nao-indigena, uma es-
cola “com tudo a que os indios tém direito”. Ignora-se, neste caso, que o
direito indigena supde o respeito as suas reais expectativas e necessidades,
incluindo a possibilidade de uma escola em outros moldes.

Em muitos casos, as motivactes escolares dos Kaiowa e Guarani
cumprem fun¢des politico-sociais do tipo simbolico apenas (seja perante
as suas comunidades, seja perante os nao-indios) (D’ANGELIS e VEIGA,
1997, p.162). Diante disso, o Estado, enquanto mantenedor das escolas in-
digenas, sente-se “ludibriado”, sem levar em conta que, assim, os indios
estdo exercendo sua cidadania, da forma como eles entendem. Mércio
Silva chama a atencdo para o fato de que

[...]. pressupostos fundamentais nao sao discutidos, exatamente por-
que se parte de um “senso comum” generalizante que nao questiona
(ou nao aprofunda o conhecimento de) seus proprios conceitos, tanto
do que seja escola (e do seu papel como instrumento de produgio e
reprodugio do socius), como do que sejam organizagoes sociais, cren-
gas, tradigoes de povos indigenas, etc (Apud: D’ANGELIS e VEIGA,
1997, p.21)

Entdo, para estabelecer essa conexao ainda inexistente entre es-

cola e realidade indigena, seria necessario criar condigdes para os alunos
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indigenas entenderem a sua propria realidade que, obviamente, tem rela-
¢ao com a realidade do entorno, com a sociedade majoritdria. E, nesta re-
lagdo, certamente hd contetidos e competéncias que tém muito a ver com
os Kaiowd e Guarani.

Entretanto, se a escola, sob a dtica dos indigenas entrevistados,
“nao serviu para nada”, como estes mesmos escolarizados adquiriram este
nivel de consciéncia? Talvez uma pista venha das palavras de Alice que re-
mete a questdo da interculturalidade, demonstrando, ao contririo de Jodo
Benitez, que a sua seguranga vem de um conhecimento adquirido no am-
bito da educagio tradicional e complementado pelo conhecimento escolar:

Apesar[de] que a gente, como um Guarani, [...| tenho claro a visio de
mundo, o que que € esse mundo, como que ele é formado, aprendi
muitas coisas que hoje me ajuda a viver, [...| amevirar porai [...|. Qué
dize, se eu ndo tivesse esse conhecimento da escola, pode ser que eu
nem taria do jeito que to agora.

Esta andlise de Alice remete aos papéis ambivalentes da escola,
0s quais servem tanto para “destruir” como para “defender”, gerando sen-
timentos ambiguos. Segundo ela, a escola “foi um veiculo que serviu para
desorganizar, para introduzir individualismo, para as pessoas comegar a
adquirir mais, [...] a valorizar mais aquilo que é do branco”. Para reforqar
sua critica, apoiou-se na fala dos rezadores, que diziam: “no fundo, no
fundo, a gente sabe que € isso que destrdi a gente”. Diante deste argu-
mento, ela afirmou que a escola ¢ uma arma, e que seria melhor nao té-la:
“Se a gente nao tivesse escola, [...] acho que a gente taria bem melhor, por-
que nao teria tanto conflito [...] em relagao a sociedade branca, aquilo que
ela impoe”.

Por outro lado, Alice entendia, também, que a escola estava
“sendo uma porta de reflexdo, de questionamento: [...] a gente ndo pode
ser individualista, [...] precisa tirar essa mentalidade das criangas, [...] a
gente é uma sociedade, nés somos parte”. Nota-se aqui uma preocupagio
em desconstruir a mentalidade dominante, o que seria feitoatravés da pro-
pria escola, tal como acreditavam os entrevistados de Brand'. Diante

'*°Sio pessoas mais velhas, cujas falas sao abordadas ainda neste capitulo.
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deste novo papel da escola, Alice acreditava que “a escola é importante,
mesmo sendo ruim”. Estes sentimentos, aparentemente confusos e contra-
ditérios, mostram-se perfeitamente articulados através de uma idéia de di-
namica, de processo, em que entram componentes da educagio tradicio-
nal e das proprias possibilidades de reflexdo oferecidas pela escola:
A gente muda a visao que tem das coisas, [...| comega a se preocupar
com os problemas que ta acontecendo. Na verdade, a escola ndo é
ruim, [porque] [...] a gente ensina aquilo que [...] aprende e também
aquilo que [...] traz de casa, vocé nunca vai vazio pra escola. Mesmo
sendo aquele professor ruim, ele sempre ta ensinando [...] o que ele ta
trazendo dentro de si mesmo e a escola ajuda. A escola muda mais
nesse sentido de fazer com que vocé comece a olhar as coisas com ou-
tros olhos, [...] entao, efa prepara pra alguma coisa. (Alice).

Em suma, os aspectos negativos da escola nio significavam a ne-
gacio, simplesmente, mas a ambiguidade do discurso que caracteriza um
momento de transigio na construgio identitiria. Se a escola nao tivesse
“ensinado” nada, eles nao teriam a consciéncia étnica que os discursos a-
presentaram. Somente o fato de ter acesso ao cédigo cultural da sociedade
abrangente jd os fazia interlocutores.

Estas andlises remetem a questio da qualidade do ensino nas es-
colas que atendem comunidades Kaiowd e Guarani. Todos os dados apre-
sentados, tanto na histéria como nas andlises dos proprios escolarizados,
demonstraram que estas escolas, em geral, se preocupavam com a equipa-
racdo ao padrdo convencional das demais escolas nio-indigenas, sem,
também, considerar qual seria o nivel de qualidade deste padrao. Se este
nivel fosse bom, nio significava que esse “bom” fosse adequado aos indios.
Nesta concepgio estd embutida, também, a visdo integracionista de escola,
pois parte do principio de que os indios, como todo cidadio brasileiro,
“tém direito a uma boa escola”, ou “de qualidade™. Isto ninguém contesta.
Mas, esta “qualidade” é sempre formulada nos moldes da sociedade envol-
vente, sem preocupagao com o que seja uma “boa escola” do ponto de vista
daquele povo indigena especifico. Segundo Dias da Silva (1997, p. 64),

[...] o préprio conceito de qualidade ndo ¢ tnico, e vem carregado dos
interesses hegemonicos de dada sociedade. Com respeito 4 nossa, estd
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intrinsecamente ligadoa nogio de desenvolvimento, ‘progresso’. Mas,
‘que modelo de desenvolvimento? Que qualidade? A servigo e a favor
de quem?’,

Em Mato Grosso do Sul, as escolas municipais e de missdes, com
algumas exceges, justificavam (em 2002) a manuten¢io do mesmo mo-
delo de escola padrao, nao indigena, nao diferenciada, nio especifica, nao
intercultural (monofénica ¢ monossémica), porque, em primeiro lugar, a-
creditavam que uma escola com caracteristicas diferenciadas nao teria a
mesma “qualidade” das escolas convencionais; segundo, porque continu-
avam acreditando numa escola integracionista, voltada para o “desenvol-
vimento” e o “progresso”, concepgoes jd introjetadas no imagindrio dos
Guarani e Kaiowd. Ou seja, a solugdo dos problemas seria buscada fora e
individualmente, justamente junto aqueles que os criam, em vez de se bus-
car solucdes dentro, que resolvessem a problematica interna das proprias
comunidades, com autonomia e, “obviamente”, estabelecendo negocia-
¢des com a sociedade envolvente,

Por isso, a qualidade do ensino nas comunidades kaiowa e gua-
rani pressupde que seja uma escola inserida ¢ de acordo com a sua reali-
dade sociopolitica e cultural, embora sem que seja vista como a “salvadora”
de todos os seus problemas e necessidades. Percebe-se que a maioria dos
escolarizados desta etnia questionava a qualidade do ensino escolar, uma
vez que este era, e na maioria dos casos continua sendo (2002), descolado
de sua realidade social e cultural e pouca coisa eles realmente aproveitavam
dos contetidos passados na escola. Por outro lado, alguns elogiavam a es-
cola, afirmando que esta exerceu um papel importante, principalmente em
sua formacio moral.

Qutrasituagdo que afetava a qualidade do ensino eraa questio da
continuidade dos estudos, que também se referia a0 modelo escolar em vi-
gor na maioria das escolas em dreas indigenas. Ainda hoje'*!, no contexto
da escola publica em geral, nao se concebe uma escola cujo objetivo ndo
seja 0 de “continuidade do estudo™ o estudante estd sempre se preparando

412019.
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paraa etapa seguinte na escala escolar, sem preocupagio com a preparagio
para a vida e sem levar em conta a “légica da expulsao compulséria” nos
diferentes niveis escolares, pois, segundo dados estatisticos, no pais “ape-
nas 25% dos estudantes chegam a concluir o ensino médio ¢ apenas 12%
entram na universidade” (ANE/CIM], 1999, p. 3).!*

Entre alguns setores da educagdo escolar no contexto indigena
também néo se admite questionar esta logica da continuidade escolar, sob
a alegagao de que isto seria sonegar um “direito” dos indios. No entanto,
em 2002, ndo eram muitos o0s jovens que conseguiam ultrapassar o limite
da 4 série primdria e “aguentavam” continuar os estudos na cidade ou na
Misséo, pelo menos até completar o Ensino Fundamental (até 1992 s6 uma
escola de Missao tinha 1° grau completo, em 1993 surgiu a escola de A-
mambai e em 2002 Caarapé completou todas as séries do Ensino Funda-
mental). A continuidade dos estudos comegara ha pouco tempo, e a mai-
oria tinha, quando muito, o Ensino Fundamental completo. Para alcangar
os demais niveis de escolaridade, a dificuldade era maior ainda: bem pou-
cos alunos conseguiam alcancar e terminar o Ensino Médio e uma Facul-
dade, e estes se localizavam, especialmente, na reserva de Dourados, de-
vido a maior proximidade com os centros universitarios'*.

Essas dificuldades em seguir os estudos, demonstradas pelos da-
dos, remetem paraa questao mais ampla dos mantenedores das escolas em

"2Em 2018, de cada dez brasileiros de 19 anos, quase quatro (36,5%) nao condluiram o Ensino Médio. Do
total de jovens brasileiros, somente 30% ingressaram em uma faculdade. Dos ingressantes,
apenas 33,4% eram pretos ou pardos (neste nimero estao incluidos os indigenas).

"Dos 41 entrevistados, os primeiros que completaram o Ensino Fundamental, o fizeram na
escola da Missao, em Dourados. Desde a primeira turma que concluiu a 8* série do ensino
fundamental, de 1983 até 1987, formaram-se 30 Kaiowd e Guarani e, destes, 15 foram en-
trevistados nesta pesquisa. Também entre os pesquisados estio 7 Kaiowd e Guarani que se
formaram em 1995 e faziam parte da primeira turma de 8* série do Ensino Fundamental
da Escola Indigena de Amambai. Outros 12 entrevistados completaram o Ensino Funda-
mental, geralmente em escolas das cidades préximas de suas aldeias € 7 nao concluiram
este nivel de ensino. A grande maioria destes escolarizados passou por escolas da Missao
perto das aldeias (de 1* a 4* séries) e pela escola da Missio Caiud, em Dourados (de 5* série
em diante). Dos entrevistados, 2 concluiram, em 2000, o Curso Normal Proformagio; 17
concluiram, em 2002, o Curso Normal Ara Verd 2 concluiram curso superior; 3 cursavam
uma faculdade; e, finalmente, 9 concluiram o Ensino Médio (Ver tabela em anexo).
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dreas indigenas que, embora seguiam avaliando a qualidade do ensino a
partir de referenciais integracionistas, nao ofereciam as condicdes para a
continuidade dos estudos (2002). Em geral, uma das grandes preocupacoes
destes mantenedores ptblicos eram as dificuldades que os estudantes in-
digenas enfrentavam na 5° série (na cidade e, principalmente, com profes-
sores ndo-indigenas). Nao consideravam que a maior parte deles nem
completava a 4* série (ndo s6 porque a escola ndo conseguia manter seu
interesse, mas porque seu ritmo e suas etapas de vida sdo outros). Também
nao se preocupavam em saber quais sao, realmente, os problemas e neces-
sidades destas comunidades e em preparar suas criancas para enfrentar,
minimamente, esta realidade e para serem felizes, de acordo com seu con-
texto cultural e suas expectativas de vida. Por outro lado, preocupavam-se
com conteidos de metalinguagem, que nao contribuem com nada. Ou
seja, os alunos nao precisam saber se o substantivo é “comum” ou “pré-
prio”, mas precisam ser, realmente, bons escritores e bons leitores, ndo de
textos mecanicos e surrealistas, mas da prépria vida. Nao precisam saber
quala composi¢do quimica da dgua e os nomes cientificos das plantas, mas
saber proteger os mananciais de dgua e a vegetacdo, estes, sim, problemas
serissimos nas dreas indigenas kaiowd e guarani e que sdo determinantes
para a melhoria da qualidade de vida destas comunidades.

Alguns depoimentos mostram as frustracoes que os Kaiowd e
Guarani sentiam por ndo poder continuar os estudos. Maria de Lourdes
atribuiu esta responsabilidade aos drgios de assisténcia: “Tem pais que
mandam os filhos para a cidade, [...] a FUNAL de vez em quando, chama
pra fazer vestibular, [...] mas nao da condigées; ai esse aluno [...] volta fra-
cassado, volta pra aldeia”, Mas, para Eliezer, as dificuldades nesta drea sao
provocadas pela prépria comunidade:

Um dia eu jd ia sai mesmo da aldeia, porque o pessoal nao me deram
apoio pra ajudd a gente [..] a comunidade propria tinha que destacd
os valores de quem estd na § série, que estd estudando. [...] Acho que
e desanimei mesmo, por isso que eu falei pros meus companheiros:
“eu vou terminar a 8 série, vou embora, vou procurd um lugar por af
que tem um supermercado, na cidade, porque acho que por af eu vou

consegui fazé 0 2° grau, eu vou trabaid mesmo até que..”. [...] Acho que
¢é por ai que a gente sai muito, né.
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A “légica” da continuidade do estudo para os indios estd intima-
mente vinculada & l6gica do mercado de trabalho, pois ambas funcionam
também como porta de saida da aldeia. Suas implicacdes sdo analisadas
por I’ Angelis (D'ANGELIS ¢ VEIGA, 1997, p.20-21), ¢ servem para a si-
tuagao que estava comegando a ser vivida com mais intensidade pelos
Kaiowd e Guarani:

[...] E evidente que o acesso ao ensino superior nao estd nem estard, de
fato, ao alcance de todes os indios [como ndo estd para a maior parte
da populacio brasileira], mas se estivesse, as questoes a responder se-
riam: (i) se haverd espago e forma de absorgao, nas aldeias, para todos
esses profissionais [indigenas]; (ii) se, uma vez formados em escolas
dos “brancos”, em profissoes dos “brancos”, vivendo longe de suas al-
deias, estes profissionais (ou, pelo menos, parte considerdvel deles)
vio estar interessados em retornar as suas aldeias; (iii) se aqueles in-
dios que se urbanizarem, em fungdo desse tipo de estudo, ndo repro-
duzirio a experiéncia salesiana dos serventes e domésticas. .| Muitas
criticas foram feitas ds escolas salesianas do Alto Rio Negro quanto
aos efeitos nocivos destas escolas sobre as perspectivas de vida dos jo-
vens indigenas, formando “contadores” e “secretdrias” que, ndo ser-
vindo mais para a vida da aldeia, tornaram-se serventes de pedreiro e
domésticas de Manaus e outras cidades do Amazonas [...].

Azevedo (apud D’ANGELIS e VEIGA, 1997, p. 153) também da
outros exemplos do que estava acontecendo com os indios escolarizados
de maior grau, em relagio ao mercado de trabalho. Ela contou que as al-
deias do Rio Negro [AM] estavam “precisando urgentemente de projetos
agricolas, ou pensar um pouco em tecnologias alternativas com relagio ao
meio ambiente”, mas a escola formava quadros profissionais para Manaus
(professores e enfermeiros). Por outro lado, relatou que muitos indios que
se formavam em biologia, advocacia e outras profissdes, no Centro de Pes-
quisa de Ailton Krenak, quando voltavam para suas aldeias queriam em-
prego, mas, ¢ obvio, nao havia emprego. Assim acontecia com a maior
parte dos que alcanavam um curso superior: ficavam nas cidades, pois as
vagas de especialistas na maioria das aldeias ja estavam preenchidas.

A questao da ocupagio de vagas nas aldeias algumas vezes assumia
versoes esdraxulas. Em Mato Grosso do Sul, concursados nao-indigenas de
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Dourados queriam ocupar os lugares dos indios, enquanto estes, que que-
riam permanecer na aldeia, teriam que procurar vaga noutro lugar'*. Por
outro lado, alguns entrevistados desta pesquisa expressaram realmente a
vontade de trabalhar na cidade: [...] Se houver oportunidade, a gente vai na
escola nao-india” (Rosenildo). Eu gostaria de dar aula na cidade para com-
petir com a capacidade com os brancos [...] " (Daniel Vasques).

Nas dreas kaiowd e guarani, as vagas para especialistas ainda nao
tinham sido todas ocupadas (2002), pois fazia pouco tempo que comega-
vam a se formar os primeiros profissionais especialistas e contratados por
algum drgdo publico ou Missdo, como ja mencionado acima. E quando
estas vagas estiverem todas ocupadas? Tudo indica que o problema ird se
repetir entre os Kaiowa e Guarani, da mesma forma que na regido Norte,
pois as discussdes neste sentido ainda sdo (2019) muito incipientes, tanto
entre os indios como entre seus apoiadores e orgaos publicos. A questio
que se deve colocar é: formar profissionais indigenas “para dentro” ou
“para fora” das suas comunidades? Se for “para fora”, que lugar ocuparao?
Se for “para dentro”, como serao absorvidos?'** Outro risco é que estes no-
vos “lideres” acabem estabelecendo uma nova hierarquia interna, com o
respaldo adquirido pela nova fungéo de funciondrio ptiblico ou missiona-
rio, cujo controle ja ndo seria da comunidade, ainda mais se estes profissi-
onais forem concursados, pois ganham estabilidade trabalhista.'*

Para preparar os indios para o seu contexto de vida, ou seja, “para

dentro”, sem necessariamente preocupar-se com a sequéncia dos estudos,

"Em Mato Grosso, professoresindigenas que se classificaram bem num concurso foram co-
locados em escolas nao-indigenas, enquanto que seus colegas nao-indios, com resultados
mais “fracos”, foram “lotados” em escolas nas aldeias.

"“Em 2019, em MS, o grande niimero de formados em cursos superiores ndo é absorvido
internamente nas comunidades. Ha necessidade de pesquisar o destino profissional destas
pessoas € como estdo vivendo.

"°H4 uma visivel tensao entre os letrados e nao letrados ou com as liderangas tradicionais,
que sempre se queixam do afastamento das priticas tradicionais por parte dos escolariza-
dos. Estes também vao, pouco a pouco ocupando espagos de lideranga que, antes, era dado
aos mais velhos e experientes. Por outro lado, os escolarizados de maior grau passam a se
comportar de forma nao humilde, atitude extremamente criticada por ndo se adequar ao
bom modo de ser dos Guarani ¢ Kaiowa.
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seria preciso admitir uma escola indigena que coubesse no interior e nos
limites do tempo e do espa¢o das comunidades e de suas criancas e jovens,
limites que devem ser estabelecidos por eles mesmos. Se assim acontecesse,
a continuidade escolar dar-se-ia sem grandes problemas, se fossem real-
mente bem preparados para vida, com a ajuda de uma escola que tivesse a
qualidade necessdria para realizar esse papel. O problema ¢ que isso, em
geral, ndo acontecia, como se pode constatar nos depoimentos dos indios,
ocasionando, assim, frustragdes naqueles que ndo dio conta de acompa-
nhar essa escola desconectada da sua realidade, bem como o aumento do
preconceito em relagio aos profissionais indigenas que conseguem entrar
no mercado de trabalho, os quais, muitas vezes, ndo dao conta de acompa-
nhar as exigéncias desse mercado.

Estas questdes mostram a estreita ligacio entre continuidade dos
estudos, saida da aldeia e mercado de trabalho, cujas implicagdes serdo a-
nalisadas na proxima sessao.

3.1.4 A escola, o trabalho e a qualidade de vida

Desde que os novos colonizadores chegaram nesta regido, a partir
do inicio do século passado, confinados e sem alternativas internas (sem as
mesmas de antes), os Kaiowd e Guarani vém buscando alternativas “de fora”,
tais como o trabalho nos ervais, naderrubada do mato, nas fazendas de gado,
na catagao de capim, de feijao e algodao, nas usinas e nos cargos ptiblicos'".
Apesar de continuarem sendo requisitados como mao-de-obra barata, pas-
saram a disputar esses mesmos lugares de trabalho com ndo-indios, agrava-
dos pela pouca qualificagéo técnica, que a escola deveria resolver.

Tanto para os escolarizados, como para seus pais, pessoas mais
velhas eliderangas, uma das grandes expectativas, conforme a pesquisa, era
de que a escola fosse a porta aberta para um futuro melhor, através de um
emprego, que resolveria os problemas pessoais, familiares e comunitarios.

Isto se traduz por expressdes como: melhorar a qualidade de vida, crescer

"Com a introdugio da mecanizagio nas lavouras de cana, os indigenas perderam estes pos-
tos de trabalho, mas passaram a ser requisitados para trabalhar na colheita de maga, em
Santa Catarina. Também passaram a trabalhar em frigorificos da regido, no recolhimento
do lixo urbano e outros trabalhos que exigem pouca qualificagao, na cidade. (2019).
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na vida, avangar, progredir, desenvolver e, para isso precisaria aprender a
trabalhar e, se for necessdrio, competir no mercado de trabalho fora, para,
desta forma, ser alguém, ser alguma coisa na vida. No entanto, quando di-
ziam que a escola abriria as portas para um emprego, obviamente nao es-
tavam levando em conta a perversidade da légica competitiva do mercado
de trabalho.

Serd que a escola, para os Kaiowd e Guarani, de fato, satisfazia as
expectativas em relacao ao mercado de trabalho? Vejamos o que disseram
o0s proprios escolarizados sobre o trabalho, e se a escola foi para eles uma
porta para o emprego/cargo, para competir, para sair da aldeia. Na época
da pesquisa, dos 41 entrevistados, apenas seis nao tinham emprego fixo as-
salariado'®: eles trabalhavam em usinas, fazendas vizinhas, na roga, ou “se
escoram” nos pais e/ou na mulher: “Eu to conseguindo sustentar minha
familia porque a minha mulher trabalha ali [na escola] e meu pai me ajuda,
porque a gente ajuda ele também |[...] na plantagio” (Julho - ex-professor
e ex-vereador).

Para a maior parte deles, a escola foi a porta para o emprego,
mesmo que nao estivessem tao bem preparados, como analisou o profes-
sor Valentim: “A comunidade lembra mais na pessoa que estudou, Pensa
que a gente sabe mais portugués, pensa que a gente sabe escrever, € 56 isso”.
Outros ja entendiam que o estudo foi realmente a chave para se qualificar
€ conseguir o emprego:

Com certeza [...] que o estudo é fundamental pra que a gente chegasse
na posigdo que a gente té hoje [...] Tenho diivida nenhuma que o es-

tudo me ajudou muito (Pedro Franco - Administrador Regional da
FUNAL).

"*Do total de 41 escolarizados entrevistados, 33 estavam empregados em cargos puiblicos ou
internos da propria comunidade: 17 como professores nas areas indigenas; um diretor de
escola indigena; 3 coordenadores pedagogicos; um com cargo administrativo em secretaria
de educagao; um administrador regional da FUNALI; 3 agentes de satide na aldeia; 4 chefes
de posto da FUNAI nas dreas indigenas; um secretdrio de chefe de posto; 3 motoristas da
Fundagio Nacional da Satde. Estes empregos significavam 75% do total dos entrevistados
{Ver tabela em anexo).
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Ajudeu porque me deu qualificagio (Amaro de Sousa Rocha - secre-
tario do Chefe de Posto da FUNAL).

Muitos entendiam que havia espacos para ocupar, desde que ti-
vessem um “diploma” — garantidos pela grande procura por cursos rdpidos
(incentivados para isso, também, pela Funai e Prefeituras). “Qualificagao”
era entendida como conseguir um certificado de escolaridade e nao neces-
sarimente como “competéncia” profissional.

Outros entrevistados afirmaram que o estudo facilitou o em-
prego, embora nio fosse o tinico fator. Gildo Martins (Chefe de Posto da
FUNAI) explicou que a escola o ajudou a conseguir o emprego em “70%,
porque hoje em dia o estudo € o que vale mais e 30% porque tem conheci-
mento da comunidade indigena, conhece as dificuldades dos patricios”.
Esta foi também a opinido do capitdo Daniel: “O lider, mesmo que tenha
mais estudo, ndo resolve os problemas, depende de experiéncia, mas pre-
cisa de estudo”. Por outro lado, alguns escolarizados entendiam que a es-
cola ndo prepara para competir no mercado de trabalho, para “avangar™

Hoje [...] eu nao tenho nenhum cargo [...]. As vezes a gente estuda e
depois ndo tem vaga para trabalhar, af fica dificil, nio dd para sobre-
viver. [...|. Por um lado a gente precisa mesmo do estudo, porque sem
estudo a gente nio é nada hoje em dia. [...| Acho que merego fum em-

prego], eu gostaria de ser professor. [...| Eu tenho filhos para criar, ¢
diticil sem emprego (Julho).

A escola [...] ndo ta dando condigoes pra gente avangd, [...] porque ela
ndo ta preparando vocé pra ir muito mais além do que isso (Alice).

A escola nao ajudava muito, nio preparava a gente pra competir ld na
frente (Pedro Franco).

Percebe-se, neste tiltimo depoimento, uma contradigao, pois, a-
cima, o entrevistado havia dito que a escola foi fundamental para ter che-
gado ao cargo que tinha e, depois, ele afirmou que a escola nao o ajudou a
competir. Entdo, restaria saber o que realmente o fez chegar ao posto que
ocupava? Tudo indica que foi muito mais por sua situagao familiar e pelas
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articulagoes politicas internas, notadamente no nivel do parentesco'”, do
que, efetivamente, pelo nivel de escolaridade'. Alids, o proprio acesso a es-
cola devia-se, em sua grande maioria, ao fator do parentesco com lideran-
¢as, ou ao pertencimento a grupos familiares de prestigio da comunidade™”.

Entdo o estudo ndo estaria resolvendo o problema do trabalho?
Quem respondeu esta questao foram as pessoas mais velhas: “Pois € nao
tem servico. [...] enquanto ele ndo sai, ele fica vivendo com o pai, com a
made, na casa dele, e depois, se achd um servigo, ele jd sai, vai longe, para vé
se arcanga arguma coisa [...]” (Carlos Vilharva). Ou seja, os escolarizados
acabavam se “encostando” nos pais, enquanto nao arranjassem um em-
prego, como aconteceu com Julho.

Também o Sr. Jodo Martins analisou as consequéncias da falta de
vagas no mercado de trabalho interno para um niimero cada vez maior de
escolarizados, além de outros problemas que agravavam a situagao:

Nds aqui [na reserva de Dourados] é oito mil indio. Se daqui 4 ou 5
anos vai formar uns cem, mas em Dourados(reserval ndao vai ter em-
prego pra ele, prefeitura nao vai ter, Funai nio vai ter, igreja nao tem,
onde vai esse pessoal formado? E se ndo tem terra, fica pior ainda: vai
1é que vird assaltante, vird algum escindalo.. [...] Vamos supor [..]
muito jd se formou enfermeiro, ai ele ganha o dinheiro e [...] vai tomar
tudo em cerveja, ds vezes ndo tem nen casa, Entdo, assim também nao
adianta ser profissionais, [...] nao melhorou.

Quando os empregos nas dreas indigenas se esgotarem, o que vai
acontecer, entio? Desanimado, o Sr. Jodo afirmou que néio resolveria “se
formar”, s se “atropelar” alguém: “Na Funai, ld em Amambali, atropelaram
o delegado pra ficar indio, né [referindo-se ao administrador nio-indio an-
terior que foi substituido por um Kaiowd]. Assim pade arrumar, atrope-
lando o outro. Mas sé ali. E os outros que vém se formando, quem vai atro-
peld? Aqui[Dourados] eles atropelaram o Dr. Elias [ndo-indio que foi subs-

tituido por um indio]. E depois vai vir outro formando, vai atropeld quem?”

"Ver sobre parentesco e famflias extensas kaiowd ¢ guarani em Pereira, 1999, 2004, 2007,
2016.

%V er tabela no anexo 5.

"*'Dos 41 escolarizados entrevistados, 31 pertencem a familias im portantes ou ligados alide-
rangas.
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Esta era também a opinido de alguns escolarizados. Maria de
Lourdes entendia que poderia acontecer a mesma coisa que acontece com
o branco:

Vai acontecer briga, porque um vai querer tomar o lugar do outro, a
comunidade vai indicar aquele que tiver mais prestigio. [...| Ou muda
a mentalidade, ou comega a fazer politica interna, politicdria, [...] ou
vai embora, procurar outro lugar. [...] Daqui uns dias aquele estudo
que vocé fez nao vale mais, vocé tem que fazer outro. E o indio nao td
entendendo essa coisa, ele acha que € 56 ter um estudo bom, vocé vai
conseguir emprego. [...] [Mas] daqui uns tempos vai acontecer o qué?

De acordo com grande parte dos entrevistados, os Kaiowd e Gua-
rani tentam buscar trabalho na cidade. Mas o Sr. Jodo tinha certeza que
nao hd emprego fora, pois “a sociedade branca é super, super lotada, todo
canto tem, ndo vai deixar. [...] Se ele souber aguentar desaforo ele guenta,
se ndo souber, ele vem embora”. O professor Valentim também entendia
que é temerdrio tentar esta saida porque, de fato, o escolarizado indigena
ndo conhece a sociedade envolvente, cabendo ao professor conhecer bem
esta realidade para esclarecer seus alunos:

Eu ndo sei [...] se vai ter um melhoramento de vida I fora, talvez pode
se engand, porque ndo conhece a movimentagio do trabalho fora, tal-
vez pode ser ambicao enganada. Ele tem que sabé. Por isso mesmo o
professor tem que sabé como que ti a movimentagio ld fora. Tem pes-
soa que é técnico agricola mas vai li e trabalha como professor, porque
ndo tem trabalho. Hoje em dia, se a gente conhecé bem como que ti a
movimentacao do mercado de trabalho fora, 2 gente sabe que ndo tem
trabalho para todo mundo. [...| Se a pessoa pensa que vai procurd em-
pregol4 fora, td enganado. [...] Af ele vai sofré. Por isso que nds profes-
sores temos que ter visao da cultura geral dos brancos, pra se protegé.

A professora Teodora foi mais enfatica em sua andlise, responsa-
bilizando também a escola pela situagao: “Do jeito que t4 ai, ndo tem futuro
para ninguém. Se para os indios a educagio nao melhorar, ndo mudar de
concep¢do, ndo tem futuro para ninguém. Nao prepara nem para enfrentar
a vida aqui na reserva, imagine ld fora, né”.

A procura por emprego nao foi a Ginica razao apontada pelos es-
colarizados como motivo para sair da aldeia. Indicaram, ainda, como “mo-

tivos” para esta saida, 0 casamento com branco, nao querer “ser indio” e a
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busca de continuidade escolar, principalmente entre os de nivel superior.
Mas os resultados nio sdo tao lineares assim:

Os estudantes de 5° série para cima jd conhecem muitas coisas e jd que-
rem sair da aldeia e nao ser indio. [...] Eu conhego duas pessoas que
estudou com a gente ld na Missdo e agora ficou trabalhando fora. Eu
acho que [de] 40 alunos, so dois que eu conhego que saiu fora e casaram
com branco. [...] Oresto [...] voltou todos na aldeia [...| ficou todos sem
emprego, sem nada. A maioria sai jd estudado, [...] terminando, fica ld
[..], mas nao termina e fica voltando na aldeia (Valentim).

Maria de Lourdes entendia que os escolarizados de nivel superior
dificilmente voltam para a aldeia: “E porque precisa achar um emprego I4
[fora]. Pior ainda se ela casar com um branco ou uma branca, af nao volta
mesmo [...]". Para Renata, “a maioria [...] querem fazer faculdade é para
cair fora. As vezes, 5 de 10 querem fazer para a comunidade, e os outros
querem ir morar na cidade, quase querendo se igualar aos brancos”. Ela
também apontava que fazer cursos sem utilidade na aldeia, “é porque tém
expectativa de ir para fora”.

Conforme os depoimentos analisados, apesar de terem como ex-
pectativa sair da aldeia ja da 5° série em diante, nao foi isso que aconteceu,
pois, sem emprego e sem condigoes de terminar os estudos, a grande mai-
oria voltou para a aldeia. Com efeito, do total dos entrevistados escolariza-
dos, apenas dois foram trabalhar na cidade, sendo que trés moravam na
zona urbana. Isto demonstra que, pelo menos entre estes primeiros esco-
larizados Kaiowd e Guarani de maior grau, a evasdo nao foi significativa e
apenas dois manifestaram o desejo de trabalhar na cidade.

No entanto, essa parecia ser uma situagio transitoria, pois, se fosse
considerado que os cargos ocupados nas aldeias iriam se esgotar num curto
espaco de tempo, o numero dos que sairiam em busca de uma vaga de tra-
balho fora também tenderia a aumentar. Por outro lado, ndo s6 porque as
escolas nas dreas indigenas nao ofereciam continuidade de estudos de nivel
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fundamental e médio™, incentivando as criangas e jovens a sair da aldeia

'*’Em 2002, 56 trés escolasofereciam Ensino Fundamental completo ¢, apenas em 2001, havia
comegado uma iniciativa de Ensino Médio no interior de uma reserva.
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para estudar, como também porque ja comegava a se constituir, de fato, as
primeiras turmas de universitarios, ficava claro que, cada vez mais rdpido,
o0s Kaiowd e Guarani iriam sair das aldeias. Se até entdo era pequena a par-
ticipagao dos Kaiowa e Guarani na busca de maior escolaridade para en-
frentar o mercado de trabalho, no final dos anos 1990 aumentou conside-
ravelmente esta procura. A questdo estava sendo percebida pelos indios:
“Hoje, em qualquer cargo piiblico jd exige 2° grau” (Milton Nelson).

Essas analises deixam claras as dificuldades crescentes para o fu-
turo dos jovens Kaiowd e Guarani na busca de uma qualidade de vida que
coubesse nos limites de sua realidade e de seu modo de ser. Na verdade,
quando diziam que bastaria estudar para ter prestigio, sucesso, cresci-
mento e qualidade de vida, ndo consideravam o nivel destas conquistas.
Seria suficiente aquele “crescimento”e aquela “qualidade de vida"que todo
subempregado deste pais alcanga? “A educagdo escolar é colocada como
chave para a superagao da miséria e para a inclusio social. [No entanto],
pesquisas indicam que 37% da populagio brasileira vive abaixo da linha de
pobreza” (ANE/CIMI, 1999, p. 3) e, certamente, nem todos que estavam
nesta situagdo eram analfabetos.

Uma das poucas oportunidades do Kaiowd ou Guarani ser pres-
tigiado, na época da pesquisa, era conseguindo algum cargo, o qual, geral-
mente, com exce¢do dos capitaes mais antigos, era alcancado através do
estudo escolar. E, tal como o Kaiowd e 0 Guarani tradicional, o jovem quer,
inconscientemente, sair em busca — através do oguata - destas condigoes
que lhe trariam o bem-estar que deseja, ou para fugir de situacdes de des-
conforto. Para isso, muites buscam no modo de vida nao-indigena essas
condigdes, para quem a escola é um dos principais veiculos que lhes per-
mite acessar outros espagos de sobrevivéncia.

Desde a época da pesquisa, a escola tem sido apresentada como o
meio mais eficaz para os Kaiowd e Guarani terem acesso a esse espago, se-
dutoramente mostrado e entendido como “viavel”, onde 0 emprego ¢ fécil,
a vida ¢ boa, com saude, moradia e consumo disponiveis, o dinheiro ¢ os
recursos sio fartos, o poder e o prestigio acessiveis aos escolarizados. De
onde vem essa imagem? Vem das relagoes estabelecidas com o entorno e
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no interior das préprias reservas: meios de comunicagio, projetos econd-
micos (governo, Funai e ONGs), missoes, igrejas, escolas, hospitais, capa-
tazes, “cabecantes” de usina/empreitada, donos de mercado e de lojas, ta-
xistas, profissionais liberais (médicos, dentistas, agronomaos, advogados),
burocratas, técnicos, professores e dirigentes de 6rgaos publicos, politicos,
intelectuais, pesquisadores, assessores, antropologos, indigenistas, padres,
pastores, visitantes e turistas. Quais destes interlocutores representam o
outro lado de uma sociedade marginal, excluida e sobrante, sem acesso as
“benesses” do capitalismo? Alguns até podem fazer parte deste “outro
lado”, no qual estdo os indios, mas também reproduzem, nas atitudes e nas
concepgdes, o lado “bom” desta sociedade. Ou seja, é com representantes
deste lado da sociedade, com os que tiveram “sucesso” na vida, que os
Kaiowd e Guarani se relacionam, sendo que a maioria deles passou, efeti-
vamente, pela escola. Assim, ndo ¢ de estranhar que os indios imaginem e
busquem na sociedade envolvente esse espago vidvel de sobrevivéncia que
estd [hes faltando e cujo acesso se da — pelo menos no seu imagindrio - pela
porta da escola.

Mas o que pensavam, de fato, os escolarizados Kaiowd e Guarani
sobre qualidade de vida, quando diziam que queriam estudar para “melho-
rar de vida”, para “viver bem™? Das 14 pessoas que falaram sobre o assunto,
os itens levantados'® destacam aspectos referentes ao bem-estar do ponto
de vista social (comunidade) e psicoldgico/moral (sentimentos, compor-
tamentos), 0 que remete para a persisténcia dos valores tradicionais sobre
os valores de consumo:

Qualidade de vida nao é aquilo que a gente vive pessoalmente. [...] A
qualidade de vida na aldeia € um jeito de viver, de se comunicarem, de

fazer as festas [...]. E trabalharem, principalmente todosjuntos. [...] No
Cerro Marangatu [...] ndo tém aquela diferenga de vida, que um quer

'%*0s ftens foram os seguintes: Viver em paz, dolado do bem, ser feliz nio ter problemas, ter
consciéncia, sentimento ¢ muito mais importante, o lado material nao é 0 mais importante
{12 pessoas); Bem-estar da comunidade (12 pessoas); Trabalho (8 pessoas); Alimentagao (8
pessoas); Casa (6 pessoas); Familia (5 pessoas); Assisténcia /ajuda (4 pessoas); Satide (4 pes-
soas); Plantar /ter roga (3 pessoas); Carro / moto (3 pessoas); Estudar / ter boa educagio (2
pessoas); Terra / espago (2 pessoas); Criagio de animais (2 pessoas); Renda (2 pessoas);
Cultura tradicional (2 pessoas); Direitos (1 pessoa); Televisio (1 pessoa).
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[ser] melhor que os outros. Viver bem pra mim é viver em felicidade.
[...] Felicidade ¢ ter paz com a comunidade, a comunidade ter paz
também (Leia).

E ter o que oferecer dquelas pessoas que chegam [...] para uma crianga,
uma velhinha, um doente chegando [...J. I eu ter a oportunidade de
oferecer defesa ao proximo quando precisa (Huto).

O que adianta eu td bem de vida [...] mas, e o resto da minha comuni-
dade aonde eu vivo, [...| como que algumas familias passam? (M.
Lourdes).

Coisa que vocé sente no coragdo ¢ muito mais importante, a preocu-
pagao, o sentimento [.../ (Valentim)

Viver bem é viver de tudo, [...] dolado bom, procurar ser [...] honesto,
trabalhar sério, respeitar todo mundo, [...] ndo criticar ninguém, [..]
ndo matar ninguém, nao judiar de ninguém (Venancio).

Seria se dar bem com a sociedade, tanto branca, como india, se ade-
quar no lugar que vocé estd. Se vocé estiver num lugar onde so tem
um velho e uma velha conversando ao redor de um fogo, vocé tem que
chegar |4 humildemente, conversar de acordo como eles estdo. [...] Se
tiver no meio de branco, se tem autoridade, vocé tem que ser uma pes-
soa bem de postura (Daniel Vasques),

Estes conceitos sao confirmados pelas declaragoes de que as coi-
sas materiais'™, embora nio descartadas, nio sdo itens fundamentais para
uma boa qualidade de vida entre os Kaiowd e Guarani escolarizados:

[...] Conforto acho que nao interessaria, se eu estivesse vivendo bem

ou nao, se tenho aquilo ou ndo, importante é ter o que comer, vestir e
estudar [...] (Leia).

[..] Defendo a idéia da simplicidade, da tradicao, mas a gente pode ter
alguma coisa do branco também, sem perder nossa cultura. [...] As
ceisas materiais pra mim nio significam nada. [...] Eu mostro que
posso ter também isso ai, [...] s6 que nunca vou deixar de defender o
nosso lade [...] (Valentim).

Por outro lado, pelo que se pode observar, os bens materiais eram
tratados mais como itens de prestigio do que de conforto, pois, como ja

colocado anteriormente, mesmo entre os escolarizados, estas coisas nao

"**De acordo com os dados levantados na pesquisa, dos 41 escolarizados entrevistados, entre
os que declararam os bens, 6 pessoas tinham carro, 7 tinham moto, 21 tinham bicicleta, 7
tinham televisdo, 2 tinham parabdlica, 2 com celular, 6 com geladeira, 18 com fogio a gis,
25 com radio ou aparelho de som (Ver tabela em anexo).
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recebem os cuidados adequados para sua conservagio e também so tro-
cados ou vendidos com bastante facilidade.

A moradia'® foi outro item importante, haja vista a correlagao
feita por um dos entrevistados entre moradia ¢ miséria ¢, embora ndo ad-
mitissem, uma casa que se aproxime mais do padrdo nao-indigena era
mais valorizada:

Qualidade de vida ¢ [...| sair da miséria. [...] Hoje s nao tem [casa] de
alvenaria aquele que realmente ta na miséria [...| (Teodora).

A casa de alvenaria pra mim [...] é bom [...] porque nio queima
(Valentim).

Percebe-se que os escolarizados vio mudando seu padrao de mo-
radia & medida que vao aumentando seu grau de escolaridade: “O estudo
pode trazer alguma melhoria na moradia™ (Eliezer). Muitas vezes, no en-
tanto, os critérios para as escolhas do tipo de moradia podem ser questio-
naveis, como, por exemplo, a cobertura de eternite, entre outros.

O item “terra” teve menos indica¢oes do que “carro”. Isto indica-
ria que os escolarizados continuavam mantendo 0s mesmos referenciais
culturais, no que diz respeito as relagoes sociais, uma vez que a questdo do
prestigio continuava vigorando entre eles de outra forma: deixava de estar
ligado apenas a pessoa que domina a relagdo entre o sagrado e o profano
ou das resolugdes da comunidade e passava a simbolizar as pessoas que
possuem os bens de consumo, dentre os quais, o de maior prestigio é o
carro. Verificava-se um processo de transigao, no qual as duas percepgoes
seguiam presentes. Os itens “terra” e “roga” tiveram pouco destaque, talvez
por nao mais fazerem parte das suas preocupagdes de sobrevivéncia, uma
vez que a grande maioria tinha um emprego fixo. E, como afirma Anasta-

cio', “quem luta pela terra sdo os tradicionais analfabetos”. Apenas um

'**Pelos dados coletados nesta pesquisa, entre os que declararam o tipo de moradia, 8 escola-
rizados tinham casas de alvenaria ou a estavam construindo; 9 tinham casas de tibua co-
bertas de sapé e 6 cobertas de eternite; e 10 pessoas moravam com os pais, ou em casas
cedidas pela missio ou pela FUNAT (Ver tabela em anexo).

"**Anastacio ¢ um indio kaiowd que fazia as articulagdes entre os escolarizados ¢ os “tradici-
onais” (pessoas mais velhas nao escolarizadas).
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escolarizado mencionou como solugéo para melhorar a qualidade de vida
arecuperacao das terras indigenas:

A gente teria que ter um espaco que € da gente, encima daquiloa gente
produzir e ter 0 nosso sustento, porque o NOSSO Povo sempre teve a
terra [...] e eles tiraram de nés e hoje nos tamos miserdveis nas aldeias,
[..] super populagio dentro das aldeias, € claro que nao existe esse es-
pago que ¢ a terra nossa (Daniel Aquino).

Pelos depoimentos percebe-se que, realmente, as pessoas mais
velhas tinham mais consciéncia sobre os problemas que os escolarizados
enfrentavam para sobreviver, tanto no interior das areas indigenas, como
fora. Os velhos apostavam que a escola seria uma “solugao para o futuro”,
mas, para eles, a principal solucéo seria a terra, além da organizagio dos
trabalhadores indigenas e do preparo do professor e da escola para apre-
sentar outras alternativas de sobrevivéncia, Segundo eles, é justamente a
falta de terra e de condigdes de trabalho na prépria terra que se transfor-
mou no principal problema de sobrevivéncia para os Kaiowd e Guarani:

[A escola] hoje em dia ajuda. [...] Se ele tem estudo vai por ai camped
emprego fora da aldeia. [..] O que que ele vai fazé dentro da aldeia
dele? Também o culpado foi o primeiro que demarcou a nossa drea,
né. [...] Os antige ndo pensé de medi uma dria ai [de] uns 10, 15 mil
alquére. [...] Hoje ndi [...] jd tamo embolando, nao tem aonde pra néis
1{Mauricio).

Precisa té uma ajuda prd pudé té futuro[...]. Aumenta a populagao ea
drea ¢ a mesma, ndo tem feito como crescé. [...] Prd podé té mais es-
pago, pelo meno pd crid, pd trabalhd, mai tranquilo, a drea tem que se
aumenta (Carlos).

A atividade da educagao social brasileira ¢ o trabalho, [...] masse em-
pregar e ndo recebe, nao adianta. [...] Tem que ser a terra, 5a 10 al-
quere pra cada um, que ali sai muito fartura, dai deixa a gente inde-
pendente, né. [...] Entdo, se tiver a terra na mao dos trabalhadores, [...]
o comércio fica mais barato arroz, feijao, fubd, farinha”. [...] A parte
do indio guarani/kaiowa tem que ser a terra, por dentro da terra ele
vai fazer seu futuro de saldrio. [...] Entao, [...] com terra na mao ¢ o
professor, [...| pode o pessoal pegar incentivagio e trabalhar por ai, [...]
pois depende do ensino, do educador praticd e atacd e sentar junto.
Nao adianta so passar o material e nao explicd pra qué que é. [..] I
importante aquele curso [Projeto Ara Verd] pro Guarani, por ali s
ensina como € que vai [...] se organizar [...] Mas assim, onde é super
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de branco, nao adianta nae. Naquele curso I4, td tentando mostrar
uma moral de que ele é indio e tem que preservar e garantir nao so
como professor, mas como patricio, pro futuro, pra valorizar a terra,
dd uma visio geral de tudo, né. [...] E onde que o furturo pode aparecer
(Joao Martins).
Talvez por conta dessa formagao diferenciada, que o Sr. Jodo
Martins mencionou, alguns escolarizados entendiam que a escola sozinha
ndo é um “portal mdgico” para o emprego ou para resolver os seus proble-
mas, pois, segundo eles, hd outras alternativas de trabalho dentro das pré-
prias dreas indigenas, bastando, para isso, ter boa criatividade, manter o
didlogo aberto, nio ter briga, violéncia e trabalhar. Além disso, acredita-
vam que o capitdo e a comunidade poderiam juntos encontrar o qué fazer,
desde que a prefeitura desse apoio. Eles enxergavam também uma boa sa-
ida através do artesanato proprio e outras habilidades tradicionais, pois,
além de render economicamente, também valoriza a tradigao e resolve ou-
tros problemas comportamentais, como afirmou a professora Léia:
Isso nao tem nada de voltar para trds, mas é colocar em prdtica tudo o
que sabe, principalmente em questao de trabalho, para ficar ocupado
como antigamente trabalhava. [...] Agora o que deixa a pessoa pregui-
¢osa é ndo encontrar o que fazer.
A alimentacio era considerada um dos fatores fundamentais para
o bem-estar: viver bem, segundo Daniel Vasques, “é vocé se alimentar, |[...]
porque o principio de tude é vocé se alimentar”; ou como Huto Vera: ¢
“estar de barriga cheia, ter uma mandioca para comer, uma galinha para
fazer um ensopado, dormir satisfeito [...]”, embora nao fosse da roca que
proviesse a comida, como se pode ver nos depoimentos, mas do salario.
Em contraposi¢io a qualidade de vida, um escolarizado definiu o
que entendia por miséria:
[..] Hoje 56 nao tem [casa] de alvenaria aquele que realmente ta na
miséria, que ndo tem emprego, [...] nao consegue alimentar ele
mesmo, os seus filhos passam fome, muitas vezes tem a casinha de
lona. [..] Acho que miséria mesmo é falta de assisténcia a essas fami-

lias; até tém terra [...] mas a terra € arrendada. [E] falta de consciéncia
também [...].
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Percebe-se, nesta fala, um discurso menos tradicional e mais “po-
litizado, o que pode ser explicado, uma vez que este entrevistado teve sua
formagao escolarizada e religiosa voltada para incorporar os valores da so-
ciedade envolvente, mas comegava a reelaborar estes conceitos, vivendo
um processo de tensdo e ambiguidade.

Em suma, a qualidade de vida dos escolarizados Kaiowd e Gua-
rani parecia ndo ser medida somente pelos bens materiais, como a alimen-
tagdo e a moradia, mas, em boa parte, pelos bens imateriais, que possibili-
tam outras satisfagdes indispensaveis para o bem-estar, como o prestigio,

o respeito e, principalmente, a tranquilidade.

3.1.5 Futuro dos filhos
Nesta secao os escolarizados dizem o que desejavam para seus fi-
lhos quanto ao futuro:

Eu quero que elas sejam uma pessoa de responsabilidade, [...] que se-
jam alguém na vida, assim como eu. [...] O casamento em tiltimo lu-
gar, mas primeiro estudar. A Tamara jd falou que quer ser professora,
a Tainara também, disse que quer dar aula de inglés aqui [na aldeia]
(Renata).

Falava muito em ela [a filha] fazer o curso de medicina, dai ajudaria
muito na aldeia (Lucio).

Espero que ele continue estudando ¢ leva a vida prd frente. [...] depois
que terminar pelo menos 1° grau completo, ai a gente dd uma idéia
pri ele, o que que ele quer seguir, ou ele quer partir. [...] Dentro da
aldeia td muito dificil: como professor mesmo, eu gostaria que ele en-
trasse, mas ndo sei se vai, € pouco espago aqui, tem muita gente que
estd se formando (Venancio).

Eu quero o melhor para eles: um emprego bom, 56 que ¢ dificil ter
emprego pra todoe esse monte de crianga que td crescendo (Julho).

Ir para escola para reforar o que eu ensinei [...], se preparar para tra-
balhar. Futuramente tudo vai depender do estudo, para emprego, pro-
fissdo. Se tiver alguma profissio boa eu deixaria ele morar na cidade
(Herminio).

A gente pensa aquilo de mais positivo pra ele, ndo gostaria que sai la-
drio, uma pessoa viciada, a gente quer que nossa familia sai [...] uma
pessoa de confianga, aprender alguma coisa a mais, sefa na escola, com
os parentes, com a sociedade [...]. Desde a infincia a gente ensina
como ele poderia viver, depois de maior ele pode escolher jd. [...] Tem
muita escolha para o future, depois de ser alguma coisa, depois de en-
fermeira, mais pra ser doutora, nao sei o que (Pedro Duran).
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Uma vida que ama meu povo, [...] de viver com seriedade, uma vida
pacifica, [...] Se possivel gosiaria que ele [seu filho] seguisse 0 meu ca-
minho, ser professor [...] O meu desejo pra meu filho é que ele traba-
Ihasse muito com seu povo mesmo. Mas se ndo tem jeito, se elas tém
capacidade pra trabalhar fora, pode, mas eu gostaria que elas ficassem
ajudando o povo mesmo (Adriano Morales).

Eu desejo que ele estude, assim como eu estudei, busque algum co-
nhecimento melhor, se ele tiver vontade de se integrar na sociedade
indigena, nds tamos af para isso (Daniel Aquino).

Nao quero [que] minhas criangas parem [de estudar], [...] que meus
filhos vejam que é importante e se desenvolva 0 mais rdpido possivel.
[..] Ele tem que pensar o que vai querer ser depois de grande, mas en-
quanto crianga, vou ensinar tudo que ev puder ensinar eles. [..] [Meus
filhos] tém que, em primeiro lugar, entender que eles sao indios [...]
que sio Kaiowa e aprender a trabalhar com a comunidade, dar valor
praquilo que ele é [...] nunca querer ter a vida de uma pessoa que nao
éa gente (Leia).

Acho principal ele se identificar como povo, se orgulhar, falar clara-
mente e mostrar trabalho (Valentim).

(Gostaria de que seguissem a tradicao guarani e estudar pra ser al-
guma coisa no futuro, achar um emprego aqui mesmo, [...| ou entio
ir pra outra aldeia se tiver vaga. Quando crescerem gostaria de eles le-
var nossa luta como a gente estd levando (Alfredo)

Eu quero que minha filha aprenda a lingua guarani desde pequinini-
nha. [...] Ser alguém na vida dela, [...] assim: ela lutar pelos direitos
indigenas. Ela é mestica, [...] [se] deixar minha cultura de lado, ela es-
taria matando proprio meu espirito; vamos supor que [...] ela seja um
defensor dos brancos, nao defensora dos indios, [...] ela vai me matar
segunda vez(Rosenildo).

Apesar das criticas feitas a0 modelo estabelecido de escola e seus
objetivos, a maioria dos escolarizados entrevistados continuava almejando
para seus filhos a mesma coisa que seus pais desejaram para eles, ou seja:
estudar para ter um emprego e assim “ser alguém na vida®. Isto significa
que os valores da sociedade abrangente sao poderosos. E, tanto naquele
tempo (2002) como atualmente (2019), um dos poucos instrumentos que
os indios possuem, que possa ensinar-lhes a negociar com os cédigos de
outra sociedade, ¢ a escola.

A diferenga entre os escolarizados e seus pais é que estes néo que-
riam, para seus filhos, explicitamente, a mesma sorte que eles mesmos ti-
veram, ou seja, que continuassem na roga. Mas os pais escolarizados, na
grande maioria, empregados como funciondrios publicos, desejavam que
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seus filhos seguissem o exemplo deles préprios, o que, efetivamente, nio
faz muita diferenga, uma vez que, também, em geral, ndo mencionaram
alternativas de sobrevivéncia que tenham a ver com a terra e com a produ-
¢ao agricola ou que indiquem menos dependéncia externa. Um dos entre-
vistados, entretanto, foi mais longe e conseguiu articular os problemas e as
necessidades com solugdes que valorizassem a cultura tradicional e a busca
da autonomia:
Eu queria que eles [os filhos] fizessem algum trabalhe, por exemplo,
artesanato proprie, do jeito nosso, pra nio ficar dependendo, ter uma
coisa que ¢ proprio dele [...]. Nés dependemos da prefeitura, entio
nio somos independentes. |[...] Por que issof Porque nosso pai nio
pensou nisso [...]. Com nosso proprio conhecimento vai dar uma vida
melhor, porque sendo funciondrio vocé nae tem liberdade, vocé nao
& Mesmo que vocé queira fazer um bom trabalho pro seu povo, fica
nessa fiscalizagio toda hora e nao tem liberdade. E se nosso filho for
mais forte, [...] nao vai pedir dinheiro da passagem, nao vai ficar de-
pendendo(Valentim).

Por outro lado, também nao conseguiu explicar como isto seria
viabilizado, sendo que néo existe mais matéria prima, pois a terra das re-
servas e aldeias é pouca e exaurida. Entretanto, uma diferenga significativa
entre os escolarizados e seus pais é que comegaram a incluir no discurso a
valorizagdo da cultura, a manutencio da identidade kaiowd e guarani, coi-
sas que antes, na época de seus pais, eram rejeitadas, significando um pro-
cesso de ressiginifcacdo cultural. Além disso, alguns manifestaram a von-
tade de que seus filhos se engajem nas lutas do povo, 0 que revela um a-
vango do ponto de vista politico, comprovadamente refletido entre os pais
escolarizados engajados nos movimentos indigenas.

Percebe-se, também, que o respeito a liberdade individual es-
tava presente entre eles, acima de tudo, como no sistema tradicional, pois
os pais dao liberdade de escolha para seus filhos, no sentido de procurar
um emprego fora - mesmo entre aqueles que disseram preferir que os
filhos continuem na aldeia, identificando-se com o povo e a servigo da

comunidade.
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3.1.6 A influéncia da escola sobre o sistema kaiowd e guarani

Se até agora foram analisados os resultados da escola frente as ex-
pectativas materiais e sociais dos Kaiowd e Guarani, criadas pelo modelo
escolar em vigor, nesta sessdo os escolarizados analisam a influéncia da es-
cola sobre o seu sistema tradicional ou Aande reko e sobre sua identidade
étnica.

A maioria dos entrevistados afirmou que a escola negou ou escon-
deu tudo o que se referia ao sistema tradicional, tentou anular os valores da
educacio recebida na familia, levando muitos a querer negar a prépria i-

dentidade indigena, como se pode perceber nos depoimentos a seguir:

A escola atrapalha muito o sistema dos indios, porque nao valoriza o
nosso cacique, nao valoriza o nosso pove, discrimina nossa lingua (A-
lice).

Sempre negou a cultura da gente, o valor da gente ser indio, da gente
ter aquela liberdade [...] Tudo aquilo que vocé aprende com seu pai,
com a sua mae, na escola vocé aprende outra coisa. [...] Quando vocé
ia pra escola era outra vida [...]. Nio ensinava a respeitar os idosos [...]
a gente nunca produziu um texto: ‘Quem tem mais valor? Quem € o
nosso historiador da vida?’(Rosenildo).

Aquilo que eu queria aprender ndo td no livro, [...] nao tinha [...] sobre
aminha cultura. [...] A nossa cultura naoe foi valorizada (Adriano Pires).
A escola fez esconder as coisas que era nossa, e escondeu aquele valor
que a gente tinha. [...] Dentro da escola nao falava quem era eu, [...] a
gente falava que ndo era indio [...]. A escola nunca mostrou [...] que eu
sou uma pessoa, sou uma nagio (Joao Benitez).

A escola tradicional [nac-indigena] tira o valor que a gente traz de
dentro de casa. [...] Os professores impéem um outro valor [...] e con-
seguem influi a cabega das criangas, assim como eu fui influenciado.
[..] Geralmente o aluno quando [..] vai pra cidade e depois ele volta
aqui, volta mais agressivo, [...] j4 ndo respeitava os outros, jd falava,
xingava o professor, jd volta assim com uma mentalidade diferente,
perde aquela docura (Pedro Franco).

Por tudo isso, Maria de Lourdes entendia que a escola “foi um
dos papéis que mais destruiu a cultura indigena”, afetando drasticamente
também o préprio ser:

A escola fez destruir o espirito do indio [...]. I por isso que [...] maioria
ndo reage, parece que td tudo cego [...] Eu percebo até nos professores,

nas pessoas que tém ligagdo mais com branca, [...] parece que carrega
consigo aquela carga pesada, ndo tém liberdade nem de se comunicar
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[..], ndo pisa firme [...] A escola fez distanciar aguela criatividade, [...]
sufocou tudo, ai a gente ndo presta mais para nada.

Ou, conforme Adriano Pires: “[...] al misturou tudo [...] desvariou
o meu pensamento”, mostrando o desequilibrio provocado por esta situa-
¢a0. Nesta mesma linha de andlise foi a reflexdo feita por Valentim:

A escola desequilibrou muito, e e, nao tendo equilibrio, nao falo, nao
presta nada [...]. Equilibrio é essas coisa tradicional, por exemplo, ter
mais forga, ter mais coragem, ter mais firmeza das coisas. Por isso que
hoje em dia nao existe pessoa que luta pela terra, porque nao sabe peitd
[...] Ele é uma pessoa morto [...] que ndo td enxergando nada, que nao
reage [...] Ndo adianta eu, como lideranga, ter tudo, ter conforto, ter
casa, mas nio ter preocupagdo [..] pelos patricios.

Com estas reflexdes, eles sugerem que a escola ndo-indigena teria
tornado os escolarizados indigenas “desequilibrados”, “alienados”, “sub-
missos”, “individualistas”, “inseguros”, anulando o espirito guerreiro, pré-
prio do povo guarani e kaiowd presente na historia, pois perceberam que
o escolarizado “néo é lutador pela terra” (conforme j4 mencionado em se-
¢ao anterior). Por outro lado, a escola criou um sentimento critico, como
revelam os depoimentos:

Essa maneira de tird a cultura do indio, coloci as coisa na cabega do
indio, e o indio, quando se vé, ji td perdendo a cultura, o costume, a
propria lingua (Pedro Franco)

£ que foi muita exigéncia por parte dos brancos. A gente nio se dava
conta do que tava acontecendo, através de uma forga que vem de fora
pra dentro (Silvio).

Quantas vezes a gente ouviu na escola, [...] nos livrinhos l4, era bunito
as casas, entao, vocé olhava prd sua casa, pro seu meio li, [...] aquilo
nao tinha valor nenhum. Na verdade, ¢ a gente que constroi os valores
nossos [..]. Meu pai sempre fala: “vocés nao deveriam mais viver em-
baixo de sapé”. [...] Mas eu nio vejo esse lado. Meu marido queria
construir uma casa [de tijolos]. Eu falei: - eu ndo quero, quero viver
embaixo da casa de sapé’. - Ah, mais dai pega fogo!’ - Faz outra se
pegar fogo' (M. Lourdes).

A gente sempre tem uma semente que nasce na escola [...] por exem-
plo: por trds de uma imagem bonita de casa, isso ai vai passando [...],
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deixando perturbado. O meio de comunicagao, televisio, ridio, sem-
pre passa algum informagio na aldeia. Isso no meu ponto de vista per-
turba o sistema (Alice).

A escola e os meios de comunicagio eram vistos por Alice e Maria
de Lourdes como “sementeiras” subliminares que, através das imagens e
contetdos nio-indigenas, valorizam apenas as coisas da sociedade de con-
sumo, plantando a “semente” integracionista do “ser alguém na vida” para
superar o “nada” de ser indio. Estas mensagens, segundo Maria de Lour-
des, foram transmitidos em cadeia para toda familia, inclusive para os pais
da primeira leva de “letrados” que, afinal, ainda tentavam passar os valores
tradicionais para seus filhos:

Essas coisas consumista [...] pega as crianga e leva pros pais que estu-
dou nessa escola e hoje formou uma familia [...]. Eu vejo pelos meus
filhos, [...] tenho tentado repassar s valores que meus pais me repas-
sava e queen apremﬁ durante essa luta, depois queeu comecei a ouvir
05 cacique, as pessoas que tem uma historia, a gente repassa prd eles,
mas cles nao acha que aquilo é bonito, que tem valor.|...] As coisas do
branca, o costume, a moda, [...] esse lado material, é ai que pega.

Alguns escolarizados disseram que a escola os afastou do sistema
tradicional, obrigando-os a aprender a cultura e a lingua nao-indigenas,
mas néo conseguiu fazer com que perdessem o proprio idioma “e outras
coisas que a gente guarda no coragdo”, Silvio Pires alertou, no entanto, que
“nao € s6 falar em Guarani, a gente tem que ter respeito pelo clima, pelo
sol, pelo vento, pelo raio...”, coisas que nao esqueceu, mas que no internato
ele escondia por causa da repressao.

Entretanto nem todos entendiam que o resultado da escola é
ruim, pelo contrério, a escola “abre muita possibilidade pra levar este ca-
minho de ter paz com o indio, com o branco”, ja que, segundo Adriano
Morales, com o jeito préprio de viver, dificilmente conseguem viver em
paz, explicitando os conflitos e ambiguidades da realidade dos Kaiowd e
Guarani. Qutros entendiam que a influéncia ou ndo da escola depende de
alguns fatores, tais como a decisdo da prépria pessoa e a educacao que re-
cebeu dos pais:
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[A escola] nao influiu, vai muito da cabega de cada um (Lucio).

() que eu recebi de ensinamento do meu pai, até hoje serve isso pra
mim. A escola ndo me atrapalhou em nada, ela até me ajudou (Milton).

A escola [...] contribuiu com o que meu pai dizia: [...] que a gente nao
deve roubar, nio deve matar, e ndo deve nunca desrespeitar alguém.
[..] No colégio [...] a gente aprende a respeitar, aprende a ser um al-
guém na vida, menos roubar, menos matar, e a respeitar a vida do ser
humano(Daniel Aquino).

A escola nio faz a pessoa mudar o que aprendeu em casa, no meu
ponto de vista. [...] Mas, se o pai e a mie nao educa até a época da
escola, depois [...] nde adianta, ai jd vai direto prd escola [...], se for do
lado bom que ji aprendeu [em casa), ele vai continuar aprender mais
coisa bom, agora se for meio [...] solto de casa mesmo, af nao aprende
muitas coisas boas (Venancio).

Como se vé, este entrevistado enfatizou a importancia da educa-
¢do tradicional, principalmente até os scte anos.

Isso ai depende do pai dosalunos de educi as criancas, porque a gente
cria uma familia e deixa livre [...] paraaquilo, e se a gente nao cuida, af
passaa regra, o dominio do pai (Adriano Pires).

Com essa fala, Adriano Pires deu a entender que a prépria edu-
cagao para a liberdade, sem repressdo, torna-se uma “faca de dois gumes”,
pois, com os apelos de fora, desestabilizando os valores tradicionais, os jo-
vens sentem-se livres para, também, abandonar o modo de vida familiar.

Na opinido de outros entrevistados, o escolarizado apenas se uti-
liza da negociagio cultural, “encaixando-se” as situagoes novas, aprovei-
tando todos os conhecimentos de fora, sem deixar de ser ele mesmo, sem
perder os conhecimentos e valores tradicionais:

Eu sei que a maioria [dos escolarizados] nao mudou em nada aquilo
que sente, aquilo que ainda ensina para os seus filhos, aquilo que acre-
dita, apesar de todas essas mudangas que teve ld fora, principalmente
na visdo das coisas. [...] Eu nao mudei, acho que mudei muito pouco.
[..] A gente tem que se adaptar. [...] Entao, na verdade, [...] a gente nao
perde, a gente apenas s¢ encaixa num outro sistema (Alice)

[A escola] nao atrapalha em nada, porque a tradigio nunca perde, o

estudo é so um outro conhecimento que voce adquire. [...| Vocé sim-
plesmente adquire mais conhecimentos (Gildo).

175



VERONICELOVATOROSSATO

Claro que eu nao vou me portar 14 fora como eu me porto na aldeia.
Aqui tem certos costumes que faz parte de mim, inconscientemente
eu to vivendo aquilo que eu aprendi na familia, [...] aqui dentro da
aldeia to vivendo o meu eu. [...] Entao eu nao diria que eu tenha que
deixar de ser eu, mas eu preciso me encaixar [...] na forma que a soci-
edade branca exige. Porque se eu nao me encaixar, eu também nao
vou conseguir sobreviverl4 [...] (Rosenildo).

Entretanto, outras andlises indicam que a responsabilidade pelas
mudangas nio seria mais da escola e sim das novas religides que vao en-
trando pelas aldeias adentro:

As religioes vém mudando a cabega das pessoas, mesmo, como € que
elas tém de viver, de acordo com a vida de disciplina, regra que eles
dio. Entdo, a pessoa vai ficande pro outro lado. Ela vai fazendo aquilo
que a cabega manda”. (Rosenildo)

[A escola] mao influencia. Agora, a religido é mais complicada, eu acho
que os indios nio tinha que seguir a religiio dos brancos, o indio jd tem
sua religido propria do Guarani [...] [A igreja] eu acho que [...] nao vai
ensinar pro jovem Guarani pegar servigo na drea indigena (Venancio).

Estas afirmagdes, no entanto, foram contestadas pelos seguidores
escolarizados destas igrejas, cujas opinioes serdo abordadas adiante.

Como se percebe, as opinides desses escolarizados, quanto aos re-
sultados da escola sobre o sistema tradicional kaiowd e guarani, foram as
mais diversas e contraditorias. Neste ponto pode-se ressaltar a tensdo cul-
tural existente na ambiguidade do discurso apresentado num tempo de ex-
trema negociago cultural, embora néo equilibrada, pois os préprios depo-
imentos apresentaram a desigualdade em negociar com a sociedade abran-
gente. O que vale destacar é que a escola foi criada com a intengdo de que as
diferengas socias e étnicas fossem apagadas; no entanto, ela forma pessoas
que passam a questionar esse método: a0 mesmo tempo em que tendeu a
ser monofonica, abriu uma brecha para a polifonia, e é a partir desta brecha,
como local de transformacao, que podemos analisar estes discursos.

Para verificar se a educacio ¢ os valores do Aande reko também
sdo importantes/imprescindiveis para os Kaiowa e Guarani escolarizados
se reconhecerem em sua identidade étnica e serem reconhecidos como tal,
¢ necessdrio analisar como eles processavam suas concepgoes e ressignifi-
cavam suas vivéncias a esse respeito.
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O professor Valentim entendia que tradicional sao suas rezas, lin-
gua, canticos e arte/artesanatos. Mas nao s6. Setia também “uma coisa de
atitude, de comportamento, de relacionamento [...]J, sem ter violéncia, sa-
ber lidar com os problemas, é tranquilidade ¢ entendé essas coisas, [...] [ter]
paciéncia, respeitd o clima, as plantacoes, [...] deus existe, [entao] a gente
respeita os trovoes, os relimpagos [...]”. Segundo ele, o tradicional é im-
portante porque marca a sua identidade e, também, porque, através da e-
ducagio, sio passadas as leis do Guarani como, por exemplo, as leis de pre-
servagdo da natureza: “Se a gente destruir tudo, as arvores, ela se vinga, e se
a gente destruir todo tipo de passaro, ele também se vinga”.

Outros também falaram da importancia da educagio recebida
em casa como parte do sistema tradicional, (que define o “lado moral” da
pessoa como “essencial para sua vida”). Para Rosenildo, “melhor pra gente
é a escola do pai e da mae. [...] E que ali vocé aprende tudo pra viver, pra
andar, pra ter a consciéncia de viver com a sociedade, como é a tua tradi-
¢do, teus costumes”.

Essa afirmacio ¢ partilhada por todos os entrevistados, que dis-
seram manter em sua vida o que aprenderam com seus pais, ou seja, 08
fundamentos do sistema tradicional, como sintetiza Milton Nelson:

Hoje, [guardo] esse valor que o meu pai me ensinou, de como sobrevi-
ver como ser humano, e como eu me cuidar durante o meu viver. O
comportamento ¢ aquele que [...] eu demonstro através do meu viver,
[..] tanto nas atividades, [...] modo de receber, modo de falar, modo de

ndo ferir alguém, mesmo que tiver assim meio nervoso. [...| E conforme
vocé vai levando esse tipo de vida, vocé vai ganhando mais pessoas.

Entretanto reconheciam que nem tudo era mantido da mesma
forma, conforme explicou Herminio Fernandes:

Fazer as casas: hoje nao ¢ tao baixa; fazer a roca: quase jd nio queima
mais a palha, pois serve de adubo: alimentagao: em vez de carne de
bicho do mato, é do agougue, comprada, jeito de fazer a comida, usa
muito tempero comprado; dgua ndo € mais na mina, agora melhor ¢
encanada; vestir antes ndo ligava, agora porque trabalha nao pode ser
muite desajeitado; transporte facilita muito, antes tinha que andar
mais, agora acha ruim caminhar: antes a mulher nao participava de
algumas coisas, agora é igual, por causa da lei mesmo, € mais ficil pri
todo mundo, a mulher ja pode trabalhar em qualquer coisa.
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Mas é a espiritualidade, o sistema religioso, o principal elemento
da tradicao mencionado pelos “letrados” kaiowd e guarani'”’, e muito bem
explicitado por alguns professores indigenas:

A questio da espiritualidade a gente nio poderia perder. [...] O Gua-
rani é muito refigioso. [...] To falando a religiao no sentido geral, por-
que o indio, quande ele fala de religiao, ndo ta falando sé naquela
hora. [..] O indio guarani € religioso em tudo [..], por exemplo:
quando ele vai fazer a casa dele, [...] na hora de cavar o pogo, [...] na
hera de escolher uma mulher, [...| quando vai fazer uma roga, [..|
quando ele vai pescar com um filho [...] Qué dize: a religiao ta envol-
vida em todas as coisas, nio so numa coisa (Alice).

A espiritualidade, segundo Alice, é a “esséncia que o Kaiowd e

Guarani tem para viver”. “Nessa esséncia de ser religioso estao envolvidas

todas as coisas”, por isso eles ndo podem perdé-la, diz ela. E onde estd essa
esséncia? A professora explicou:

Ta no ensino das coisas [...] do Teko Marangatu. Tem a pessoa que

danga, o rezador, mas isso nao qué dizer que ta tudo centrado nele, mas

os ensinamentos dele, [...] redine com os ensinamentos eas experiéncias

doava, com o conhecimentodao pai, da mae [...] O pajé é apenasaquela

pessoa que invoca, que ajuda, ai vocé resolve seus problemas quando

estd muito problemitico. O indio quando nasce é batizado, [...| recebe

um nome, [...] e quando ele [o pajé] te dd esse nome, ao mesmo tempo

invoca vdrios tipos de espiritos que venham teajudd. [...] Ele vaiajudar

a ser uma boa pessoa, [..] uma crianca obediente, [..] uma pessoa

calma, [...[ que trabalhe, que honre sua familia, seus pais, que um dia
possa arranjar um bom marido [...] uma boa mulher.

Como se pode notar, os principios da educagio indigena estio
estreitamente ligados aos principios da religido tradicional: educagio e re-
ligiao compoem o mesmo eixo cultural para os Kaiowd e Guarani.

Maria de Lourdes esclareceu que nio se trata de uma religido, mas

¢ o préprio sistema: “Ele fala como que a gente deve vivé, como deve tratd

'*’Esta pesquisa constatou que, em 2002, 15 escolarizados se diziam “catdlicos tradicionais”
ou da religiao tradicional; 19 se diziam de algum credo protestante, a grande maioria da
igreja presbiteriana; 6 de igrejas evangélicas: 5 nao declararam a religiao. Virios que se di-
zem crentestambém procuravam o caciquee vice-versa, Trés disseram que ja nasceram de
pais convertidos, enquanto que os demais se batizaram e se criaram na religiao tradicional,
até entrar na escola,
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a familia, como deve se comportd, [...] o que que pode acontecé, o que que
pode ndo acontecé, por que que a gente nao deve segui a religido do
branco”. Ela contou que, segundo seu pai, nao tem mais cacique ‘com es-
pirito digno de contar as coisas”. Mas ela vé de outra forma:

Claro que ndo tem muitos, [...] que fala as coisa prd vocé e que dai um
tempo vocé viu, acontecen [...]. E uma ligio de vida que ele vai dando
pridvocé [...] A Dona Jiilia [rezadora] fala assim prd mim: ‘mesmo que
vocé ndo esteja todo dia na minha reza - [...] vocé tem que orientd seus
filho, [...] mesmo que vocé ji esteja [com| costume do branco [...] -
claro vocé pode convivé com as duas coisa - [...] vocé sempre tem que
sabé pelo menos um pouquinho [...] de alguma danga, de alguma reza,
de algum canto, [...] [pois] quando vem o temporal, vocé tem que té
um mbarakd, [...] um mimby’ [...].5e vocé continud ali, cada dia vocé
vai ouvi coisas novas, eles vio prevé alguma coisa prd vocé.

Para esta professora, o sistema é um “modo de vida", que ela
chama de teko. “Cada pessoa tem um teko marangatu’, inclusive as pessoas
crentes, de igrejas evangélicas, “porque o marangatu pro crente é o crente
vivé a vida espiritual sem pecado”.

Estas duas professoras tiveram uma educagio tradicional até en-
trar na escola e depois aderiram a Igreja Presbiteriana, como tantos outros
escolarizados, sendo que uma continuava crente e a outra convivia inten-
samente com os rezadores, embora participasse, eventualmente, da igreja.
Segundo a rezadora Dona Julia, é possivel conviver com as duas coisas, 0
que elas e outros faziam muito bem. E por que isso acontece? Pode-se ter
uma ideia pelas palavras dos proprios entrevistados:

A Igreja nao briga com a tradigao Guarani e os fiéis podiam participar
das rezas. S6 proibia cigarro, bebida, adultério e baile. Alfredo [Era da
igreja Deus € Amor e hoje ele leva os filhos nas rezas do cacique Indcio,
pois| eles gostam de dancar e tém até mbaraka.

O fato de eu ser crente, tem certas coisas que eu nunca abandono, que
¢ da cultura, e isso eu nao vou deixar (Renata [presbiteriana]).

Meu pai me educou no sistema kaiowd e na igreja. [...] Ir na igreja
presbiteriana, também é um meio de [...] entrar na sociedade [...] Na-
quela época a gente participava das reza [...| com uns 7 anos, eu ainda
era o que mais dependia dos pajé, [..] era o pajé que fazia o tratamento
pra gente. Até hoje nossa familia respeita muito os conservador, os

pajé, a gente vai ld e fica com eles por uma questio de respeito, ¢ nio
desprezando”(Milton [presbiteriano]).
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Percebe-se as negociagdes que faziam para poder conviver sem
conflitos. Para alguns escolarizados, estes conflitos referem-se apenas a
forma, aos ritos, sem atingir a esséncia religiosa do homem, que para eles
¢ 0 mais importante:

Se ndo tivesse a doutrina, as duas religiées nao teria conflito, porque é
apenasa forma: [...] a forma de adorar esse Deus € diferente, seus ritu-
ais (Maria de Lourdes).

A religiao ¢ uma s, o jeito de trabalhar dentro de uma igreja ¢ bem
diferente da outra religido. [...] A religido indigena ‘catdlico’ [tradici-
onal] defende uma idéia s6: no funde, nio quer a maldade; defende
que todo mundo quer paz, alegria [...| Tem maldade, mas sempre tem
obom. Porexemplo, [...] casar com primo na sociedade do indio é um
grande pecado, [...] vocé estd quebrando um ‘marangatu’. E sagrado.
[...] O espirito se liga no casamento, no nosso corpo, se liga junto, dai
ndo dd. [...] Segundo a doutrina dos caciques antigos, esse af vai virar
bicho, qualquer coisa. Por isso que a gente nao quer falar isso bem na
frente. [...] Os mandamentos dos Guarani, alguma parte bate com a
Biblia mesmo: Esse negdcio de matar outra pessoa nao pode, [...] rou-
bar s6 apareceu depois dos brancos [...]. A mulher que anda com to-
dos, também € condenada na doutrina indigena. Pro homem também
éassim. [...] A pessoa ser mansa é o melhor caminho, o cacique sempre
ensina através da historia. Mas, se tem coisa que vai atropelar, a gente
fica bravo também. O indio ndo é uma madeira, ele sente, tem senti-
mento de raiva, de todo tipo que as pessoas tém (Valentim [Foi aju-
dante do Pastor da igreja presbiteriana])

Nés indio tem o nosso deus, tem a nossa religiao [...[. O deus é um s6
que existe, sem deus dos indio, dos brancos, dos negro [...]. A gente
nao ¢ escrito como o pastor tem no livro, [...f no canto [...]. A nossa
dan¢a é com ‘mbaraka’(Adriano Pires [Era pentecostal na época desta
entrevista)).

Mas nem todos negociavam: alguns entendiam que sua identi-
dade indigena estava condicionada a religido tradicional: “-Pra me consi-
derar como indio, eu nao posso ser crente, eu nao posso deixar minha re-
ligido, [...] se eu deixasse o ‘guachiré’, serd que eu vou ser branco?”

Sabe-se que, entre os Kaiowd ¢ Guarani, algumas pessoas exer-
cem a funcio de rezadores (nanderu ou fiandesy), adquirida através de
uma educagio especifica ou da inspiragéo divina revelada em sonho. Em
resposta a pergunta se um “letrado” poderia ser um rezador, eles respon-
deram de acordo com a tradigao conhecida na histdria:
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Depende da esséncia da pessoa. [...] Eu gostaria [...] mas (risos) nie
consigo ter aquela humildade que tem o rezador. [...] [O estudo] [...]
ndo me atrapalharia se eu fosse uma pessoa indicada. Eu sempre lem-
bro do Valentim, ele sim conseguiria ser professor eao mesmo tempa
desempenhar o papel muito bem. [...] Tem muitos que tém dom pra
isso, mas nao sao todos que sao escolhidos (Alice).

Teoricamente poderia o estudado, [...] ser alguém assim [...]. Agora,
prd pessoa ser um cacique mesmo, [...] ela vai ter que ser desde crian-
cinha até quando chega a hora. [...] Igual 0 Daniel [professor kaiowd],
[...] era yvyraija, ele andava prd ¢d e prd I com a D. Juilia [fandesy].
[..] Ela fala que ele tinha tudo prd ser um cacique, mas [...] ele se afas-
tou dela, ele sabe virias coisas que ela ensinou. Ele valoriza muito, s
que a familia, nao [...] (M. Lourdes).

Se ele conseguir adaptar com o poder de Deus, se 0 Tupa der algum
pader para isso, ele vai fazer, ele vai mostrar o poder que ele tem, pra
que acredite naquela coisa. Euacho que € isso ai sd. [...[ Qualquer um
poderezar [...[ (Valentim).

Esses depoimentos mostram a importincia que a religido possui
no sistema simbdlico dos Kaiowd e Guarani e que estd intrinsicamente li-
gada a educacdo, também formal, levada, primeiramente, pelas Missdes.

Embora os escolarizados declarassem que a religido é essencial no
modo de ser tradicional dos Kaiowd e Guarani e, pelo menos em suas falas,
a conhecem e continuern valorizando e vivenciando, caberia questionar por
que, entdo, afirmar que a escola atrapalha o sistema, que “destroi o espirito
do Kaiowd e Guarani”, sendo que, para eles, parece que nem as outras reli-
gides conseguiram destruir esta espiritualidade, esta esséncia que eles dizem
manter? Isto mostra, por outro lado, que o seu discurso mostra-se ambiguo
e pouco claro. Mas talvez a resposta esteja exatamente na “esséncia religi-
osa” que, como alguns “letrados” afirmaram, nao estd e nao sera destruida,
€ que mantém a sua identidade viva.

Uma das estratégias usadas pelo sistema da sociedade envolvente
foi a tentativa de anulacio das identidades étnicas, através da homogenei-
zagao cultural e da assimilagao dos indios ao padrao nacional. E a escola,
como ji foi dito anteriormente, foi um dos veiculos mais eficazes destas
politicas. Entre os Kaiowa ¢ Guarani, nao foi diferente, como revelou Da-
niel Aquino: “[...] Na época da escola, o pessoal chamava eu de bugre, in-
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dio, teu lugar é na aldeia, etc. [...] porque a gente é indio e pobre, eles dis-
criminam”. Diante disso o que eles poderiam sentir? “Eu me sentia enver-
gonhado porque era indio”, lamentou-se Daniel. “Sentia raiva de ser indio”
[quando estudava na Misséol, disse Valentim. Entdo, passaram a desejar
outra situagao, como Janio: “[...] Senti que nao tinha mais sentido em viver
como Kaiowd. E a gente passa a querer imitar o pessoal ndc-indio da ci-
dade, querer ser igual a eles, no vestir, no falar e na vivéncia também”. Cer-
tamente, muitos ainda mantém estes sentimentos de autonegagio que re-
sultaram de sua relacdo com a sociedade nao-indigena e, particularmente,

com a escola:

Agora [...] eu me sinto como indio, [mas] nio totalmente privilegiado
[pois] sinto-me diminuido quando estou no meio da sociedade niao-
india, me sinto rebaixado. Ai eu me sinto humilhado, porque [...] a
gente nao se sente bem, [...] se sente desprezado, as pessoas nao que-
rem ter muito contato, muita conversa. Entao a gente se sente deixado
de lado (Janio).

Esses sentimentos, como se pode perceber, também eram de re-
volta, por uma situagdo que, no fundo, os Kaiowd e Guarani escolarizados
ainda prezavam. Mas, em alguns casos, a anulacio foi bem mais radical,

como neste depoimento:

Eu praticamente ndo conhecia mais nada da minha cultura. A tinica
coisa que tinha me restado era a lingua. Depois eu passei a conhecer
muitas outras coisas que faz parte da cultura indigena que eu achava
que ndo existia mais [...[J: as rezas, as dangas, a lingua, o artesanato. [...]
Era raro a gente ver estas dancgas, a ndo ser no dia do indio [...]. Na
realidade, eu nao sabia mesmo que tinha cacique. [Sabia] que tinha os
capitaes [...]. [Quando soube que tinha rezadores indigenas tradicio-
nais] [...] eu senti uma coisa muito distante de mim, porque é como
ndo fizesse parte da minha cultura, [...] Eume sentia alheia a esse tipo
de coisa, porque eu nao conhecia. [...] Na realidade [...| sao conheci-
mentos culturais que perdi, mas também nio me faz falta, entio isso

depende de cada pessoa.

Entretanto, a trajetdria desses escolarizados mostrou que essas
politicas ndo conseguiram destruir sua identidade, sua vontade de ser Gua-

rani, de ser Kaiowa:

182



SERA O LETRADO AINDA UM DOS NOSS0S?

[..] Percebi que ser indio € ser honrado, [...] percebi que eu carregava
uma historia e nio sabia, entio hoje eu me sinto feliz de saber isso [...]
€ isso para mim foi uma coisa que me conquistou profundamente,
para conviver com este mundo (Daniel Aquino).

[..] Nunca me senti arrependida de ser india, até me orgulho de ser o
que sou, nunca neguei de falar minha lingua também (Leia).

Entao, como os “letrados” se identificam? Na visdo dos escolari-
zados, a identidade étnica — ser Guarani ou ser Kaiowd — estd diretamente
vinculada ao sistema tradicional que, como visto anteriormente, também
jéd nao é o mesmo do passado, ocorrendo ressignificagoes devido a propria
dinamica da cultura. Mas ndo basta apenas ser. E preciso incluir nesta i-
dentidade uma caracteristica que a qualifique de acordo com o teko pora,
que € o “bom modo de ser” definido pela tradigao, tornando a pessoa um
“bom Guarani” ou “bom Kaiowd”.

Os escolarizados desta pesquisa afirmaram que ser um bom Gua-
rani, ou bom Kaiowd, em primeiro lugar, é a pessoa reconhecer-se como
Guarani ou Kaiowd, e ser considerado como tal, como disse Silvio: “Ser
Guarani é como eu sou Guarani. [...] Na verdade a gente é considerado
como Guarani’; ou como Alice: “Acho que ser Guarani é ser o que eu sou
hoje, [...] independente de ser vencedor ou derrotado, vocé é o que vocé é7;
ou, ainda, como Daniel Vasques: “Ser um bom Kaiowd ¢ ndo negar o que
vocé é de que origem’”, e ainda ter orgulho de sua identidade e gostar de ser.

Entretanto, como Eliezer, alguns nao tiveram a preocupagio de
se definir identitariamente: “eu sd falava que eu era indio [...] eu nem pen-
sava por qué”. Outros se identificavam pelo parentesco - “Eu sou, porque
meu pai, minha mae, todos parente sao também Guarani” (Alfredo); ou
pelalocalizagio geografica— “[...J eu sempre dizia que eu era indio, porque
eu morava aqui na aldeia, que meus pais, meus parente, tudo aqui”. Mas
Adriano Pires, por exemplo, usou eficazmente a estratégia contrastiva:

Eu ndo sei se sou Guarani. [...] Mas eu me sinto como Guarani. |[..]
Faz parte as diferengas de outro pove [...J. A gente percebeu muita di-
ferenca entre a nossa cultura [Guarani] ¢ a cultura dos Kalowd: a
danga do Guarani ¢ diferente € 0 modo de viver é diferente, né, [...] é

por ai que a gente percebe que nds somos Guarani, [...] A cultura dos
Guarani s6 se vé a reza, né. [...| Nds respeitamos também aquilo que a
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gente ndo sabe, né [...]. Eu me sinto diferente [...] como Guarani; atra-
vés da cultura dele, a gente percebe que ele ¢ Kaiowd.
Enfim, “a identidade td nele, na lingua dele, no costume dele, na
forma dele vivé o Teko - modo de vida dele”, arrematou Maria de Lourdes.
As principais caracteristicas do bom Kaiowd, do bom Guarani,
citadas pelos entrevistados, sao as seguintes: ser pessoa humilde, bem edu-
cada, ter respeito pelas culturas diferentes, pelas pessoas e pela natureza,
ser trabalhador, saber conviver e tratar bem qualquer um, saber expressar-
se artisticamente, falar na propria lingua, praticar a propria reza, a propria
cultura, ter a sua roga e morar na aldeia. Lucio completou o que ¢ ser bom
Guarani/Kaiowa:
Em primeirolugar, é ser o indio natural mesmo, companheiro, a pessoa
que [...] trabalha em familia, [...] pessoa boa, pessoa tranquila, bastante
calma. [...] Um bom Guarani fundamental mesmo ¢ respeito, compa-
nheirismo e a convivéncia [em] qualquer lugar que vocé estiver.
Mas, como disse Venéncio - “porque nao vai ser igualzinho do
antigo”-, os escolarizados sabem que precisam acrescentar a estes valores
algumas coisas que dizem respeito a nova realidade em que vivem:
Hoje, ser um bom Guarani tem que respeitar o branco, também, [...|
o jeito dele [...]. E ter uma boa visao sobre politica [...]. Para ser um
bom Guarani eu acho que tem que ter um plano melhor para a aldeia,
comunidade (Silvio).
Da mesma forma que os antigos repartiam os alimentos, ser um
bom Kaiowa ¢ estar unido democraticamente com o povo:
E a gente estar unido com o povo [...] democraticamente, sem benefi-
ciar um, dois, ou meia duzia de pessoas, [...] porque na época dos an-
tigos, uma anta [...], um mel [...] era dividido para todas as casas. [...]
Eu quero ser um bom Kaiowd, porque eu quero [...J ser um exemplo
para todos os Kaiowd (Daniel Aquino).
Sao velhas motivagoes reelaboradas para reconhecer e mostrar a
propria identidade:
Ser um bom Kaiowi [hoje] - ah! - eu acho que ¢é lutar pela nossa co-

munidade, mostrando o que a gente é [...]: ndo deixar de usar a propria
lingua e viver sua vida, prpria de Kaiowd, assim a cultura, [...], por
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exemplo, as pinturas, a comida [...[. Porque se a gente deixar, os bran-
cos ficam falando quea gente nio é mais indio. [Se] ndo planta mais o
que era da gente, pra que querer ter terra, isso que um dia ele falou
(Leia).

E, por fim, Rosenildo queixou-se de que, pelo fato de eles anda-
rem “meio diferentes” dos antigos, “falam que a gente nao ¢é indio”. Mas
alertou:

Eu sou indio de sangue, de espirito [...] Eu posso vestir a roupa do me-
Thor, eu posso sair no mundo, mas [...] ev sou a mesma pessoa, na lin-
gua, na fala, na educagdo, eu nunca vou esquecer isso, porque isso
nasce com a gente.

Essa situagdo ¢ expandida para todos os “letrados”, na opinido de
Alice, que disse enfaticamente:

Eu ndo conhego um indio que saiu I fora, que estudou e que nao ma-
nifesta nela, na pessoa, aquilo da onde ela saiu. Eu posso estar em
qualquer lugar, [...] com pessoas diferentes, mas aquilo ta sempre se
manifestando. Qué dize: a gente mudou em uma série de coisas, [...]
mas continua vivenciando, a gente carrega sobre a gente mesmo, a
gente sabe que isso ainda tem [...]. Entao, todo mundo carrega isso,
todos os indios carregam, independente da situagio que ele estd, ele se
manifesta, ele é indio e isso todo mundo tem sobre si mesmo.

Em suma, os entrevistados escolarizados, em sua grande maioria,
deixaram claro que a identidade étnica — ser Guarani ou Kaiowd — estd in-
timamente ligada ao modo de ser e de viver tradicional, atualizado con-
forme a vida também se atualiza, e que é “como eu sou” e “como sou con-
siderado e reconhecido pelos demais e pelo entorno”. E saber-se diferente
do outro, contrastivamente, No entanto, mesmo para aqueles que nio fo-
ram educados no sistema, a identidade refere-se ao sentimento de ser: ¢ “o
que eu sou hoje”, “eu me sinto”, “hoje eu tenho o maior orgulho de ser o
que sou”.

Para confirmar se o comportamento dos escolarizados estava
mesmo de acordo com o sistema tradicional, buscou-se a opinido de pes-
soas mais velhas. Segundo estes, os “letrados” continuavam sendo bons

Kaiowd e bons Guarani, como se percebe nestes depoimentos:
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Tem alguns que estuda bem, mas é 0 mesmo, continua sendo um bom
Kaiowd. [...] Um bom Kaiowd ¢ trabalhador, nio é bagunceiro, nio
toma pinga e briga ai com os outro, ai o cara é bom, né (Mauricio).
Aqui [...] euvé que [o letrado] continua Guarani, como sempre ele fala
na lingua dele mesmo, [...] ele é um bom indio guarani [...]. No meu
ponte de vista ¢ assim: [se] ele chega aqui na aldeia fala em Guarani
direito, brinca e faz guaxiré, é a mesma coisa, nao muda, né. Mas [...|
tem argum pessoa que pode ser que ndo faz isso também (Carlos).

Mas depende, também, de outras circunstancias, como a liga-

¢do com igrejas (questdo ji levantada anteriormente pelos préprios es-

colarizados):

Os que eu conhego continuam sendo. Nao influi. O que influi aqui pra
nds e vem ajudando a arrebentar essas coisas ¢ a religido [pentecostais|.
[...] Eu sempre falo: “a religido presta, os religiosos nio prestam”. I por-
que ele vem eaplica uma coisa da sua propria psicologia [...J (Aniceto).

Entretanto, como parece ¢bvio, o sistema tradicional s6 iria so-

breviver se houvesse continuidade na educacao doméstica. Para saber se o
escolarizado passava os valores tradicionais para os filhos, nada melhor do

que as palavras dos proprios “letrados™

A gente ensina. [...] Estamos ensinando o Guarani pros meus filhos,
emalguma parte o Portugués. Importante no comportamento das cri-
angas guarani, em primeiro lugar, tem que respeitar os mais velhos,
nao falar palavrao, de servir tereré, chimarrao, fazer trabalho. Se for
menina, fazer trabalho da cozinha, a mulher guarani tem que enten-
der tudo de casa, de cozinha e saber de tudo (Valentim).

A crianga tem que obedecer os pais, ficar quictinha quando ele estd
falando. Eu d6 conselho pros meus filhos maior. [...] Tem que cuidar
para ndo fazer uma coisa errada e para ndo andar a toa por af. Isso é
ruim (Julho).

Como estou educando meus filhos? Nas rezas do cacique nos vai, sem-
pre vai. [...] Eu nao bato neles, mas sempre procuro esclarecer bem a
falha que ele fez e nao repetir a falha dele, mas nunca cheguei a bater
nele, eu ndo gosto nao. Tem vez que ele falha muito, 56 dou uma pu-
xadinha de orelha, prd ver se ele melhorava e sempre foi bom. [...| Me-
thor caminho ndo bater na crianga [...] Se comega baté na crianga ele
fica muito com medo. e as vezes ele acaba em alguma coisa errada,
mais grave ainda. [...] Por exemplo, se roubar ¢ chegar bater nele, as
vezes ele pode [...] matar alguém ou ele mesmo se matar. [..] [Uso] s6
conversa, como meu avé fazia: ficava sentado e dava um conselho. [...]
Se nao comegar educar desde crianga, crianga quando cresce nao a-
prende nada, s através de pegar duro mesmo (Venancio).
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Importante na educacao Guarani [...| primeiro lugar é nossa religiao,
nossa cultura, nossa tradicio, que veio do Guarani mesmo. Muito im-
portante é a convivéncia dos filhos com a comunidade nossa. [...| Eu
sempre ensino pra minha filha... E I6gico que, hoje em dia, a gente tem
que aprender um pouco da cultura do branco, porque hoje a situagio
obriga a fazer isso, né (Lucio).

Desde pequenas elas [as filhas] treinam para ndo ser preguiosa
{Renata).

Eu sempre incentivo as meninas de como viver fora de casa, de nio
maltratar as pessoas, qualquer um, [comeo] tratar crianca, adulto, por-
que isso ¢ muito bom esse tipo de educagio (Milton).

Como se pode perceber, os escolarizados procuravam continuar
“ensinando os filhos da maneira do Kaiowd, o Guarani também’, como
afirmou Alice, “apesar de todo esses nossos problemas, [...] apesar de tudo
que estd sendo novo, que ta entrando na aldeia”. E deu mais exemplos:

Antigamente a genteaprendia com os pais, [...] que quando comegava
a chover, fazia trovao, [...| agente tinha que se aquietar num lugar [...],
porque a chuva tem seus espiritos e nessa hora estio se manifestando
[..] e a gente tem as conseqiiéncias. [...] [Outro] exemplo: as meninas,
quando estio comegando a menstruar, tém uma série de coisas que
elas precisam respeitar, ndo podem passar além daquilo. Passou a-
quilo, tem conseqiiéncias [...] Isso a gente [...] ainda carrega, e a gente
sabe que tem as conseqiiéncias [...J, ndo é uma coisa infundada.

Entdo ela explicou porque eles continuavam acreditando neste

sistema:

A gente sabe que isso é importante pra eles, porque é como se fosse
um alicerce, ¢ nisso que eles encontram o fundamento. Muita gente
diz assim: ‘Ah, ndo, essa coisa acontecia antigamente, hoje nao acon-
tece mais.” Claro que acontece, e a gente acredita nisso, [...] e continua
educando os filhos nesse sistema.

Mas as coisas ndo eram nada fdceis para os pais escolarizados. E-
les enfrentavam uma série de dificuldades decorrentes de sua nova condi-
¢ao, como relatou Alice, partindo de sua propria experiéncia:

Eu, por exemplo, criei trés filhos, mas hoje {...] eu tenho um hordrio
pra ir e pra voltar, e tem certos momentos que os filhos precisam da
gente pra conversar, [...] pra obter aquela resposta de que eles preci-
sam, mas nio ¢ todo momento que eu to juntos deles. [...] E também

pela forma que eu to educando: eu to podendo ir com meus fithos em
tal parte? Nao to podendo. Por causa do meu hordrio, eu to podendo
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fazer tal coisa com eles, junto com eles? Nao. Eu to podendo mostrar
alguma coisa? Muita coisa eu to deixando de mostrar. Por que? Por-
que eu tenho outros compromissos [...]. Entio, em parte, eu educo
meus filhos, mas nido como eu deveria estar educando.

Alice afirmou que, embora escolarizada, ela queria educar seus
filhos segundo os valores ¢ o jeito tradicionais, mas a propria condigio
de escolarizada Ihe trouxe outras exigéncias e contingéncias que nao lhe
permitiam as condigoes ideais para educar seus filhos, privando-os, en-
tao, de muitos conhecimentos do sistema tradicional. Estes, consequen-
temente, estariam com a formagio tradicional comprometida e, obvia-
mente, a familia que viessem a formar ja teria perdido grande parte do
contetido do sistema Kaiowd e Guarani. Ou seja, mesmo que, direta-
mente, a escola ndo consiga seus objetivos integracionistas, indireta-
mente ela facilita a integragao.

Talvez seja por conta de todas essas mudangas e problemas, que
os escolarizados kaiowd e guarani e sua sociedade enfrentam, que alguns
velhos afirmaram que as novas familias nao educam seus filhos de acordo
com o sistema tradicional, ou estariam na situagio apontada pelo Guarani
ex-capitao Carlos Vilharva como sendo “50% pra cd, 50% pra I&”. A pro-
fessora Maria de Lourdes, por exemplo, disse que o que ela via nas escolas
nao era nada animador, apresentando, novamente, o discurso nio univoco
que caracteriza a sua realidade:

Euacho que eles passam muito pouce da educagio tradicional para os
filhos. [...] Eu vejo ld na minha escola [“escola indigena diferencida”]
queosadolescentes estdo cada vez pior. Antigamente nao tinha escola,
mas as pessoas eram mais educadas. Hoje a gente tem escola, e cada
vez estd pior a educagio dos adolescentes. Entdo, os pais estudados
ddo uma educagao pior do que aqueles pais que nao sao estudados,
[..] £ a formagio que a gente recebe mesmo, isso que influencia.

E como seria o futuro sem o sistema tradicional? Novamente,
Maria de Lourdes se manifestou, duvidosa:

Se ndo ensind, af que vai acabd mesmo. [...] A identidade td nele, na
lingua dele, no costume dele, na forma dele vivé o Teko - modo de

vida dele. Ele pode [...] ter uma casa boa, um carro, mas ele sempre
tem que dar valor aquilo que é dele, acima de tudo [...] nio o que ele
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copiou de alguém; se ele ndo tivé esse valor, ele ndo é nada, [...] e nin-
guém vai conhecé ele como alguém [...]. Ele nao vai té identidade ne-
nhuma, e ai o que que ele vai sé? Um nada, ninguém, vai sé um sem-
nada, ele vai queré sé branco, e 0 branco ndo vai reconhecé ele nunca
como um branco, ele ndao pode sé um Terena. [...] Se ele ndo ensind,
ndo repassd [...] vai acabd mesmo.

Como se percebe, ao contrario do que muitos Kaiowa e Guarani
dizem, que s6 através do estudo se pode “ser alguém”, Maria de Lourdes
afirmou que, fora do modo de ser e de viver tradicional, o letrado nao serd
reconhecido como “alguém?”, serd “um nada”, sem identidade definida. No
entanto, a capacidade de ressignificacio dos Kaiowa e Guarani, sustentada
por caracteristicas como a tolerancia e a espiritualidade, permitem aos es-
colarizados entenderem seu futuro de forma otimista. E o que se nota na

analise de Valentim:

Isso ai [futuro sem o sistema] ndo vai acontecer, [...] porque eu acre-
dito no meu trabalho, [...] na minha mensagem, acredito que meu
deus me ajuda pra ser abencoado esse trabalho. [...] A gente véa ma-
nifestagio dele através do vento, da natureza, de tempestade, de sol,
de lua, e quem foi criado por ele tem que acreditd [...] na mensagem
que ele coloca na cabega, porque o pensamento, o espirito € um s6 e é
dominado por ele, ele pode mostrar o caminho certo. As vezes vocé
pode apanhd, até pra vocé aprendé. [...] Tem que estimuld pra pessoa
buscd e senti bem naquilo 14, ai ele vai sentir [...] que isso é bom, que é
muite doce, é muito mais gostoso. [...] ' meu dever, meu compro-
misso de explicd pra qualquer um, seja velho, seja doente, seja qual-
querum [..].

Mesmo para os escolarizados de outras igrejas, isso funcionava:

Eu pra mim acho que a gente nio vai deixd isso ai. Eu mesmo, eu to
na religido presbiteriana, mas eu valorizo muito, né, a cultura nossa
tradicional. Quando chego na reza, agora que eu respeito muito, né,
porque eu dei muito valor, dou muito valor & nossa cultura (Eliezer
Martins [presbiteriano]).

Aquele que enfrenta a igrefa, uma religido ndo indigena, [...] ele res-
peita o tempo de plantagdo, tempo, vento, tudo. Em alguma parte, os
[crentes] mais religioso respeita. [...] No fundo, aquilo que as pessoas
ganharam dos pais... elas ndo esquecem, da familia elas nio esquecem
(Valentim).

Pelas andlises feitas até aqui, pode-se perceber que, apesar da
pressdo que a escola exerceu sobre 0 modo de ser e de viver dos Kaiowd e
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Guarani, a trajetoria desses escolarizados mostra que alguns fatores desta
histéria fizeram com que os escolarizados se reidentificassem/ressignifi-
cassem culturalmente, resgatando sua autoestima perdida ou nunca tida, a
nao ser pela negacao de sua identidade:
A gente pode td muito tempo numa religido, s6 que um dia vocé sem-
pre vai queré voltd, procurd as suas origem, a sua raiz, [...] e sempre
vocé volta. Vocé pode continud depois, mas sempre vai td em conflito

consigo mesma, vocé ndo consegue [...] As veiz vocé volta definitiva-
mente. (Nio identificada)

Rosenildo contou que depois de viver o processo de catequizagao,
também saiu da aldeia para estudar, ficou muitos anos fora e achava que a
educacio indigena “era coisa do passado, era coisa do antigo, que nao tinha
nada a ver com as pessoa da frente, ndo tinha valor”, mas “até que um dia...
a gente voltou™.

Mas o que fez estas pessoas “retornarem”? Dentre os fatores que
mais contribuiram para a reidentificacio/ressignificacio cultural desta-
cam-se a participagdo no movimento indigena, seja na luta pela terra, no
Movimento dos Professores Guarani e Kaiowd, ou no Aty Guasu (movi-
mento de liderangas) e, também, os estudos diferenciados e especificos:

Comegou a partir dos encontros que a gente teve, vdrios Aty Guasu e
eu fui vendo esse lado de eu mesmo queré me entendé, esse lado da
religido. [...] Af eu comecei a entrar em conflito comigo mesma [...], e
a gente vai refletindo.{...] Cada encontro é uma aula, cada conversa
com alguém ¢é uma aula que vocé ouve, vocé aprende [...] nessa luta
toda [...] (M. Lourdes).

Voltamos a ter consciéncia de nés através do movimento, através da
lei. [...] Mesmo que alguém nao falasse [...] dd para perceber: vocé
sente que alguma coisa falta, tem alguma coisa incomodando, que nao
t4 dando certo, né, masatravés do movimento, da conversa, fica cons-
ciente de novo (Adriano Pires).

Como processavam esta “volta” ressignificada? Alice explicou
que “aprende uma série de coisas na escola, [...] uma série de coisas na fa-
milia, agora, eu juntei todo esse conhecimento”, Ou, como Daniel Vas-
ques: [...] um pouquinho de cada um, do meu pai, do meu avo, da educa-
¢do da escola, através dos livros, das leituras dos jornais, televisao, revistas”.
Assim declarou Valentim:
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A gente nao pode julgar o que aconteceu antes da luta... [mas]...quemn
jd cresceu com essa cabega vai ter duas cabegas [...]: A gente entende a
parte do nosso conhecimento, tenta conversar com as pessoas numa
reuniio, nwma reza, tenta valorizar pelo menos. [...] Tendo o material
dos brancos, [...] tendo reldgio, tendo roupa, coisa de branco, |...] nao
significa que estamos discriminando o nosso, [...| porque a gente tem
a cabega consciente de que tipo nés somos.

E concluiu que, para continuar esse processo recém comegado, é
preciso vencer o medo, pois “o medo ¢ coisa da terra”, e ¢é necessario ter
“esse espirito Guarani mesmo, ai tem forga sim”.

O depoimento de Jodo Benitez sintetiza o que os entrevistados

falaram:

A escolaatrapalhou muito. Mas hoje estamos aqui [...] porque a gente
também pegou da escola aquilo que a gente precisava para montar
uma escola diferenciada, uma escola prépria. A gente descobriu fatra-
vés| da escola também. [..] Através da organizagao [indigena] ou de
algum curso [...] e também através de alguns mais velhos, [...] a gente
consegue entender que a escola explorou muitas pessoas, [...] a escola
fez esconder as coisas que era nossa, aquele valor que a gente tinha.
[..] A gente aprendeu que ndo era essa escola que a gente deveria ter.
Agora a gente tamo vendo que essa escola tem que ser uma escola que
seja nossa, que seja do nosso jeito deser. [...] A gente, quando nao tem
muito conhecimento, tem pouca autonomia, a gente nao sabe do que
se trata quando a professora passa as coisas. [...] Agora no curso [Ma-
gistério Indigena Ara Verd] que a gente td percebendo que nio é bem
assim: cada um, as coisas tém o seu valor, o seu limite, suas regras.

Em suma, as influéncias externas buscam sufocar o modo de ser
tradicional, mas ele segue presente e, quando a pessoa, pela maturidade da
vida ou até através da prépria escola, redescobre os seus valores, ela reen-
contra o equilibrio, através da autoestima resgatada e busca as condigdes
para viver realmente o didlogo intercultural. Isso parece mais vidvel de o-
correr com a geracdo que tem uma educagio doméstica mais tradicional
na primeira infancia. Depois, com a oportunidade de analisar a propria
histéria através de estudos diferenciados, da escola indigena, de reunides e
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encontros e do préprio movimento indigena, ocorre, entio, a reidentifica-
cao/ressignificacao cultural, que é a “volta” aos parametros tradicionais de
sua cultura.'®
Ou seja, como explica Ferreira (apud MATO GROSSO, 1997,
p.30, 211-213), o proprio da educagdo escolar “¢ interpretado e remane-
jado por sociedades indigenas, de acordo com a dialética interagao de sis-
temas culturais com eventos do contato”. Em suas pesquisas, a autora con-
cluiu que a educagio escolar, tal como concebida pelos diferentes povos
indigenas estudados por ela,
[..] constitui um instrumento imprescindivel 4 reproducio das uni-
dades sociais e, portanto, para a constituicao de identidades étnicas;
queas culturas proprias a cada sociedade, [...] imprimem ao espago da
educagio escolar dindmica propria, fundada nas logicas diferenciadas,
especificas; que a educagao escolar adquire [...] uma concepgio dia-
metralmente oposta aos objetivos integracionistas [...].
Essa reflexao aplica-se perfeitamente aos Kaiowd e Guarani, con-
forme se pode observar pelos depoimentos analisados e pela prépria his-
toria da educagdo escolar no contexto desta sociedade.

3.2 A escola segundo os mais velhos kaiowd e guarani'®

Segundo o ponto de vista dos mais velhos, a escola contribui para
o cerco cultural que inviabiliza o tekoymae o futuro: “[...] Guri agora nio
aprende mais nada. Tem escola, tem outras coisas jd. Td aprendendo tudo
coisa do branco. Nao aprende mais a fazer jeguaka’. Quem termina estudo
jd qué i embora’, disse o cacique Avelino Ramirez (BRAND, 1997, p.248).
Com efeito, “as escolas, junto com as igrejas, emergem, segundo os Kaiow4
e Guarani, como as grandes responsdveis pela ‘perda da cultura™, afirmou
Brand. O Kaiowd Jodo Morel, da aldeia Pirakud, disse, a esse respeito, que
“aescola é que tiraa religido do indio, seu canto também”(PAULUS, 1997,

%A esse respeito, interessante estudo foi feito por Eliel Benites, em 2014, que relata como se
deu esse processo com ele mesmo,

'*0s depoimentos desta sessio foram extraidos, principalmente, da pesquisa de Brand
(1997).
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s/p), mostrando o evidente desrespeito pelo universo mitico, simbdlico e
religioso do indio.

O cacique Ricardo Jorge foi direto ao ponto em que, segundo ele,
identifica o papel da escola como integracionista: “Instrugdo do branco é
que estraga [...] por causa do papel, porque quer civilizaire” (BRAND,
1997, p. 247). E isso significa “acompanhar o papel”, ou seja, aderir a um

modo-de-ser proprio (kuatia'®

reko), que nao é o modo-de-ser tradicio-
nal” (idem, p.248). Para estas pessoas, acompanhar o papel ¢, nao s6 sair
fora do sistema, mas também, sair da aldeia, através do casamento com
nao-indio: “jd acompanha o papel e jd casa com branco”. A pesquisa entre
os escolarizados, no entanto, indicou poucos casamentos com nio in-
dios'". A fala de Ricardo Jorge estaria indicando que o kuatia reko, ou ka-
rai reko, nao pode conviver com o tekoyma, mostrando o conflito claro
entre os dois modos de vida, cujos resultados vio se verificar mais tarde,
na geragio seguinte, em que “vencera”, certamente, 0 modo de vida da cul-
tura dominante, uma vez que os filhos sio efetivamente educados no sis-
tema ndo indigena, conforme a pesquisa constatou. Ou, talvez, ele quisesse
dizer que “jd casa com branco”, nao exatamente no sentido de matriménio,
mas um casamento com as idéias embutidas no papel (kuatia reko), que
vém do mundo dos brancos, da “civilizagao”, para os quais se voltam os
objetivos da escola integracionista.

Para os entrevistados de Brand, duas razoes principais tornam a
escola prejudicial para 0 modo-de-vida tradicional dos Kaiowa e Guarani.
Uma primeira atribui a escola e ao “papel” a responsabilidade pela nao
aprendizagem do sistema por parte das geragdes mais jovens. E o que
disse o cacique Julio Lopez: “quem sabe ler jd ndo consegue gravar uma
reza” (idem, p.249). Este problema remete para o confronto entre a reli-
gido tradicional e as novas igrejas: enquanto a primeira depende da tradi-
¢a0 e da memoria, caracteristica do tekoyma, as demais dependem do do-
minio da leitura para ler os textos evangélicos, traduzidos como kuatia

'"Kuatia = papel.
'*'De 41 entrevistados, trés casaram com brancos.
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reko, ou seja, um modo de vida onde o papel tem um lugar fundamental.
Haja vista a importancia dada pelas Missdes a formacao de quadros de
missiondrios/professores.

O outro problema apontado pelos depoentes de Brand ¢ o fato de
aescola ignorar a vivéncia e a histéria deles e s6 levar em conta a experién-
cia e ahistdria dos outros: “traz um grande problema porque o indio jd tem
sua experiéncia’, disse Julio Lopez (idem, p.252). Eles apontaram também
para a inutilidade do que ¢ ensinado na escola para a vida na aldeia. O ve-
lho Ruffino Romero afirmou: “[...] depois que cresce mais um pouco jé
nem aproveita o que sabe. Em vez de aproveitd o que aprendeu, ji vai e
casa” (idem, p.249). Isto nada mais é do que fruto da desconexao entre a
escola e 0 mundo real em que vivem os indios, cujos resultados ndo os ha-
bilita nem para dentro, nem para fora da aldeia.

Por outro lado, percebendo a escola como espago de ensino-a-
prendizagem, importante na contemporaneidade, os velhos Kaiowd e Gua-
rani entendem que os caciques, como “professores”, “devem utilizar da es-
trutura escolar para ensinar o ‘costume’ as criangas” (idem, p.250). Esta
perspectiva ¢ compreensivel, considerando que os espagos costumeiros
para o aprendizado do sistema tradicional vém se reduzindo e a escola, pelo
seu prestigio junto as comunidades kaiowd e guarani, pode ser considerada
um espago vidvel para isso. E, mais do que isto, a escola pode ser um espago
vidvel para 0 modo-de-ser tradicional se for entendida enquanto “presente”
(tempo), como a “ponte por onde o passado transita para o future”, futuro
este entendido como o “sobrenatural, [...] o mundo das divindades para o
qual toda a alma Kaiowd e Guarani aspira” (idem, p.23).

Entretanto, mudando a perspectiva e a semantica das palavras,
para muitos atingidos pelo “cerco cultural”, a escola é um “presente” (da-
diva), para o “futurc”, especialmente para os jovens, entendido, neste caso,
como seguir o modo-de-ser dos nao-indios (karai reko), que lhes traria se-
guranga e conforto. Mas isso, para a cacique Indcia, de Amambai, enfra-
quece 0 modo-de-ser tradicional, “porque usa duas idéias, do indio e do
branco”.
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Essa ambiguidade reflete as contradigdes e os conflitos que os
Kaiowd e Guarani vivem frente a duas concepedes distintas de mundo,
duas légicas diferentes. Para eles, essas concepgoes “brigam” no seu imagi-
nario e nas suas praticas. Para dona Indcia, esse biculturalismo nao acres-
centa, mas enfraquece o flande reko. Por que enfraquece? Porque aentrada
do karai reko foi programada para inviabilizar o modo-de-ser tradicional.
E 0 que se propde a politica assimilacionista/integracionista, desde os Je-
suitas, passando por Pombal, pelos missiondrios do nosso século, até as es-
colas municipais. Se assim ndo fosse, e a escola servisse realmente para es-
tabelecer um dialogo intercultural, talvez ndo haveria enfraquecimento de
nenhuma “idéia” vinda do mundo tradicional.

Também vale a pena salientar que o fato de Indcia ter clareza
desse processo indica que o seu modo de ser e de pensar ainda estd muito
forte e vivo nela. E o fato de ter interlocutores com quem possa expor seu
pensamento e espago para reclamar da situagao é porque tem outros pelos
quais ela tem certeza que serd entendida e com quem suas palavras terdo
ressondncia. A pessoa s6 ¢ realmente entendida e aceita (mais que respei-
tada) entre seus pares, entre aqueles que compartilham de suas ideias e
sentimentos.

Alids, ¢ por isso que quando se quebra a comunidade tradicional,
0s caciques também ndo encontram mais sustenta¢ao para continuar rea-
lizando as rezas. Indcia e os outros estdo indicando que sempre haverd na
sociedade kaiowd e guarani os que “seguram” a reza, o fiande reko, man-
tendo o equilibrio desta sociedade, apesar dos elementos contrarios que
atrapalham e enfraquecem seu modo-de-ser tradicional. Pelos depoimen-
tos dos escolarizados, percebe-se que, para eles, também sempre haverd os
que fazem a “limpeza” desta “fonte de dgua fresca” que, conforme o pro-
fessor Valentim Pires, estd apenas coberta pelo lixo de um modo de ser que
“estraga” (tekovai) o seu teko pora?

O problema, no entanto, é que, conforme as queixas de muitos
velhos, eles ja nao estao passando para os mais jovens 0s seus conhecimen-
tos ou estes jd ndo querem mais ouvi-los, conforme ja relatado anterior-
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mente. Mas, serd que, realmente, os mais jovens nio ouvem mais os ensi-
namentos dos mais velhos, ou “ouvemn” de outra forma? Ao que tudo in-
dica, eles estdo, a seu modo, reelaborando e ressignificando aquilo que os
velhos lhes disseram na infancia. Como seria essa ressignificagdo? Pelo que
se pode perceber entre os escolarizados, nesta “volta” que os jovens fazem,
depois de ja maduros, resgatam o que aprenderam na infancia e passam a
vivencia-lo, pelo menos no imagindrio, junto com seus filhos menores, ou
mesmo com seus netos pequenos. Na verdade, esse fendmeno ¢ bastante
comum e pode ser verificado em muitas familias que ainda se mantém u-
nidas, inclusive entre os escolarizados. Outra afirmagao duvidosa de se fa-
zer ¢é dizer que os escolarizados ndo mais acreditam na eficacia das rezas
tradicionais. No cotidiano, ou em situagdes especiais, principalmente
quando ha doengas, ¢ facil vé-los, inclusive os seguidores de igrejas nao-
indigenas, apelando para os rezadorestradicionais, ou para as pessoas mais
velhas que ainda detém os conhecimentos de cura.
A explicacio desse fendmeno cultural é dada por Barros (apud
MATO GROSSO, 1997, p. 28-29): “A idéia de tradi¢ao nao implica [...] a
negacao do movimento histérico. Ela comporta [...] tanto a idéia de resis-
téncia quanto de inovagao”. Neste sentido, Sahlins (apud BARROS, idem,
ibidem) explica que:
A sintese desses contrarios desdobra-se nasagoescriativas dos sujeitos
histdricos [...]. [Ou scjal, [...] as pessoas organizam seus projetos ¢ dao
sentido aos objetos partindo das compreensées preexistentes da or-
dem cultural. Nesses termos, a cultura ¢ historicamente reproduzida
na a¢ao.
Por outro lado, Barros (idem, p. 8-9 e 29) também diz que,
quando a agio ndo se conforma aos significados culturais,
[..] os homens criativamente repensam seus esquemas culturais. [
nesses termos que a cultura ¢ alterada historicamente na agao [...]
Nessa perspectiva, ndo hd espagos para se pensar a cultura/tradigio
como algo acabado, cristalizado no tempo, mas como algo extrema-
mente dindmico, sujeito a inovagoes. Ou seja, as tradigdes sao rein-

ventadas através da adequagio do passado ao presente, sao ressig-
nificadas [grifo meu].
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CONSIDERACOES FINAIS

A escola tem sido, ao longo da histéria, um lugar privilegiado
para a ruptura com o modo-de-ser tradicional. Quando a escola é incor-
porada de acordo com parametros exclusivamente nao-indigenas, causa
profundas rachaduras no alicerce cultural. Foi isso 0 que aconteceu com
os povos indigenas no pais, conforme modelo de escola estabelecido pelo
poder dominante com os objetivos de incorporar, assimilar e integrar os
indios a sociedade nacional.

Apesar das mudangas ocorridas nos tltimos anos quanto as poli-
ticas publicas para educagio escolar indigena, postulando uma escola mais
pluralista, valorizando as culturas e respeitando as diferencas, a pesquisa
verificou que alguns indios ainda permaneciam com a concepgao dos an-
tigos modelos, nos quais a escola era vista no sentido de alcan¢ar o mesmo
estatus social e econdémico dos nio-indios, de conseguir emprego, de me-
lhorar de vida, de “ser alguém”, as custas da ruptura com os valores cultu-
rais de sua sociedade. Mas essa funcio da escola ja comegava a ser questi-
onada, devido a sua quase inutilidade frente a um “mercado” limitado de
vagas e por uma nova mentalidade critica crescente, da qual emergia um
novo conceito de escola, uma mudanga de paradigma e de rumos, de uma
perspectiva individualizadora para uma perspectiva de instrumento cole-
tivo de luta e de anilise da realidade.

Considerando os vdrios modelos de educagio escolar (assimila-
cionista, integracionista e pluralista) no contexto das sociedades indigenas
e, particularmente, dos Kaiowd e Guarani de Mato Grosso do Sul, bem
como a histdria deste povo e seus referenciais culturais tradicionais, neste
trabalho analisou-se os resultados da escola no modo de ser e de viver tra-
dicional e atual desta sociedade, ou seja, o papel da escola no processo da
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dinamica cultural dos Kaiowa e Guarani. Buscou-se compreender as con-
cepgoes dos proprios escolarizados (tendo como contraponto a ética de
pessoas mais velhas das comunidades, que se espelham na tradigio), des-
cobrindo até que ponto eles se identificavam com sua etnia, com seu sis-
tema fradicional, sendo na cultura material, pelo menos no imaginario e
como eles interpretavam sua inser¢io no mundo escolarizado, ou como
reagiam a inser¢io da escola em seu mundo sdcio-cultural. Como a prin-
cipal questao posta se referia a identidade étnica, a analise partiu da pre-
missa de que os Kaiowd e Guarani buscam, na tradigao, os referenciais para
iluminar o presente alterado pelas circunstancias e torna-lo vidvel, tendo
em vista um futuro que supde a reconstrugao de sua identidade.

Os sujeitos dessa pesquisa so a terceira geragio, depois do “espar-
ramo” e da rearticulacio dos grupos nas reservas ou dreas novas, enfrenta-
dos por seus pais e avos. Fazem parte da primeira turma de “formados” na
escola entre os Kaiowa e Guarani. As histdrias de vida destes escolarizados
sdo parecidas. A maioria foi educada na familia extensa, de acordo com o
sistema tradicional, pelo menos até os sete anos, quando, entdo, entraram
na escola, com uma experiéncia homogeneizante, por terem passadn, em
sua grande maioria, pelas mesmas experiéncias escolares, inclusive por sua
passagem pela Missao, recebendo uma educagio escolar voltada para fora,
para um sistema nao-indio e empenhada em desacreditar e depreciar o sis-
tema indigena. Diante disso, suas expectativas foram as mesmas, suas re-
presentagdes reconstruidas mostraram-se parecidas, bem como suas frus-
tracoes quando nao logravam satisfazer as expectativas.

Por outro lado, os jovens mais escolarizados comegaram a parti-
cipar de uma nova conjuntura, na qual eles passaram a ter mais consciéncia
de seus direitos e comegaram a assumir postos de servigo até entao fecha-
dos aos indios — professores, agentes de satde ou auxiliares, funciondrios
da Funai, motoristas, etc. Foi quando entraram num processo de revisao
critica de seu contexto, principalmente a partir de 1988, ao inserir-se poli-
ticamente nos movimentos indigenas, seja de luta pela terra, seja em en-
contros de liderangas locais ou nacionais, e/ou, principalmente, do Movi-
mento dos Professores Guarani e Kaiova, participando da reconstrugao de
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sua autonomia como sujeitos histéricos. Ou entdo, quando participam de
cursos de capacitacio/formacao, orientados por uma visio de educacio es-
colar indigena diferenciada e especifica, que supde o resgate de sua memo-
ria historica ¢ a interculturalidade, e cujo objetivo primordial ¢ o protago-
nismo das agoes que lhes dizem respeito e a libertagao das visoes e atitudes
de submissao e colonialismo, resgatando-lhes a autoestima e a consciéncia
de sua identidade enquanto povo. Manifestaram um processo de mudanca
conceitual e politica, baseada num maior conhecimento de sua prépria re-
alidade, inserida num contexto de relacdes com a sociedade envolvente e
do papel da escola neste contexto.

Entre os escolarizados envolvidos pela pesquisa (egressos das es-
colas de Amambai, da Missao/Dourados e de outras escolas), as concep-
¢des nao sao muito diferentes entre si. Nota-se diferengas entre os que par-
ticipavam de encontros e cursos diferenciados e especificos e do movi-
mento indigena e entre os que ficavam fora deste processo. No entanto,
mesmo estes, ot exatamente estes, manifestaram reacoes ambiguas e inco-
erentes, ora declarando-se favordveis ao antigo modelo, ora abracando
uma nova postura, revelando que a escola, enquanto legado da sociedade
ocidental, é transformada em um espago de negociacdo cultural e, por-
tanto, um espago de reconstrugao identitdria para os Kaiowd e Guarani,
que € caracterizada pela extrema tenséo entre estes valores.

As categorias, analisadas a partir das concepgoes dos escolariza-
dos, foram as seguintes: papel da escola; resultados quanto aos contetdos
escolares; quanto a imagem do escolarizado; influéncias no dmbito do tra-
balho e da qualidade de vida; no ambito do sistema tradicional e da iden-
tidade étnica.

A grande expectativa dos escolarizados pesquisados e dos seus
pais era em relagdo ao papel “civilizatorio” da escola, principalmente no
sentido de resolver os problemas pessoais ¢ de baixa autoestima, buscando
“ser alguém”. “Ser alguém” era ser “civilizado™ e, para iss0, seria necessario
aprender Portugués para ter acesso a um emprego/cargo ¢, assim, conse-
guir bens de consumo e, portanto, possuir algum prestigio, principalmente
na aldeia, como unica forma de resgatar sua autoestima, uma vez que sua

203



VERONICE LOVATOROSSATO

identidade jd vinha sendo silenciada desde seus pais e avos. Isto se explica
pela visdo negativa de si préprios que os pais transmitiam para os filhos: a
de sentir-se “ninguém”. E a escola aparecia, entdo, como a institui¢do que
iria resolver todos os seus problemas. Entretanto, apesar de perceberem
que a escola nio estava conseguindo realizar este papel, a nao ser para pou-
cos ¢ individualmente, muitos escolarizados entenderam que ela continu-
ava, basicamente, como instrumento de integracio na sociedade nao-indi-
gena, principalmente quanto a questdo do mercado de trabalho, “progresso” e
“desenvolvimento”, junto a concepgdo individualista, tipica da sociedade
capitalista.

Mas, como consequéncia da propria politica de integragio que
tentava jogar os Kaiowd e Guarani para fora das aldeias, comegaram a sur-
gir posicoes divergentes, pois percebiam que, no entorno, a situagio nao
era diferente e que, mesmo tendo acesso ao codigo da cultura abrangente,
através da escola, a sua identidade étnica jéd os condenava ao nio-lugar.
Pagsaram, entdo, a propor um outro papel para a escola, no sentido de ins-
trumentalizd-los para “defender-se” da sociedade majoritdria. Muitos en-
tendem que a escola tem uma fun¢do ndo apenas “parafora”, mas também
“para dentro”, ndo s6 como linguagem nova para processar conhecimen-
tos tradicionais, mas para ajudar a resolver os graves problemas internos
das comunidades. Para esses escolarizados, a escola é um local de negocia-
¢do cultural e faz parte de um processo de construgdo intercultural, nio
sem conflitos, contradi¢es e ambiguidades. Ao mesmo tempo em que
mantém parte da mentalidade anterior, comegaram a perceber o novo pa-
pel da escola. Estas concepgoes, aparentemente confusas e contraditorias,
estdo perfeitamente articuladas através de uma ideia de dinamica, de pro-
cesso, em que entram os componentes da educagao tradicional e as con-
cepgoes novas articuladas no espago escolar. A escola, entao, passa a ser
um lugar privilegiado de possibilidades de reflexao.

A escolarizagdo trouxe, de fato, resultados positivos para a autoi-
magem dos Kaiowd ¢ Guarani. Notou-se uma elevagao considerdvel em
sua autoestima, pois eles passaram a ser mais respeitados e prestigiados,
tanto na sua sociedade, como na sociedade envolvente. O simples fato de
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“ter” estudo ja significa prestigio e isto é fundamental para “ser alguém”
entre os Kaiowd e Guarani. O escolarizado também adquire prestigio pelo
dominio de conhecimentos do mundo dos “brancos” - que nao é acessivel
a todos - ¢ iss0 o faz “ser alguém” frente aos seus pares. Perceberam, por
outro lado, que, internamente, outros comportamentos influem para a a-
ceitagdo, 0 prestigio e 0s espagos que possam angariar junto aos seus patri-
cios. E estes comportamentos dizem respeito ao que € recomendavel do
ponto de vista do modo de ser tradicional, tal como o respeite miituo.

Pela concep¢io dos escolarizados, um maior conhecimento,
tanto tradicional como escolar, e saber juntar os dois, ajudou-os a serem
mais respeitados e valorizados. Isto demonstra que a escola “cumpriu”,
para eles, o papel de “fronteira”, isto é, foi um lugar de negociagdo cultural
com a sociedade mais ampla e, também, junto a seus pares, construindo
um espago de pertencimento, segundo suas expectativas e as de seus pais
de “ser alguém”.

A pesquisa mostrou que alguns escolarizados se sentem satisfei-
tos com os contetidos e habilidades que aprenderam na escola, salien-
tando, principalmente, a lingua portuguesa. Mas grande parte criticou a
escola, afirmando que esta ndo garantiu o nivel de aprendizado das com-
peténcias linguisticas de Portugués e nem de outros contetidos como a Ma-
temadtica, sendo que pouca coisa eles realmente aproveitam: o que apren-
deram ndo foi suficiente “para saber se comunicar, para ndo ser enganado”
€, muito menos “para competir com a sociedade envolvente”, como eraa
aspiracdo expressada pela grande maioria dos interlocutores indigenas. ©
que Portugués e Matematica sao simbolos-chaves de interlocugao cultural,
dando a possibilidade de didlogo e, portanto, de negociagdo com a socie-
dade abrangente.

Por outro lado, a escola por onde passou a maior parte dos “letra-
dos” pesquisados negou a lingua indigena, causando problemas para a a-
prendizagem, além de prejudicar a propria identidade étnica.

Os aspectos negativos da escola, apontados pelos escolarizados,
nao significam a negagdo simplesmente, mas a ambiguidade do discurso
que caracteriza um momento de transicio na construgdo identitdria. O fato
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de terem acesso ao codigo cultural da sociedade abrangente jd os faz inter-
locutores. Os depoimentos, em geral, mostraram que a escola que eles tive-
ram, embora nao tivesse esta intengao, permite-lhes um didlogo intercultu-
ral, ou seja, sem a escola ¢les ndo teriam a consciéncia étnica que os discur-
sos apresentam, nem a possibilidade da negociagio cultural com a socie-
dade ocidental. Entretanto, essa consciéncia étnica estd latente no dmbito
da educagio tradicional e é complementada pelo conhecimento escolar.

Apesar das criticas feitas a0 modelo estabelecido de escola e seus
resultados, a maioria dos escolarizados entrevistados continuou alme-
jando para seus filhos a mesma coisa que seus pais desejaram para eles, ou
seja, estudar para ter um emprego e assim “ser alguémna vida”. Isto mostra
o poder dos valores da sociedade envolvente. E, segundo eles, para tentar
negociar melhor com esta sociedade, é necessdrio, primeiramente, falar
bem o Portugués, através da escola, para depois manipular seus cédigos.
Alguns manifestaram, também, a vontade de que seus filhos se engajassem
nas lutas do seu povo e comegavam a incluir o discurso sobre a valorizacao
da cultura e a manutencéao da identidade guarani/kaiowa, coisas que antes,
na época de seus pais, eram rejeitadas.

Refletindo sobre a questdo do trabalho, a pesquisa demonstrou
que uma das grandes expectativas, tanto para os escolarizados, como para
seus pais, era de que a escola fosse 0 acesso a um futuro melhor, através de
um emprego, que resolveria os problemas pessoais e familiares e que possi-
bilitaria “ser alguma coisa” e melhorar sua qualidade de vida. As opinides
dos entrevistados quanto a satisfacio destas expectativas sao divergentes
entre si. Para a maior parte dos escolarizados pesquisados, a escola foi, real-
mente, a porta para 0 emprego, mesmo reconhecendo nao estarem tio bem
preparados. Alguns afirmaram que o estudo facilitou o emprego em 70% e,
para completar os outros 30%, seria necessario ter conhecimento dos pro-
blemas da sua comunidade. Outros entenderam que a escola nao preparou
para competir no mercado de trabalho, para “avangar”, ocasionando frus-
tragoes e 0 aumento do preconceito em relagéo aos profissionais indigenas
que, muitas vezes, nao dio conta de acompanhar as exigéncias desse mer-
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cado. Por outro lado, alguns escolarizados comegaram a perceber que a es-
cola sozinha néo lhes dava acesso a0 emprego, entdao propunham procurar
outras alternativas. A mais interessante ¢ a busca de trabalho que vem ao
encontro dasolugdo apontada pelos mais velhos — a terra - tanto em termos
de espaco como de ocupagao vidvel deste espago.

Outro fator responsdvel pelo emprego nao foi mencionado pelos
entrevistados: a situacdo de parentesco que estrutura as familias extensas
nas comunidades; alids, o proprio acesso a escola se devia, em sua grande
maioria, a esse fator, [sso revelou a persisténcia da légica tradicional na de-
fini¢ao de prestigio.

A pesquisa revelou que 76% dos primeiros “letrados” Kaiowa e
Guarani de maior grau tinham emprego como funciondrios pﬁblico s, OCl-
pando cargos disponiveis no interior das comunidades. Pensando nas ex-
pectativas das pessoas que frequentavam a escola, a pesquisa apontou para
novos problemas que poderiam surgir futuramente: as vagas no mercado
de trabalho interno se esgotariam num curto espago de tempo, para um
niimero cada vez maior de escolarizados, tendo como consequéncia mais
disputas internas e/ou a saida da aldeia para competir na cidade."

Além do emprego, outro ponto levantado como causa de evasao
da aldeia, seria a busca pela continuidade dos estudos. Naquela ocasiao,
entre os primeiros escolarizados de maior grau, a evasdo do interior das
comunidades foi minima. A maior parte deles continua os estudos através
de cursos por alternancia, como forma, inclusive, de garantir o emprego
na aldeia. Mas a procura por outros cursos de maior grau, certamente faria
aumentar a evasio. Na opiniao dos entrevistados, era certo que os futuros
alunos de nivel superior dificilmente voltariam para a comunidade.'”
Analisando o item que se refere a qualidade de vida, nota-se que,

quando os escolarizados diziam que queriam estudar para “melhorar de

'?Em 2019, 18 anos depois da pesquisa, este progndstico estd se concretizando: mesmo com
oaumento do numero de alunos nas aldeias, nao hd vagas suficientes nem para os profes-
sores indigenas formados, sem contar os formados em outras profissoes.

'“*Por enquanto (2019), nao dd para dizer que isso estd acontecendo com a maioria dos que
cursam a universidade.
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vida®, apesar do acesso aos bens materiais proporcionados pela escola/em-
prego, esta “qualidade” traz consigo aspectos culturais que fazem parte de
outras satisfagdes indispensdveis ao bem-estar. Os bens materiais sdo trata-
dos mais como itens de prestigio do que de consumo, ressaltando que o
prestigio ainda ¢ a forma de reconhecimento do grupo a que pertence. E-
xemplo disso € o carro, que simboliza “ser alguém”. Tradicionalmente, este
conceito estd ligado aos caciques e capities. No contexto ora apresentado,
este conceito amplia-se, passando a simbolizar também as pessoas que pos-
suem este bem. Trata-se de um processo de transigdo, em que as duas situ-
acdes acontecem, acorrendo também a ressignificacio de valores culturais.
Estas situagdes indicam que os escolarizados continuam mantendo os mes-
mos referenciais culturais no que diz respeito as relagdes sociais.

Eevidente a tensdo cultural existente na ambiguidade dos discur-
sos apresentados num tempo de extrema negociagio, nao significando
uma relagio equilibrada. Ao mesmo tempo em que a escola tendeu a ser
homogénea, abriu uma brecha para a pluralidade e para o didlogo inter-
cultural. E nesta brecha que se pode analisar os discursos, num local de
transformacio.

As opinides dos escolarizados quanto as influéncias da escola so-
bre o sistema tradicional kaiowa e guarani continuam no quadro das am-
biguidades. Ou seja, a0 mesmo tempo em que as avaliavam como negati-
vas, explicitavam, também, aspectos positivos. A maioria dos entrevistados
afirmou que a escola negou ou escondeu tudo o que se referia ao sistema
tradicional, tentou anular os valores da educagdo recebida na familia, le-
vando muitos a querer negar a propria identidade indigena. Eles entendem
que a escola tentou tornd-los “desequilibrados” e “individualistas”, anu-
lando o “espirito guerreiro™” préprio do seu povo, que, neste caso, seria ca-
racterizado pela luta pela terra.

Estes escolarizados afirmaram que a escola é a principal respon-
savel por esta situagdo; mas ndo s6, também os meios de comunicagio sio
vistos como veiculadores de valores integracionistas, de “ser alguém na
vida” para superar o “nada” de ser indio, através das imagens ¢ contetidos
da sociedade de consumo. Qutras andlises, entretanto, indicaram que a
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responsabilidade pelas mudancas nao ¢ da escola e sim das novas religies
que vao entrando nas aldeias. Mas alguns entenderam que a influéncia ou
nao da escola depende de outros fatores, tais como a decisao da propria
pessoa ¢ a educagdo que receberam dos pais.

Por outro lado, esses mesmos escolarizados avaliaram a escola
nao sé negativamente, mas entenderam que a escola abriu a possibilidade
de estabelecer relagoes cordiais entre indios e nao-indios e, também, des-
pertou o sentimento critico. Entenderam que o escolarizado apenas se uti-
liza da negociagao cultural, “encaixando-se” as situagoes novas, aprovei-
tando todos os conhecimentos de fora, sem deixar de ser ele mesmo, sem
perder os conhecimentos e valores tradicionais. A maioria avaliou que a
escola, que tentava impor seus propésitos integracionistas, nio conseguiu
efetivamente fazer com que perdessem o proprio idioma e outros aspectos
que se referem ao sistema tradicional, como a educagdo, a espiritualidade,
a identidade étnica. E sido estes que marcam, fundamentalmente, o dis-
curso destes escolarizados.

Para eles, o tradicional ¢ importante porque marca a sua iden-
tidade. Todos os entrevistados disseram manter em sua vida o que apren-
deram com seus pais, ou seja, os fundamentos do sistema tradicional.
Mas é a espiritualidade, o sistema religioso (teko marangatu), o principal
elemento da tradi¢do mencionado pelos letrados Kaiowd e Guarani. A
espiritualidade, segundo eles, ¢ a esséncia que os Kaiowd e Guarani tém
para viver e na qual estdo envolvidas todas as coisas, por isso eles nao
podem perdé-la. Nao se trata de uma religidao, mas é o proprio sistema,
um modo de vida.

Muitos escolarizados tiveram uma educagio tradicional até en-
trar na escola, quando se tornaram presbiterianos, sendo que alguns con-
tinuaram crentes e outros convivem com os rezadores, mesmo partici-
pando também de igrejas cristas. Percebe-se as negociagbes que faziam
para poder conviver sem conflitos. Para alguns, estes conflitos referem-se
apenas a forma, sem atingir a esséncia religiosa do homem, que para eles é
0 mais importante.
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As concepgdes desses letrados mostraram que a escola ndo con-
seguiu destruir sua identidade, sua vontade de ser Guarani ou Kaiowd. A
capacidade de ressignificacio dos Kaiowd e Guarani permitiu aos escolari-
zados entenderem seu futuro de forma otimista. Eles acreditavam que nao
abandonariam avivéncia do sistemae procuravam ensinar os filhos dentro
da tradigdo. Sabiam, no entanto, que se trata de tarefa bastante dificil. As
causas apontadas por eles sao 0 “novo” que entra nas aldeias ¢ a propria
condigdo de escolarizados que nao lhes permitem as condigdes ideais para
educar seus filhos, privando-os, entdo, de muitos conhecimentos do sis-
tema tradicional.

Percebe-se que o comportamento e os discursos dos Kaiowa e
Guarani sdo influenciados pelo lugar que ocupam no tempo e no espago
histérico e geogréfico, considerando seus referenciais culturais e suas rela-
¢es internas e externas. A hipotese de que a educagdo escolar, para os
Kaiowa e Guarani, segundo o modelo integracionista, cumpriria o seu
objetivo, ndo se concretizou, pois os resultados verificados, a partir da
andlise das concepgaes e histdrias de vida dos primeiros escolarizados de
maior grau, mostraram que algo realmente escapa ao controle das institui-
goes dominantes, Este “algo” é a sua enorme capacidade de ressignificar-
se, com o desejo de continuar “sendo o que sao”. Confirmou-se que os
Kaiowd e Guarani, sujeitos desta pesquisa, apesar de aparentemente “civi-
lizados” e “letrados”, continuaram identificando-se com sua etnia e sendo
reconhecidos e prestigiados por suas comunidades, através de alguns me-
canismos, dentre eles o bilinguismo cultural, necessario para a negociagio
cultural, com os quais é possivel “a permanente recriagio de sua identidade
e de seu ‘modo de ser’, frente a condigdes progressivamente adversas”
(MONTEIRO apud CUNHA, 1992, p. 475).

Por outro lado, se comparados com os resultados verificados
junto aos que passaram por escolas integracionistas, 0 modelo pluralista,
que postula uma educagdo escolar “adequada” a realidade e cultura
proprias de cada etnia, em relagio aos poucos escolarizados kaiowd ¢
guarani que passaram pelo Ensino Fundamental nesta modalidade de
escola, nao apresentou, aparentemente, resultados diferenciados em
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relagio a manutengio do sistema tradicional kaiowd e guarani, ou a
melhoria da qualidade de vida deles e de suas familias. No entanto, a
politica de educagao escolar indigena pluralista, pelo fato de ter atingido
outras instancias de formagao (movimentos indigenas, encontros e cursos
especificos), possibilitou a que a maior parte dos escolarizados pesquisados
se colocassem numa posicdo de revisio de suas concepcoes, nao so
escolares, mas, sobretudo, politico-culturais, voltando a posicionar-se de
acordo com os preceitos tradicionais. Apesar de admitirem que a escola
seja considerada como co-responsavel pelo abandono do sistema kaiowd e
guarani, ndo s6 os escolarizados, mas também os velhos propuseram apro-
priar-se da propria escola, como espago para o reaprendizado da tradigio,
embora ressignificada e devido, principalmente, ao prestigio que os
professores indigenas detém, substituindo, muitas vezes, o papel dos
educadores tradicionais.

Como muitos outros elementos exégenos que foram reelabora-
dos culturalmente e apropriados pelos povos indigenas, também a escola,
ao ser apropriada pelos indios, ¢ ressignificada segundo seus proprios in-
teresses e pardmetros e suas logicas diferenciadas e especificas. E, neste sen-
tido, que muitos escolarizados ja manifestavam uma concepcao mais “plu-
ralista” de educagao escolar indigena, reconhecendo o papel da escola para
compor um novo espago-tempo educativo, onde ¢ possivel a utopia do di-
dlogo intercultural, valorizando o seu modo de ser tradicional e vincu-
lando-o a realidade em que vivern. Esta utopia para os Kaiowa e Guarani
foi revelada nos discursos de grande parte dos escolarizados pesquisados
e, também, na pratica escolar de muitos professores.

E nesse momento que eles comegam a recompor o seu lugar junto
aos seus, buscando, novamente, ou as vezes até pela primeira vez, ser oréva
(“um dos nossos”). Ea “volta” que acontece com muitos Kaiowa e Guarani.
Depois de terem percorrido vérios caminhos, eles se ddo conta que ¢ me-
lhor ser oréva. E ¢ justamente no processo educativo dos Kaiowa ¢ Gua-
rani, no qual passou a ser incluida também a escola, que se reproduzaquilo
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que sdo ou que pensam de si mesmos, refletindo 0 Nds (Ore) — em movi-
mento, histérico, um Nés em tempo de crise —, como componente da
identidade, do fiande reko (“nosso modo de ser e de viver”).

Entretanto, ndo dd para ser ingénuo ¢ supor que essa mudanga
seja fécil. Como essas discussoes ainda néo haviam chegado a comunidade
indigena como um todo e, também, ndo atingiam toda a comunidade es-
colar indigena, a maioria dos indios continuava com os mesmos referen-
ciais de pensamento baseados nas concepcoes produzidas pelo antigo e
tradicional modelo de escola que ainda persiste, pela politica indigenista
que ainda vigora na pratica, apesar da legislagio, e pela mentalidade veicu-
lada pela sociedade majoritaria, hegemdnica e etnocéntrica, de que o indio
¢ um estorvo que atrapalha o desenvolvimento/progresso.

Para concluir, ficou a pergunta: a quarta geragdo dos Kaiowd e
Guarani, depois do confinamento, ainda teria os referenciais educativos do
sistema tradicional, ou apenas os do tekopyahu (novo modo de ser)? Para
ser positiva a resposta seria necessdrio acontecer a reviabilizagio das con-
digdes para a vivéncia do fiande reko, em todos os niveis (terra, recriagio
de uma base ecologica adequada, reestruturagao familiar, escola, entre ou-
tros). Nestas condigdes, os fatos novos poderiam ser ressignificados e a-
propriados pelos Guarani e Kaiowd, segundo referenciais culturais que
permanecem presentes na memoria coletiva deles e na vivéncia do grupo
que ainda “segura a reza”, pois “[...] toda inovagdo, por mais radical que
seja, langa raizes no passado e se alimenta de potencialidades dinamicas
contidas nas tradigées” (F. FERNANDES apud PEREIRA ¢ FORACCHI,
1978, p.171). E isso foi verificado entre os escolarizados pesquisados, aos
quais a educagio escolar ofereceu melhores condigoes para um dialogo in-
tercultural (ou negociagdo cultural), para continuar sendo o que sio -
Kaiowa ou Guarani -, apesar das ambiquidades e contradigoes decorrentes
de sua insergao na dinamica da prépria humanidade.

A escola € para fortificar dentro de nés, valorizar a propria etnia para

ser um bom indio, dominar bem os contetidos, saber criticar, ser pessoa
clara e sonhar com o melhor caminho para o Guarani(Valentim Pires).
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ESCOLAS GUARANI E KAIOWA EM 1998

Distribui¢ao das escolas por municipios e dreas indigenas, com o nimero de alunos de Edu-
cagio Infantil a 4* séries do Ensino Fundamental matriculados em 1998, de acordo com o
Censo Escolar Kaiowd e Guarani (ROSSATO e NANTES, 1999)

Municipios | Areasindigenas Escolas Alun?s Kalo_wé
¢ Guarani
Amambai Amambai Benjamim Constante{missio) 350
Coroa Sagrada (pdlo) 97
Pai Tavytera 56
Pandui 118
Patrimonio Kaiowd 102
Jaguari Sala Jaguari 53
Liméo Verde Mbo'eréy Kuarahy Rendy 46
Mbo'eray Tupa'i 74
Antonio Joao | Campestre Marcal de Souza (polo) 90
Cerro Marangatu - -
Aral Moreira Guassuty Sala Guassuty 56
Bela Vista Pirakua Pirakud (pdlo) 71
Caarapd Caarapo Loide Bonfim (missio) 149
Mbokaja 90
Nhandejira 173
Saverd 95
Savera Extensdo 32
qucne] Sapu- Sete Cerros Sete Cerros 60
caia
Takuapery Alberto Luciano 91
Fernandes Martins 66
Olinda Camilo (missao) 140
Douradina Panambi Joaozinho Carapé 37
Missao Panambi 78
Dourados Dourados Agostinho 81
Ara Pord 64
Francisco Hibiapina 101
Francisco Meireles (polo/missao) 201
Sardinha - Y Vera 15
Tengatui Marangatu (pélo) 462
Panambizinho Panambizinho 64
Eldorado Cerrito Mbo'erdy Okdra Poty 17
Mbo'eréy Sayju 23
Japori Porto Lindo Afonso Pena (Guasory) 40
Antonio Maria Coelho 45
José de Anchieta (missio) 170
Porto Lindo 174
Tomé de Souza 34
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Municipios Areas indigenas Escolas Alun?s Kalo_w:i
¢ Guarani

Juty Jarard Jarard 40
Laguna Carapa | Guaimbé Guaimbé 53
Rancho Jacaré Pai Tavytera -Rancho Jacaré 39

Maracaju Sukuri'y Sukuri'y 10

Paranhos Pirajui Mal. Cindido Rondon(missio) 188

Pirajui 124

Paraguassu Pancho Romero 96
Potrero Guasu Retomada em 1998 -

Tacuru Sassoro Missao Sassoro 109
Ramada 71

Jaguapire Jaguapire 101

TOTAL 4.620
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Mapa Guarani com a localizagao das terras Kaiowd e Guarani
Mapa Guarani Continental, 2016: localizacio das terras guarani e kaiowd em MS
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Legislagao, politicas publicas e situagao escolar nacional

e de MS, a partir de 2002

No corpo deste trabalho foram apresentadas as normas legais a-

provadas e em vigor at¢ 2002. Neste anexo apresento 0s documentos legais

que tratam da Educagao Escolar Indigena, aprovadosa partir de 2002, bem

como outras agoes e politicas do MEC e da Secretaria Estadual de Educa-
¢io de MS:

v

v

Declaracio das Nagoes Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas.

Centro de Informagoes das Nagoes Unidas. Rio de Janeiro, 2008,

Lei 11.645/2008 — Inclui no curriculo oficial das redes de ensino a obriga-
toriedade da tematica “Histdria e cultura afro-brasileira e indigena”.

I Conferéncia Nacional de Educacio Escolar Indigena (CONEEI), em
2009 - Teve a participagdo de cerca de mil pessoas, sendo a grande maioria
indigena. Foi precedida de conferéncias locais (nas terras indigenas),
municipais e regionais. Neste evento ficou decidido pela criagio dos
Territorios Etnoeducacionais.

Decreto n. 6861/2009 - Estabelece a criagao dos Etnoterritorios Educacio-
nais — TEE, independentemente da divisio politico-administrativa do Pais.

No total sdo 25 Territorios Etnoeducacionais criados e pactuados no pais.
Configuram espagos institucionais em que a Unido, os Estados e os Muni-
cipios, com as comunidades indigenas, organizagées indigenistas e as ins-
tituicoes de ensino superior pactuam as agoes de promogdo e fortaleci-
mento da educagio escolar indigena, adequando-as as realidades sociais,
histéricas e linguisticas dos grupos e comunidades indigenas. Sao objetivos
dos TEEs: valorizar a cultura dos povos, afirmar e manter a diversidade;
fortalecer as praticas socioculturais e as linguas indigenas; formular e man-
ter programas de formacio de pessoal especializado para a educagdo indi-
gena; desenvolver curriculos e programas especificos; elaborar material di-
dético especifico e diferenciado e afirmar asidentidades étnicas. Comegam
a ser executados os Planos de A¢io em cada Etnoterritério.

Parecer CNE/CEB n° 10/2011, de 5 de outubro de 2011 - Consulta sobre
a oferta de lingua estrangeira nas escolas indigenas de Ensino Médio.
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v

v

v

Convengio n.° 169 sobre povos indigenas e Resolugio referente a agio da
OIT/Organizagio Internacional do Trabalho. Brasilia: OIT, 201 1.

Parecer CNE/CEB n° 13/2012, de 10 de maio de 2012 - Diretrizes Curri-
culares Nacionais para a Educagdo Escolar Indigena.

Resolucio CNE/CEB n° 5, de 22 de junho de 2012 - Define Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Educagio Escolar Indigena na Educa-

¢ao Basica.
Lein. 12.711/2012 - Reserva, no minimo, 50% das vagas disponiveis nas

universidades e institutos federais para estudantes que cursaram o ensino
médio, integralmente, na rede ptiblica, oriundos de familia de baixa renda
e autodeclarados pretos, pardos e indigenas.

Decreto n.* 7.690, de 2 de mar¢o de 2012 - Cria a Secretaria de Educagio
Continuada, Alfabetizacio, Diversidade e Inclusio (SECADI).

A criagio da SECADI foi uma importante iniciativa do MEC,

para desenvolver a¢des no campo de Educagio de Jovens e Adultos, Edu-

cag¢do Especial na perspectiva inclusiva, Educacao Ambiental e em Direitos

Humanos, Educagao do Campo, Indigena e Quilombola e Educagao para

as Relagdes Etnico-Raciais. Tinha por objetivos desenvolver politicas edu-

cacionais voltadas a valorizacio das diferengas e da diversidade sociocul-

tural, a promocao da inclusao social, dos direitos humanos e da sustenta-

bilidade socioambiental.

v

Portaria n. 1.062/2013 - Institui o Programa Nacional dos Territorios

Etnoeducacionais - PNTEE. Consiste em um conjunto articulado de
acdes de apoios técnico e financeiro a educacio escolar indigena, por
parte do Ministério da Educagio, com entes federados, comunidades
indigenas, organizagoes indigenas e indigenistas e institui¢des de en-
sino superior. Este programa transpde as fronteiras da divisio admi-
nistrativa dos entes federados e propde um novo espago de didlogo e
cooperagio - o Territério Etnoeducacional -, em torno de um Plano de
Agdo, baseado no diagnéstico da realidade e necessidade dos povos in-
digenas que o compae. Este Plano, entretanto, dificilmente conta com
a participagdo dos povos interessados, em suas atualizacoes.
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O PNTEE tem como objetivos ampliar e qualificar a oferta da E-

ducagio Bésica e Educagdo Superior para os povos indigenas; fortalecer o

regime de colaboragdo entre os sistemas de ensino, no intuito de promover

o planejamento integrado e participativo, aprimorando os processos de

gestao pedagdgica, administrativa e financeira da educagao escolar indi-

gena; e, garantir o protagonismo dos povos indigenas no processo de cons-
trugdo e implementagdo da educacao escolar indigena (PORTARIA MEC

n. 1.062/2013).

v" Acio Saberes Indigena na Escola - 2013. A primeira atividade do MEC
em relacao ao PNTEE foi mobilizar os membros dos TEEs na Agio
Saberes Indigenas na Escola, movimentando escolas, comunidades,
universidades e secretarias de educagdo. A Agdo foi organizada em
redes, desenvolvidas por polos, distribuidos e coordenados pelas
universidades. A énfase foi a formagdo de professores indigenas e
produgio de recursos didaticos, principalmente nas dreas de
letramento e numeramento. Esta Agdo vigorou de 2013 ao inicio de
2019, quando o governo federal interrompe o financiamento.

v Portaria N° 389, maio 2013 - Cria 0 Programa de Bolsa Permanéncia —
Esta politica afirmativa tem por “finalidade minimizar as desigualdades
sociais, étnico-raciais e contribuir para permanéncia e diplomagao dos
estudantes de graduagdo em situagao de vulnerabilidade socioecondmica’
Para estudantes indigenas e quilombolas, a bolsa ¢ diferenciada em
decorréncia das suas especificidades.

v Parecer CNE/CP n® 6/2014, de 2 de abril de 2014- Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Formagao de Professores Indigenas.

v Resolucio CNE/CP n° 1, de 7 de janeiro de 2015 - Institui Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Formagio de Professores Indigenas em

cursos de Educacao Superior e de Ensino Médio. Estas Diretrizes siste-
matizam a politica nacional de formagao de professores indigenas, com
seus principios e objetivos especificos e diferenciados, regulamentando
programas ¢ cursos destinados a formagao inicial e continuada de pro-
fessores indigenas em nivel médio (secretarias estaduais e institutos fe-
derais) e em nivel superior (as secretarias estaduais e as universidades).
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Esta formacio deve ser um dos eixos centrais dos Planos de A¢do dos
Territérios Etnoeducacionais e no PNTEE.

V" Gestio Etnoterritorializada da Educacéio Escolar Indigena - 2015 - Em
parceria com a Universidade Federal do Rio de Janeiro e com o Museu
Nacional o MEC promoveu este curso, namodalidade EAD, com o ob-
jetivo de formar os gestores dos TEE no pais. Fiz parte deste curso
como aluna.

v Parecer CNE/CEB n° 9/2015, de 7 de outubro de 2015 - Orientagdes

para a promocao do acesso de povos indigenas de recente contato a

processos educacionais.
v' Parecer CNE/CEB n° 14/2015, de 11 de novembro de 2015 - Diretrizes
Operacionais para a implementagao da histéria e das culturas dos po-

vos indigenas na Educagio Basica, em decorréncia da Lei n°
11.645/2008.

v 1l Conferéncia Nacional de Educagao Escolar Indigena (CONEEI), em
2018 - precedidas das conferéncias locais e regionais.

v 2019 - Encaminhamentos ¢ encontros para elaboragio de um Plano
Nacional de Educagio Escolar Indigena.

Em Mato Grosso do Sul, a partir de 2002, a Secretaria Estadual de
Educagao ratifica a legislagao federal e as agdes propostas pelo MEC para e-
ducagio escolar indigena e estabelece outras normas e politicas publicas:

v Decreto n.° 10.734, de 18 de abril de 2002. Cria a categoria de ‘Escola
Indigena’, no ambito da Educagao Bésica, no Sistema Estadual de En-
sino do Estado de Mato Grosso do Sul.

v’ Indicagio CEEn.° 038/2002 e Deliberagio CEE/MS n.° 6767, de 25 de ou-

tubro de 2002. Fixa normas para a organizacdo, estrutura e funciona-

mento das Escolas Indigenas pertencentes ao Sistema Estadual de Ensino
de Mato Grosso do Sul para a oferta de educagao escolar indigena.

v Criacdo do Centro Fstadual de Formacio de Professores Indigenas,
2006, em MS, onde estdo inseridos dois cursos de magistério indigena:
Curso Normal Médio Intercultural Ara Vera e Curso Normal Médio
Intercultural Povos do Pantanal.
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Decreto n° 12.540, de 18 de abril de 2008 - Institui o Conselho de E-
ducagio Escolar Indigena do Estado de Mato Grosso do Sul.

T CNEEIT - etapas locais e regional — 2009. A partir da Conferéncia, sao
instalados, em MS, dois TEEs: Povos da Cone Sul, que reune duas etnias
(Guarani e Kaiowd), e Povos do Pantanal, com as outras seis etnias.

Plano de Acdo do TEE - A partir de 2009, o Estado passa a executar o
Plano de Agao, com projetos de formagio de professores indigenas e

construcdo ¢ reforma de escolas em terras indigenas, com financiamento
através do PAR — Programa de Acoes Articuladas. Nenhuma destas agoes
tém passado por consulta aos povos indigenas e suas organizacoes. Ape-
nas a gestdo governamental determina, planeja e encaminha as a¢oes, a-
pesar das inimeras manifestagoes dos indigenas, do préprio MEC/SE-
CADI e até mesmo do Ministério Publico Federal, que tem intervido no
sentido do cumprimento legal do respeito a consulta indigena.

PNTEE - 2013 - Comega a Implantacio do Programa Nacional de
Territérios Etnoeducacionais no TEE Cone Sul, com a adesdo das
universidades, dos municipios e escolas indigenas 4 Agdo Saberes
Indigenas na Escola. Se organizaram em trés polos e desenvolveram
atividades de formagdo de professores indigenas nas dreas de
letramento, alfabetizagdo e numeramento, além da producio e
publicagao de 12 itens, no formato de livros etnogrificos, CDs e DVDs.
Indicacdo n.° 83/2015 CEE - Aprovada em 28/04/2015 - Dispde sobre
aeducagio escolar indigena na educagio basica do Sistema Estadual de
Ensino de MS.

Resolucio/C.N.E n. 01 - janeiro de 2015 - Define Diretrizes Estaduais
da Educagio Escolar Indigena.

Resolucoes/SED n° 2960 e n° 2.961, de 27 de abril de 2015 - Define

Diretrizes para a Educagao Escolar Indigena nos Territorios Etnoe-

ducacionais Povos do Pantanal e Cone Sul.

Il CONEEI - etapas locais ¢ regional, 2018, com pouca participagio
indigena.

Resolugao SED, 28 de dezembro 2018 - Aprova matrizes curriculares do
Ensino Fundamental e do Ensino Médio das escolas indigenas de MS.
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v Gestdo da Educacio Escolar Indigena - Em 2007 o governo estadual
desmonta o érgio especifico encarregado da educagio escolar indi-

gena, e cria uma Coordenadoria de Politicas da Diversidade que, mais
tarde, se chamou Coordenadoria de Politicas Especificas para Educa-
¢do — COPEED, para cuidar das questoes educacionais para grupos mi-
noritdrios e especificos, onde estd inserida a educagao escolar indigena.
A fungao de seu gestor tem sido esvaziar as demandas indigenas, desde
2007, seguindo as politicas anti-indigenas dos dois governos subse-
quentes que, inclusive, patrocinam ruralistas em a¢bes contra os povos
indigenas de MS. Atualmente, os indigenas estio demandando a cria-
¢io de uma coordenadoria ou secretaria especifica para educagio es-
colar indigena.

v Categoria de ‘professor indigena’- J4 estamos em 2019 e 0 governo es-
tadual ainda ndo criou a categoria de professor indigena, tal como esta
previsto desde 1999, através do Parecer 14/99, do CNE, sobre as Dire-
trizes Curriculares Nacionais da Educacio Escolar Indigena. Isto se
torna conveniente, uma vez que desobriga o Estado a abrir concurso
especifico para estes profissionais e nao instituir a carreira do professor
indigena, apesar das reiteradas reivindica¢es das organizagdes e pro-
fessores indigenas.

V' Curso Ara Verd - 2019 - O Estado continua determinando os rumos
das questoes de interesse dos povos indigenas, especificamente quanto
aos Guarani e Kaiowd. As interferéncias, que ocorrem desde 2010,
principalmente para diminuir seus custos, referem-se ao funciona-
mento do curso, diminuindo o niimero de vagas e de professores pela
metade, a carga hordria ndo ¢ integralizada e nao tem reposigao, e im-
pondo o local de funcionamento. Entretanto, em 2018 o Estado passou
a interferir também na parte pedagogica, determinando a reformula-
¢do do projeto pedagdgico do Curso Ara Verd, no sentido de enqua-
dra-lo na perspectiva pedagégica da SED, como um curso néo diferen-
ciado, sem respeitar a determinagao dos Guarani ¢ Kaiowd, que ja fize-
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ram uma proposta, mas nao foi aceita. Seus técnicos entendem que “sa-
bem” o que é melhor para os indigenas e desconsideram as normas le-
gais especificas.

Apesar deste arcabougo legal, o golpe Juridico-Midiatico-Parla-
mentar (SAVIANI, 2016, apud MOURA, 2019) ocasionou uma mudanga
radical na politica brasileira, principalmente a partir de 2016. O governo
mostra que ndo tem compromisso com a lei, fazendo com que os direitos
indigenas sejam cada vez mais usurpados. A extingdo da SECADI, em ja-
neiro de 2019, constitui um grande retrocesso no campo dos direitos edu-
cacionais, principalmente na promogéao da equidade entre os desiguais e
excluidos. Em seu lugar, foram criadas duas novas secretarias: a Secretaria
de Alfabetizagdo e a Secretaria de Modalidades Especializadas da Educa-
¢io, cujo orcamento € irrisério para atender a grande demanda indigena e
nao indigena. Também foram cortadas muitas bolsas permanéncia dos in-
digenas na universidade, além de serem atingidos pelo desmantelamento
geral da educagdo no pais.

Em MS, muitos municipios e o préprio Estado agem como se
desconhecessem as normas legais, desconsiderando os principios e o espi-
rito das leis que regem a educagdo escolar indigena, e como se nao hou-
vesse um pacto feito entre eles, no ambito do Territério Etnoeducacional
Cone Sul.

Alguns dados mostram a realidade escolar entre os povos indige-
nas brasileiros. De acordo com o Censo Escolar da Educagao Basica de
2018, ha, no pais, 3.345 escolasindigenas, onde estudam 255.888 alunos de
diferentes etnias, atendidos por cerca de 20 mil professores indigenas. Se-
gundo Gersem Baniwa, professor indigena na Universidade de Manaus,
até 1990, cerca de 90% dos professores nas terras indigenas nao eram indi-
genas. “Hoje, conseguiu-se inverter isso — 90% dos professores sao indige-
nas”, destaca. O MEC esclarece que, em 2019, 1.029 escolas indigenas ndo
funcionam em prédios escolares; ¢ 1.027 escolas indigenas nao estao regu-
larizadas por seus sistemas de ensino. Do total de escolas, 1.539 séo esta-
duais; e 1.806 municipais, presentes em 203 municipios. Ao todo, 3.288
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escolas estdo em drea rural; e 57, em drea urbana. (PORTALMEC, 2019).
Em MS, a maijoria das escolas indigenas sao municipais e nao hd escolaem
grande parte das terras indigenas nao regularizadas.

A infraestrutura é precdria na maioria das escolas. O Censo Esco-
lar de 2017 apontava que 30,93% das escolas indigenas ndo dispoem de um
espago fisico construido pelo poder publico para funcionar. Além disso,
1.970 escolas ndo possuem dgua filtrada, 1.076 nao contam com energia
elétrica e 1.634 escolas ndo tém esgoto sanitdrio. (PORTAL.mec, 2019)

Quanto & formacdo no Ensino Superior, estudos mostram que,
em 2010, foram 2.723 calouros que se declararam indigenas matriculados
em faculdades. E, em 2017, foram 25.670; ou seja, 9,4 vezes mais (QUERO-
BOLSA, 2018). Ha muitos anos os indigenas ja participam de cursos espe-
cificos de licenciaturas, na modalidade de alternincia, funcionando em va-
rios Estados. E o caso do curso de Licenciatura Intercultural Teko Arandu,
criado em 2006, na UFGD, Dourados/MS, que ja diplomou 225 professo-
res guarani e kaiowd. Esta universidade também criou uma faculdade In-
digena (FAIND), na UFGD, em MS, desde 2011. A outra faculdade indi-
gena se chama Insikiran, em Roraima.

Entre 2010 a 2017, o crescimento geral de estudantes nas universida-
des brasileiras foi de 48%. Mas, entre os indigenas, o aumento foi ex-
ponencial: se em 2004, eram aproximadamente, apenas 1.300 indige-
nas fazendo faculdade, em 2010 passou de 2.723 estudantes, para
25.670 alunos, em 2017, portanto, um crescimento de 842%, s6 na tl-
tima década. De acordo com o Inep, 56 entre 2015 e 2016, 0 niimero
de alunos ingressantes cresceu 52,5% e o de concluintes, 32,18%.
(BRASILESCOLA.UOL, 2019 e REV. BRAS, ESTUD. PEDAGOGO-
GICOS, 2018)

Apesar de muitos cursos especificos para povos indigenas, hd a-
penas duas faculdades voltadas ao publico indigena no pais: FAIND, na
UFGD, em MS, e a Insikiran, na UFRR. Mas ja ha um movimento nacio-
nal, embora ainda pequeno, para a criacdo da universidade indigena. Se-
gundo a ex-secretdria da SECADI, Macaé Evaristo (MEC, 2019), outras
nacoes do continente americano tém uma longa trajetoria de abertura de
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espagos especificos para os indigenas. Paises como a Bolivia tem cinco u-
niversidades de povos indigenas e 22 cursos; a Nicardgua tem duas univer-
sidades e 10 cursos; o México, conta com oito universidades e 49 cursos, e,
nos Estados Unidos, hd duas universidades. (portal.mec, 2019)

Em Mato Grosso do Sul, de acordo com o Censo Escolar (I-
NEP/SED-MS, 2017, apud MOURA, 2019), o total de matriculas na edu-
cagdo bisica em escolas indigenas é de 19.570 estudantes. Dessas matricu-
las, 585 estdo em escolas indigenas urbanas e 18.985 em escolas indigenas
rurais. O maior indice de matriculas estd nos anos iniciais do Ensino Fun-
damental, com 9.537 estudantes. E seguido pelos anos finais (6° ao 9° ano),
com quase a metade de matriculas - 5.446 estudantes. Afunila ainda mais
no Ensino Médio, com 2.310 estudantes, ficando abaixo dos 50% dos que
concluem o Ensino Fundamental. O menor niimero de matriculas é na E-
ducacio Infantil. (MOURA, 2019)

Em sua pesquisa, Moura constatou, em 2018, o fenomeno de es-
vaziamento e da multisseriacao nas escolas de Jarard, Takuara e Sucuriy,
com o risco de Panambizinho também ser mais uma, devido ao niimero
reduzido de alunos. Ainda nao foram reabertas as escolas de Lima Campo
e de Kokue'i. Segundo a pesquisadora, hd algumas situagdes preocupantes
que precisarim ser mais bem acompanhados pelas liderangas, que seriam:
a volta da multisseriacio; a forma¢io do consércio de municipios, com
pouco investimento na estruturagio dos Territérios Etnoeducacionais; o
processo de estadualizagio do 6° a0 9° anos, que ja estd ocorrendo em Dou-
rados e Amambai; e o fim da SECADI e dos investimentos em educagao.
(MOURA, 2019)
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Licenciatura Intercultural Indigena Teko Arandu no cone sul de Mato
Grosso do Sul. Apresentado em Semindrio Integrador - Formacio de
Professores e Priticas Educacionais. Dourados, UEMS, 02/05/2019.
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Escolas Indigenas Guarani/Kaiowa no Territorio
Etnoeducacional Cone Sul (2018)

MUNICIPIO #

NOME/SITUA(;AO DA ESCOLA

NIVEL

50029959%EM INDIGENA MBO’ERO ARANDUI (T1
Jarara — aldeia Jarard-homologada)

Educacio [nfantil ao 52
ano (multisseriado)

Juti
50079808/ EM Indigena Mbo'eroga Taperandi Taquara (T1  |Educacio Infantil ao 5¢
Taquara — aldeia Taguara - declarada) ano (multisseriado)
; 50049801/EM INDIGENA VELARIO SUCURIY (TI Educacio Infantil ao 5¢
Maracaju ## 5 4 i i s
ucuru'y - registraca) ano (muldsseriado)
50019597/EM NANDE REKO ARANDU (TI Taquaperi — |Educagio Infantil ao 90
registrada) ano
Coronel - .
Sapucaia 50032992/ Mbo Eroy Arandu (TT Taquaperi — registrada) i‘ll: e Enfoorll e
Ensino Médio — extensao da Escola Estadual Coronel Ensine Médio
Sapucaia (T1 Taquaperi - registrada) e f
50016245/EM INDIGENA TENGATUI MARANGATU — |Bducacio [nfantil ao 92
POLO (TI Dourados, Aldeia Jaguapiru - regularizada) ano
50030043/EM INDIGENA AGUSTINHO (TI Dourados, |Educacio [nfantil ao 92
Aldeia Bororo - regularizada) ano
50030426/EM INDIGENA ARAPORA (TI Dourados, Educagao Infantil ao 90
Aldeia Bororo - regularizada) ano
50060007/EM INDIGENA RAMAO MARTINS (T1 Educacio Infantil ao 92
Dourados, Aldeia Jaguapiru - regularizada) ano
Dourad. 50040600/EM INDIGENA LACUT ROQUE ISNARD (TI|Educagio [nfantil ao 52
urados | Dygyrados, Aldeia Bororo — regularizada) ano
50030388/ EE Indigena de EM Int. Guateka Margal de EM < 6° 20 9°
Souza (TT Dourados, Aldeia Jaguapiru — regularizada) €6rao
50029495/EM INDIGENA PA I CHIQUITO- Educacio Infantil ao 92
CHIQUITO PEDRO (TI Panambizinho — regularizada) ano
Extensio de Escola de Ensino Médio Escola nio indigena : :
{Distrito de Panambi - Dourados) Ensino Meédio
Educacio [nfantil ao 92
50016130/EM Francisco Meles Missao Evangelica Caiua (TT |ano (ndo indigena, mas
Dourados) atende os alunos da T1
Dourados)
Eldorado 50029886/EM INDIGENA MBO ERO T O RENDY — Educacio [nfantil ao 92
POLO (TI Cerrito - regularizada) ano
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Laguna Carapa

50029908/MBO EROY JEGUAKA POTY ESCOLA
COCAR DE FLORES (T1 Guaimb¢ - regularizada)

50029916/MBO EROGA OKARA POTY ESCOLA
TERREIRO DE FLORES (TI Rancho Jacaré - regularizada)

Educacio Infantil ao 92

ano

Educacio [nfantil ao 92
ano

Anénio Jogo|30024635/ESCOLA MUNICIPAL MBO EROY TUPAT | Educagio Infancl 20 9°
romlo Jo3 | \RANDU RENOI (T1 Nande Ru Marangatu - homalogada) ano
50030884 /EE Indigena de EM Yoy Pory (T1 Caaraps - | 00 o
rcgulariaada) 115100 D le] {s]
50028375/EM INDIGENA NANDEJARA-POLO (T | gucacio Infanil 20 90
Caarapé — Aldeia Te'Ykué — regularizada) ano

Caarapd Extensbes: Educacio [nfantil ao 52
Sala M"Bocajd ano
Sala Saverd Educacio [nfantil ao 52
Sala Loide Bonfim ano
Educacio [nfantil ao 52
ano
50029894/ESCOLA MUNICIPAL INDIGENA UBALDO |Educagio Infantil ao 92
ARANDU KNWE-MI - POLO (T1 - Sassord - regularizada) |ano
Tacura 50034090 EE INDIGENA JASY RENDY ALDEIA ; ;
SASSORO (TT Sassoré — regularizada) Ensino Médio (Plo)
50033050/ Escola municipal Tomizia Vargas (TI Jaguapiré - |Educagdo Infantil ao 9o
gularizada) ano
50021591/EM PROF ADRIANO PIRES (TI Pirajui - Educacio [nfantil ao 92
regularizada) ano
Extensio: acio Infanti 5
Sl Poinaas Eoiign™ Educacio Infantil ao 6
(TT Doitrera Giiag: - declarad) ano + EJA (anos iniciais)
Educacio Infantil ao 72
: IR ano, sendo o 6o/7¢ EJA
Sala Missao Caiud ** /* 31 fase + EJA (anos
iniciais)
Paranhos | 20022636/EM PANCHO ROMERO (Terra Indigena Educagdo Infantil ao 62

Takuarary/Yvykuarusu Aldeia Paraguassu - homologada)
Extensao:

Sala Arroio Cord
{TI Arroio-Kori - homologada)**

Sala Arandupoty
(TT YPo'i - delimirada)

Sala Princesa Isabel (Terra Indigena Sete Cerro - homologada)

ano + EJA (anos iniciais)
Educacio [nfantil ao 72
ano, sendo o 62/7° EJA
3% fase + EJA (anos
iniciais)

Educacao Infantil/1¢,
20/30, 4o/50 (salas
multisseriadas)
Educacio Infantil ao 50
ano e 6°/7° EJA 3@ fase
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50015141/EMP INDIGENA MBO EROY GUARANI
KAIOWA

Educacio Infantil ao 92
ano

Extensao: Educagdo Infantil ao 5¢
Sala Pandui* ano (multisseriada)
50029010/EM POLO INDIGENA MBO ERENDA TUPA |Educacio Infantil ao 9°
Amambai I NANDEVA (TI Limao Verde/Amambai- regularizada) ano
50030370 EE INDIGENA Mbo'eroy GUARANT KAIOWA ; :
7T Amaibif - saptartiada) Ensino Médio (Pdlo)
Educacio Infantil ao 52
50029037/EM MITA RORY (Escola da Missio Caiud) asio& nkadndigmns, e
atende os alunos da 'T1
Amambai)
50029754/EM DE EDUC INDIGENA JOAOZINHO Educacio Infantil a0
Douradina | CARAPE FERNANDO (T1 Panambi- Lagoa Rica - Heagao *
i Yeano
dchmltada)
50029460/EM DE EIEF Mbo Ehao Tekoha Guarani Polo  |Educacio Infantil ao 9°
(TT Porto Lindo — regularizada) ano
a 2 g
Japor Bocnspes: . Educacio Infantil
Escola da Missao Caiud 1% 20°5% ano
Sabedoria Tradicional 1o 30 5°
Escola de Vidro
50024213/EM INDIGENA PIRACUA (TT Pirakua — Educagio Infantil ao 9°
Bela Vista regularizada) ano, sendo 59, 6o/7e.
8o/90
Aral Moreira  |30029789/Escola Polo Municipal Indigena Arandu Renda | Educagdo Infantil ao 9°
Guarani Kaiowa Aldeia Guassuty ano

Fonte: Elaborado a partir de dados oriundos de trabalho de campo reali-
zado em 2018, pesquisa no sitedo INEP 2018 e com base no Censo Escolar
de 2017. (MOURA, 2019)
* Em 2019 serd Escola Municipal Pandui e terd a Escola da Missao Caiua
como extensio.
** Em 2019 serdo: Escola de Potrero Guasu; Escola Municipal Gil Pires (E-
ducagio Infantil ao 7° ano) e, Escola de Arroio-Kord. As escolas sem regis-
tro sdo extensoes de escolas rurais ou urbanas. As que tem o nimero do
INEP sio reconhecidas na categoria Escola Indigena.

Complementagao de dados:

v" Em Amambai hd outra terra indigena chamada Jaguari, onde ha uma
extensdo da Escola de Limao Verde, com os anos iniciais.
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v" O municipio de Ponta Pora abriga duas terras indigenas, onde funcio-
navam salas multisseriadas até 2010, aproximadamente. As escolas fo-
ram fechadas e seus alunos e dois professores foram deslocados para
escolas rurais. Estd sendo construida uma escola na TI Lima Campo,
com intervengio do MPE.

v" No municipio de Maracaju a extensao indigena foi fechada em 2019 ¢
seus alunos levados para cidade.

v" No municipio de Caarapé ha uma terra indigena retomada -
Guyra Roka — onde comegou a funcionar uma Extensio multisse-
riada em 2019.
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Anexo: Quadro dos dados gerais dos escolarizados — 2002

Estado civil/ ;
; ; Nede| Lingua | Linguado . Localde | LocaldeMoradia| . . | Algunsbens
Nome Etnia |Idade m_._.__»,no Filhod dos ilhos| sujeite Familia el Atual Tipo de moradia Promy
parceiro
s w.%m._é.w de (Casa de madeira ?.HO.SV
N Cattcoldesde L1-G L1-G Filho ¢ sobrinho de Hirayal com sapé e casa de bicicets,
VALENTIM |Guarani| 28 |1989 5 g Rancho Kapi'i | Seu pai voltou P ) aparelho de
; ; L2-P L2-P ex-capilies alvenaria com i
PIRES Mulher guarani paraatarra : som, fogio a
it eternite.
tradicional. gds, ete.
L1-G. Brdsirid a6 Moto, TV,
2 Casada desde 12 - P Ficou NsbiG datasatliar | . i rchalin Casa de alvenaria, de mm,_.wmo:m‘
i . | 1990 semfalarall |. Fazenda Santa | o, 90 m2, 3 quarlos, bicicleta,
TEODORA  |Guarani| 33 f 4 |L1-P. importante na . { Enquanto i
Marido desde que Luzia ; banheiro interno, | aparelho de
DE SOUZA . reserva, estudava morou . R
terena/(s entrouna na Missdo Caiuds) telha de argila, som, fogioa
escola até 1997 o = ds, beliche.
12 B:Em_, -G
3 puamn’ 3 |12-P
N shiteriana; - 1 Res Ports ~as 2
HERMINIO |Guarani 31 | B Lerin® apartic (1370 : B (e e | e ‘
FERNANDES _ 2 |des7 : ; #i
também
p anos.
guarani,
4. Casado, T Reserva de n
PEDRO  |Guarani 31 | Mulher guarani | 4 m- A.W m A.W vcﬂ.»:_..: deex- Pirajui, desde 0s7 M\ﬁ.m comum de ?
DURAN evangélica - B ki anos. Bepe
5 Fapals Fazenda na MMMMQ foso
T i Casado, LI-G |L1-G lideranas. Chefe de A Reserva de Casade tabua, b
SEBASTIRO | Kafowd| 31 |\ b taiowd | ¢ |12-P  |12-P. posto da FUNAL em| "BR09 g oo coberta dé eteisite | Dicicleths
DUARTE Sassord cavalos, som,
Sassord, Qs
armirios
Carro, TV,
6 galadeira,
e i Casado, L1-K L1-K Casado coma Reserva de Mora na casa da som, logiio,
?_n%___m.wm,. Kajowd| 29 Mulher kaiowi 1 L2-p 12-P sobrinha do capitao, Takuapery Takuapery FFunai, na reserva, sofi, guarda-
o roupa, mesa,
bicicleta,
. Reserva de ” ,
7. Casado, . 3 i . CGaleadeira,
DILSON |Kaiowd| 39 |Mulherguarani| 3 |F1-K|I1-K lrmdo doatual chefe | Dourados, | p ooy gy |Cumpdeabvemmia, |y g g
- o L2-P L2-Pp de posto da FUNAL | Vieram para coberta de eternite
DUARTE do Paraguai gis, som.

Sassord em 78.
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8

Casado.

Cidade de Iguatemi.

OMEDES  (Guarani| 35 | Com mulher n-G| % Hﬂﬁ%ﬂ%ﬁﬁo Portolindo | Antes moravana wﬂwﬁ%ﬁﬂﬂ w_“”_woq” vendeu)
VELASQUEZ guarani aldeia. o
9. - ~, )
SILVANO |Guaran{ 36 |  Casado g | -G  |Paentedocyitiode |y, RessrvadeAmancpa | o8 tadiclanel, de ?
12-P Amambai, pais, com sapé,
FLORES
Casade Irmdodo Fliczer
5 | ’ ) L1-G/ L1-G Martins Reserva Porto . : Casade tibua, 5
foilasng 32 Zc._rm_.v P 2-P Sobrinho do ex- Lindo PortoLindo coberta de etemite, Biicleta focs fita
guanani, g
capitio
1. o .
VICENTE | || s LG | -G [Imiodnomdoc: |y oo | Aleiaguaranino , ,
SAMANIEGO [ _ 12-p | APL0S Lindo Espirito Santo . .
guarani. Porto Lindo
12. Trmio da Cirlene, Seu |
MARCOS | L1-G | paifoi comandante w&gn_w — Momjuntocoma [ peo0
MARTINEZ [718ram ROltEID . 12-P |dapcicaindgends| 0@k perto | PoctoLindo mie. oste LY
de P, Lindo
reserva
-G
13, Casado, . Pirajui,
MAXIMO |Guarani 38 | Mulher b b | Delmiabrena pig Morouumanoem ¢ :
VELASQUES guarani, sh P San Paulo
14. Casado, L-G Primo do Valentim. Potrero Guasu,
TIMOTED  |Guarani| 31 Mulher ? L2_p Seu pai foi capitao da | Takuapery antign aldeia ? ?
PIRES guarani, reserva Pirajui. tradicional,
15. Casado, i . Pirajui.
ELPIDIO  |Guarani| 34 Mulher -G L1-G T_.__..._J ac<m._mj::... Pirajui Morouno Potrero ? ?
: L2-P 12-P Familia traclicional .
PIRES guarani, Guasy, mas voltow,
Mora num
16. - chmodo daescola. |
ALFREDO |, | w_gﬂ.my LI-G | L1-G |Scrichodoex  |ReservadePorto| ReservadePorto | Enthconstroindo | oiets Aparelhode
MARTING  [0aran e 12-P 12-P | Capitio. Lindo Lindo uma casa grande de | 1.0
guarant alvenaria perto do '
posto da FUNAL
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L1-G

. 17. . . i Casado, L2- w 2 L1-G Parente da familia do *ﬂmﬁw I Reservade Porto Casa de tihua Bicideta, -
VENANCIO |Guarani 29 Mulher 4 partir 12.p -G R regiio de Porto Lindo et s e aparelho de som, TV,
CACERES guarani, dos 7 b : Lindo, e % T | celular, carro,
anos +
Casado 3
vezes:
18. Mulher Parente do capitio da " . | A casana aldeia ¢
PEDRO [ || Kaiowd , |G| -G |reenaSupaié |, M,“__hw“bwwhd:wr detibmecoberta | Carroy TV, som,
CHAMORRO mulher terena 12-P 12-P aposentado da e Akl de sapé, Na cidade, geladeira,
FRANCO e atualmente, FUNAL : a casa éalugada.
mulher
branca.
Periiria da cidade de | 268 popular de .
I i desde alvenaria, sem Moweis e aparelhos
19. Casado, de P guatemni o 93, pinturaem elétricos, comuns em
LUCIO  |Guarani] 36 Mulher 2 L1-G L1-G Filho do ex-capitao z. Pato| Ho mmﬁ mucne-se Tgmatemi. Na aldeia | qualguer familiade
: L2-P 12-P Lindo. paraCerrito, masa =3
VILHARVA guarani, . Cerrito mora na classe popular,
filha continua em o Bacloios &
Teuaterni, antiga dos donos
& fazenda,
1
20. o
ppser ool MOt LG |Sobrishodoer | Reservade Porto | Reservade Party (PR casde ] Bidideta som. TV,
MARTINS |7 ¢ o | 12-P 12-P | capitdoCarlos Lindo Lindo. e parsnolica. fopio
RODRIGUES esta Eat s
com
ele.
2 Gt 11-G| Li-g |ARmiiatem Reserva Port Mwﬂm s . Bicidleta, som, violdo,
VALDOMIRO |Guarani Mulher 6 parentescocomo ex- |1 0 0| Parto Linda. TR | e R
ORTIZ ; L2-P L2-P i da resrai Lindo coberta de fogiioa gis.
4 guarani, capi rese tabuinha.
22 . Gy
JANIO  |Kaiowa| 23 | Casado 1 - LI-X  dlodehaons | Heereds Missao de Amambai | Casaca Missio | Biddleta
N 12-P vinculadoa Missao, | Dourados
SANCHEZ
i Netodo ?Eﬁ—ﬁ_ i " Aldeia s :
23. u . Casado. L1- L1-P Nanderudo Sitio naregido Panambizinho, desde m\ﬁ,w. r_m._svc? Bicicleta, som, TV,
DANIE Kaiowd| 29 Mulher 1 KeP 12-K Panambiznho, do os 14 anos, Anles : pel fiog
AQUING kaioiws OO, gy | S Hm FUNAL ogao agds
Paulito Aquino. moravama Vil
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Mota, TV, aparelho

Casado, Fazendano
- Aldeia Paraguassu, de som, fogioa gise
Mulhe g : som, fogioa gis
24, Guarani 36 B _”.u: ) Ll- L1-G Irméo do capitio da mun_mwcbma Antes morouem Wz:mﬂwxﬁm%. outros objetos e
HUTOVERA iy GeP 12-P. |aldeiaParaguassu |, O MG S Cindin | LoDk mRiel | g
falante de arag indios” Infind 5 : v ios comuns
alante indios” Infincia | |, o casa de alvenaria. il indi
Guarani daaldeia Pirajui, | 2" i
" Mato, TV, aparclho
Casada. TV, ap
25. ; L1-P. g e i Sede da Missio " " de som e oulros
RENATA | Kaiowd| 30 _h_ahm_m 2 | 12 w_wl w H_H_,_a am_:_;_%&m mﬁaw% B | cslaniia  |Cmoddapds | g msikis
CASTELAD i GIK - o psialerbh. | Sassor reservads Caspapt,, | YII0: de famfla
Paraguai 3 eserva de Cazrapd. comunsde fam
assalariada, ndo-india,
Casado. Reserva
26. M a_mq b2 Periferia da cidade de
ROSENILDO | | o AR Li-P. <Earapo. Caarapé. Ficou 2 .
BARBOSA DE (Guarani 22 N0 aczita 05 2 L1-P. 12-G ? Crescenna j ? Moto, TV, som.
. ; ' tumes ’ cidade de Bagenenan, 1o
CARVALHO s sua mulher nio gosta.
indigenas”. Caarapd,
27. Casado, Carra, TV, som,

- 3 3 |[L1-G/K L1-K Filhodo capitdoda | Reserva .| Casade tibua i
MILTON | Kaiowa| 41 Mulher ; S . Reserva Amambai bicicleta, celular, fogio
NELSON guarani enetos| L2-P. L2-P. reserva Limdo Verde, | Amambai coberta de sapé, gk

Casada,
Marido Vila Campestre,ao | Casade téb
28. - - Reserva g W
LETA AQUINO Kaiowd| 32 | kaiowd, agente 3 m ~ W M ~ W ? V_._.E.:—é lado da aldeia comum navik, ?
da Igreja ' ' Campestre cedida pela Missio.
Unida.
29. Casado, : ;
ADRIANO |Guaran{ 46 |  Mulher 6 |L-G i LI-G ? Rewere ek ? ?
MORALES it enetos{ L2-P. 12-P Pirajui Pirajui
30.
Casado, L1-K
AMARQ DE . L1-G. Reserva de Casade takuira -
SOUSA Kaiowa| 24 _MWHH”M 1 127 12-P Nenhum, Takuapery Tak ta e sapt. Bicicleta, som.
ROCHA ©
3L - Casa de madeia.
e I T LI-G N eserva eserva Amambai
DANIEL LEME| Kaiows| 23 |  Solteiro - - b %ﬁﬁﬁﬁ» maﬂah_.m w - h..s o bl | Gostariadetiiolos, | Fogao, som.
VASQUES ; i i “mobiliada ¢ tude”.
Casado,
32. Mulher ; - Reserva de Amambai TV, parabiilica, som,
3 : LI-G LI-G Filhe Reserva Jas ijolos, o '
JULHO Kaiowa| 30 guarani, 4 12-P 12.p ?Mﬂﬂ?&”ﬂm et (pertodo posto da £ .MM_.“._mH_._W i bicicleta, fogdo,
VASQUES merendeirada : FUNAI) CODELIB L I geladeira,
escola
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Genrodadiretorada

33, o
ZENILDO | Kaiows| 25 w,\\ﬂw_m“ ! L1-G L1-G escola easobrinhodo | Reserva Reserva Amambai | Alvenaria, coberta | Fogio, som, TV,
LOPES i L2-P L2-P atualadministrador | Amambai (perto da sogra) deeternite bicidela, moto,
i da Punai,
M L1-G Reserva
RIVELING | Kaiowd| 24 ? ? . ? 3 : Reserva Amambai ? ?
PEREIRA L2-P Amambai
Mora num
35. " Filha do agente de : cimodo coma
SELMA MAHM”H_” 25 Separada 1 W_N- m satide, sobrinhada M_._.E.:Te Reserva Amambai | mile, casade Fogao, bicideta.
CACERES |7 diretora da escola. alvenaria, coberta
de elernite,
36. N Ex-marido da Selma Aldeia Sete Cerros
FLAVIANO Wmﬁ“ﬂ 26 Separado 1 W_N..m W_N.. m Ciceres e parente de WMMMF (antes moravaem ? ?
FRANCO [ Pedro Franco Amambgi)
37. Casado,
ROBSON n - : LI-G Filho dle Aniceto Reserva o
? ? ?
CHAMORKO Kaiowa| 22 “&H ? 12-p Ribeira Kot Reserva Amambai ? ?
RICARTI :
38. Norado capitio da
MARIA DE Casada. L1- reserva Limao Verk. | Fazenda Laguna | Reserva Amambai i - Wi
LOURDES |Guarani 39 |  Marido _M_Mﬂ GIK Ww ..w. Mulher de um agente | Carapd, desde 10anos de MMMHTW o Mﬂ B rﬂhﬁﬁﬂu
CACERES Kaiowd Y| L2-P. ’ de satde dareserva, | Douradaos idade. ' .
NELSON Familia tradicional.
Familia tradicional. ;
wo.; . . i Om&.am, LI-G. LI-G. Irmi da diretora da >EmE. Borord, Reserva de Casade tabua Bicicleta, radio, som,
ALICE Guarani| 35 Marido 3 L2_p 12-p ol Tolnads reservade A hai bt da sand s, o
CACERES Guarani : | B0 INCEEREE | Dypurados mambak Goesape: | logRdcin
Amambai
Nasceu na regiio Loamd dealvermia
40. 3 casamento 4 o (doantigozelador | Bidideta, som, TV,
. -G. -G. 1 capitio
Jodo Benitez |Guarani| 25 | com mulheres 3 __llw w __llw Ow &_.“_@. % & osnr.w deecat Aldeia Cerrito dafazenda fogtioa gis, sofi,
. : -P. -P. eia demarcadaa ; :
Riquelme guarani, i s retomada pelos CAMAS & armdrio.
aldeia Cerrito P
indios,
Aldeia Guasuty.
Anles moravana
41, e familia tradicional. . . - | e
Maria Cristina | Kaiowd| 27 | Solteira 1 [ UKe MRy docpitods | Aldeiafaurd | Soadedeiti depois | Camoommde | o
Beni P L2-P 3 S.Paulo. Com 23 oindd & sapé,
enitez aldeia Jarard,

anos fod morar na

aldeia Jarard.
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GLOSSARIO!

Angiic - a alma do corpo ou “alma penada” (Em Guarani nao hd necessi-
dade de usar trema na letra “u”. Usei apenas para evidenciar a necessidade
de pronunciar a letra “u”.)

Ara pord - bom tempo
Arete / Araguyje — tempo/espago verdadeiro

Aty -reuniio; Aty Guasu - grande reuniao, assembleia, Assembleia Geral
dos Guarani e Kaiowd em MS

Ayvu - primeiro canto sagrado; sabedoria das divindades; também ¢é en-
tendida como alma

Guacho - crianga criada por terceiros (parentes ou nio parentes)
Jeroky — danca; Jajeroky - vamos dangar

Joayhu — amor miituo

Joja - reciprocidade

Karai - refere-se ao nao-indio

Kuatia reko - modo de ser construido pela escola ou pelo mundo dos nio
indios

Kunumi pepy - ritual de inicia¢ao do menino Kaiowa
Kyrey - disponibilidade
Marangatu - tudo o que é sagrado

Mborahéi ou porahéi — cantar ou dizer belas palavras

' Desenvolvido pela autora.
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Mbya - Nome de uma das etnias do tronco Tupi Guarani presente no
Brasil (menos em MS) e no Paraguai

Nande reko - “nosso sistema de vida”, “nosso sistema tradicional de viver”
(jeito proprio de viver dos Kaiowd e Guarani)

Nanderu/nhanderu - homem xami, sacerdote, rezador, curandeiro e
mestre tradicional

Nandcsy/nhandesy— mulher xama, rezadora, curandeira e mestra tra-
dicional

Nandéva - Nome de uma das etnias do tronco Tupi Guarani presente no
Brasil (em todos os Estados) e no Paraguai

Nane Retd - nosso territério, territério Guarani e Kaiowd
Nde japu - vocé mente

Nde mbarete - vocé é bruto

Ne¢é - palavra origindria, alma, origem de tudo

Ne'€ joja - palavras justas

Ne¢ pori - boas palavras

Nenupa, fiorairé, jeahe’i - modos de ser irado, raivoso
Nhanderoga, fiande réga - nossa casa

Oguata — caminhar, peregrinar, deslocar-se, migrar
Onoiie € - mutua palavra

Ore — nds, nosso; Oréva — um dos nossos

Pa’i — xami, sacerdote entre os Kaiowd

Pii/Kaiowd ou Pii Tavyterd ou Kaiowd — Nomes de uma das etnias do
tronco Tupi Guarani presentes no MS e no Paraguai

Pepy — festa
Py’a guapy - paz
Py’a poti - coragio limpo, puro, sem falsidade

Teko - vida, jeito de viver, cultura
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Teko joja - justiga

Teko katu — modo verdadeiro de viver, segundo os preceitos do maran-
gatu

Teko marangatu — modo de ser religioso; religiao tradicional; espirituali-
dade guarani e kaiowa

Teko iiemboro’y - serenidade
Teko pori —bom modo de ser e de viver; jeito de ser bom, bonito, agradével
Teko rei —viver a toa

Teko ro’y —esfriar os 4nimos, ser calmo, moderado, nao violento, ser bon-
doso, afavel, “negociador”

Teko vai — modo ruim de viver; modo de ser mau, truculento, ter maus
comportamentos

Tekoaruvicha - tekoha (aldeia) + ruvicha (lider) = lider do tekoha

Tekoha - lugar onde os Guarani e Kaiowd podem viver seus costumes e
valores; lugar onde se vive o teko

Tekopyahu — modo novo de viver
Tekoyma — modo de ser antigo ou tradicional dos Kaiowa e Guarani

Tembeta - vareta fina, feita da resina de uma drvore sagrada, usada no furo
labial do homem Kaiowa
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“Veronice traz importantes dados historicos sobre o
surgimento do movimento dos professores kaiowa e
guarani. Apresenta seus embates e suas conquistas
iniciais, no empenho que se desdobra até os dias atuais
para que o Estado assegure e proporcione a formagao
especifica para os professores indigenas.

Grande esforgo é desprendido na identificagdo das
concepgoes kaiowa e guarani a respeito dos
conhecimentos a serem veiculados na escola, e que, cré-
se, possibilitariam transitar, conectar e, as vezes, opor o
sistema de conhecimento kaiowa e guarani

- ava reko - e o sistema de conhecimento da sociedade
nacional - karai reko -, 0 que faz da escola um campo
marcado por conexdes e articulagdes cosmopoliticas.
Nesse sentido, o livro expoe e analisa as expectativas de
liderangas, professores, pais e alunos em torno do
processo de escolarizagdo, que produz o que os Kaiowa
e o Guarani identificam como letrado.

A reflexdo e conduzida principalmente a partir da
interlocugdo com os professores indigenas que atuaram
como principais protagonistas no processo. Assim,
Veronice vai tecendo a rede de significados e percepgoes
que gravitam em torno da escola”

- LEVI MARQUES PEREIRA
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