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Resumo: Este artigo aborda de modo geral a expressao projetos de
futuro, que se vincula a compreensao tanto do mundo contempo-
raneo, quanto especificamente da educagdo escolar indigena. Esta
tarefa é necessdria para focalizar as relagdes entre a escola indigena
e as aspiracdes comunitarias a respeito de seu proprio futuro. A
regido do alto rio Negro forneceu a base etnografica numa pesquisa
centrada na hipdtese de que experiéncias recentes de escolarizacao
indigena vém buscando compatibilizar objetivos escolares com obje-
tivos comunitérios. Sao praticas que se enfrentam com os sentidos da
mudanga cultural e o carater externo ou interno da mudanga. Como
conclusdo, afirma-se que o desafio maior da escolarizagao indigena é
favorecer que o proéprio povo decida sobre o que muda ou permanece
em sua cultura.
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Abstract: This article approaches in general the expression “for
future projects” linked to the comprehension of both indigenous
school education and the contemporary world. We should do this for
focuse relationships between indigenous school and communitarian
aims about their own future (the author’s research object). Alto rio
Negro’s region gave ethnographic basis to the research. The research
is centered in the hypothesis according which recent experiences of
indigenous schooling have trying adequate school objectives with
communitarian objectives. Those practices face the means of cultural
change and the change’s external or internal character. It concludes
affirming the indigenous school’s bigger challenge is contributes to
each people decide about what will change or maintain in his own
culture.
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Introducao

A ideia de projetos de futuro pode ser muito esclarecedora do mundo
contemporaneo ao mesmo tempo em que é uma via de compreensao da
educagdo escolar indigena. Isto depende da distingdo de alguns significados
atribuidos a projetos de futuro. O artigo faz esta distincdo mostrando que os
autores que se debrugaram sobre o que seria o futuro das populagdes indi-
genas focalizaram a dimensao da cultura, que ora aparece como corrompida
por fatores externos e condenada ao aniquilamento, ora como inviolavel,
permanecendo e se reelaborando de forma dindmica, apesar e a partir dos
fatores externos.

Propde-se aqui o entendimento de que, para além de estabelecer se a cul-
tura se preserva ou se destréi na mudanga, cumpre identificar quem controla
a mudanca. Esse argumento estd inserido no debate sobre as mudancas nos
modos de vida de populagdes originarias decorrentes de seus ajustamentos
a situacao de contato permanente com a sociedade ndo-indigena. Dessa for-
ma, a escola ou a escolarizacdo indigena é abordada frente ao seu potencial
em favorecer a cada povo decidir sobre o que muda ou o que permanece na
propria cultura.

O que significa a expressao projetos de futuro?

O debate atual sobre as praticas inscritas no ambito da educagao es-
colar indigena no Brasil vem trazendo grandes contribuicdes para o papel
da escolarizacao das populacdes origindrias brasileiras, tanto quanto para o
campo da escolarizagdo da populagdo em geral. A literatura disponivel sobre
aimplantacado de escolas em comunidades indigenas no Brasil tem ressaltado
aspectos que parecem ndo ser costumeiros no campo da escolarizagdo conven-
cional. Dentre esses aspectos, merece destaque o chamado envolvimento da
comunidade na defini¢ao dos projetos educacionais e na escolha do professor
ou da professora, a elaboracao de materiais didaticos a partir da realidade e
necessidades comunitarias, com grande atencdo a situacdo linguistica local,
atrelada a uma nogao de que ser docente € ser pesquisador(a). Também sao
notaveis os esforcos que o movimento indigena dedica ao tema educacional,
em especial, ao papel que a escola pode assumir quanto ao desenvolvimento
das comunidades e na realizagdo de seus chamados projetos de futuro. Mas,
o que significa realizacdo de projetos de futuro?

Focalizar as relagdes entre a escola indigena e as aspiragdes comunitarias
quanto ao seu proprio futuro surge da investigagao que os autores deste artigo
realizam sobre aspectos da educacdo escolar indigena, os quais a distinguem
da educagdo escolar convencional no Brasil. A hipétese na qual se centra
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aquela pesquisa e na qual se apoia este artigo é que experiéncias recentes de
escolarizacao indigena vém buscando compatibilizar objetivos escolares com
objetivos comunitarios. Esses objetivos comunitarios estao relacionados as
necessidades atuais de sobrevivéncia dos grupos indigenas e as aspiragdes
acerca de seu futuro. Sdo objetivos que vém sendo tratados na literatura
especializada, nos documentos produzidos pelos 6érgaos governamentais e
nos discursos indigena e indigenista sob a expressao “projetos de futuro”.

Educagdo escolar indigena é um tipo de educacao entre outros, é inter-
vencdo que engloba certos tipos de relagdes pretendidas e entrelagadas com
outras relagdes alheias a inten¢ao de quem educa. Conforme expresso na lite-
ratura, nos documentos e nos discursos acima mencionados, a escola indigena
deve “respeitar”, “afinar-se”, “alicercar-se”, “vincular-se”, “atender” ou “se
voltar” para os projetos de futuro dos povos indigenas. A expressao projetos
de futuro leva a certo estranhamento. E uma expressao redundante, uma vez
que a nogdo de projeto ja esta referenciada a atos futuros com consequéncias
também posteriores. Além disso, vai de encontro a grande parte dos estudos
sobre aqueles povos, notadamente mais atenta aos aspectos culturais que se
mantém do que aqueles que se transformam. Quer dizer, o futuro seria um
estado de coisas diferentes e, por essa modificacdo, indesejavel. Por ora, é ne-
cessdrio retomar algumas das principais posi¢des ja explicitadas sobre o que
pode ser entendido como futuro dos povos indigenas para, depois, propor o
papel que a escola pode ter na construcgdo desse futuro. Esse entendimento é
condicdo para que, em outro momento, seja equacionada e identificada a perti-
néncia do verbo “respeitar” ou de qualquer outro termo encontrado naqueles
documentos que expresse a inten¢do de aliar-se aqueles povos e apoié-los.

A ideia de que povos indigenas formulam e agem no sentido da rea-
lizagdo das suas aspira¢des quanto ao futuro de suas comunidades ndo era
recorrente na tradicdo de pesquisas sobre culturas. Aquilo que veio a ser
apontado como antropologia tradicional, apesar de se dedicar a descrever e
interpretar as variagdes culturais, foi muitas vezes criticado por adotar uma
abordagem que seria a-histdrica, centrada na vida cotidiana, em um eterno
presente, com uma forte tendéncia a se interessar por aqueles grupos que
viveriam de forma primitiva, pura, tradicional ou original. O inicio da an-
tropologia como categoria profissional incorpora a ideia de que seus objetos
prioritarios de estudo, as chamadas populacdes tradicionais, estavam desapa-
recendo. Aquelas remanescentes estariam inevitavelmente sendo assediadas

! Tais posicionamentos importam para o enfoque teérico da pesquisa que da origem a este
artigo: “Educagdo escolar indigena: inovacao, participacao docente e avaliagdo”, apoiada pelo
CNPgq, coordenada por Elie Ghanem e Marta Maria do Amaral Azevedo (NEPo-Ntcleo de
Estudos de Populacdo da Unicamp), com base etnogréfica fornecida pela regido amazonica
do alto rio Negro.
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pela expansao capitalista e, portanto, fadadas a desintegracao (Sahlins, 1997,
p- 42). Com esses pressupostos, as pesquisas se voltaram para grupos nativos
cujos modos de vida ilustrariam a humanidade em seu estado primitivo.

Ja o estudo das rapidas e drasticas transformacdes vivenciadas por aque-
les grupos também recebeu questionamentos pela énfase dada ao autodenomi-
nado processo civilizatério e aos fendmenos da aculturagao e da assimilacao.
Se a aculturacio estava relacionada ao contato direto entre culturas diferentes
que provocaria mudancas nos modelos culturais, a assimilacao dizia respeito
ao desaparecimento total da cultura de origem de um grupo e a interiorizacao
completa da cultura do grupo dominante (Cuche, 2002).

Voltado para a compreensao de tais transformagdes em povos origindrios
do Brasil, Galvao (1979, p. 127) aponta que, no final dos anos quarenta e inicio
dos anos cinquenta, teria havido a ampliacdo e intensificacdo de pesquisas
sobre o fendmeno da aculturacdo de grupos indigenas. Tais pesquisas, segundo
ele, mesmo quando ndo traziam em seus titulos ou subtitulos explicitamente
o tema da aculturacdo, estavam dedicadas a analisar “culturas indigenas em
transi¢do”, nas quais o principal fator de mudanca se originava na situacao de
contato (permanente, esporadico, envolvente ou indireto) com as populagdes
rurais brasileiras.

O contato direto dos grupos Kayap6, Nhambiquara e Xinguanos com
o habitante rural, por exemplo, era hostil e esporadico. Nesse contato, teriam
atuado “elementos pioneiros isolados” como o seringueiro, o garimpeiro e
agentes do Servico de Protecdo ao Indio? sem capacidade de intervencao ma-
cica e permanente na cultura indigena. Apesar da natureza hostil e esporadica
desse contato, ele estimulou a adogao, por parte dos indigenas, de elementos
externos, como instrumentos de ferro, armas de fogo e doencas. Ja o contato
dos Kayud, Kadiwéu, Terena e Tenehara com a populacdo rural era antigo,
permanente e, em alguns casos, datava de dois ou trés séculos. Em tais casos,
o indigena agia simplesmente como elemento receptor. Ou seja, a transmissao
de tragos seguia uma tnica direcado: partia da cultura do caboclo para a do

2 Criado em 1910, o Servico de Protecao aos/fndios e Localizacdo de Trabalhadores Nacionais,
mais tarde apenas Servico de Protecao aos Indios (SPI), era o organismo do Governo Federal
encarregado de executar a politica indigenista. Seu objetivo era tanto a protecao e integragao dos
indios, quanto a fundagdo de colonias agricolas que se utilizariam da méo de obra encontrada
pelas expedicdes oficiais (Decreto n°. 8.072, de 20 de junho de 1910). Permanentemente carente
de recursos, o 6rgao recrutava de militares a trabalhadores rurais que ndo possuiam qualquer
preparacédo ou interesse pela protecdo dos indios. Suas atuagdes a frente dos postos indigenas
de todo o pais acabaram por gerar resultados diametralmente opostos a sua proposta. Casos
de fome, doengas, de populacao e escravizacao eram permanentemente denunciados. No inicio
da década de 1960, sob acusac¢des de genocidio, corrupgdo e ineficiéncia o SPI foi investigado
por uma Comissao Parlamentar de Inquérito (CPI). Em 1967, foi extinto e substituido pela
Fundacao Nacional do Indio (Funai). O SERVICO de Protecao aos Indios (SPI). Povos indigenas
no Brasil: ISA. Disponivel em: <http://pib.socioambiental.org/pt/c/politicas-indigenistas/
orgao-indigenista-oficial / o-servico-de-protecao-aos-indios-(spi)>. Acesso em: 24 nov. 2012.

150 Elie GHANEM; Aline ABBONIZIO. A escola indigena e as aspiracées de futuro...



indigena. Isso ocorria porque os elementos culturais indigenas ja ndo eram
aproveitados pelo caboclo, que teria, desde geracdes passadas, saturado sua
capacidade de assimilagdo de tragos do amerindio (Galvao, 1979, p. 127-128).

Conforme Galvao (1979, p. 128), mesmo quando o indigena se retraia,
reagindo no sentido do retorno a condigéo tribal, como no caso dos Canela,
Xerente e Apinajé, ou entre outros grupos tribais do Nordeste e do Sul que
habitam regides de alta densidade demografica, tal atitude seria um mecanis-
mo de assimila¢do. Valer-se de sua “condicdo de indio” era a tinica coisa que
permitiria aqueles povos, na competigdo econdémica com o branco, manter a
posse de uma gleba ou garantir um minimo de assisténcia.

Outro estudo sobre a natureza das transformagdes culturais por que
passavam os povos originarios do territério brasileiro foi o de Ribeiro (1977).
Ele se voltou para o encontro, no interior do pais, entre as frentes de expansao
da sociedade brasileira e os povos indigenas nos primeiros sessenta anos do
século XX. Naquele estudo, ele contradiz a ideia de que tal encontro, ou en-
frentamento, teria como efeito a desaparicao das tribos ou a sua absorgao pela
sociedade nacional, na forma da aculturagdo progressiva que desembocaria na
assimilagao plena, através da miscigenagdo. Em outro sentido, ele propde que
os grupos indigenas ndo foram assimilados a sociedade nacional como parte
indistinguivel dela. Ao contrario, a maioria dos grupos foi exterminada, e os
que sobreviveram permaneciam indigenas na autoidentificagdo, como povos
distintos dos brasileiros e vitimas de sua dominacdo. O estudo de Ribeiro
(1977, p. 8) concluiu que o impacto da civilizacdo sobre as populacdes tribais
da lugar a transfiguracdes étnicas e nao a assimilagdo plena.

Nesse sentido, sobre o futuro das populagdes originérias, Ribeiro (1977,
p- 220-221) propunha que, estabelecido o convivio com a sociedade nacional,
os indigenas se veriam submetidos a uma série de desafios, que conduziriam
a transfiguragdes sucessivas no seu modo de ser e de viver. Sem possibilidade
de preservar seu substrato biolégico, sua sociedade e cultura em sua forma
original, s6 lhes restaria resguardar sua sobrevivéncia enquanto contingentes
humanos ameacados de exterminio, resguardar sua identidade e autonomia
étnica e assegurar a continuidade de sua vida cultural. A fuga para territérios
mais ermos apenas adiaria o contato com a sociedade nacional; a reagao hostil
aos invasores imporia a vida comunitaria um permanente estado de guerra até
a aceitacdo do convivio, uma “fatalidade inelutavel”. “Nela cairad cada tribo,
seja ao fim de longos periodos de fuga ou de prolongada resisténcia afinal
tornada impraticavel; seja como resultado de uma opcao diante do inevitavel,
assente na esperanca de controlar a nova situacao”.

As abordagens de Galvao (1979) e Ribeiro (1977) acerca dos processos de
mudanga cultural das populagdes indigenas acabaram por construir valiosas
sinteses sobre o processo histérico de ocupagdo territorial do Brasil. Nesse
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sentido, a descricao da sujeicao, da brutalidade e mesmo do total desapare-
cimento a que foram acometidos povos nativos inteiros registra a histérica
assimetria de poder nas relacdes entre indigenas e ndo indigenas. A dentincia
sobre os efeitos maléficos dessa relagao histdrica, por outro lado, encontrou
poucas condi¢des para abordar o indigena como sujeito de sua prépria his-
toria, deixando ausente as explicacdes nativas sobre sua relagdo com os nao
indios. O futuro dos povos indigenas, nesse sentido, é apresentado como
pré-determinado a fatores externos a suas vontades.

Sahlins (2003, p.7-9) é um dos autores que criticam aquele tipo de
abordagem. Incomodado com uma nogao corrente entre “tedricos do sistema
mundial” segundo a qual sociedades tradicionais nao funcionariam baseadas
numa légica cultural auténoma por estarem submetidas a mudancas radicais,
impostas externamente pela expansao capitalista ocidental, ele argumenta que
mudangas culturais induzidas por forgas externas e orquestradas de modo
nativo ocorreriam ha milénios, e os elementos dindAmicos em funcionamento,
como o confronto com o mundo externo, estariam presentes em toda a ex-
periéncia humana. Para ele, a cultura é alterada historicamente na agao dos
sujeitos, que organizam seus projetos e dao sentido aos objetos a partir de
suas compreensdes preexistentes da ordem cultural. Por outro lado, ja que
as circunstancias contingentes da agdo ndo se conformam necessariamente
aos significados que lhes sao atribuidos por grupos especificos, as pessoas
criativamente repensariam seus esquemas convencionais.

Em outra obra, Sahlins (1997, p. 53) reforca que o interesse da antropo-
logia pela “destruicdo do Outro” implicaria a negacdo da autonomia cultural
ou intencionalidade histdrica a alteridade indigena. Em contraposicdo a esse
foco de anélise, ele sugere atencao aos estudos etnograficos a respeito daqueles
povos indigenas “que se recusavam tanto a desaparecer quanto a se tornar
como noés”. Tal atitude, no entanto, ndo deveria significar um “otimismo
sentimental que ignoraria a agonia de povos inteiros, causada pela doenca,
violéncia, escraviddo, expulsdo do territério tradicional e outras misérias que
a ‘civilizagdo” ocidental disseminou pelo planeta”. Deveria, por sua vez, ser
uma “reflexao sobre a complexidade daqueles sofrimentos, sobretudo no caso
das sociedades que souberam extrair, de uma sorte madrasta, suas presentes
condicdes de existéncia”.

Esse tipo de abordagem tem lugar no estudo de Gow (2006, p. 98) junto
aos de Piro, grupo étnico origindrio do baixo Urubamba, na regido subandina
do Peru. A perspectiva de Gow procura mostrar que aqueles povos, mesmo
depois de uma longa e violenta histéria de contato, sdo agentes historicos.
Para entender essa agéncia, Gow se distancia dos estudos cléssicos de acul-
turacdo, que normalmente se voltam para os fatores que levam as sociedades
nativas a incoeréncia cultural e desintegracao. Ele se volta para procedimentos
etnogréficos que permitam compreender os significados culturais das agoes
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nativas. Para Gow (2006, p.222), portanto, o sistema socioecondmico da
Amazonia ocidental é produto da insercdo do capitalismo e estd conectado
aos mercados mundiais. Mas, esse sistema de transformacdo ndo pode ser
explicado mediante a insercdo do capitalismo destruindo toda a variagao
local e a recolocando com o simples discurso “moderno” sobre a vida social.

As abordagens propostas por Sahlins e Gow inovam no sentido de buscar
o significado da historia para os povos nativos, que pode se distanciar do que
se esperaria de uma narrativa das vitimas do colonialismo e ndo coincidir com
a documentacao histérica produzida por agentes externos. Porém tais enfoques
tornam pertinente a pergunta formulada por Fausto (2001, p. 16) sobre como
reintroduzir a agdo social nas descrigdes sobre 0s processos de transformagao
entre povos amazonicos, sem cair em um cendrio voluntarista e sem estrutura.
A resposta anunciada por Fausto esta no esforgo em demonstrar que aquelas
transformacgdes foram produto da intersecdao de determinagdes internas e
externas, dada em situagdes histéricas particulares, conformando e sendo
conformada pelos agentes. Mais uma vez, é reforcado o principio de que as
analises a respeito do Outro permitam compreender a perspectiva deste Outro.

Esses autores a procura da perspectiva indigena sobre os acontecimentos
que impulsionaram mudancas em seu modo de vida ddo énfase a mudanga
endogena e a permanéncia dindmica da cultura frente aos fatores externos.
A ideia do futuro daqueles povos se atrela a uma concepgao de cultura como
algo invulneravel, que, mesmo mudando, permanece.

A literatura antropoldgica sumariada até aqui talvez pudesse ser dividi-
da em duas grandes perspectivas principais: uma que se volta para os fatores
externos que condicionam a forma atual de vida das populacdes originarias
e outra que, reconhecendo o descomunal poder dos fatores externos, busca
revelar a forma como aqueles povos interpretam e constroem sua histéria ape-
sar e a partir dos fatores externos. Uma questao segue insistentemente como
pano de fundo: padrdes culturais sao mantidos e reelaborados na mudanca
ou desaparecem? As mais recentes etnografias parecem satisfeitas em poder
afirmar que ndo, os povos indigenas “nao desapareceram e nem se tornaram
como noés” (Sahlins, 1997, p. 52), afirmacdo que reconhece a perspectiva da
agéncia indigena frente a mudanca. Trata-se, agora, de focalizar a dimensao
constituida pela identificacao de quem controla a mudanca.

O futuro dos povos indigenas, ou da cultura indigena, foi caracterizado
como destrutivel ou como invulneravel frente as mudangas impostas ao seu
modo de vida na situacdo pés-contato. As abordagens que sdo levadas em
conta a seguir se detém na busca de povos indigenas por um futuro autdonomo.
Conforme Turner (1993, p. 64), os processos politicos e econdmicos de que
lancam mao as comunidades indigenas para resistir a dominacao da sociedade
nacional ou para controla-la estdao se tornando tema importante tanto para
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estudos de caso individuais, como para estudos comparativos. Esses estudos
trazem elementos para se pensar na natureza da relacdo que coloca os povos
indigenas em conflito com a sociedade nacional, com o Estado e com as forcas
econdmicas transnacionais (Perrot, 2008, p. 225).

Um exemplo desse conflito vem a tona a partir da fala de um lider pa-
rkategé do sul do Paré: “a lei é uma invencdo. Se a lei ndo protege o direito
dos indios, o branco que invente outra lei” (Souza Filho, 1992, p. 156). Naquela
ocasido, ele participava de uma reunido sobre a construcao de uma estrada
de ferro para transportar minério da serra de Carajas, que passaria pelo seu
territério. Apesar da desaprovacao dessa construcdo por parte dos indigenas,
a estrada de ferro cortou o territério parkategé. Na andlise deste e outros
eventos que envolvem a questdo do direito e os povos indigenas, Souza Filho
(1992, p.168) entende que a legislagdo indigena brasileira, principalmente a
partir da Constituicao Federal de 1988°, apresenta um discurso pluralista e
democratico, no entanto a pratica politica do Estado envolve a assinatura de
decretos de reducao de areas e a conivéncia com invasdes ilegais dessas dreas.
Ao discurso plural, portanto, estaria sobreposta uma politica genocida.

Ja para Gallois (2001), tanto a legislacdo vigente como a pratica in-
digenista das instituicdes protecionistas oficiais brasileiras continuam se
apoiando numa visdo de povos indigenas vivendo em autarquia, fechados
sobre si mesmos, frageis e, portanto, objeto de uma protecado especial. Ela da
o exemplo de técnicos da Funai, que formulariam suas intervengdes junto
as comunidades baseados em principios de preservacao cultural, definindo
uma série de elementos genericamente considerados “indigenas”, cuja per-
da resultaria em “desintegracdo”. Apoiando-se numa defini¢do de cultura
como algo “dilapidavel”, as instituigdes tutelares se arrogariam o direito de
construir um modelo protecionista que evitaria que as populacdes atendidas
perdessem tragos supostamente auténticos de uma verdadeira “indianidade”.
Essa visdo protecionista tem obrigado as populacdes origindrias a praticar
formas consideradas “tradicionais” de manejo de seus recursos, cuja escala
(intermitente, familiar e exigindo uma territorialidade sem limites) nao lhes
permite alcancar autonomia em relagao ao assistencialismo oficial. Dentre as
préticas que seriam “tradicionais” e, por isto, preferidas, estariam programas
de fomento de artesanato, de turismo, de producao de excedentes agricolas
e de piscicultura. Ja a gestdo e comercializagdo dos recursos naturais nao
renovaveis seria alvo de criticas®.

% Capitulo VIII - Dos indios; art. 231 - Sdo reconhecidos aos indios sua organizagédo social,
costumes, linguas, crencas e tradicdes, e os direitos originarios sobre terras que tradiciona-
Imente ocupam, competindo a Unido demarcé-las, proteger e fazer respeitar todos os seus
bens (Brasil, 1988).

* Estudos sobre experiéncias de “turismo étnico” no mundo evidenciaram que a “venda de
cultura” exigiria um tempo muito maior de adaptacao das formas internas de relacionamento
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Segundo Gallois (2001, p. 176), inimeras declaracdes registradas em
documentos produzidos no ambito de reunides internacionais dedicadas a
conservacao da biodiversidade e do chamado desenvolvimento sustentavel
evidenciam que os povos indigenas reclamam, antes de qualquer outra me-
dida a seu favor, o direito a soberania e autonomia. Ja o atendimento a essas
populacdes, seja no ambito estatal como no ndo governamental, pressuporia
necessidades atuais iguais para qualquer povo indigena e que as necessidades
das geracdes futuras sdo as mesmas que as das atuais.

Sob esse prisma, a autonomia indigena aparece obstruida por conta de
acoOes realizadas em favor de se promover desenvolvimento econdmico nas
comunidades a partir de uma idealiza¢do de suas necessidades e de seus an-
seios de futuro. Tal autonomia enfrenta também a vulnerabilidade em que se
encontram esses povos frente a modificacdo drastica de seu territério gerada,
por exemplo, quando governos autorizam a exploragao mineral e a construcao
de estradas e de hidrelétricas préximas as areas indigenas.

A busca por autonomia se daria, portanto, a partir do momento em que
os povos indigenas tomam consciéncia dessa complexa cadeia de dependén-
cias que mantém com a sociedade envolvente (Gallois, 2001, p. 177). Nesse
mesmo sentido, Perrot (2008, p. 225) entende que o direito a autodetermi-
nagdo representa um imperativo primordial para os povos autéctones. Para
ela, s6 depois de garantidos os direitos elementares a vida e a liberdade dos
povos indigenas, eles terdo condi¢des de definir o que esperam ou rejeitam
da modernidade. No seu estudo sobre povos autéctones e desenvolvimento,
ela traz um exemplo valioso:

Assim se deu o caso exemplar do contrato que uniu o Conselho dos
Aguaruna e Huambisa no Peru a um organismo composto por pro-
fissionais “brancos” (Desenvolvimento do Alto-Marafion, o DAM). A
ideia era inverter, com o aval dos indios, as prioridades classicas do
desenvolvimento: os projetos de agricultura, satide e marketing foram
considerados como simples meios (ou pretextos) implementados para
atingir uma finalidade: a constitui¢do de uma organizacao autéctone,
representativa e autonoma. O DAM havia estimado um periodo de dez
anos, os quais seriam necessarios para atingir esse objetivo. Ao final de
nove anos, o Conselho havia se tornado suficientemente forte e crivel
para poder dispensar os servigos do DAM nas relacdes que ele mantinha
com os funciondrios do governo, os missiondrios e os colonos. (Perrot,
2008, p. 223)

Exemplos importantes de busca por autonomia podem ser encontrados
também no estudo de Turner (1993, p. 44-53) no sul do Par4, junto a duas
comunidades kayapo6: Gorotire, no rio Fresco, e Kapot, ao norte do Parque

com o consumo externo e em condi¢ées muito mais desintegradoras que as observadas nas
comunidades que comercializam recursos de suas terras (Gallois, 2001, p. 183).

Tellus, ano 12, n. 23, jul./dez. 2012 155



Nacional do Xingu. Turner descreve que os Gorotire, ao longo da década
de 1980, teriam trazido sistematicamente para dentro de sua comunidade e
reserva todo foco importante de dependéncia institucional e tecnolégica para
com a sociedade nacional. Em lugar de destruir a “arquitetura da dependén-
cia” que essas instituicdes e objetos frequentemente constituem, os Gorotire
teriam se apropriado dela, convertendo-a no fundamento da autonomia local
da comunidade. Também os Kayapoé do Kapot estariam adquirindo o controle
de todos os pontos locais importantes de conexdo e de dependéncia entre eles
e os “brasileiros”, como a chefia de postos da Funai e a administragao e fis-
calizagdo de seus garimpos de ouro e a seguranca das fronteiras de sua terra.
Em ambas as comunidades, o padrao de dependéncia que se estabeleceu no
contato teria sido “recolonizado” pelos Kayap6, deixando-os no comando do
dispositivo originalmente montado “pelos brasileiros” para controla-los. O
resultado é que ambos os grupos teriam se tornado independentes e autogo-
vernados dentro de seu préprio territorio.

2

Turner se atém as caracteristicas em transformagdo do que é “ser”
Kayap6 e com os entendimentos que os Kayap6 fazem sobre as mudancas no
seu modo de vida, mas a énfase daquele autor é no controle que os Kayapo
fazem dessas mudangas. A agéncia historica indigena se desloca do que seria
o ponto de vista indigena sobre sua prépria histéria para os mecanismos que
estdo sendo encontrados pelos indigenas para o controle dessa histéria. O
futuro auténomo pelo qual estariam ansiando os povos indigenas aparece,
nessa dimensao, como algo a ser construido, como um projeto. Tem a ver
com o que cada povo pretende para si e para as novas geracoes a partir do
enfrentamento da desigualdade. Resta, agora, voltar-se para o papel da escola
indigena na construcado deste projeto.

Educacdo escolar indigena

A hipétese de que experiéncias de educacdo escolar indigena compati-
bilizam objetivos escolares com objetivos comunitarios se aproxima da con-
firmacdo quando se observam experiéncias recentes que vém ocorrendo em
Sao Gabriel da Cachoeira, municipio brasileiro que fica na regiao do alto rio
Negro, no estado do Amazonas. No territério daquele municipio, a grande
maioria da populagao é indigena e pertencente a vinte e duas etnias de qua-
tro familias linguisticas’. Pesquisas realizadas la indicam a presenca de uma

® Familia Tukano Oriental: Tukano, Desana, Kubeo, Wanana, Tuyuka, Pira-tapuya, Miriti-
tapuya, Arapaso, Karapana, Bar4, Siriano, Makuna. Familia Aruak: Baniwa, Kuripako, Baré,
Werekena e Tariana. Familia Maku: Hupda, Yuhupde, Dow e Nadob. Familia Yanomami:
Yanomami. Os trés primeiros grupos habitam regido do alto rio Negro, os Yanomami, ao norte
do rio Negro. (FOIRN; ISA, 2000, p. 31).
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concepgao de escola que ndo se resume a uma organizagao externa que pode
prejudicar, destruir e substituir a chamada cultura indigena, a medida que se
dedica a integrar o indigena a sociedade ndo indigena dominante. Também
nao se apresenta como a organizacao externa que tomou para si o papel de
guarda, protecdo e valorizacdo das culturas indigenas, contrariando costumes
de transmissdo de conhecimentos em ambito comunitério.

A respeito disso, Oliveira (2006, p.80-96) informa que, naquela regiao,
as agdes educacionais desenvolvidas pela Secretaria Municipal de Educagao e
pela Federacao das Organizacdes Indigenas do Rio Negro (Foirn), em colabo-
racao com a organizacao nao-governamental ISA (Instituto Socioambiental),
estdo inseridas em projetos de sustentabilidade das comunidades. As agdes
desses projetos visariam a autonomia politica, a autogestao do processo edu-
cativo, a superagdo da discriminacao, ao fortalecimento da autoestima dos
individuos e coletividades e a sustentabilidade econémica. Para atingir esses
fins, a escola estaria propiciando aos estudantes, sob o auxilio dos professo-
res, a escolha de temas para pesquisa conforme os interesses de estudantes
e docentes. Tais escolhas também estariam relacionadas as realidades das
comunidades, instancia onde aquelas pesquisas sdo desenvolvidas. Na Es-
cola Indigena Pamaali Baniwa e Coripaco, por exemplo, os principais temas
de pesquisa sdo transformados em projetos de sustentabilidade da escola
como piscicultura, manejo agroflorestal, meliponicultura (producao de mel
de abelhas nativas sem ferrdo), aos quais os alunos dao desenvolvimento em
suas respectivas comunidades seguindo as orientacdes recebidas na escola.

Sobre a Escola Indigena Municipal HBtapinopona-Tuyuka, que fica no
alto rio Tiquié, no mesmo municipio de Sdo Gabriel da Cachoeira, Rezende
(2007, p. 196) descreve a conjugacdo dos saberes escolares com outras agdes
de melhoria das condigdes de vida das comunidades, mediante projetos de
manejo florestal e piscicultura, que sdo coordenados pelos professores, pais,
lideres e assessores. O ensino médio Tuyuka, por exemplo, é considerado com
uma etapa opcional e profissionalizante, ja que os estudantes escolhem o tema
de pesquisa que irdo desenvolver tendo em vista a aplicagdo do conhecimento
produzido em agdes de gestdo ambiental, producao alternativa e valorizagao
dos costumes cerimoniais e da lingua local.

Interpretando esse processo, Luciano (2006, p. 110-111) considera que
os projetos voltados para os chamados etnodesenvolvimento e desenvol-
vimento sustentavel executados na regiao de Sao Gabriel da Cachoeira sao
meios importantes adotados e incorporados pelos lideres indigenas, para
responder a demanda dos povos indigenas ao processo de integragdo. Sao
também processos didaticos e politicos de recuperagdo da autonomia roubada
pela repressao e violéncia de que esses povos tém sido acometidos historica-
mente. Para ele, o processo de autonomia indigena nao significa isolamento
espacial, tecnolégico e cognitivo, mas estd pautado em uma relagdo colabora-
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tiva entre as sociedades indigenas e a sociedade ndo indigena em termos de
conhecimentos, valores e formas de pensar. Nesse sentido, os projetos de luta
pela terra, satide, educacao e autossustentacdo naquela regiao sao, para ele,
parte da estratégia dos indigenas de apropriacdo dos instrumentos de poder
dos “brancos” em favor de seus interesses presentes e futuros. Tais projetos
também conformariam o espaco e o meio de formulagao e estabelecimento de
novas bases de interlocucdo e didlogo intercultural, pressupostos para a busca
por um maior equilibrio na correlagdo de forcas entre os povos originarios e
a sociedade dominante moderna.

Trazendo o caso dos Baniwa®, Luciano (2006, p. 138-140) considera que o
acesso daqueles povos aos varios recursos materiais e tecnolégicos do mundo
moderno, além de ser um direito, confirma a irreversibilidade do contato com
o mundo branco, seja este simétrico ou assimétrico. Essa irreversibilidade e
suas consequeéncias obrigam os Baniwa a repensar suas condicoes de existéncia
e continuidade étnica, atualizando-as de acordo com seus desejos. Para ele,
a estratégia adotada pelos povos do alto rio Negro, em particular o povo Ba-
niwa, é, parafraseando a formulacao de um de seus lideres (André Fernando
Baniwa, vice-prefeito de Sao Gabriel da Cachoeira, 2009-2012), dominar o sis-
tema dominante para ndo ser dominado por ele. A resisténcia indigena, nesse
sentido, ndo estaria situada apenas no dmbito defensivo, mas no ofensivo, ou
seja, na apropriagao do sistema dominante como possibilidade de autonomia
étnica. Dessa forma, o desafio é a criagdo de condicdes para que as sociedades
indigenas definam o limite e a dindmica da chamada integracao.

Tal entendimento de Luciano guarda correspondéncia com os acha-
dos de Lasmar (2005, p. 215). Para esta, o movimento dos indigenas do alto
rio Negro em direcdo a escola e, por extensdo, a cidade é animado por uma
perspectiva de apropriacdo do conhecimento do “branco”, concebido como
um saber especifico que confere capacidades transformativas importantes a
quem o detém. A posse e 0 manejo de tais conhecimentos permitiriam aos
indigenas reequilibrar a relacdo de dominacdo configurada ao longo dos
altimos séculos de historia.

Nesse sentido, a escolarizacao vem representando para os indigenas uma
maneira de garantir algum controle sobre o curso da histéria. A apropriagao
do conhecimento escolar teria por intuito o reequilibrio de uma relagao que
se configurou sob o signo da assimetria econdmica e politica. Do ponto de
vista individual, ao garantir acesso mais facil ao mercado de trabalho, a for-
magcao escolar estaria permitindo ao individuo incrementar sua autonomia

¢ Gersem José dos Santos Luciano é indigena da etnia Baniwa, foi diretor da Foirn e da Coiab
(Coordenacao das Organizacoes Indigenas da Amazonia Brasileira). Também foi Secretario
Municipal de Educac¢do de Sao Gabriel da Cachoeira e, até 2012, foi Coordenador Geral de
Educagao Escolar Indigena do Ministério da Educagao.
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em relacdo aos ndo indigenas e também propiciar aos seus parentes condi¢des
para isto. Ja a apropriacao dos principios e das leis que regem o mundo dos
“brancos” estaria possibilitando aos indigenas a defesa de seus interesses
coletivos (Lasmar, 2005. p. 241-243).

A partir do que foi exposto, é possivel concluir que a escolarizagao
indigena podera assumir adequadamente um caréter positivo na construgao
de um futuro auténomo. Isto significa estar compativel com projetos de futu-
ro, menos no que se refere a8 mudanca ou permanéncia de padrdes culturais
ou a polarizagdo entre fatores externos e fatores internos que determinam a
mudanga nesses padrdes. Significa principalmente uma escolarizacao que se
localize no seguinte aspecto do poder: favorecer que o préprio povo decida
sobre o que muda ou permanece.

Referéncias

CUCHE, Denys. A nogio de cultura nas Ciéncias Sociais. Bauru: Edusc, 2002. 256 p.

GALLOIS, Dominique Tilkin. Sociedades indigenas e desenvolvimento: discursos e
préticas para pensar a tolerancia. In: GRUPIONI, Luis Donizete B.; VIDAL, Lux B,;
FISCHMANN, Roseli (Orgs.). Povos indigenas e tolerdncia: construindo praticas de
respeito e solidariedade. Sao Paulo: Edusp, 2001. 290 p.

GALVAO, Eduardo. Encontro de sociedades: indios e brancos no Brasil. Rio de Janeiro:
Paz e Terra, 1979.

GORETE NETO, Maria. As representagoes dos Tapirapé sobre sua escola e as linguas fala-
das na aldeia: implicagdes para a formagao de professores. 2009. Tese (Doutorado em
Linguistica Aplicada) - IEL/Universidade Estadual de Campinas, Campinas, 2009.

GOW, Peter. Da etnografia a histéria: “Introdugao” e “Conclusdo” de Of mixed blood:
kinship and history in peruvian Amazoénia. Traducdo de Anna Maria de Castro An-
drade et al. Cadernos de Campo, Sao Paulo, n. 14-15, p. 197-226, 2006.

GRUPIONI, Luis Donisete Benzi. Olhar longe, porque o futuro é longe: cultura, escola
e professores indigenas no Brasil. 2009. Tese (Doutorado em Antropologia Social) -
FFLCH/Universidade de Sao Paulo, Sao Paulo, 2009.

FAUSTO, Carlos. Inimigos fiéis: histéria, guerra e xamanismo na Amazonia. Sao Paulo:
Edusp, 2001.

FOIRN/ISA. Povos indigenas do alto e médio rio Negro: uma introducao a diversidade
cultural e ambiental do Noroeste da Amazonia brasileira: mapa-livro. 2. ed. Sao Paulo:
ISA; Sdo Gabriel da Cachoeira: Foirn, 2000.

LASMAR, Cristiane. De volta ao Lago de Leite: género e transformagao no alto rio Negro.
Sdo Paulo: Unesp-ISA; Rio de Janeiro: NuTlI, 2005.

LUCIANO, Gersem José dos Santos. “Projeto é como branco trabalha; as liderangas que
se virem para aprender e nos ensinar”: experiéncias dos povos indigenas do alto rio

Tellus, ano 12, n. 23, jul./dez. 2012 159



Negro. 2006. Dissertacao (Mestrado em Antropologia Social) - DAN/ Universidade
de Brasilia, Brasilia, 2006.

OLIVEIRA, Ltcia Alberta Andrade de. Os programas de educagio escolar indigena do
alto rio Negro: Sao Gabriel da Cachoeira: 1997-2003. 2005. Dissertagdo (Mestrado em
Educacao) - FACED/Universidade Federal do Amazonas, Manaus, 2005.

SERVICO de Protecdo aos Indios (SPI), O. Povos indigenas no Brasil: ISA, [s.d.].
Disponivel em: <http://pib.socioambiental.org/pt/c/politicas-indigenistas/
orgao-indigenista-oficial/ o-servico-de-protecao-aos-indios-(spi)>. Acesso em: 24
nov. 2012.

PERROT, Dominique. Quem impede o desenvolvimento “circular”? Desenvolvimen-
to e povos autéctones: paradoxos e alternativas. Traducao de Ligia Romao e Luisa
Valentini. Cadernos de Campo, Sao Paulo, n. 17, p. 1-348, 2008.

REZENDE, Justino Sarmento. Escola indigena municipal Btapinopona-Tuyuka e a cons-
trucdo da identidade Tuyuka. Dissertacao (Mestrado em Educacao) - Universidade
Catolica Dom Bosco, Campo Grande, 2007.

RIBEIRO, Darci. Os indios e a civilizacdo: a integracdo das populagdes indigenas no
Brasil moderno. 2. ed. Petrépolis: Vozes, 1977.

SAHLINS, Marshall. Ilhas de historia. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 2003.

. O ”pessimismo sentimental” e a experiéncia etnografica: por que a cultura ndo
é um “objeto” em via de extingdo (parte I). Mana, Rio de Janeiro, v. 3, n. 1, abr. 1997.
Disponivel em: <http://www.scielo.br/scielo.php?script=sci_arttext&pid=50104-
93131997000100002&Ing=en&nrm=iso>. Acesso em: 16 abr. 2011.

SOUZA FILHO, Carlos Frederico Marés de. O direito envergonhado: o direito e os
indios no Brasil. In: GRUPIONI, Luis Donisete Benzi (Org.). Indios no Brasil. Sao Paulo:
Secretaria Municipal de Cultura, 1992.

TURNER, Terence. De cosmologia a histéria: resisténcia, adaptagdo e consciéncia
social entre os Kayapé. In: CUNHA, Manuela C.; VIVEIROS DE CASTRO, Eduardo.
Amazoénia: etnologia e histéria indigena. Sao Paulo: Fapesp, 1993.

Fontes documentais

BRASIL. Constituicao (1988). Constituicdo da Republica Federativa do Brasil. Brasilia, DF:
Senado, 1988.

. Ministério da Educacdo e do Desporto; Secretaria de Educa¢do Fundamental. Refe-
rencial curricular nacional para as escolas indigenas. Brasilia, 1998. 331 p. Disponivel em:
<http://www.dominiopublico.gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

. Ministério da Educacdo; Secretaria de Educacdo Fundamental. Referenciais para
a formacao de professores indigenas. Brasilia, 2002a. 85 p. Disponivel em: <http://www.
dominiopublico.gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

160 Elie GHANEM; Aline ABBONIZIO. A escola indigena e as aspiracées de futuro...



. Ministério da Educacdo; Secretaria de Educacdo Fundamental. Caderno de apre-
sentagdo: Programa Parametros em Acdo: educacao escolar indigena. Brasilia, 2002b. 38 p.
Disponivel em: <http://www.dominiopublico.gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

. Ministério da Educacéo; Secretaria de Educagdo Fundamental. As leis e a educagéo
escolar indigena: Parametros em Acéo: educagdo escolar indigena. Brasilia, 2002c. 63 p.
Disponivel em: <http://www.dominiopublico.gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

. Ministério da Educacdo; Secretaria de Educacdo Média e Tecnoldgica. Anais do
seminario Politicas de ensino médio para povos indigenas. Brasilia, 2003. 113 p. Disponivel
em: <http://www.dominiopublico.gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

. Ministério da Educagdo; Secretaria de Educacdo Continuada, Alfabetizacdo e Diversi-
dade. Educacdo escolar indigena: diversidade sociocultural indigena ressignificando a escola.
Cadernos SECAD, Brasilia, n. 3, 2007. 133 p. Disponivel em: <http://www.dominiopublico.
gov.br/>. Acesso em: 2 ago. 2011.

PROJETO politico pedagdgico da escola Khumuno Wt’t. Comunidade Caruru Cachoeira,
Sao Gabriel da Cachoeira, AM, 2006.

Recebido em 5 de agosto de 2012
Aprovado para publicacdo em 12 de setembro0 de 2012

Tellus, ano 12, n. 23, jul./dez. 2012 161






