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SANTOS, Daniele Lucena. Entre o discurso oficial e o discurso Kinikinau: representacoes de
escola e territorio. 2017. 191f. Dissertacdo (Mestrado em Letras) - Universidade Federal de
Mato Grosso do Sul, Trés Lagoas. 2017.

Com foco no discurso do documento oficial das Diretrizes Curriculares Nacionais para a
Educacgdo Escolar Indigena na Educacdo Bésica, langadas em 2012, e no discurso do povo
Kinikinau, esta dissertacdo tem como objetivo geral problematizar a constru¢do identitaria dos
Kinikinau e, como objetivo especifico, analisar as representagdes de escola e territorio que
perpassam esses discursos. A fim de, valendo-nos das regularidades enunciativas, identificar
as formagdes discursivas e os interdiscursos que tecem os fios discursivos e discutir os efeitos
de sentido gerados, desenvolvemos nossa pesquisa sob a perspectiva transdisciplinar da
Andlise do Discurso de linha Francesa, dialogando com outras disciplinas, como a Geografia
e os Estudos Culturalistas, e com o respaldo do método arqueogenealdgico foucaultiano
(1998; 2012). O corpus constitui-se de entrevistas semiestruturadas com membros da
comunidade Kinikinau, gravadas e transcritas, nas quais realizamos seis recortes, analisados
no capitulo III. Como arcabougo tedrico, utilizamos, em especial, autores como Authier-
Revuz (1998), Coracini (2003, 2007), Foucault (1998, 2012), Orlandi (2008; 2009) e Pécheux
(1988, 1990), que subsidiaram as reflexdes sobre condi¢cdes de producao, sujeito, formacao
discursiva, interdiscurso, arquivo e memoria. Também compdem o referencial tedrico
Raffestin (1998; 2005) e Haesbaert (2005), da perspectiva da Geografia, para as explanacdes
sobre territério e (des)(re)territorializacdo, e Bhabha (2007), Bauman (2005), Canclini
(2015), Castells (2010) e Hall (2005; 2013) para as discussdes sobre as nocdes de identidade e
cultura. A dissertacdo estd organizada em trés capitulos. No primeiro, apresentamos o
referencial tedrico, discutindo conceitos arrolados nas areas da AD, da Geografia e dos
Estudos Culturalistas. O segundo esta voltado para as condi¢des de produgdo dos discursos
das diretrizes e dos Kinikinau, além de abarcar as questdes metodologicas e os procedimentos
utilizados para a realizacdo das entrevistas. Direcionadas pela hipotese de que a escola é
concebida pelos Kinikinau, sobretudo, como um microterritério em terras Kadiwéu, lugar de
reafirmacdo identitaria e de democracia, dedicamos o terceiro capitulo as andlises dos
discursos das diretrizes e dos Kinikinau. Por fim, articulamos, em um paralelo, as andlises
empreendidas dos dois discursos, a fim de analisar os pontos de didlogos e de divergéncias.
Em seguida, apresentamos algumas consideracdes, que transitam entre conclusdes e
inconclusdes sobre a tematica. Constatamos, por meio das analises, que os Kinikinau, estando
em territorio de fronteira, ressignificam suas préticas sociais, e que o discurso do documento
oficial aponta para representacdes de escola e territorio atravessadas por formacodes
discursivas e interdiscursos atrelados a questdes politicas, divergindo das representacdes
construidas pelos Kinikinau, articuladas em principios culturais.

Palavras-chave: Discurso; Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar
Indigena na Educacado Basica (2012); Identidade Kinikinau.



SANTOS, Daniele Lucena. Between official discourse and Kinikinau discourse:
representation of school and territory. 2017. 191 p. Dissertation (Master of Arts) — Federal
University of Mato Grosso do Sul, Trés Lagoas. 2017.

With focus in the oficial discourse of the document National Curriculum Guidelines for
Indigenous School Education in Basic Education, launched in 2012, and in the Kinikinau
people discourse, this dissertation has a general objective to problematize the construction of
the identity Kinikinau and, as specific objectives, analyze the representation of school and
territory that permeate these discourses. In order to identify the discursive formations and the
interdiscourses that make up the discursive threads and to discuss the generated effects of
meaning, we develop our research from the transdisciplinary perspective of the French
Discourse Analysis, dialoguing with other disciplines , such as Geography and Culturalist
Studies, and with the support of the arc-genealdgical method of Foucault (1998, 2012). The
corpus consists of semi-structured interviews with members of the Kinikinau community,
clipped and transcribed, in which we made six cuts, analyzed in chapter IIl. As a theoretical
framework, we have used Authier-Revuz (1998), Coracini (2003, 2007), Foucault (1998,
2012), Orlandi (2008; 2009) and Pécheux (1988, 1990) that subsidized the reflection on
conditions of production, subject, discursive formation, interdiscourse, file and memory. They
also make up the theoretical reference Raffestin (1998, 2005) and Haesbaert (2005), from the
perspective of Geography, for the explanations about territory and (dis) (re)territorialization,
and, Bhabha (2007), Bauman (2005), Canclini 2015), Castells (2010) and Hall (2005; 2013)
for the discussions about notions of identity and culture. The dissertation is organized in three
chapters. In the first one, we present the theoretical reference, discussing concepts related to
the areas of AD, Geography and Culturalist Studies. The second is focused on the conditions
of production of the guidelines and Kinikinau discourses, as well as covering the
methodological issues and the procedures used to conduct the interviews. Directed by the
hypothesis that the school is conceived by the Kinikinau, above all, as a microterritory in
Kadiwéu lands, place of identity reaffirmation and democracy, we dedicate the third chapter
to the analysis of the discourses of the guidelines and the Kinikinau. Finally, we articulate, in
a parallel, the analyzes undertaken of the two discourses, in order to analyze the points of
dialogues and divergences. Next, we present some considerations, which pass between
conclusions and inconclusions on the subject. We find that the Kinikinau, being in border
territory, re-signify their social practices, and that the discourse of the official document
points to representations of school and territory crossed by discursive formations and
interdiscourses linked to political issues, diverging from representations constructed by the
Kinikinau, articulated in cultural principles.

Keywords: Discourse; National Curriculum Guidelines for Indigenous Education in Basic
Education (2012); Kinikinau Identity.
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INTRODUCAO

Nas ultimas décadas as questdes indigenas t€m alcancado status na sociedade, em
especial pela atuacdo de entidades ndo governamentais (ONGs), de estudiosos que se
interessam pelo assunto e das universidades que, engajadas na causa indigena, subsidiam o
desenvolvimento de trabalhos gerando um deslocamento histérico e social da questdo.
Instigadas pelas dissondncias que o tema provoca, desenvolvemos esta pesquisa a fim de
discutir problematicas que circulam na sociedade nacional, sobretudo as voltadas para os
Kinikinau, articulando o discurso oficial e o discurso dos préprios Kinikinau.

Desse modo, temos, como objetivo geral, problematizar o processo identitario dos
Kinikinau e, como objetivo especifico, analisar as representacdes de escola e territorio que
emergem do discurso oficial das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar
Indigena na Educa¢do Basica, lancadas em 2012, e do discurso dos Kinikinau.
Compreendemos que ambas as discursividades, produzidas em espacos sociais diferentes,
manifestam determinados esteredtipos e discuti-las nos permite construir conhecimentos mais
pertinentes as nossas realidades socio-historicas e culturais. Nossos objetivos, portanto, estao
assentados no pressuposto de que a falta de um territério que norteia o processo identitario de
um povo que revitaliza a cultura, a tradi¢do e a lingua, além de valores e saberes da
comunidade, é suprida pela presenca da escola. Assim, nossa hipotese é de que a escola €
concebida pelos Kinikinau, em especial, como um microterritorio em terras Kadiwéu, lugar de
reafirmacdo étnica e de democracia.

A partir disso, entendemos que analisar o discurso Kinikinau constitui-se como um
gesto de resisténcia, especialmente nossa, na condi¢do de pesquisadoras, uma vez que, ao
desenvolvermos uma pesquisa baseada em discursos ainda pouco explorados, rompemos com
a tendéncia académica a s6 legitimar autores e objetos de anélise consagrados e de grande
circulacdo ou repercussdo. E, motivadas pelo “movimento sulear” (KLEIMAN, 2013, p. 41),
trazemos a reflexdo discursos que promovem a desconstrucdo de conhecimentos cristalizados
como “verdadeiros”, gerados em espagos hegemoOnicos.

Tendo em vista que os discursos sdo construidos por “ja-ditos” (PECHEUX, 1988), no
seio de relacdes conflitantes, de saber-poder, e seus sentidos moldados pelos contextos nos
quais sdo criados, levantamos, pautando-nos em nossos objetivos, as seguintes questdes:

Quais as praticas discursivas que podemos rastrear nos discursos por meio da relagdo saber-
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poder? Quais as representacdes que emergem dos discursos oficial e Kinikinau sobre escola e
territério?

Como afirmamos, o desenvolvimento de pesquisas voltadas a problematizacdo de
discursos marginalizados permite-nos elaborar e ressignificar conhecimentos que atendam as
nossas necessidades, as necessidades de um lugar subalterno por natureza, como afirma
Nolasco (2013, p. 34), e, a partir desse olhar descolonial, esta pesquisa também se justifica
pela sua relevancia social.

Em meio as efervescentes discursividades e producdes cientificas acerca das questdes
indigenas em todo o pais, ndo encontramos trabalhos que abordam a temética do processo de
identificacdo mediante anélise de representacdes de escola e territorio ou a partir das andlises
de documentos oficiais, em especial das diretrizes (BRASIL, 2012), e dos discursos dos
Kinikinau. Foram localizados, no entanto, trabalhos que versam sobre a historia desse povo;
representacdes de Terra/territério para os indios, ndo especificamente para os Kinikinau, e
outros que apresentam andlises de documentos oficiais. Sdo temas que, de alguma forma,
dialogam com aspectos que sdo discutidos ao longo de nosso trabalho.

E de fundamental importancia a problematizacio das representacdes de escola e de
territorio construidas nos documentos oficiais, uma vez que sdo esses dispositivos que
normatizam as agdes dos sujeitos na sociedade, e, no caso deste trabalho, dos sujeitos
Kinikinau, da comunidade Sao Jodo. Nesse sentido, a fim de mostrar a relevancia de tal
pesquisa, reunimos trabalhos que, apesar de contemplarem, como mencionado, aspectos que
sdo abordados em nossa dissertacdo, ndo problematizam os processos de constituicao
identitaria dos sujeitos Kinikinau, com base nas representacdes de escola e territdrio
construidas no discurso oficial para a Educacdo Escolar Indigena na Educacdo Bésica e no
discurso dos proprios Kinikinau. Elencamos, a seguir, em ordem cronolégica, trabalhos que
dialogam com a nossa tematica.

A dissertacdo de Valéria Guimaraes de Carvalho Couto, A lingua Kinikinau: estudo do
vocabuldrio e conceitos gramaticais (2005), enquadrada na area de Letras, com énfase em
andlise e descri¢do linguistica, defendida na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul,
campus de Trés Lagoas, sob a orientacio do Professor Doutor Dercir Pedro de Oliveira,
investigou aspectos e constituintes linguisticos da lingua Kinikinau', buscando estabelecer
parametros estruturais da lingua. A autora contempla brevemente a histéria do povo a fim de

explicar determinados comportamentos linguisticos adotados pela comunidade e apresenta,

Ao nos referirmos as linguas indigenas, o nome delas aparecerd grafado com a inicial maidscula, mesmo
contrariando as regras ortograficas em vigor.
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como um dos resultados, dados alarmantes sobre o esfacelamento da lingua em decorréncia
do contato com outras comunidades indigenas e brancas.

Contamos, também na area da Linguistica, com a tese de Ilda de Souza, defendida em
2008 no Instituto de Estudos de Linguagens, da Universidade Estadual de Campinas, tendo
como orientadora a Professora Doutora Maria Filomena Spatti Sandalo. O trabalho intitulado
KOENUKUNOE EMO 'U: A lingua dos indios Kinikinau apresentou uma densa descri¢ao
linguistica da fonologia, da morfologia de nomes e verbos, bem como da estrutura sintética da
lingua Kinikinau. A pesquisadora constatou que a lingua Kinikinau € muito semelhante a
Terena, porém com diferencas em aspectos gramaticais. A autora relata a transformacgdo da
lingua Kinikinau em razdo do contato linguistico e corrobora as informagdes de Couto (2005)
no que se refere ao estado de morte da lingua.

Da perspectiva da Semioética, trazemos a reflexdo as importantes contribuicdes de Rita
de Céssia Pacheco Limberti, por meio do seu trabalho Discurso Indigena: aculturacdo e
polifonia, lancado em 2009. A semioticista, a fim de investigar o processo de construciao da
identidade na perspectiva dos Kaiowd, apresenta-nos a andlise das narrativas de Albino e
Capitdo Ireno, com base nos relatos da obra Canto de morte Kaiowd, de Meihy (1991). Este
trabalho lanca luzes a nossa pesquisa, na medida em que discute a presenca do outro, do
branco, na voz do indigena, e como essa presencga agencia a identidade do indigena.

Frisamos as contribui¢cdes de Vénia Maria Lescano Guerra, analista do discurso da
perspectiva francesa, principalmente no livro O indigena de Mato Grosso do Sul: prdticas
identitdrias e culturais, de 2010. A autora problematiza a producdo da identidade do indigena
de Mato Grosso do Sul manifesta nos discursos oficiais do Estatuto do Indio, Lei n° 6.001, de
19 de dezembro de 1973, e da I Conferéncia Regional dos Povos Indigenas do Estado de
Mato Grosso do Sul, realizada no municipio de Dourados/MS. Além disso, € analisada a
imagindria inclusdo desses povos por meio das legislagdes vigentes, em especial a
Constituicdo Federativa de 1988. As andlises revelam, no entanto, que esses povos sao
colocados a margem pela fronteira estabelecida entre os indios, os “silvicolas”, e os
colonizadores, concebidos como civilizados, e, a medida que os efeitos de sentido emergem,
desconstruindo a face inclusiva da lei, refletimos acerca da sua real existéncia: ela inclui ou
exclui? Protege ou viola? Importantes deslocamentos e inquietacdes sdao postos pela autora
nessa obra.

No viés das Ciéncias Sociais, ha, por exemplo, a tese, defendida em 2010, por lara
Quelho de Castro, com o titulo De chané/guand a Kinikinau: a construg¢do da etnia ao embate

entre o desaparecimento e a persisténcia, em que a autora proporciona um minucioso
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trabalho antropoldgico acerca da trajetéria dos Kinikinau, desde a era do Grande Chaco,
periodo em que ainda eram tratados de forma genérica como na¢do Chané-Guani. Em
decorréncia da movimentagao, sdo discutidas as relagdes de alianca e conflito por terra entre
os povos Chané-Guana e Mbaya-Guaicuru, sobretudo Kinikinau e Kadiwéu, respectivamente,
bem como os fatores histéricos que contribuiram para o desaparecimento do grupo dos
registros historicos nos meados de 1960 e 1970 e a atual situagdo dos Kinikinau em terras
alheias.

A pesquisa realizada por Lucicleide Gomes dos Santos resultou na dissertacao
Ceramica Kinikinau: a arte de um povo tido como extinto (2011), orientada pelo Professor
Doutor Antonio Dari Ramos, na Universidade Federal da Grande Dourados, na area de
Historia. A autora argumenta que as ceramicas produzidas pela comunidade, residente na
Reserva Indigena Kadiwéu, sdo comercializadas nas cidades proximas, como Bonito/MS, para
auxiliar na renda das familias. A arte Kinikinau disseminada por meio das ceramicas visa,
sobretudo, a distin¢c@o da etnia em relacdo as outras, ou seja, a identificacdo como Kinikinau.

Dentre as grandes problematicas na sociedade atual, sdo focalizadas, em algumas
pesquisas, as questdes ambientais, e, nesse panorama, destacamos dois trabalhos com grande
relevancia para a comunidade Kinikinau e toda a sociedade.

Rosaldo de Albuquerque Souza desenvolveu um trabalho que resultou em sua
dissertacdo Sustentabilidade e processos de reconstrucdo identitdria entre o povo indigena
Kinikinau (Koinukunden) em Mato Grosso do Sul (2012), defendida na Universidade de
Brasilia/ UnB - Centro de Desenvolvimento Sustentiavel - CDS, com orientacdo do Professor
Doutor Othon Henry Leonardos e co-orientacdo do Professor Doutor Giovani José da Silva. O
autor, e indio Kinikinau, tem como objetivo promover a divulgacao da existéncia do povo na
Reserva Indigena Kadiwéu, em consonancia com a exposi¢ao dos recursos de sustentabilidade
materializados na comercializacdo das ceramicas produzidas pelas mulheres e do mel extraido
na comunidade.

A outra dissertac@o que trata de questdes ambientais, mas na area de Letras, defendida
na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Trés lagoas, a partir da teoria da
Andlise do Discurso francesa, ¢ a de Jandercy Penha da Silva de Carvalho (2013), sob
orientagdo da Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza. A pesquisa O discurso
indigena sobre as questoes ambientais aborda a constitui¢do identitaria dos sujeitos Kinikinau
baseando-se nos seus discursos sobre a relacdo com o meio ambiente, além de discutir as
representacOes de terra para o povo. O corpus da pesquisa constitui-se de narrativas contadas

pelos sujeitos acerca de seus comportamentos no tocante as transformagdes sociais e
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econOmicas, que, por sua vez, refletem as novas redes de interagdo dos sujeitos com o
ecossistema. E constatado pela autora que os sujeitos (re)significam suas praticas a fim de
resistir as mudang¢as no mundo contemporﬁneo, mas, a0 mesmo tempo, continuam a tecer uma
relacdo de dependéncia com a natureza a fim de preservar determinados valores culturais do
povo.

Ainda no percurso das Letras, Maria Francisca Valiente desenvolveu a dissertacao
Terra, cidadania e exclusdo: aspectos da configuracdo identitdria do indigena (2013), pela
Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Trés Lagoas. O trabalho, tendo
como orientadora a Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, dialoga com a nossa
proposta, a medida que discute a questdo territorial com base no discurso oficial do
Documento Final do Acampamento Terra Livre (2011) e problematiza a constituicdo da
identidade do indigena. Articuladas sob a teoria discursiva e o processo de referenciacao
linguistica, as andlises empreendidas pela autora lancam luzes ao nosso trabalho por
apontarem os circuitos de resisténcia construidos pelos indios a partir das imposi¢des do
Estado. Resultantes de sua pesquisa, emergem as indicacdes de que as representacdes de terra
para os indios sdo fundamentadas em um imaginério social adverso ao hegemonico.

Na perspectiva das Ciéncias Sociais, salientamos a dissertacdo de Aila Villela Bolzan
Os Kinikinau de Mato Grosso do Sul: a existéncia de um povo indigena que resiste,
defendida, em 2014, na Pontificia Universidade Catodlica de Sao Paulo, tendo a Professora
Doutora Dorothea Voegeli Passetti como orientadora. Com o objetivo de dar visibilidade ao
povo, a autora discute o papel das ceramicas no processo estratégico para alcancar o
reconhecimento da sociedade.

Sandra Regina N6ia Mina, com a dissertac@o intitulada Representacoes de Indigenas
na fic¢do e na lei: em quadrinhos e no Estatuto do Indio (2014), desenvolvida na area de
Letras na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Trés Lagoas, sob a
orientagdo da Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, apresenta uma andlise
discursiva que também contribui significativamente para as nossas reflexdes. As andlises
demonstram que a representacdo estereotipada do indio, de maneira geral, € recorrente tanto
na fic¢do quanto na lei, e ressalta que a maneira banalizada como € construida a imagem do
indio, em face de uma homogeneizagcdo, silencia a diversidade dos povos e suas
especificidades.

Ja em 2014, Inéacio Roberto, por meio do Trabalho de Conclusdo de Curso elaborado
no bojo da Licenciatura Intercultural Indigena ‘“Povos do Pantanal” (2011-2014), na

Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Aquidauana, com o titulo A Lingua
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Kinikinau: O ensino da lingua Kinikinau e producdo de material diddtico apresenta uma
significativa discussdo envolvendo a situacdo linguistica da comunidade, bem como uma
proposta de producdo de material didatico com base na produgao dos alunos. Sdo acrescidos
importantes dados e esclarecimentos sobre o histérico do povo Kinikinau, uma vez que sao
narrados pela voz de quem vivenciou os fatos, além de que a pesquisa contribui para o
registro de aspectos culturais e linguisticos dos Kinikinau.

Expomos também a pesquisa que resultou no Trabalho de Conclusao de Curso (2014)
desenvolvido por Daniele Lucena Santos durante a graduacdo em Letras na Universidade
Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Aquidauana, com a orientacdo da Professora
Doutora Claudete Cameschi de Souza. Nesse trabalho, intitulado Entre a extingdo e o
renascer: o processo de revitalizagdo da lingua Kinikinau como mecanismo de resisténcia,
com base no corpus coletado por meio de entrevistas durante visitas a comunidade, foi
apresentado o histérico do povo Kinikinau, um panorama da educagdo escolar indigena e da
legislacdo, sobretudo no contexto da comunidade da Aldeia Sdo Jodo e buscou-se reunir, nao
com o intuito de descrever, mas de documentar, palavras da lingua indigena. A autora
constatou que a situacdo da lingua Kinikinau estd em estado de morte e que se agrava pelo
fato de as criangas se negarem a aprender a lingua na escola e no seio familiar. Apontou ainda
que a comunidade necessita de uma revitalizacdo linguistica urgente, uma vez que o grupo
conta com apenas dois falantes proficientes.

Outro trabalho localizado que oferece subsidios para nossas consideracoes € o de Jodo
Evaldo Ghizoni Dieterich: Povo Kinikinau: processo espago-temporal de formagdo e
mobilidade (2015). Tal dissertacdo, vinculada a area da Geografia, na Universidade Federal
da Grande Dourados, conta com a orientacdo do Professor Doutor Jones Dari Goettert e tem
como objetivo apresentar um estudo de caso sobre o territorio da etnia Kinikinau residente no
municipio de Porto Murtinho. O trabalho, ainda que ndo esteja compartilhando de nossa base
tedrica, problematiza a nogao de territério para os Kinikinau e promove um deslocamento ao
abordar a representacio de territério para o povo.

Retornando ao ambito das Letras, ressaltamos a dissertacdo de Katiana Azambuja
Silva, Lingua Kinikinau na construcdo do material diddtico: Wrxeowo Kuatiti Xane (2015),
desenvolvida na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Trés Lagoas, com a
orientagdo da Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza. Essa pesquisa problematizou
a construgdo identitaria dos sujeitos, por meio de representacdes de lingua e linguagem.

Apresentamos também a dissertacio de Diego de Almeida Oliveira, O discurso

do/sobre o indigena na luta pela terra: fronteiras culturais e identitdrias (2015), defendida na
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Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de Trés Lagoas, cuja orientadora foi a
Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza. Seus objetivos sdo problematizar o
processo identitario do indio, no caso os Terena, com base no discurso filmico do processo de
Reintegracdo de Posse da Fazenda Petr6polis, abordando questdes de hibridismo e fronteira.
Os resultados corroboram a estereotipacao dos indigenas e a violagdo de seus direitos no que
concerne a demarcacgio de terras tradicionais.

A discussdo a respeito da problemética indigena voltada, em especial, ao povo
Kinikinau também foi disseminada em forma de artigos e capitulos de livros, os quais sdo
expostos a seguir.

Giovani José da Silva e José Luiz de Souza, explanando sobre o histérico Kinikinau e
o papel da escola para a comunidade, publicaram, em 2003, o artigo “O despertar da Fénix: a
educacgdo escolar como espaco de afirmacio da identidade étnica Kinikinau em Mato Grosso
do Sul”.

Em 2005, foi publicado, no livro Olhares interdisciplinares na investigacdo sobre a
linguagem, organizado por Vania Maria Lescano Guerra, o artigo “Os Kinikinau: dados
historicos, vocabulares e linguisticos”, de Dercir Pedro de Oliveira e Miriam Moreira Alves,
que discutem aspectos da lingua Kinikinau.

O gedgrafo José Luiz de Souza explana, em seu artigo “Da desterritorializagdo ao
territorio simbdlico: O caminho de uma sociedade indigena rumo ao seu territdrio tradicional”
(2007), questoes concernentes aos conceitos de desterritorializagdo e terrritorializagdo para os
Kinikinau e ao processo de apropriacdo do territorio pela comunidade.

No mesmo ano, Ilda de Souza publica um artigo, parte de sua tese, intitulado “Indios
Kinikinau: aspectos etnolinguisticos”, na Revista Tellus, onde expde os aspectos principais
discutidos na tese a respeito da estrutura linguistica Kinikinau.

Por meio do artigo “O povo Kinikinau e a sua trajetoria ao ensino superior’, Rosaldo
de Albuquerque Souza (2009) expde um breve histérico da comunidade e o percurso desta
para ingressar no ensino superior. Em seguida, no mesmo ano, é publicado, no Caderno de
Estudos Culturais, o texto “O movimento identitirio do povo Kinikinau: terra e resisténcia”,
de Claudete Cameschi de Souza, que problematiza o processo de identidade do povo com
base nas relacdes territoriais.

No ano seguinte, resultado de uma pesquisa de Iniciagdo Cientifica, é publicado o
artigo “Kinikinau: renascendo das cinzas”, desenvolvido por Sandra Cristina de Souza e Jodao

Evaldo Ghizoni Dieterich, da 4rea de geografia. Os autores refletem, em especial, sobre os
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caminhos trilhados pelo povo na historia, desde sua “extingdo” até o seu “ressurgimento” no
inicio do século XXI.

Sob a autoria de Jandercy Penha da Silva Carvalho, Claudete Cameschi de Souza e
Vania Maria Lescano Guerra, mencionamos o artigo “As representagdes de “terra”: um olhar
discursivo sobre o jogo identitario do povo Kinikinau” (2013), em que, baseando-se na
perspectiva da Andlise do Discurso de vertente francesa, as autoras discutem as
representacdes de terra para o povo e os processos de constituicdo de suas identidades.

Ja em 2014 foram publicados dois artigos nos anais do V Seminario América Platina:
o primeiro, de Daniele Lucena Santos, “Pelos percursos histdricos e linguisticos, o povo
Kinikinau”, na area de Letras; o segundo, de Jodo Evaldo Ghizoni Dieterich, na area de
Geografia, “Territorio e identidade”. Esse autor também publicou, em 2014, nos anais do VII
Congresso Brasileiro de Geografos, o artigo “Territorialidade Kinikinau: estudo sobre a
desterritorializacdo/territorializante da etnia”, voltando seu olhar para os processos de
(des)territorializagdo praticados pela comunidade.

Posteriormente, em 2015, apresentamos o artigo publicado por Karolinne Sotomayor
Azambuja Canazilles, Gilberto Luiz Alves e Rosemary Matias, “Comercializacdo do
artesanato Kinikinau na cidade ecoturistica de Bonito, Mato Grosso do Sul, Brasil”, que
discute a comercializacdo das ceramicas produzidas pela comunidade Kinikinau da Reserva
Indigena Kadiwéu na cidade turistica de Bonito/MS.

Localizamos também o artigo de Claudete Cameschi de Souza e Celina Aparecida G.
de Souza Nascimento, publicado em 2015, com o titulo “Discursos Kinikinau: terra, territorio,
exclusdo e processos identitarios”, em que discutem, a partir da analise da carta da I
Assembleia Kinikinau realizada em 2014, aspectos de exclusdo e identidade em face das
representacoes de terra/territorio.

Ha trabalhos que dialogam, conforme observamos, com a nossa temética € com nossos
objetivos, em especial este dltimo, que versa sobre a busca do reconhecimento étnico e da
demarcagao do territério de origem dos Kinikinau. Nesse sentido, corroboramos a existéncia
de trabalhos que estabelecem uma vertente dialdégica com a nossa proposta, mas que nao
refletem as representacdes de escola e territério em documentos oficiais e, sobretudo, que
estabelecam um paralelo entre esses conceitos pautando-se nas Diretrizes para a Educacdo
Escolar Indigena de 2012 e no discurso dos proprios Kinikinau.

Diante do exposto, este estudo dedica-se a discutir questdes ainda ndo exploradas por
pesquisadores, com a meta de contribuir para a legitimacdo da identidade étnica Kinikinau,

para o fortalecimento do grupo na luta pela demarcacdo de territério tradicional e para a
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divulgacdo a sociedade, além de esclarecer como sdo construidas as identidades desses
sujeitos em face das representacdes de escola e territdrio.

Para a realizacdo da pesquisa, utilizamos o suporte tedrico de linha transdisciplinar da
Andlise do Discurso Francesa, dialogando com as édreas da Geografia e dos Estudos
Culturalistas, e o arcabou¢o metodoldgico arqueogenealdgico de Foucault (1998, 2012) para a
problematizagdo dos discursos, a partir das suas regularidades e de sua producdo no cerne das
relagdes de poder. Acionamos ainda autores como Authier-Revuz (1998), Coracini (2003,
2007), Foucault (2008, 2012), Orlandi (2008; 2009) e Pécheux (1988, 1990), que subsidiaram
as reflexdes sobre as condi¢des de producdo, formacdo discursiva, sujeito, interdiscurso,
arquivo e memoria, assim como Raffestin (1998; 2005) e Haesbaert (2005), da perspectiva da
Geografia, para as explanacdes sobre territorio e (des)(re)territorializacao, e Bhabha (2007),
Bauman (2005), Canclini (2015), Castells (2010) e Hall (2005; 2013) para as discussoes
sobre as nocoes de identidade e cultura.

Para a coleta do corpus, realizamos cinco entrevistas, cada uma com um membro da
comunidade, gravadas em 15 de setembro de 2015, na Aldeia Sdo Jodo, no espaco da escola, e
posteriormente transcritas. Vale ressaltar que utilizamos, entretanto, apenas trés entrevistas,
por entendermos que essas contemplam os objetivos do trabalho. Baseando-nos nas respostas,
a partir de um questionério semiestruturado, e utilizando o método arqueogenealdgico de
Foucault (1998) para problematizar os enunciados e rastrear os possiveis efeitos de sentidos,
selecionamos seis recortes que constituem o corpus da dissertacdo, ao lado de nove recortes
do documento oficial.

A fim de manter em sigilo a identificacdo dos sujeitos pesquisados, abreviamos: (S)
designa sujeito, a letra (P) refere-se aos professores e (A) identifica a artesd, como, por
exemplo, SP1, SP2 e SA. Os nimeros que acompanham as letras sdo utilizados para indicar
tanto os sujeitos professores, como SP1 e SP2, quanto para apontar a sequéncia em que 0s
recortes (R) discursivos foram selecionados para as andlises, como, por exemplo, R1, R2 e
assim por diante.

Para a produgdo do trabalho, adotamos os seguintes procedimentos metodologicos:
Pesquisa bibliografica e levantamento de dados; Andlise documental; Gravacdo, com
autorizag¢do, sobre as memorias do povo (entrevistas com questiondrio semiestruturado);
Selecdo dos dados e analise dos dados coletados.

Seguimos roteiro de entrevista (anexo), no qual propomos questoes referentes a visdo
dos indigenas sobre si e sobre o outro (branco e indio) diante das relagdes estabelecidas na

comunidade; a histéria do grupo até a chegada a Aldeia Sdo Jodo; o convivio com outras
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etnias; a ligacdo do grupo com a escola da comunidade e os conflitos na busca da
identificacdo Kinikinau e da demarcacdo territorial. Durante as entrevistas, no entanto, foram
surgindo outros questionamentos e, dessa forma, outras perguntas foram feitas, a fim de que
pudéssemos responder as questdes de pesquisa deste estudo.

Em sintese, nossa dissertacdo estd dividida em trés capitulos. O primeiro apresenta-se
como um roteiro tedrico, em que discutimos conceitos pertencentes as areas da Anélise do
Discurso de linha francesa, da Geografia e dos Estudos Culturalistas, lancando luzes para os
fios de sentido a serem entrelacados no capitulo analitico. O segundo capitulo estd voltado
para as condi¢des de producdo dos discursos das diretrizes e dos Kinikinau, buscando, na
descontinuidade historica, os principios reguladores dessas discursividades, além de abarcar
as questdes metodologicas e os procedimentos utilizados para a realizacdo das entrevistas. O
terceiro capitulo é dedicado as analises dos discursos das Diretrizes Curriculares Nacionais
para a Educacdo Escolar Indigena na Educagdo Basica (2012) e dos Kinikinau, a fim de
problematizar a constru¢do identitaria desses sujeitos e rastrear as formagdes discursivas e os
interdiscursos que os atravessam, bem como analisar as representacdes de escola e territorio
que emergem desses arquivos. Por fim, articulamos, em um paralelo, as andlises
empreendidas dos dois discursos, com o objetivo de analisar os pontos de didlogos e de
divergeéncias.

Apresentamos algumas consideragdes que, a rigor cientifico, deveriam ser conclusdes,
todavia vao além desse papel, uma vez que esta pesquisa proporciona a abertura de novos
debates e contribui para ampliar o cenario da pesquisa ao propor uma discussdo de questoes
ainda pouco exploradas, além de promover deslocamentos, permitindo, assim, que outros fios
que circundam o tema sejam trazidos a reflexdao e, com isso, novos conhecimentos sejam
compartilhados e questionados. Nesse sentido, tais palavras sdo consideradas finais apenas

para dar um desfecho a este trabalho.



CAPITULO I

ANALISE DO DISCURSO E ESTUDOS CULTURALISTAS: REFLETINDO A
HISTORIA E ENTRELACANDO CONCEITOS

20
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Com base na perspectiva transdisciplinar da Anélise do Discurso de vertente francesa
(AD) e utilizando alguns conceitos advindos da Geografia e dos Estudos Culturalistas, este
trabalho tem como objetivo problematizar o processo identitario dos Kinikinau, a partir das
representacdes de escola e territério construidas nos discursos do documento legal das
Diretrizes Curriculares Nacionais da Educacdo Escolar Indigena para a Educacdo Bésica,
publicadas em 2012, e dos préprios indios.

Em busca desse objetivo, neste capitulo apresentamos um breve histérico da AD,
visando situar o leitor acerca de principios, procedimentos e conceitos fundamentais da
corrente tedrica que nos subsidia. Em seguida, buscamos estabelecer um didlogo entre essa
teoria e, sobretudo, os estudos culturalistas, com o intuito de compreender a construcao
identitaria desses sujeitos, e; com relacdo ao aparato analitico, adotamos o método
arqueogenealogico de Foucault (1998; 2012), entendendo os enunciados para além dos
sentidos que as palavras, em sua superficie, podem sugerir. Para a elucidacdo dos conceitos
que norteiam a teoria da Andlise do Discurso, pautamo-nos em Pécheux (1988; 1990), Orlandi
(2008; 2009), Authier-Revuz (1998); para as discussdes sobre representacdo, utilizamos
Coracini (2007) e Hall (2005); no que se refere ao processo identitario, baseamo-nos em Hall
(2005; 2013), Bauman (2005), Bhabha (2007), Canclini (2015) e Castells (2010). Com
relacdo as questdes de saber-poder e resisténcia nos apoiamos em Foucault (1998, 1999,

2012).

1.1 Analise do Discurso: retorno a historia

Divorciada da “linguistica dura” proposta pelo linguista Ferdinand Saussure no século
XX e dos estudos posteriores que ainda concebiam a lingua como sistema estrutural e abstrato
independente de quaisquer outros elementos, surge a Andlise do Discurso de linha francesa,
que se consolidou como disciplina a partir da década de 1960, com base nos estudos acerca da
linguagem realizados pelo fildsofo e linguista Michel Pécheux.

Por esse motivo, jad que nosso trabalho se inscreve nos dominios das Ciéncias
Humanas, com énfase na linguagem em uso, julgamos pertinente revisitar a histdria, ainda
que de forma breve, para esclarecer os acontecimentos e conjunturas sociais que subsidiaram
0 nascimento dessa teoria.

Os estudos pecheutianos romperam com os discursos cristalizados sobre a lingua e seu
funcionamento, instaurados pelos estudos de visdo estruturalista, abrindo espaco para uma

nova significagdo da linguagem. A proposta de desenvolver essa reflexdo surgiu da
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insuficiéncia das teorias que pensavam a linguagem como sendo transparente, como se O
sentido das palavras estivessem a elas associados, sem a interferéncia de elementos exteriores.
Maldidier (2003, p. 28) explica que Pécheux, ao realizar uma “intervencao epistemoldgica”
nas teorias linguisticas imperantes, julgou necessario “mudar de terreno” e engajar-se em um
novo objeto: o discurso. Para alcancar tal objetivo, Pécheux desenvolveu, inspirado por
Althusser (releitura de Marx) e Lacan (releitura de Freud), um mecanismo empregado para
analisar os discursos, a primeira vista politico, impulsionado pelo contexto da Franca naquele
periodo, e suas significagdes.

Visto, portanto, que outros elementos eram pertinentes as analises, Pécheux “articula
em 1975 a linguistica, o materialismo historico e a psicanalise” (SANTOS, 2013, p. 218).
Nesse sentido, a Analise do Discurso de linha francesa foi construida no entremeio dessas trés
ciéncias, valendo-se da linguistica, para compreender as questdes sintaticas e semanticas da
lingua; do materialismo histérico, visando entender as (trans)formagdes sociais e ideologicas
que envolvem a producdo dos discursos, e da psicandlise, que auxiliou no descortinar do
inconsciente do sujeito, que reflete a concep¢do de linguagem adotada pela AD. A trilogia
Saussure-Marx-Freud que a embasa, confere a caracteristica de uma teoria “politicamente
muito heterogénea” (PECHEUX, 1990, p. 44-45).

Para Pécheux, ndo se tratava apenas de uma alianca entre areas de conhecimento, mas
uma possibilidade de pensar seu objeto - o discurso - no entremeio do “real da lingua e do real
da histéria” (SARGENTINI, 2004, p. 80). Ao pensar o discurso, relagdo entre a lingua e o
social, como seu objeto de estudo, a AD explora os sentidos para além das palavras, trazendo
a tona suas relagdes exteriores que condicionam sua irrup¢do. Para essa perspectiva, a
linguagem ndo é transparente; ela escamoteia sentidos. E assim, como toda episteme atravessa
mudancas para tomar status de ciéncia, com a Anélise do Discurso ndo foi diferente. Com as
intervencoes, sobretudo, de Pécheux, essa teoria passou por trés fases.

Na primeira fase, denominada de AD-1, Pécheux, apoiando-se no estrutural, buscou
uma maneira automatica de anélise, uma forma pré-estabelecida de analisar os enunciados.
Com essa automaticidade, ele determinava as sequéncias discursivas como uma maquina em
que buscava “construir sitios de identidades parafrasticas” (BARONAS, 2011, p. 21).

Na AD-2 ocorre a introducdo do conceito de Formacgdo Discursiva (FD), articulada
primeiro por Michael Foucault. Foucault (2008) compreende FD como uma lei que
condiciona o aparecimento dos discursos e os regula dentro da sociedade, tendo o poder de
legitimar o que o sujeito fala sobre um determinado objeto. E importante ressaltar que nessa

época, Pécheux desloca seu olhar ao considerar que o sujeito € atravessado por essas
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formacdes discursivas durante a producdo de seu discurso, o que o levou a refletir sobre a
relacdo entre as diferentes maquinas discursivas que permeiam a sociedade e influenciam a
producdo dos discursos.

J4 a terceira fase, AD-3, é marcada pelo didlogo dos estudos de Mikhail Bakhtin sobre
dialogismo e de Authier-Revuz sobre heterogeneidade enunciativa. A partir desse momento,
desconstroi-se a total nocdo de maquina discursiva e surgem nog¢des como a de interdiscurso e
memoria no bojo da no¢ao de formacao discursiva.

A AD, apresentada ao Brasil por Eni Puccinelli Orlandi ha mais de quatro décadas,
rompe com paradigmas de estudos e traz uma nova visdo para a pesquisa. Compreendemos
que, nas lentes da AD, € crucial considerar as questdes historicas, sociais e politicas de nosso
objeto de estudo, o que nos possibilita uma reflexdao mais abrangente. A AD n@o vai, portanto,
promover a criacdo de uma “chave de interpretagao”, pois “ndo ha uma verdade atras do texto,
ha gestos de interpretagdo” (ORLANDI, 2009, p. 26). Assim, ndo buscamos construir uma
interpretagdo acabada do nosso objeto de pesquisa, mas propomo-nos desvelar gestos de

interpretagao.

1.1.1 Conceitos da AD

O surgimento dessa teoria desconstruiu um imagindrio fortemente arraigado nos
estudos estruturalistas da lingua, e, com a sua fundacgdo articulada em trés campos diferentes
do conhecimento, surge o discurso como um novo objeto de estudo. A unido das trés teorias
(Linguistica/ Materialismo Histérico/ Psicanélise) propiciou, conforme Pécheux (1990, p. 07),
a “arte de refletir nos entremeios”, isto €, de compreender o que estd além do dizivel e do
exposto na materialidade da lingua. Em face dessa flexibilidade tedrica e da abrangéncia de
alguns conceitos para além da perspectiva da AD, buscamos, nesse item, mobilizar os
principais conceitos para o processo analitico.

Diante da premissa de que “a AD nao procura o sentido verdadeiro, mas o real sentido
em sua materialidade linguistica e historica” (ORLANDI, 2009, p. 59), por meio do discurso,
seu objeto de interpretacio, e os efeitos de sentido que estes podem gerar a partir da referéncia
as condi¢des socio-historicas datadas, compete-nos perscrutar os conceitos que embasam essa

ciéncia.
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1.1.2 Discurso’, sujeito e histéria

Assim como a linguagem passou por mudangas, da visdo fechada na estrutura a visdo
voltada para o funcionamento, o ser humano que faz uso desse mecanismo também passou de
individuo a sujeito. O deslocamento que a AD promoveu foi de pensar fora da dicotomia
saussuriana (lingua/fala). Surge, assim, o discurso constituido no intersticio entre a lingua em
uso, o social, o histérico e o ideoldgico.

Na confluéncia transdisciplinar, a AD “irrompe com suas fronteiras” (ORLANDI,
2009, p. 20) e vislumbra o discurso como seu objeto. Deste emana o sentido de “curso”,
“movimento” (ORLANDI, 2009, p. 15), que move a teoria em questdo, servindo de suporte
para a juncdo entre lingua e histéria. Orlandi (2009, p. 29) explica que “os dizeres ndo sdo,
como dissemos”, pois, a lingua é opaca ¢ os sentidos das palavras ndo estdo presos a ela. O
fazer sentido da-se na histdria. Portanto, o sentido de um enunciado s6 emergira na relacao
com outros enunciados, advindos até mesmo de outros lugares e do que, no determinado
enunciado, ndo esti posto, nao estd dito. Partindo do pressuposto de que o sentido nio se da
sO na estrutura de um enunciado, mas a partir deste em uso, em ac¢ao, ressaltamos que outros
elementos sdo fundamentais na construgcdo dos sentidos, a saber, a exterioridade.

Os sentidos sdo condicionados por elementos exteriores, varidveis que chamamos em
geral de contexto e que, para a AD, trata-se das condicdes de produgdo. A exterioridade
exerce um papel importante porque nos remete ao tempo € ao espaco, as condi¢des de
producdo do discurso; exige que lancemos nosso olhar para os elementos que o circundam.
Esse ato nos permite ligar a aparicio e a regularidade do enunciado e, por meio delas, rastrear
os acontecimentos que difundiram essa série discursiva, ou seja, ao campo de enunciados a
que pertence.

Para Foucault (2008), filésofo e historiador, o crucial na andlise discursiva é
compreender o que estd além do dito, além do que estd posto na materialidade da lingua. O
autor afirma que € necessario cercar o enunciado em toda a sua “estreiteza e singularidade”
(FOUCAULT, 2008, p. 31); determinar, por meio da escolha do enunciado, as condi¢oes
dessa alternativa, de entender o que motivou a sua op¢do enunciativa. Isso acarretard em

mobilizar as correlacdes desse enunciado, as relagdes que este tece com demais enunciados e

* Ainda que Pécheux e Foucault tenham divergéncias tedricas, suas ideias coincidem no intersticio da histéria
das ciéncias das ideias, em que ambos “focalizaram o discurso” (BARONAS, 2011, p. 90). Por essa
aproximacao, e pela propria necessidade tedrica para a elaboracdo da pesquisa, utilizamos ambos os autores
visando estabelecer um didlogo proficuo.
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a que rede enunciativa eles pertencem. O historiador rompe com o pressuposto de isolar
enunciados e propde pensi-los em toda a sua especificidade.

Sendo o enunciado pré-existente a concepg¢ao de discurso, nds o entendemos para além
da sistematicidade linguistica, no ato de linguagem. No seio de sua producao, “um enunciado
tem sempre margens povoadas de outros enunciados” (FOUCAULT, 2008, p. 110), o que nos
permite compreender que todo enunciado estad relacionado a outros discursos, desvelando,
assim, uma propriedade interdiscursiva.

O enunciado € caracterizado com um acontecimento, uma vez que esta investido de
um momento Unico, associado a uma memoria e, ainda que seja repetivel, reativavel, este serd
sempre transformado por enunciados que o “precedem e o seguem”. (FOUCAULT, 2008, p.
32). Para o autor, o enunciado abarca todo ato de fala, de linguagem, “uma série de elementos
linguisticos”, e por isso “o limiar do enunciado seria o limiar da existéncia dos signos”
(FOUCAULT, 2008, p. 95). Mas, ainda que os enunciados se repitam e estejam associados a
outros enunciados, a articulagdo deste sera unica e irrepetivel, ja que tém “sua
individualizacdo espaco-temporal”. (FOUCAULT, 2008, p. 114). Esse ato de utilizacdo da
lingua ao produzir um enunciado, datado de momento historico e de carater singular,
denomina-se enunciacao.

Visto que os enunciados se articulam num dado momento histérico, seguem uma
regularidade durante a produgdo e formam redes interdiscursivas, Foucault (2008) formula a

noc¢ao de discurso. Na visdo foucaultiana, da qual compartilhamos, o discurso

[...] € constituido de um nimero limitado de enunciados para os quais
podemos definir um conjunto de condigdes de existéncia [...] é, de parte a
parte, historico - fragmento de histéria, unidade e descontinuidade na propria
histéria, que coloca o problema de seus préprios limites, de seus cortes, de
suas transformacdes, dos modos especificos de sua temporalidade.
(FOUCAULT, 2008, p. 133-134).

Pensar o discurso € também considerar que a sua produ¢do se d4 em uma conjuntura
sOcio-historica e ideoldgica especifica e que sua aparicdo € sempre decorrente de conflito,
instigado por poder e resisténcia. O poder a que se refere Foucault ndo € o poder que se apoia
na ideia de dominagdo, mas o poder no sentido de ser exercido “em meio as relagdes
desiguais” (FOUCAULT, 1998, 89-90), proveniente de todos os lugares e que se da na
relacdo saber-poder. Segundo Foucault (1998, p. 23), o poder ¢ “uma rede que atravessa todo
o corpo social” e manifesta-se por meio do discurso, criando a ordem do discurso: onde um
sujeito tem o poder (o saber e a voz) e exerce esse poder sobre outro sujeito. Nesse sentido, o

saber, a apropriacdo do conhecimento proporciona ao sujeito uma ferramenta de controle, de
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vigilancia, de ordem. Ele ¢ algo que perpassa em toda a sociedade e, desse modo, “onde ha
poder ha resisténcia, um nao existindo sem o outro”. (FOUCAULT, 2012, p. 48)

Com isso, o discurso € construto de poder, e esse discurso a todo instante, em toda a
conjuntura social, passa por interdi¢des, repressdes. A producdo de discurso em toda a
sociedade ¢, para Foucault (2012, p. 09), “controlada, selecionada, organizada e redistribuida”
e, com isso, tudo que saia dos padrdes erigidos pela sociedade esta fora da ordem do discurso,
razao por que, “ndo se pode falar de qualquer coisa em qualquer época” (FOUCAULT, 2008,
p-51).

O discurso carrega uma “pesada e temivel materialidade” (FOUCAULT, 2012, p. 08),
uma vez que sua irrup¢do € investida de ideologia; com isso, devemos compreender que sua
producdo nunca € inocente, neutra, mas sofre a influéncia de interdi¢des. Do discurso emana o
saber, mas também o poder que almejamos exercer.

De acordo com Foucault (2008), o discurso € descontinuo porque nasce do devir, de
rupturas efetivadas por elementos de interdi¢des, que levam o sujeito, em um movimento de
dispersdo, a uma multiplicidade de posicOes e funcdes. E como o discurso ndo é algo
continuo, limitado, os acontecimentos que promovem esses movimentos sao as “praticas
descontinuas, que se cruzam por vezes, mas também se ignoram e se excluem” (FOUCAULT,
2008, p. 50), ndo seguindo, assim, uma linearidade. Isso € significativo, pois, nas lentes da
AD, o sentido ndo € uma unidade fixa, ja que € histérico e, por isso, pode deslizar.

A nocdo de acontecimento discursivo engloba uma soma de dizeres, de enunciados,
considerando toda a sua univocidade e singularidade, que sdo formulados, cristalizados em
uma sociedade com bases socio-historicas e ideoldgicas definidas. O enunciado “é sempre
um acontecimento que nem a lingua nem o sentido podem esgotar inteiramente”.
(FOUCAULT, 2008, p. 31).

E ja que os sentidos ndo estdo presos as palavras; a elas sdo conferidos intimeras
significancias que se metamorfoseiam nas posi¢des ocupadas pelos sujeitos que as proferem.
Isso significa que as palavras, em conjunto como discurso, tém seus possiveis efeitos de
sentido subordinados ao lugar (historico e social) e a quem as produz, explica Pécheux (1988,
p- 160).

E necessério, para entendermos a nogdo de sujeito, “suspender a posi¢io do espectador
universal como fonte da homogeneidade e interrogar o sujeito paradigmatico, no sentido
Kantiano e também no sentido contemporaneo do termo”, diz Pécheux (1990, p. 32). Ele
rejeita a no¢do de sujeito cartesiano que controla os sentidos que produz, como também

relativiza a concep¢do de sujeito inconsciente, disperso, descentrado, do qual a AD
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compartilha. No viés do autor, o sujeito como um ser assujeitado, construido por meio da
interpelacdo da ideologia, como uma prética social, um sujeito que € (des)(re)construido a
partir de suas relagdes com o outro/Outro, é descentrado, clivado pelo inconsciente.

Na esteira da AD, o sujeito se constrdi na interagdo; para Foucault (2008; 2012), é
como uma fabricacdo, uma constru¢do realizada historicamente, que estabelece relagdo com
outros sujeitos e com dispositivos disciplinares que coadunam identificagdes. Assim,
adotamos a visdo foucaultiana de sujeito, que o compreende como uma fabrica¢do do social,
podendo ocupar varias posicoes e identificar-se com cada uma delas; o que mudara serdo as
regras, a ordem das discursividades, como, por exemplo, o0 sujeito na posi¢cdo de mae, que
difere da posicdo de aluna e de professora. Este sujeito € fabricado no sentido de que é
produto das estratégias e das relacdes de poder (FOUCAULT, 2008).

Como explica Fischer (2013, p. 131), “o sujeito do discurso ndo ¢ uma pessoa, alguém
que diz alguma coisa; trata-se antes de uma posicdo que alguém assume, diante de s certo
discurso”. O propdsito de Foucault é desconstruir a nogdo de sujeito soberano, origem dos
sentidos, e construir um sujeito que emerge da historia e que se da como tal a partir da posi¢ao
que ocupa no momento da fala.

O processo de identificacdo com o (O)outro e com as posi¢des que ocupa desencadeia
o processo de subjetivacdo: o sujeito, ao utilizar estratégias, mecanismos para se fazer
“completo”, para sentir-se completo (ilusio), deixa marcas no seu dizer e se constrdi por meio
dele. A busca de completude € feita pelo uso da linguagem, e, ainda que a busca dessa
completude seja incessante, ela é necessaria ao sujeito para a producio de discursos.

Para que a linguagem, “passivel de jogo, de equivoco, sujeita a falhas” signifique, ela
precisa inscrever-se na historia (ORLANDI, 2009, p. 47). Dessa forma, a producdo dos
sentidos por meio da relagdo lingua e historia € gesto de interpretacdo que marca a

subjetividade.

1.1.3 Ideologia e Formacao Discursiva

Pensar o conceito de ideologia é pensar também o conceito de linguagem, uma vez
que a ideologia “¢ a condicdo para a constituicdo do sujeito e dos sentidos” (ORLANDI,
2009, p. 46). Nas palavras de Orlandi (2009, p. 20), “os sujeitos funcionam pelo inconsciente
e pela ideologia”; primeiro, porque o sujeito ndo tem controle absoluto de seu dizer e os
sentidos ndo sdo completos em decorréncia da opacidade ou equivocidade da lingua; segundo,

porque o seu dizer ndo € neutro: estd sempre ligado a diferentes perspectivas ideoldgicas,
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pois, conforme a autora, “¢ na lingua que a ideologia se materializa” (ORLANDI, 2009, p.
38).

Entendemos ideologia como um complexo jogo de relacdes que incitam o sujeito a
existéncia e que determinam, historicamente, “o que € e o que dever ser” das palavras e dos
sentidos a elas conferidos (PECHEUX, 1988, p. 159). A partir da nocdo de ideologia,
podemos entender os sentidos a que remetem determinados dizeres e os efeitos de sentido que

eles provocam na sociedade. Diante disso, especifica que:

E a ideologia que fornece as evidéncias pelas quais “todo mundo sabe” o que
¢ um soldado, um operdrio, um patrdo, uma fabrica, uma greve etc.,
evidéncias que fazem com que uma palavra ou um enunciado “queiram dizer
0 que realmente dizem” e que mascaram, assim, sob a “transparéncia da
linguagem”, aquilo que chamaremos o cardter material do sentido das
palavras e dos enunciados. (PECHEUX, 1988, p. 160).

Nesse sentido, o autor se refere a um sistema que arquiteta os sentidos chamado de
formagdo ideoldgica, definida como “[...] um conjunto complexo de atitudes e de
representacdes que ndo sdo nem 'individuais' nem 'universais', mas se relacionam mais ou
menos diretamente a posi¢des de classes em conflito umas com as outras” (PECHEUX;
FUCHS, 1997, p. 166).

Ao serem envolvidos por uma determinada ideologia, os sentidos ficam condicionados
a ela, tendo em vista que o sujeito ndo tem o controle total do que diz e dos sentidos que sdo
disseminados por seu discurso. Isso decorre das experiéncias e dos discursos que ecoam em
seu (in)consciente. Ja-ditos’. Assim, o mecanismo de “filtragem”, de sele¢do e apagamentos
enunciativos acerca de um determinado objeto como, por exemplo, o indio, é que vai formar
uma memoria discursiva.

Essa “filtragem” em questdo estd associada a teoria dos esquecimentos elaborada por
Pécheux (1988, p. 175-176), em que o autor classifica-os em duas ordens: esquecimento n° 1
e esquecimento n° 2. O esquecimento n° 1 € caracterizado pela ilusdo do sujeito de ser a
origem de seu dizer, criador absoluto do que diz. Isso faz que o sujeito apague, de certa forma,
todos os discursos que possam remeter a nao originalidade de sua discursividade. Em
consonancia com esse aspecto constitutivo do sujeito, o autor concebe o esquecimento de n° 2
como a ilusdo que o sujeito tem de que tudo o que diz é singular e produz um tnico sentido; e
sendo captado, pelo interlocutor, o sentido que o sujeito, ao enunciar, deseja transmitir. Com

base nesses apontamentos, entendemos que o sujeito tem a ilusdao de controlar tudo o que diz e

3 P p . .
Por ser um termo técnico da 4rea, optamos por manter o uso do hifen, assim como nas palavras entre-lugar ,
entre-linguas e ja-1a.
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ainda retoma ja-ditos sem ter a consciéncia desse gesto, e, a partir de tais reflexdes,
constatamos que “ndo ha discurso sem sujeito. E ndo ha sujeito sem ideologia” (PECHEUX,
1988, p. 47)

O processo de producdo dos sentidos vinculados a uma ideologia, obedecendo a
regularidades no funcionamento do discurso, determinando “o que pode e deve ser dito”
(ORLANDI, 2009, p. 43), é o que chamamos de formac¢do discursiva. Compreendemos,
portanto, que as formacdes discursivas estdo subordinadas as formagdes ideoldgicas.

Considerando que o sujeito se constrdi no/pelo discurso (ORLANDI, 2009) e que este
¢ um conjunto de enunciados disperso na historia, constituido de “singularidade e repeti¢ao”
(GREGOLIN, 2004, p. 90), a sua producdo deve ser atribuida as regras de sistematicidades
enunciativas. Dessa forma, para pertencer a uma FD, os enunciados precisam relacionar-se
com o0 mesmo dominio discursivo.

Ao refletirmos sobre uma pequena parcela do que dizemos, ja que o gesto de refletir
sobre tudo se torna impraticavel, podemos perceber que nossos discursos estdo sempre
interligados a outros discursos, formando um fio de significacdes, condicionados por
determinadas nog¢des e concepcdes de mundo (ideologia) que estdo, a todo momento,
(trans)formando os nossos dizeres e deliberando sobre o que temos o “direito” de dizer, o que
cabe a nds enunciar. Logo, nenhum sujeito vai formular ou compartilhar um discurso que va
contra as suas perspectivas, ou as suas crencas. A essa rede de sistematicidade enunciativa a
qual nos referimos anteriormente, Foucault chama de Formacgao Discursiva (FD).

O autor afirma que quando se

[...] puder descrever, entre um certo nimero de enunciados, semelhante
sistema de dispersd@o, e no caso em que entre 0S objetos, os tipos de
enunciagdo, os conceitos, as escolhas tematicas, se puder definir uma
regularidade (uma  ordem, correlagdes, posicdes e funcionamentos,
transformacdes), diremos, por convencdo, que se trata de uma formacgao
discursiva (FOUCAULT, 2008, p. 43).

Assim, a FD é compreendida como uma lei que delibera o aparecimento dos discursos
e os regula em toda a sociedade, tendo o poder de legitimar o que o sujeito fala sobre um
determinado objeto, mecanismo que opera como um ‘“conjunto de regularidades internas”
(BARONAS, 2011, p. 93), que administram os sentidos por meio da produgdo dos discursos.

Diante disso, o estudo do discurso demonstra como todas as (nossas) escolhas
linguageiras sdo atravessadas por uma ideologia com a qual nos identificamos, e, pela qual, a
todo momento, somos afetados. Além disso, € pertinente discutirmos as relacdes de

interdiscursividade, tendo em vista que ndo hd um discurso novo, uma fonte deste. Ao
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compreendermos que os sentidos sao construidos, tecidos por diversas vozes que ressoam em
nossa memoria, constatamos que tudo o que produzimos (discursivamente) tem sempre uma

relacdo com um ja discursivizado, um ja-dito.

1.1.4 Interdiscurso; memdria; silenciamento e arquivo

A partir da nogao de que a producdo dos discursos estd sempre relacionada a
interdiscursividade, compreendemos que, em um discurso, coabitam inimeros outros. Quando
um discurso esti ligado a outro por vozes que se manifestam e que interferem em nossa
interpretacdo, ocorre o que chamamos de interdiscursividade.

Nesse viés, nascem os conceitos de interdiscurso, pautado nas concepg¢des de pré-
construido, de Pécheux, de heterogeneidade enunciativa, de Authier-Revuz, e nas nogdes de
dialogismo e polifonia propostas por Mikhail Bakhtin.

Gregolin (2001, p. 18) expde que “Pécheux derivou a ideia de que o discurso se
constitui a partir de um discurso ja-14”, de um saber que faz referéncia a um discurso pré-
construido existente antes na memoria e que se consolida no dizivel, na fala. De tal modo,
“algo fala, sempre antes, em outro lugar e independentemente” (PECHEUX, 1988, p.160-
161), um dizer anterior que marca a possibilidade de irrupg¢do de “novos” discursos. Logo,
interdiscurso é um conjunto de enunciados que precedem a producao dos discursos: “¢ todo o
conjunto de formulagdes feitas e ja esquecidas que determinam o que dizemos” (ORLANDI,
2009, p. 33).

Como ji explicitamos, € a relacdo com discursos anteriores que formam a
interdiscursividade. Por exemplo, a representacdo de indio para um determinado sujeito que
ndo tem proximidade com ou desconhece a realidade das comunidades serd diversa aquela
representacao elaborada por um sujeito que convive com indigenas e conhece a realidade das
comunidades. A representacdo que construimos sobre qualquer objeto € relativa a nossa
posicdo de sujeito e as condi¢des de produgdo que balizam tal discursividade.

Visto que a relacao interdiscursiva ecoa em nosso (in)consciente, podemos inferir que
€ por meio dela que se constr6i a memoria discursiva. Essa € uma concep¢do muito rica, ja
que o objeto de nosso estudo é o discurso oficial e o discurso indigena e, concomitantemente,
lidamos com o passado e o presente.

Antes de adentrarmos a nocdo de memoéria, um outro conceito de fundamental
importancia articulado por Foucault € o de arquivo. Entrelacado aos conceitos de discurso,

interdiscurso e formagao discursiva, ja discutidos, o arquivo constitui-se como um principio



31

de enunciabilidade, isto €, o arquivo é que permite que os enunciados adquiram sentido. Na
esteira de Foucault (2008, p. 143-144), arquivo ¢ como “a lei do que pode ser dito, o sistema
que rege o aparecimento dos enunciados como acontecimentos singulares. [...] S@o todos
esses sistemas de enunciados (acontecimentos de um lado, coisas de outro) que proponho
chamar de arquivo”.

Em relagdo ao conceito de memoria, frisamos, portanto, que saber como os discursos
funcionam ¢ “colocar-se na encruzilhada de um duplo jogo da memdria: o da memdria
institucional que estabiliza, cristaliza e, a0 mesmo tempo, o da memoria constituida pelo
esquecimento que € o que torna possivel o diferente, a ruptura, o novo”. (ORLANDI, 2009, p.
10).

Nessa jun¢do, devemos pensar a memoria discursiva como sendo um pano de fundo na
producdo discursiva, “aquilo que, face a um texto que surge como acontecimento a ler, vem
estabelecer os ‘implicitos’ de que sua leitura necessita” (ACHARD, 1999, p. 52). Em
consondncia com o dizer de Orlandi (2009), Baronas (2011, p. 103) explica que, para além do
dominio da restituicdo, do resgate do fio de significincia, a memoria transcende essa
perspectiva ao gerar esquecimentos, que “transformam e silenciam sentidos”, uma vez que, ao
mesmo tempo em que tem o papel de significar, também age no sentido de apagar, de
“(in)significar”.

No viés das significacdes e (in)significacdes, podemos destacar o silenciamento,
principio expressivo para os gestos de interpretacdo que empreendemos no capitulo III, ja que
analisamos um discurso proveniente do Estado, uma lei, juntamente com o discurso dos
Kinikinau. O siléncio € constitutivo dos sentidos; tendo em vista que pressupoe falta, ruptura,
¢ inerente a significacdo, ao fazer sentido.

O siléncio significa tudo aquilo que ndo cabe em palavras, tanto é que, ao estar em
siléncio, o sujeito realiza um processo linguageiro, ainda que em pensamento. Esse
mecanismo € caracterizado, sobretudo, pela falta, mas, em determinados momentos, esse
siléncio, que ¢ linguagem, pode exprimir o “excesso” (ORLANDI, 2007, p. 31). O siléncio,
portanto, fala e da indicios de sentidos que sdo excluidos, deixados a margem pelo sujeito.

A fim de pensar a laténcia dos sentidos, compreendemos que analisar o siléncio é
desestabilizar os sentidos, pois é por meio do siléncio que emergem outros sentidos, que
ganham significancia no ndo dizer, na lacuna entre as palavras. Assim como ha multiplas
palavras, também ha multiplos siléncios, discorre Orlandi (2007, p. 28). Nas palavras da
autora “¢ o siléncio que torna possivel o0 movimento da subjetividade em sua relagdo com o

discurso estabelecido” (ORLANDI, 2007, p. 85), uma vez que esse gesto de silenciamento



32

promove um deslocamento de sentidos se considerarmos o que estd dito, posto na
materialidade linguistica, no eixo do dizivel, e o que ndo estd. Ou seja: o siléncio ainda que

seja acionado para escamotear, significa.

1.1.5 Heterogeneidade(s) enunciativa(s)4

Outra dimensdo de dependéncia dos sentidos é a heterogeneidade enunciativa,
discutida por Authier-Revuz (1998), imprescindivel para a compreensido da constitui¢cdo da
incompletude do dizer e da construcao da relacio entre sujeito e linguagem.

Em virtude da opacidade da lingua e da complexidade dos sentidos que dela emanam,
e em consonancia com os estudos de Bakhtin acerca do dialogismo, Authier-Revuz
desenvolve a concep¢do de heterogeneidade enunciativa com base na relacdo entre sujeito e
linguagem, palmilhando os elementos que a constituem.

Sendo essa relacdo inconsciente, os processos discursivos realizados pelo sujeito sdo
perpassados pelo interdiscurso (memoria) e fazem emergir, ao lancarmos o olhar para a
exterioridade, a heterogeneidade do dizer, constituido por outros dizeres, outras vozes.
Atravessado pela lingua e pela histéria, o sujeito ndo tem controle sob a forma como os
sentidos o afetam, deixando ecoar via intradiscurso, resquicios de sua heterogeneidade

constitutiva por sua natureza fragmentada, cindida. Para Authier-Revuz (1998, p. 28):

Sempre sob as palavras, “outras palavras” sdo ditas: ¢ a estrutura material da
lingua que permite que, na linearidade de uma cadeia, se faca escutar
a polifonia ndo intencional de todo discurso, através da qual a andlise
pode tentar recuperar os indicios da “pontuacdo do inconsciente”.

As investigacOes da autora contemplam duas formas de heterogeneidades enunciativas
imbricadas ao processo de produgdo do discurso: a heterogeneidade mostrada e a
heterogeneidade constitutiva.

A heterogeneidade mostrada desdobra-se em marcada e ndo marcada. A
heterogeneidade mostrada marcada € caracterizada pela presenca de citacdes, aspas, discurso
direto, glosas e uso do itdlico. Ao utilizar esses artificios, o sujeito tem por objetivo demarcar
a sua fala em relacdo ao discurso do outro, promovendo uma cisdo. Assim, “representam uma
negociacao” entre os dizeres (AUTHIER-REVUZ, 1998, p. 22).

Em contrapartida, o que caracteriza a heterogeneidade mostrada ndo marcada € a

auséncia de elementos explicitos, mas que se fazem presentes por meio de uma roupagem,

* Referéncia ao titulo do texto “Heterogeneidade(s) enunciativas(s)” (AUTHIER-REVUZ, 1998).
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como a ironia e o discurso indireto livre. Essa segunda forma é consorciada a dizeres de
outros, mas ndo demarca expressamente a “fronteira entre si e o outro” (AUTHIER-REVUZ,
1998, p. 23). Para tanto, mesmo utilizando esses elementos para escamotear, o sentido &
produzido. A heterogeneidade mostrada pode ser relacionada a intertextualidade, diz
Maldidier (2003, p. 84).

Ja a heterogeneidade constitutiva é caracterizada pelo processamento do discurso
realizado a partir de um ja-dito, de discursos anteriores. O sujeito, sendo clivado pelo
inconsciente, nao tem controle de tudo que diz e, em decorréncia disso, o seu dizer mescla-se
a outros, € a opacidade da lingua, ao turvar os discursos, implica a produ¢do de novos
discursos. Maldidier (2003, p. 85) expde que o discurso, na condi¢cdo de sequéncia de
enunciados, “s6 pode ser estudado se ele for posto em relacdo com o interdiscurso que o
envolve”.

Estudar essa concepcio permite-nos compreender a presenga do outro no discurso e as
negociacdes das formas linguisticas de que dispomos para a produgcdo de um discurso.
Authier-Revuz, posteriormente, ndo semeia essa divisdo entre heterogeneidade constitutiva e

mostrada; para a linguista, tudo € constitutivo na linguagem.

1.2 Processos identitarios

1.2.1 O sujeito entre linguas

Ainda no escopo da AD, outra no¢do fundamental deve ser apresentada nesta
pesquisa: a de lingua e linguagem. Ressaltamos que a proposta aqui adotada é de
problematizar a construcdo identitaria dos Kinikinau, em consonincia com as representacoes
de escola e territorio que sdo construidas discursivamente em dois arquivos: no discurso das
Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educac@o Escolar Indigena na Educagdo Basica
(2012), constituidas como um arquivo legal elaborado para legislar sobre a educacio a ser
oferecida as escolas nas comunidades indigenas, e o discurso dos proprios Kinikinau. A
medida que buscamos analisar representagoes, torna-se pertinente discutirmos as nocoes de
lingua e linguagem.

Nesse sentido, buscamos apreender analiticamente como se d4 a construcao identitaria
dos Kinikinau, em territério alheio, fato decorrente de um deslocamento diaspdrico do Chaco
Paraguaio em 1850. Sem terras legalizadas, esse povo coabita a Aldeia Sdo Jodo junto dos

Terenas e dos Kadiwéu, donos oficiais da Reserva Indigena.
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Mediante a situacdo heterogénea de convivéncia e a miscelanea provocada por estarem
em limite fronteirico, € significativa a problematizacdo dos processos identitarios desses
sujeitos, j4 que estdo envolvidos por diferentes culturas, ambientes e, em especial, por estarem
no entremeio de diversas linguas. Logo, apresentar as concepg¢des de lingua e de linguagem
com as quais nos identificamos é de extrema importancia, uma vez que essas concepgoes,
além de divergirem conforme distintas lentes tedricas, nos influenciam no processo analitico.
Ou seja, elas se constituem como uma base para o processo de andlise do corpus.

Como na AD perpassamos a triade lingua, histdria e inconsciente, esclarecemos, neste
subitem, a posi¢do tomada em relacdo a representacdo de lingua, a medida que, para essa
teoria, como ja explanamos, o histérico, o social, o ideoldogico e o préprio inconsciente
manifestam-se via lingua. E por considerarmos que a lingua significa na relacdo com o social,
entendemos que esse processo de significacio ndo é homogéneo. Diante dessa percepgao,
aderimos a no¢do de lingua na esteira de Bakhtin (2012) e estabelecemos um didlogo com as
consideragdes de Aiub (2014), Coracini (2007) e Nardi (2005), pertinentes aos nossos
objetivos e compativeis com a orientagdo tedrica aqui adotada.

Ao compartilhar o entendimento de lingua como fato social, passivel de
transformacoes, nos desvencilhamos dos dois niveis anteriores elaborados: a lingua como
expressdo do pensamento e; como sistema, estrutura. Esses niveis e as teorias com as quais
estdo associados, de fato, ndo caberiam em nosso trabalho, visto que a nossa perspectiva é
transdisciplinar, porque compreendemos o discurso como seu objeto e consideramos o0s
elementos exteriores.

Bakhtin (2012), ao contrario dos tedricos estruturalistas, seleciona como objeto de
estudo a linguagem em funcionamento pautada na interacdo, no dialogismo. Esse dialogismo
proposto pelo filésofo corresponde ao didlogo entre sujeitos, momento em que a lingua
delineia sentidos e significacdes a medida que elementos exteriores sdo elencados a essa
pratica, como a histdria, a ideologia e tudo o que pode influenciar, positiva ou negativamente,
o dizer.

Para o autor, é o fendmeno social da interacdo verbal, realizado por meio da(s)
enunciacdo(0es), que constitui a realidade fundamental da linguagem, compreendida pelo seu
principio dialégico: em que a palavra constitui justamente o “produto da interacdo do locutor
e do ouvinte”, pois “toda palavra serve de expressdao a um em relacdo ao outro” (BAKHTIN,
2012, p. 115). Com base nessa perspectiva, o sujeito faz uso da lingua para agir no contexto
social, ja que lingua e linguagem s@o concebidas como atividades interativas, como formas de

acdo social.
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Assim, nas lentes bakhtinianas, “a lingua vive e evolui historicamente na comunicac¢io
verbal concreta, ndo no sistema linguistico abstrato das formas da lingua nem no psiquismo
individual dos falantes” (BAKHTIN, 2012, p. 127). Isso nos faz refletir acerca das
transformacdes da lingua por meio do uso, do contato, com interferéncias do tempo, do
espaco, de aspectos culturais, entre outros. Desse modo, a cada dia, a lingua nos mostra sua
complexidade, sua flexibilidade, e o quanto ela ainda tem de desconhecido por seu carater
movel e efémero. Ao mergulharmos, portanto, na teoria discursiva, deixamos de pensar a
transparéncia da lingua e, por conseguinte, nos desvencilhamos também da noc¢do do sujeito
como uno e da possibilidade total de controle de seu dizer.

Na visdo da AD, a lingua é heterogénea, sujeita a equivocos, por isso ndo ¢
transparente: “ndo ha relagcdo direta entre o mundo e linguagem, entre palavra e coisa. A
relacdo ndo ¢ direta, mas funciona como se fosse, por causa do imaginario” (ORLANDI,
2008, p. 34). Assim, ao revelar as marcas de sua constitui¢do heterogénea, a lingua desnuda
aspectos como o contexto, o sujeito, as fissuras ideoldgicas e também a subjetividade do
sujeito que a utiliza, visto que é um fator de singular identificacdo: o sujeito inscreve-se ao
fazer uso da lingua, pois “¢ somente submetendo-se a lingua que se pode dizer/interpretar”
(ORLANDI, 2008, p. 39). H4, entdo, um movimento continuo: o sujeito, ao fazer uso da
lingua, modifica-a e, ao mesmo tempo, ¢ modificado por ela, o que propicia a
(des)(re)construcao do sujeito.

Submersos na lingua portuguesa, os Kinikinau encontram-se em uma situacdo de
“con-fusdo” de linguas (CORACINI, 2007, p. 45), em que digladiam a lingua portuguesa,
como a lingua soberana, e a lingua nativa do povo. A relacdo desses sujeitos com a lingua
portuguesa, ainda que seja caracterizada como lingua materna (LM) pela comunidade, traz a
reflexdo a confluéncia no processo de identifica¢do e, a0 mesmo tempo, o ponto nodal, que é
a identidade de um sujeito no fluxo das linguas.

A aprendizagem de uma lingua estrangeira (LE), segundo Aiub (2014), implica
sempre um processo dificil, que nem sempre tém éxito. Em face da constituicdo do sujeito
pela linguagem e de que enfrenta choques ao buscar apropriar-se de outra lingua, o autor nos
incita ao questionar “até que ponto a historicidade da lingua materna pode afetar os processos
identitarios do sujeito?” (AIUB, 2014, p. 22).

Refletir sobre a construcdo identitaria dos Kinikinau é um desafio porque os processos
historico-sociais pelos quais estdo envolvidos esses sujeitos sdo bastante complexos. No
momento em que estd em jogo a relacdo entre linguas materna e estrangeira, € preciso

considerar que, para que as palavras signifiquem, os sujeitos devem associar-se a
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determinadas filiacoes histérico-sociais e, no caso dos Kinikinau, essa situagdo ocorre no dia a
dia de maneira conflituosa. Falantes, em minoria, da lingua nativa, os Kinikinau a concebem
como segunda lingua, enfrentando todas as dificuldades que surgem ao ensinar uma lingua
estrangeira, a Kinikinau, as criangas. Além disso, esse povo lida com a interferéncia, ou
melhor, (con)vive com outras linguas no mesmo espaco: as linguas Terena e Kadiwéu, o que
agrava o processo de transmissao da lingua Kinikinau.

O sujeito, ao valer-se de uma lingua estrangeira, tem a ilusdo de dominé-la, porém o
processo ocorre de maneira inversa, explica Aiub, pois a lingua é que domina e (trans)forma o
sujeito:

Aprender uma lingua estrangeira é dar a possibilidade de uma luta intensa
entre o que € familiar e o que é estranho, é abrir brechas para o distinto, o
diferente, é perceber que ha outros modos de dizer, outras formas de

subjetivar-se, € dar lugar para a desconstru¢do daquele mundo logicamente
estabilizado pela lingua materna. (AIUB, 2014, p. 25).

Para o autor, o sujeito enfrenta um “processo de aprendizagem do estranho e o
processo de estranhamento do familiar” (AIUB, 2014, p. 18), uma vez que a lingua
estrangeira (a forasteira) proverd deslocamentos, (des)(re)construcio de determinadas
representacoes e de sentidos estabilizados pela lingua materna. Além disso, no entrelacamento
desta com a lingua materna emergirdo novas possibilidades de constituicdo da subjetividade.
Desse modo, aprender “uma lingua € sempre, um pouco, tornar-se outro” (AUTHIER-
REVUZ, 1998, p. 227). Nessa visdo, o sujeito ¢ “reconfigurado pelo embate que o contato

com a lingua estrangeira causa” (AIUB, 2014, p. 22), e essa reconfiguracao

[...] pode ser pensada como um abalo que o sujeito sofre ao entrar em
contato com o estranho, com a estrangeiridade da lingua estrangeira, mas
ndo se trata de um abalo como um choque unico, e sim de um abalo
constante sobre as formas de ver um mundo previamente estabilizado pelo
conforto da lingua materna (AIUB, 2014, p. 123).

Essa reflexdo vai ao encontro do que Kristeva (1994, p. 198) discute sobre as
linguagens “estrangeiras” e os efeitos que essa incompreensdo e estranheza causam nos
sujeitos, em especial nas criangas que estdo na fase inicial de contato. Nardi (2005) argumenta
que o sujeito, ao estar entre a lingua materna (LM) e a lingua estrangeira (LE), pode enfrentar,
além do estranhamento e das (re)descobertas da memoria sobre a sua propria lingua materna,
o distanciamento, a desidentificacdo com sua lingua nativa, que se torna estranha. Os sentidos

ndo se encontram mais na LM e o sujeito ndo se sente mais representado por ela, “é tornar
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estranho para ele o que, antes, era intimamente familiar, transformando-o num estrangeiro na
propria lingua” (NARDI, 2005, p. 10-11).

Pensar um sujeito “entre-linguas” (CORACINI, 2007, p. 120) implica refletir como os
sentidos sdo construidos por esse sujeito, ja que a lingua é um espaco em que os sentidos siao
contornados. Os mecanismos utilizados pelos sujeitos para que determinadas expressoes
signifiquem sdo fundamentais, tendo em vista que permitem desnudar o que hé por tras das
escolhas do sujeito e a sua relagdo com as linguas em contato.

Orlandi (2002, p. 233), ao discorrer sobre a relacdo entre a lingua e a cultura, explica
que tudo significard ao passar pela cultura, bem como os préprios ensinamentos dentro do
ambiente de uma sala de aula, que, para um povo, podem fazer sentido, enquanto que para
outros nao, assim como, na maioria das vezes, nos, brancos’ , ndo compreendemos
determinadas acdes e posicionamentos assumidos por comunidades indigenas, como, por
exemplo, em relacdo ao meio ambiente. A autora é bastante categérica ao afirmar a
importancia da cultura e como ela lanca luzes para o fazer sentido na relacdo com objetos
especificos.

Nesse viés, a identificacdo é regida pela relacdo que o sujeito estabelece e pelas
posicdes que ocupa. Cabe, portanto, ressaltarmos que a identidade, na condi¢ao de movimento
continuo, reverbera um “processo complexo e heterogéneo, do qual s6 € possivel capturar
momentos de identificagdo” (CORACINI, 2003, p. 198).

Os processos de identificacdo, aos quais se refere a autora, ocorrem por meio do
discurso, das praticas discursivas, remetendo-as as formagdes discursivas e aos interdiscursos
que agenciam suas irrupgdes e seus sentidos. Tendo em vista que os Kinikinau sao sujeitos
“entre-linguas” (CORACINI, 2007) que vivem na fronteira, nogao discutida no item 1.4, suas
identidades serdo construidas pelo olhar, pela representacdo que eles préprios fazem de si
mesmo, porém com a implica¢do do olhar do outro, pois o outro nos constitui, nos atravessa.

Em consonancia com esse processo de identificacio emerge a identidade dos indios
criada pelos brancos por meio do discurso homogeneizador das Diretrizes, uma vez que a lei,
na condicdo de documento legal, é nacional, podendo, portanto, direcionar-se ao contexto
Kinikinau.

No subitem a seguir, dedicamo-nos a discussdo do processo identitirio e dos
elementos que dele decorrem, como identidade, hibridismo, cultura, fronteira e territério, com

base nos estudos culturalistas.

> A expressio foi adotada a partir da perspectiva de Hall (2005), pois, para o autor, “branco” engloba todos os
sujeitos que ndo se autoidentificam indigenas.
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1.2.2 O movimento de identificacao

Discutir a questdo da identidade implica argumentarmos sobre outros conceitos como,
por exemplo, cultura, lingua e contextos politicos e econdmicos, uma vez que a nocdo de
identidade sofreu significativos deslocamentos, migrando de uma tendéncia imutével e fixa,
para uma mais fluida e dindmica diante das novas perspectivas epistemologicas. Em razao das
mudancas de ponto de vista, promovidas pelos estudos culturalistas, além de outras vertentes,
a concepgao de identidades, no plural, estd abrindo novas possibilidades para se compreender
0 sujeito contemporaneo, envolvido no cendrio moderno e tecnoldgico, no qual as relacdes
sociais, culturais, politicas e econdmicas que estabelece estdo em constante
(trans)(de)formacao.

A principio, Coracini (2007, p. 210) relaciona a construcdo da identidade com a
questdo da representacdo. Mas o que é representacao? Essa nocdo €, para a autora, inerente as
relacdes estabelecidas pelo sujeito com o outro, com o que lhe € exterior. Nas suas palavras,
“[...] toda representacao se constrdi a partir das experiéncias pessoais, mas nao apenas: elas se
constroem a partir das experi€ncias dos outros, daqueles que nos cercam e que nos levam a
crer nisto ou naquilo, que nos dizem quem somos” (CORACINI, 2007, p. 240).

Ao encontro do entendimento de Coracini (2007), Hall (2013) diz que a representacao
€ construida pelo simbdlico e age na classificacdo das coisas e seres em relacdo ao mundo. Ela
€ o fruto de todas as relacdes que um determinado sujeito construiu com as coisas, com O
mundo e, a partir disso, produziu significados. Nesse sentido, a representacdo € a producio
dos sentidos em face das relacdes que o sujeito, em uma determinada posicao socio-histdrica e
ideoldgica, estabelece com o mundo e seus constituintes.

Pautando-nos nos estudos culturalistas, dedicamos esta secdo as noc¢odes de identidade
e hibridismo, fronteira e territorio, engendradas no processo identitirio, com o objetivo de
demonstrar a complexidade desses fundamentos no movimento relacional que constitui os
processos identitirios dos Kinikinau.

Compreender a identidade exige, antes de tudo, o conhecimento de elementos que
estdo coadunados a ela, como, por exemplo, a cultura. Interligada a identidade, a nocao de
cultura passou por deslocamentos com o avanc¢o e desenvolvimento dos estudos culturalistas
impulsionado pela ag¢do globalizadora, assim como a concep¢do de diferencga, fronteira e
identidade. Os estudos acerca das noc¢des de globalizacdo e de suas influéncias nos discursos
sobre a cultura tornaram-se uma das “inquietacdes mais relevantes nos debates das Ciéncias

Humanas nas ultimas décadas” (DIAS, 2011, p. 3-4).
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Nesse viés, a no¢do de cultura nos permite compreender a unidade humana na
diversidade de suas formas de vida. Cuche (1999) explica que esse conceito ndo € objetivo e
estavel, mas suscetivel a nuances de acordo com as perspectivas dos sujeitos que o utilizam.
Para o autor, “cada cultura ¢ dotada de um ‘estilo’ particular que se exprime através da lingua,
das crengas, dos costumes, também da arte [...] que influi sobre o comportamento dos
individuos” (CUCHE, 1999, p. 45).

Como nio vivemos sob a navalha de uma unica cultura, mas (con)vivemos com 0O
multiculturalismo, mesmo porque “nossas sociedades se interconectaram globalmente e
tornaram-se culturalmente inter-relacionadas” (CASTELLS, 2010, p. 19), entendemos que a
cultura é processo em constante transformacdo, agdo e mobilidade, diferenciando-se da
tradicional acepcao.

Canclini (2015) explica que, em virtude das transformacgdes sociais, ndo se pode
pensar em cultura pura, a medida que o movimento globalizador, como afirmou Castells
(2010) anteriormente, tem nos aproximado, nos inter-relacionado com o mundo, e, diante
disso, as culturas hoje sdo perpassadas pelo “processo de hibridiza¢do”, um movimento de
encontro entre as diferencas e de constituicao de novos sujeitos. (CANCLINI, 2015, p. 23).

Com isso, o estudioso argentino salienta que as culturas pds-modernas “sdo de
fronteiras”, resultantes do intercdmbio com o outro, € decorrentes dos deslocamentos de
objetos simbodlicos (CANCLINI, 2015, p. 348). As culturas hoje se encontram mescladas,
dialogam, de modo que, vivemos em um espago-tempo de hibridizacao cultural.

Os deslocamentos e as rupturas nas concepg¢des de identidade, cultura e fronteira sdao
oriundos do processo de hibridizagdo, que, na esteira de Kern (2011, p. 55), referem-se a um
termo revigorado pelo historiador Peter Burke no livro Hibridizagdo cultural. De acordo com
a autora, referendando Burke (2010), a hibridizacdo ndo é um estado e sim um processo, tal
como o entrelacamento de bens simbolicos, que, para o autor pode ser analisado por dois
prismas: um positivo e um negativo. O primeiro torna-se positivo, pois implica a criatividade
de inovar por meio da junc¢do e (trans)formacdo das culturas, enquanto o segundo € negativo,
j& que descortina a “perda de tradigdes regionais e de raizes locais” (BURKE apud KERN,
2011, p. 57). Posto isso, Canclini (2015, p. 26-27) estabelece um didlogo com o autor, ao
conferir a noc¢ao de hibridizagdo o carater de um fendomeno de “interse¢do e transacao”.

Diante disso, ndo existe uma definicio de identidade; o que ha sdo processos
identitarios inclusos em um determinado contexto, em relacdo a algo que esta em jogo, assim,
a identidade latino-americana sempre foi uma construcao hibrida, por estar em constante

didlogo e contato com diversas culturas. Em suas palavras, a hibridizagdo concerne a
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“processos socioculturais nos quais estruturas ou praticas discretas, que existiam de forma
separada, se combinam para gerar novas estruturas, objetos e praticas” (CANCLINI, 2015, p.
19). Canclini (2015, p. 29) compreende que a palavra “hibridizagao” contempla melhor esses
processos do que os termos “sincretismo, mesticagem ou crioulizagao”.

O termo “hibridiza¢do” refere-se ao processo de entrelacar culturas e sujeitos em um
unico gesto: ser. Ser brasileiro, ser indio, ser boliviano ou ser paraguaio. A hibridizacdo € algo
que se sente, que atravessa o sujeito. ‘“Ambivalente” e incomoda, surge em um clima de
disputa: “este ¢ o movimento historico do hibridismo como camuflagem, como uma agéncia
contestadora, antagonistica, funcionando no entretempo do signo/simbolo, que € um espaco
intervalar entre as regras do embate” (BHABHA, 2007, p. 268).

Segundo Hall (2005, p. 69), o fendmeno globalizador tem provocado o declinio das
identidades que até entdo eram consideradas “fixas e estdveis”. Promovendo o surgimento de
identidades articuladas pela hibridiza¢do, impulsionadas pelo advento da globalizagao,
caracterizada como um complexo movimento de mudanga que integra as nagdes, diminui as
fronteiras e conecta os sujeitos.

Como afirmamos no inicio do subitem, o fendmeno da globaliza¢cdo contribui para o
deslocamento das identidades culturais. Esse fenomeno, a partir da década de 1950, tomou
maiores propor¢des e gerou uma onda de transformagdes no cendrio politico, econdmico e
social, desestabilizando concepgdes tidas como norteadoras aos sujeitos. Houve, portanto,
uma significativa transformacdo em toda a esfera publica, propiciando mudangas nos
elementos da sociedade, promovendo uma convergéncia entre culturas e formas de viver. As
identidades que, por tanto tempo, foram consideradas “coerentes e inteiras”, estdo
enfraquecendo (HALL, 2005, p. 50).

Faz-se pertinente discutirmos os processos identitirios em razdo do contexto histdrico
que circunda os sujeitos e que entraram em colapso com a modernidade, conduzindo o sujeito
a um estado de incertezas, abreviando as relacdes e fazendo emergir novas identidades.
Woodward (2013, p. 08) diz que “a identidade ¢ relacional”: ela depende da outra (identidade)
para ser construida, depende do diferente, do que lhe falta, mas que se encontra constituindo o
outro. E a condicdo de incompletude que permite sua existéncia, pois é essa condicdo que
fomenta novas identificacdes e que permite que o processo identitario se consolide.

Compreendemos, assim, que, para a existéncia da identidade Kinikinau, ¢ fundamental
que outras identidades coexistam, como a Terena, a Kadiwéu, a Guarani e a Branca, porque é

na relagdo com elas, no choque das diferencas, que a identidade se constitui. Uma vez que ela
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mobiliza o diferente, incorporando-o, mas niao de forma passiva, o processo de incorporacao
produz novos elementos, sugestiona a transformacao.

No caso dos Kinikinau, ao afirmarem eu sou da etnia Kinikinau, eles buscam
reafirmar sua identidade que foi considerada “extinta” nas décadas de 1960 e 1970, como se
houvesse uma identidade fixa, mas, a0 mesmo tempo, tém a consciéncia de que estdo em um
novo momento € ndo sdo mais os indios do passado. Isso € evidente na afirmacdo de que nds
ndo pode fica parado. O gesto discursivo em questdo ratifica a identidade Kinikinau do
passado, e exprime a busca de reconstrui-la no presente, mas sempre com o foco no futuro,
nas realizagdes.

A ideologia da pdés-modernidade € a busca de homogeneizacdo, universalizacdo da
sociedade, com o objetivo de unificar os grupos, mas esse episddio, em contrapartida, acendeu
em grupos marginalizados a repulsa ao tratamento recebido pelo Estado e estes logo se
rebelaram contra o sistema. Hoje, o que vivenciamos, na maioria das vezes via midia, € uma
luta acirrada para demarcar as diferencgas; digo diferencas, no plural, por reconhecer as
diferencas na diferenca.

Na perspectiva de Hall (2005), a identidade €, concebendo-a sempre num movimento
continuo, sendo “preenchida a partir de nosso exterior”, pela relagio com o outro, um
processo de “identificagdo” (HALL, 2005, p. 39). Nesse mesmo viés, Orlandi (2002, p. 234-

235) compreende que

A identidade é um movimento na histéria [...] nos processos identitarios é
necessario atentar a afirmacdo da identidade em sua insercdo social [...] é
necessario deixar um espaco de elaboracdo [...] € preciso elaborar um espaco
para que o indio trabalhe seus processos identitirios de modo politicamente
significado. Isso quer dizer que, na perspectiva discursiva, a identidade
resulta de processos e estes sdo de ordem do simbolico, do social e do
politico, no modo como sdo praticados na histéria, com suas causas e
consequéncias.

r

Compreender a nocdo de identidade e seu significado na “sociedade em rede” ¢
determinante. Castells (2010) menciona como uma identidade, que é fonte de significado e
experiéncia de um povo, é construida. As identidades “constituem fontes de significados para
os autores sociais, por eles organizados e constituidas por meio de um processo de
individuacao” (CASTELLS, 2010, p. 23). Produzidas no seio das relacdes de poder, as

identidades tém trés formas de serem originadas e construidas:

ldentidade legitimadora: introduzida pelas instituicdes dominantes da
sociedade no intuito de expandir e racionalizar sua domina¢do em relagdo
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aos atores sociais; Identidade de resisténcia: criada por atores que se
encontram em posicdes/condicdes desvalorizadas e/ou estigmatizadas pela
l6gica da dominacdo, construindo, assim, trincheiras de resisténcia e
sobrevivéncia com base em principios diferentes dos que permeiam as
instituicdes da sociedade; Identidade de projeto: quando os atores,
utilizando-se de qualquer tipo de material cultural ao seu alcance, constroem
uma nova identidade capaz de redefinir sua posicio na sociedade.
(CASTELLS, 2010, p. 24)

As trés formas de identidade propostas pelo autor podem ser deslocadas para o nosso
trabalho de andlise, a medida que langamos o olhar para os Kinikinau, povo estigmatizado e
marginalizado pela sociedade hegemonica, que produz discursos atravessados por estratégias
de poder a guisa de resisténcia. E como “onde ha poder, hé resisténcia”, conforme afirma
Foucault (1999, p. 48), tragamos um paralelo entre as identidades: a legitimadora, investida
pela instituicdo escola e também pelo arquivo legal das Diretrizes que constituem nosso
corpus; a identidade de resisténcia, em face dos discursos dos proprios indigenas em busca de
reconhecimento e garantia de seus direitos em lei; e a identidade de projeto, em virtude da
presenca e da utiliza¢do das novas tecnologias, assim como toda forma de comunicagdo, pelos
indigenas, como um meio de divulgacdo de suas lutas. Essas identidades, assim como explica
Castells (2010, p. 24), podem transformar-se umas nas outras.

Woodward (2013, p. 9) completa o pensamento do autor ao dizer que “a identidade &,
assim, marcada pela diferenca”. A diferenca ¢, nesse aspecto, o que marca a exclusdao, como
nos expde o dizer do SP1: eu sou Kinikinau. Essa assertiva gera outros efeitos de sentido:
além de classificar a etnia a que pertence o sujeito, ela corrobora a problemética da diferenca,
pois, sendo Kinikinau, o sujeito ndo pode pertencer a outra etnia, a etnia Terena, por exemplo,
como, equivocadamente ou ndo, foram registrados pelo Servico de Protecio ao Indio (SPI) e
pela Fundacdo Nacional do Indio (Funai), conforme narram os sujeitos 1 e 2, em entrevistas
concedidas as pesquisadoras em setembro de 2015.

A identidade também € marcada por meio de simbolos, explica Woodward (2013, p. 9-
10), o que nos permite afirmar que tudo o que o sujeito utiliza, tanto objetos como a prdpria
linguagem, o identifica e o singulariza em meio a diversidade, a multiplicidade. Para além de
objetos e simbolos, a lingua € um forte aspecto identitario.

Vale ressaltar que o sentimento de pertenca atravessa todos esses elementos e nao
necessariamente se faz presente em concomitancia. Isso significa que, ainda que o indigena
ndo compartilhe dos saberes acerca das dangas e das pinturas, ou ndo tenha o conhecimento
da lingua de seu povo ou ndo more na comunidade, o sentimento se faz presente, inscrito em

seu corpo € em sua memoria.
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Autores como Coracini (2007), Hall (2013), Bhabha (2007), Canclini (2015), Bauman
(2005) entre outros, contribuem com os estudos sobre a identidade, como buscamos mostrar
no decorrer do subitem, suscitando reflexdes sobre principios fundamentais para o estudo que
propomos. Puxamos, portanto, os fios pertinentes para tecermos nossas interpretacoes.

Entendemos a identidade, sobretudo, pelas lentes do socidélogo Bauman (2005, p. 17-
8), uma vez que ele corrobora que tanto o pertencimento quanto a identidade nao sdo sélidos;
pelo contrario “sdo negociaveis e revogaveis”. O sujeito e todas as coisas no mundo sdo
fluidas e moveis, e assim, como a identidade ndo ha nada determinado, tudo estd em
movimento. O autor atribui a no¢do de identidade a complexidade de um quebra-cabe¢a, com
pecas conflitantes e que nunca se completam, visto que “uma identidade coesa, firmemente
fixada e solidamente construida seria um fardo, uma repressao, uma limitacdo da liberdade de
escolha” (BAUMAN, 2005, p. 60).

Atravessados pela modernidade, os sujeitos se veem em constante necessidade de
atualizacdo, de tornar-se outro para acompanhar as mudangas aceleradas no mundo, a
atualizacdo das informacdes em tempo real no mundo inteiro, e assim ndo ficar
desconectados. Em meio a era da informatividade e do encurtamento das relacdes, Augé
(2006, p. 103) cunha o termo “sobremodernidade”. Para o autor, hoje o contexto ¢ planetario,
de modo que ndo podemos mais pensar em sujeitos singulares, fechados em seus territorios e
culturas, j& que o transito se torna necessirio para a sobrevivéncia, possibilitando sua
visibilidade, e a da outro sobre si, em espacos globais.

A partir do exposto, acrescentamos que os indios Kinikinau, interpelados por
inimeros fendmenos, como a didspora, a acdo das novas tecnologias e o (con)viver entre
linguas e entre culturas, tornam-se cada vez mais hibridos e “deslocados” (BAUMAN, 2005,
p. 18-19). Ainda que se sintam fora de seu lugar, os Kinikinau buscam, no entanto, ancorar-se
em objetos, memorias € em sonhos para ressignificar o espagco em que vivem e para
ressignificar a si mesmos como um gesto de resisténcia.

O movimento de transitar entre diferentes territorios, culturas, linguas e saberes
provoca nesses indigenas uma miscelanea de processos identificatdrios, ja que as fronteiras
entre os indigenas e brancos ndo estdo mais rigidas como no passado, pois a propria
modernidade as sucumbiu. Com base nisso, a identidade ou o processo de sua construcao
desvela aspectos que estdo imbricados em razdo do constante conflito, proporcionando ao
sujeito diversos deslocamentos e (des)construcdes, visto que apds esse transito ele nunca € o
mesmo: ele incorpora, de forma conflitante, o que estd a sua volta, transformando-se em face

de suas ideologias e também do que lhe falta. Com isso, por estar em relagdo com o outro,
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com o diferente, com o que lhe causa estranhamento, o sujeito ¢ atravessado pelo “processo
agonistico” (BHABHA, 2007).

Nessa esteira de transitoriedade, a concepg¢ao de fronteira torna-se relevante em nossas
discussodes, a medida que transfigura realidades, promove e ressignifica sentidos nos gestos
interpretativos que empreendemos. Assim, buscamos fazer, na sequéncia, algumas

ponderagdes acerca desse conceito.

1.3 Fronteira: dialogos e dissonancias

Lugar de divisdo? De conflito? Um entre-lugar? Considerando que delimitar o que é
fronteira traz a reflexdo a multiplicidade da propria linguagem, torna-se pertinente termos
sobriedade ao utilizar o termo, pois duvidas, cerceamentos semanticos ou equivocos podem
surgir. Na fronteira, as palavras tornam-se insuficientes para descrever sua dinamica.

Tendo em vista que a no¢do de fronteira pode ser cambidvel e que a interpretacio
varia a partir da perspectiva tedrica a que o sujeito se associa, basear-nos-emos em autores
como Raffestin (1993; 2005), que compartilha das ciéncias geograficas, e Anzaldua (2005),
Canclini (2015) e Bhabha (2007), inscritos na perspectiva dos estudos culturalistas. Apesar de
contemplarem perspectivas tedricas diferentes, todos tecem significativas explanacdes sobre
fronteira.

Algumas das concep¢des mais recorrentes do conceito de fronteira veiculadas na
sociedade podem ser encontradas, em estado de diciondrio, com as designagdes de “linha
divisoria entre duas regides, estados, paises; divisa; limiar.” (BECHARA, 2011, p. 659). A
partir dessas acepg¢des, observamos o quanto € densa a palavra fronteira e o quao problemética
a inten¢do de defini-la pode tornar-se.

Cabe a no0s, ja que a fronteira se presentifica no discurso das Diretrizes Curriculares
Nacionais para a Educacdo Escolar Indigena na Educagdo Béasica (2012), no discurso dos
Kinikinau, no ambiente da sala de aula, e ndo apenas no espaco geografico, adentrarmos nesse
campo com o objetivo de compreender como a fronteira € articulada, que espaco € esse e que
implicacdes ele pode gerar aos sujeitos. E relevante essa discussio também em razdo da
localizag@o da aldeia Sao Jodo, ao estabelecer limite territorial fronteirico com o Paraguai, a
oeste, noroeste € ao Sul; ao leste, com o municipio de Bodoquena; a sudoeste, Bonito e a
Noroeste, Corumba.

Apresentando marcas de uma constituicdo heterogénea, a fronteira oportuniza um

proficuo processo identitario aos sujeitos, posto que vivem “entre-linguas” (CORACINI,
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2007), entre culturas. Na esteira dos estudos culturalistas e pds-coloniais, a fronteira é uma
constante na constru¢cdo identitaria, a medida que € concebida como um movimento de
“natureza porosa” (NOLASCO, 2013, p. 67). Esse movimento descontrdi dualidades e erige
uma consciéncia transformadora, uma “nova consciéncia” (ANZALDUA, 2005, p. 707), que
estd fortemente vinculada a ideia de sobrevivéncia, ja que a sobrevivéncia ird depender da
capacidade de adaptagdo e transformacdo do sujeito-fronteira. Assim, a fronteira gera
situagf)es de contato, promove a transculturacdo, o movimento entre culturas, tradigf)es,
territérios e linguas, e o sujeito que atravessa e & atravessado por essa(s) fronteira(s) é
perpassado e constituido por “culturas hibridas” (CANCLINI, 2015).

Pensar a fronteira traz questdes mais particulares que a demarcacdao e o limite
territorial. Emergem, desse pensar, relacdes de poder que, latentes, sdo instituidas pelo sujeito
com o “lugar” a partir de suas necessidades e objetivos. Segundo Haesbaert et al (2005, p.
95), a zona de fronteira “aponta para um espago de interacdo, uma paisagem especifica um
espaco social transitivo, composto por diferencas oriundas da presenga do limite
internacional, e por fluxos e interacOes transfronteiri¢as, cuja territorialidade mais evoluida é
a das cidades-gémeas”.

A partir da perspectiva geografica, compreendemos que a no¢do de fronteira ndo se
associa apenas a questdo geogrifica, fisica, da por¢do de espaco. A dimensdo atribuida a
fronteira ultrapassa a limitrofe concep¢ao de linha de separacdo e, com isso, Raffestin (2005,
p. 11), argumenta que a fronteira ¢ “também, porque mais do que um fato geografico e um
fato social, a fronteira € um fato biologico incrustado no hipotalamo [...] a fronteira € também
biosocial: ela delimita um ‘para ca’ e outro ‘para 1a’, um ‘antes’ e um ‘depois’, com um limite
marcado e uma area de seguranca”. Concebendo-a como zona de fric¢do, de aproximacao e de
conflito, Santos (1994, p. 49) completa o pensamento do gedgrafo ao argumentar que “a zona
fronteirica ¢ uma zona hibrida, babélica, onde os contatos se pulverizam”. Lugar de
movéncias, a fronteira €, portanto, multifacetada.

Retomando o que discutimos nos itens anteriores, compreendemos que ndo existem
identidades fixas; elas mudam, transfiguram-se conforme as condicdes de producdo em que o
sujeito estd imerso. Nao ha, portanto, fontes puras; tudo estad condicionado a um processo de
fusdo, fluxos crescentes entre o que Canclini (2015, p. 17) vai denominar de “pares
organizadores de conflito”, as chamadas dicotomias como norte-sul, tradicdo-modernidade,
local-global.

A globalizacdo e seus fluxos transformadores diminuiram, portanto, as fronteiras, as

linhas separatistas, mas a hegemonia estadista precisa manté-las como aparato de poder.
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Porém, como forma de resisténcia, afirma Nolasco (2013, p. 39), € necessario nos
desvencilharmos das dualidades (Norte x Sul — Centro x Margem) e aderirmos ao olhar critico
subalternista, fronteirico por natureza, pois somente com essa guinada de perspectiva é que
poderemos abrir nossas mentes para compreender o que € a fronteira.

Na esteira de Nolasco (2013, p. 89) pensar a fronteira a partir do 16cus geohistorico da
fronteira é fundamental porque se produz conhecimentos da/na prépria fronteira, com suas
especificidades fronteiricas, dissonante de quando se pensa a fronteira nos grandes centros
hegemonicos. Para falar da fronteira, é preciso estar na fronteira, té-la atravessada em seu
corpo.

Mignolo (2003), autor pds-colonialista, ao explanar sobre questdes de colonialidade e
subalternidade que perpassam o campo da fronteira, estabelece um didlogo com os autores
mencionados ao concordar sobre o desenvolvimento de uma episteme fronteirica, um saber
cunhado no movimento especifico fronteirico. Conforme o autor, a efervescéncia do
“pensamento liminar” € crucial, visto que ele oportuniza didlogos vindos dos proprios lugares
subalternos, marginalizados pela sociedade hegemodnica. Em razdo de um deslocamento, esse
novo pensamento ‘“oferece novos horizontes criticos em face das limitagdes as criticas
internas as cosmologias hegemodnicas, tais como marxismo e desconstrutivismo”
(MIGNOLO, 2003, p. 101).

Uma nova forma de pensar a fronteira também é proposta por Anzaldda (2005, p.
706): uma episteme fronteirica a qual ela denomina ‘“nova consciéncia mestica”. A
consciéncia mestica, conforme a autora, provoca um ruptura cultural, territorial e linguistica,
que gera uma transformacdo no sujeito, nas suas concepg¢des, quebrando, dessa forma,
paradigmas cristalizados por saberes coloniais.

Nas lentes de Bhabha (2007), as fronteiras da modernidade sdo problematicas porque
estdo relacionadas a tempo e espaco numa visdo ainda reducionista. Para se compreender a
fronteira, € preciso ir além dessas dicotomias superficiais que apenas remetem a fronteira
como uma separacdo do espaco fisico. O autor acrescenta que a fronteira nunca deve ser
pensada como simples espaco de transito, de passagem.

A fronteira ndo pode ser compreendida como um lugar “sem dono”. Isso porque, ainda
que ela seja de ninguém, os sujeitos que vivem tanto do lado de cd quanto do lado de 14
usufruem dela. Sem a inscri¢do de uma propriedade, ela torna-se de todos. Dessa forma, as
relagdes e o transito por ela caracterizam-se tanto pelas circunstancias de harmonia quanto de

conflito. Essa ambivaléncia € a condi¢cdo de sua existéncia.
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E fundamental problematizarmos a fronteira como um entremeio, uma fissura entre
territorios, entre culturas, entre linguas que constitui o sujeito, 0 espaco em que o sujeito se
torna outro. No caso dos Kinikinau, a fronteira estd em todo lugar; ela passa pelo corpo,
desestabiliza a ideia fixa de um ser tunico, ela se mostra na (con)fusdo entre os povos, nas
especificidades que se fazem presentes na diferenca. O fronteiri¢o € o hibrido, aquele que faz
nascer em si a articulacdo ambivalente entre dois espagos.

E nesse mesmo sentido que Bhabha tece suas consideracdes acerca da nocdo de

fronteira e sua importancia no contexto pés-moderno. Para ele, a fronteira atua como o espaco

para articulagdes ambivalentes:

A significacdo mais ampla da condi¢do pds-moderna reside na consciéncia
de que os ‘limites’ epistemoldgicos daquelas ideias etnocéntricas sao
também as fronteiras enunciativas de uma gama de outras vozes e histérias
dissonantes, até dissidentes — mulheres, colonizados, grupos minoritirios, os
portadores de sexualidades policiadas. [...] E nesse sentido que a fronteira se
torna o lugar a partir do qual algo comeca a se fazer presente em um
movimento ndo dissimilar ao da articulacio ambulante, ambivalente, do
além que venho tragando: “Sempre, e sempre de modo diferente, a ponte
acompanha os caminhos morosos ou apressados dos homens para 1a e para
c4, de modo que eles possam alcancar outras margens... A ponte reine
enquanto passagem que atravessa” (BHABHA, 2007, p. 23-24).

Nas palavras do estudioso, tudo que € produzido na articulacdo das diferencas
culturais configura um entre-lugar, um espaco de fronteira, e, a partir disso, o autor pensa
acerca do hibridismo cultural. Ele destaca, no entanto, que esse entre-lugar suscita fluxos e
também conflitos, ndo podendo ser lido como local pacifico de amistosas trocas. E preciso
considerar a ambivaléncia que o configura, bem como as implicacdes de cunho identitario que
o contato com o outro produz. Conforme o autor, “os embates de fronteira acerca da diferenca
cultural tém tanta possibilidade de serem consensuais quanto conflituosos; podem confundir
nossas defini¢cdes de tradi¢do e modernidade [...] desafiar as expectativas normativas de
desenvolvimento e progresso”. (BHABHA, 2007, p. 21).

Com foco, em especial, nas discussdes de Anzaldia (2005) e Bhabha (2007),
entendemos que a fronteira nasce da necessidade humana: primeiro, como uma ag¢do politico-
hegemonica de principio globalizador, para excluir e segregar; e, segundo, com um gesto de
resisténcia, a fim de ressignifici-la, onde, desse modo, a fronteira se constitui como um lugar
de trocas, de interacio e de mobilidade sécio-politica e econdmica, cultural e linguistica. E

significativo dizer que a fronteira, com sua face porosa, dando abertura a producdo de

identidades, a hibridizacdo e a reconducdo das praticas do sujeito, antes de segregar, ela une,
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uma vez que, para que haja o conflito e a repulsa, € necessaria a aproximacao, o contado e o

didlogo, ainda que conflituosos.

1.4 Territorio: poder e resisténcia

Neste trabalho, a no¢do de territdrio se estabelece como essencial, uma vez que
acompanhamos as lutas travadas pelas comunidades indigenas com o Estado em busca do
reconhecimento e da demarcacdo de seus territorios de origem. Essas lutas decorrem das
diferentes posicdes ocupadas pelos sujeitos e das ideologias que compartilham, junto as
divergentes representacdes que constroem do objeto territorio.

No viés da geografia, o territério € formado a partir de uma producio no espaco, de
relagdes que o sujeito, ou o grupo estabelece com o lugar por meio da apropriacdo, como
explica Claval (1999, p. 8). A propria representacdo de territério € construida socialmente,
condicionando aos sujeitos a construcao de suas identifica¢des a partir da relacdo com seus
territorios. O autor frisa que essas relagdes “ndo sdo somente materiais, sdo também de ordem
simbolica [...] Os homens concebem seu ambiente como se houvesse um espelho que,
refletindo suas imagens, os ajuda a tomar consciéncia daquilo que eles partilham”.
(CLAVAL, 1999, p. 11).

O fato de os Kinikinau estarem hoje sem suas terras tradicionais € resultante do
incessante processo de expansdo, imbricado ao capitalismo e ao poderio latifundiério. E, com
1ss0, 0s espacos vao sendo transformados em territorios pelas relagdes de apropriacdo. Logo
compreendemos que essa apropriagdo é consolidada por circuitos de poder, em que o
territorio, constituido socialmente, torna-se cendrio de luta, de conflito e disputa pela
dominagdo. Assim, “essa producdo de territorios se inscreve perfeitamente no campo do
poder de nossa problematica relacional”. (RAFFESTIN, 1993, p. 152-153)

Em virtude da questdo relacional, ressaltamos a representacdo de terra para o
indigena, erigida sob diferentes circunstancias. Logo, o indigena edifica seu espaco na

perspectiva de que

A terra ndo é e ndo pode ser objeto de propriedade individual. De fato, a
nog¢do de propriedade privada da terra ndo existe nas sociedades indigenas.
[...] Embora o produto do trabalho pudesse ser individual, ou, melhor
dizendo, familiar, o acesso aos recursos era coletivo. [...] A terra e seus
recursos sempre pertenceram as comunidades que os utilizam [...].

(RAMOS, 1986, p. 13-16).
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Em face desse cenario, entendemos que o territério estd associado a construcio
identitaria dos sujeitos, e que, além de um papel de provedor de matéria, o territério detém o
papel de provedor de identidades. Assim, um nivel de importancia social é atribuido as
comunidades indigenas, ndo compreendido, na maioria das vezes, por aquele que nado
compartilha de sua cultura. Little (2002, p. 4) explica que todas as transformacdes territoriais
ocorridas no Brasil estdo atreladas ao expansionismo territorial, “j4 que a expansdo de um
grupo social, com sua prépria conduta territorial, entra em choque com as territorialidades dos
grupos que residem ai”.

No caso dos Kinikinau, que ndo possuem um territério proprio e legalizado, a
constru¢do da identidade se dia sem esses referentes espaciais reais, ou seja, o territério de
origem € cultivado por meio da memdria coletiva, como uma promessa, uma forma de manter
viva a relacdo com suas terras de origem e, por conseguinte, com o seu proprio povo. A
memoria coletiva ¢ que subsidia a (re)construcdo do territorio ancestral, pois “na raiz da
perspectiva do territorio estd a percep¢ao de noés” (MALDI, 1997, p. 187). Na percepgdo da

mesma autora, o territoério € uma

representagdo coletiva, uma ordenagdo primeva do espago. A transformacao
do espaco (categoria) em territério € um fend6meno de representagcdo através
do qual os grupos humanos constréem sua relagdo com a materialidade, num
ponto em que a natureza e a cultura se fundem. A nocdo de territério sem
davida é formada através do dado imediato da materialidade, mas esse €
apenas um componente, ji que todas as demais representagdes sobre o
territorio sdo abstratas. (MALDI, 1997, p. 186).

Como se trata de um povo em situacao de didspora, a nocao de territério torna-se mais
contundente, a medida que os sujeitos desejam sentir-se pertencentes ao lugar que vivem. A
reconstru¢cdo do referente "lar", na perspectiva Kinikinau, abarca a complexidade das novas
formas de territorializar o espago, um movimento que contempla outras maneiras de se
relacionar com a terra, com o ambiente em que se esta vivendo. Little (2002, p. 3) explica que
“territorialidade” ¢é caracterizada como “esforco coletivo de um grupo social para ocupar,
usar, controlar e se identificar com uma parcela especifica de seu ambiente biofisico,
convertendo-o assim em seu ‘territorio’”.

Raffestin (1993, p.144) trata com lentes alternativas as nogdes de espaco e territdrio:
“a primeira esta referindo-se a ‘prisao original’, enquanto a segunda, a nocdo de territorio, €
descrita como a prisdo que os homens constroem para si [...]. Evidentemente, o territorio se

,

apoia no espaco, mas nao ¢ espaco. E uma producgdo a partir do espago”. Nesse sentido, o
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espaco ¢ territorializado pelos sujeitos por meio de jogos relacionais, por inscri¢des
simbolicas e, sobretudo, com base na premissa do poder.

Em consonancia com esse movimento de territorializacdo, emergem os conceitos de
desterritorializacdo e reterritorializacdo, com base nos apontamentos de Haesbaert, dos quais
compartilhamos. Esses conceitos surgem das praticas sociais e territoriais e da propria
correspondéncia dos sujeitos ou grupo com o espago em questao.

A nogao de desterritorializagdo estd associada ao “processo dito moderno de
desenraizamento dos individuos em relagao ao seu territorio” (HAESBAERT, 1997, p. 258),
uma vez que um determinado grupo € coagido a deixar suas terras, oprimido pela hegemonia
social. Ao encontro do que afirma o autor, Vargas (2003) explica que o processo de
desterritorializacdo que acomete a sociedade indigena impulsiona o surgimento de um novo
movimento, que culmina no processo de reterritorializacdo.

Compreendido como processo ciclico, a desterritorializacdao remete ao deslocamento
de um grupo de suas terras tradicionais envolvido, na maioria dos casos, por circunstancias de
opressdo e violéncia. Como consequéncia dessa acdo, o grupo € levado a buscar um novo
espaco para territorializar-se, ou seja, fixar suas casas, aplicar no espaco suas praticas
culturais e promover uma nova (re)significacdo do ambiente territorial.

O processo de desterritorializacio dos Kinikinau ocorreu com a imposi¢ao para sairem
do territério do Chaco Paraguaio, por volta de 1850. Posteriormente, esse grupo se
reorganizou em busca de um novo ambiente e territorializou os espacos de Agaxi e
Albuquerque, respectivamente, na década de 1930, tornando-os seus lugares, territorios
Kinikinau. A perseguicdo dos grandes fazendeiros implicou, entretanto, a expulsdo dos
Kinikinau desses territérios, o que resultou em um novo processo de desterritorializagdo.
ApOs a destituicao de suas terras, os Kinikinau novamente se reergueram e, hoje, lutam para
reaver suas terras, em Agaxi/Albuquerque, ratificadas pelo grupo como sendo suas terras
tradicionais.

E fundamental ressaltarmos que, em razdo do movimento diaspérico, algumas familias
se alojaram no territério de Agaxi e outras em Albuquerque. Atualmente, a comunidade
Kinikinau residente na Reserva Indigena Kadiwéu reconhece como terras tradicionais as de
Albuquerque, em razdo de a maior parte do povo ter vivido naquelas terras antes de se
dispersarem.

Ao percorrer as experiéncias histdricas desse povo, podemos compreender que 0s
Kinikinau, diante da expulsdo de suas terras, buscam, em terras Kadiwéu, um novo comeco,

um folego para (re)construir seu territorio. A luta para legitimar suas terras ainda ndo esti



51

consorciada a um processo juridico, entretanto o povo busca esse respaldo para agilizar o
reconhecimento de seu territorio e, sobretudo, a sua demarcac@o. O povo sabe, porém, que é
somente o territdrio de origem, o territério de seus ancestrais, que permitird a manutengdo de
suas identidades, ainda que hibridas, de seus costumes e préaticas tradicionais e, em especial,
da lingua Kinikinau: lingua que, atualmente, estd em estado de morte, em decorréncia do
baixo nimero de falantes, do intenso contato e interferéncias de outras linguas, além de outros
fatores atrelados a globalizacdo.

Os proprios movimentos de retomada realizados pelos indigenas, explica Oliveira
(2015, p. 80), “representam o apice da condi¢do imposta pelo impasse juridico acerca da
propriedade da terra”. Segundo o autor, isso desconstréi a representacao de indio consorciada
a discursos colonizados, e aponta para um indigena sintonizado com as transformacdes sociais
e politicas da sociedade que o circunda.

Diante do exposto, trazemos a reflexdo, no capitulo seguinte, as condicdes de
producdo, o contexto histérico do povo Kinikinau, que enreda suas discursividades, junto as
condi¢des de producdo do discurso do documento oficial. Ambas permitirdo construir uma
compreensdo mais abrangente dos fatos que ensejaram a sua historia e a producdo de
determinados discursos.

Assim, buscamos descortinar, desde a era do Chaco Paraguaio até os dias atuais,
aspectos que direcionem nossas interpretacdes, elaboradas no capitulo III, por meio das
andlises dos processos de identificacdo dos Kinikinau, junto as representacdes de escola e
territorio trazidas pelo documento oficial e pelo discurso do povo. Dedicamos também o
proximo capitulo as questdes metodoldgicas e procedimentais que favoreceram o

desenvolvimento da pesquisa.
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Para compreendermos os sentidos que emergem dos discursos hoje, é necessario
lancarmos o olhar para os discursos de ontem, discursos histéricos, uma vez que todo discurso
€ produzido no seio de discursos outros. Devemos, assim, historicizi-lo para que signifique.

A histdria €, na esteira de Orlandi (2009), um importante elemento no entendimento da
singularidade dos enunciados, tendo em vista que o mesmo enunciado pode ser repetido
inimeras vezes, mas nunca atuando nos mesmos espagos de sentidos. Desse modo, o que
buscamos sao as condi¢des de produgdo, o “contexto imediato” em que um discurso surge,
pois, conforme a prépria perspectiva da AD, o sujeito € construido na histdria, ele é histéria
(ORLANDI, 2009, p. 30).

Essas ponderagdes permitem-nos dizer que as condigdes de produgcdo sdo
fundamentais a medida que condicionam os sentidos do que € dito a posicdo ocupada pelo
sujeito e a0 momento socio-historico, ou seja, a data e o local de onde se originam os dizeres.
Isso nos faz refletir acerca da histéria dos indios, imersa em revolugdes e conflitos que, em
muitos momentos, foram silenciados pela sociedade hegemdnica com o objetivo de
invisibilizar as comunidades indigenas. Essas comunidades resistem, no entanto, desde 1500
as imposigoes e aos exterminios provocados pela chegada dos estrangeiros.

Para delinear o histérico do grupo, baseamo-nos em autores das Ciéncias Sociais,
como Azanha (2005), Castro (2010), Cardoso de Oliveira (1976), Ribeiro (1977) e Taunay
(1948), e, na area de Desenvolvimento Sustentdvel, em Souza (2009; 2012). Ainda que os
autores Azanha (2005) e Cardoso de Oliveira (1976) tenham desenvolvido trabalhos
direcionados aos Terena, trazem significativas contribui¢cdes sobre a travessia dos Chané-
Guani da regido do Chaco ao territdrio brasileiro.

Conforme as narrativas dos autores, o contato entre indios e portugueses foi a primeira
abertura ao processo de civilizacdo, ja que, valendo-se da ingenuidade dos indigenas, esses
estrangeiros investiam em ofertas de objetos pelos quais os indios demonstravam interesse.
Essas “negociagdes” eram realizadas, principalmente, com o intuito de estabelecer uma
relacdo de confiabilidade para que as terras fossem exploradas e os indios convertidos a
civilizagdo ou ao cristianismo e para que pudessem servir os estrangeiros de alguma forma,
assim como nos relata a principal fonte histdrica sobre o “descobrimento” do Brasil, a carta
redigida por Pero Vaz de Caminha, em primeiro de maio de 1500, para D. Manuel I, o entdo
rei de Portugal.

Tal situacdo descortina as transformacdes que ocorreram gradativamente nas
comunidades indigenas sob a contingéncia dos portugueses com propdsitos muito bem

definidos e a disposi¢ao de mecanismos articuladores para alcancé-los. As relagdes que antes
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estavam baseadas em “negociagdes” passaram a ser conflituosas. E significativo refletirmos
que, em decorréncia da colonizacdo e das relacdes de poder tecidas pela sociedade
hegemonica, os povos indigenas foram postos as margens porque nido estavam nos padrdes
das sociedades coloniais.

Nesse viés histdrico, lancando mdo desses acontecimentos que sdo fundamentais para
a compreensdo das relacdes posteriormente estabelecidas pelos indigenas, buscamos, neste
capitulo, abordar questdes historicas concernentes ao povo Kinikinau para buscar as
significacdes de seus discursos na atualidade.

A seguir, discutimos as condicdes de producdo, as circunstincias que ensejam 0S
discursos dos Kinikinau, tendo em vista que nossos objetivos sdo compreender a construcao
da identidade desses sujeitos e analisar as representacdes que estes, junto ao discurso do
documento oficial das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar Indigena na
Educagdo Basica, de 2012, t€ém de escola e de territério. Em razdo desses objetivos, expomos,
no primeiro momento, o histdérico do povo Kinikinau desde a residéncia no Gran Chaco até os
dias de hoje.

Nos fios da historia, estdo a implantacdo das escolas e da Educacao Escolar Indigena
abordadas com o intuito de (re)construir seus papéis desde as missdes, trazendo a tona as
legislagdes relacionadas e as conjunturas de sua atuacdo nas comunidades indigenas, em
especial na comunidade Kinikinau de Porto Murtinho.

Em seguida, apresentamos o item pertinente a metodologia e a coleta de dados, com o
objetivo de elucidar as acdes que subsidiaram o desenvolvimento desta pesquisa e que
propiciaram as pesquisadoras a realizacdo das entrevistas, cujos recortes sdao analisados no

capitulo posterior.

2.1 Pelos caminhos da historia

Nascemos em um pais rico em diversidade étnica, cultural e linguistica, com cerca de
180 linguas indigenas e mais de 216 comunidades (MORI, 2010). Em meio a tantas narrativas
sobre 0s povos, relacdes assimétricas e conflituosas, buscamos relatar a histéria dos Kinikinau
que, apesar de terem sofrido os efeitos de um alegado “desaparecimento”, nutriram-se dessa

circunstancia e hoje se levantam para lutar por seus direitos.
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2.1.1 A era chaquenha

Nativos da regido do Gran Chaco®, popularmente chamado de Chaco Paraguaio, os
indios Kinikinau, remanescentes da nacdo Chané-Guand ou Guana-Txané, como optam
alguns estudiosos, compartilham de um histérico de lutas e subjuga¢cdo, bem como todas as
comunidades indigenas de nosso pais. E, sem estudos precisos acerca de sua trajetdria até as
terras brasileiras, buscamos, pautando-nos nos resquicios histéricos, (re)construir os caminhos
trilhados por esse povo.

A busca de relatos que nos permitissem reconstituir o percurso dos Kinikinau desde a
era chaquenha ¢ ardua, considerando que os autores da época, ao narrarem sobre os Chané-
Guan4, ndo faziam distin¢do entre seus subgrupos. Desse modo, encontramos dificuldades em
filtrar informacOes especificas acerca desse povo, ja que este € um subgrupo dos Chané-
Guani e, com isso, a sua historia mescla-se a historia dos outros grupos.

Garcia (2008, p. 23) relata que “até o final do século XIX, as fontes se referem aos
Guana”, de maneira geral, com algumas meng¢des as subtribos, mas isso muda a partir do
inicio do século XX, momento em que os documentos reportam-se quase exclusivamente aos
Terena, maior grupo Guana sobrevivente ao conflito da Triplice Alianca. Observamos, com
isso, que os Kinikinau, e veremos mais adiante os motivos, sdo, de certa maneira, esquecidos
nesse periodo. As primeiras informacdes que dispomos dos indios Chané-Guana estdo datadas
do século XVI, com base nos registros de missiondrios, historiadores e viajantes que
apontavam a presenca dos indigenas na regido.

Referendando Métraux, o pioneiro em reunir registros sobre os povos residentes no
Chaco, Cardoso de Oliveira (1976, p. 24) explica que os representantes Aruak estariam
divididos em dois grupos: os Chané, a oeste, ao longo dos Andes, e os Guana, sendo as
subtribos existentes na bacia do Paraguai. Atentando para essa descri¢do, podemos atribuir o
“desaparecimento” dos Kinikinau nos registros historicos a essa confusdo durante as
designagdes. O grupo ao norte do Chaco, os Chané, sofria dominagdo violenta por parte dos
Chiriguano (Tupi-Guarani), enquanto o outro grupo localizado no alto Paraguai, os Guana,
eram avassalados pelos Mbaya-Guaicuru, “ndo por meio da violéncia, e sim por simbiose”,
diz Carvalho (2002, p. 467).

Dados nos permitem inferir que somente no século XIX houve uma distingdo mais

significativa quanto aos subgrupos dos Chané-Guana, entre eles os Terena, Kinikinau,

® O Gran Chaco ou Chaco Paraguaio é uma regiio com cerca de 700 mil quildmetros, que se estende pelos
territorios da Bolivia, Argentina, Paraguai e Brasil.
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Exoaladi e Laiana. Vale ressaltar que essas especificidades foram registradas nos documentos
da Provincia de Mato Grosso, “principalmente sobre a localizagdo de suas aldeias; a
quantidade de pessoas em cada uma delas e algumas descri¢des no que se refere aos aspectos
culturais relevantes a cada um” (BOLZAN, 2014, p.8)

Como observamos, a histdria dos Kinikinau est4 associada a dos outros grupos Chané-
Guan4, preconizando uma confusio durante as identificacdes. E em busca de esclarecimentos
nas denominacdes do grupo, baseando-se em um documento datado de 1847, em que o
primeiro Diretor Geral de Indios da Provincia do Mato Grosso, J oaquim Alves Ferreira, faz a

descricdo dos Guana como:

7- Guand — As quatro tribos de que se compdem esta nacdo (Terena,
Kinikinao, Echoaladi e Laiana) pouco ou nada diferem entre si quanto ao
modo de existéncia; seus costumes sdo mansos e pacificos e hospitaleiros;
vivem reunidos em aldeias mais ou menos populosas e muitos deles se
ajustam para servicos de toda espécie em diversos pontos da Provincia e
mormente para a navegacdo fluvial. Sustentam-se da caca e da pesca, mas
principalmente da carne de vaca e os produtos da sua lavoura. (...) Fiam,
tecem e tingem o algoddo e a 1 do que fazem 6timas redes, panos, cintos e
suspensoérios e quase todos entendem o nosso idioma estdo em estado de se
curar de sua educacio intelectual e religiosa.

Da tribo que conserva o nome de Guand, ha uma aldeia junto a Freguesia de
Albuquerque e outra na margem do rio Cuiaba.

8- Guani Kinikinao: em niimero de perto de oitocentos, vivem em uma outra
aldeia de Mato Grande distante trés 1éguas do poente de Albuquerque; existe
outra aldeia de duzentos individuos nas media¢des de Miranda.

9- Guana Terenas: vivem aldeados nas mediacdes do Presidio de Miranda.
10- Guana Laianas: habitam também na vizinhanca do mesmo presidio.

(COUTO, 2005, p. 27)

Os registros do Chaco iniciam-se no século XVI, a partir da conquista dos europeus na
regido do rio da Prata. Nesse contexto, Castro (2010, p. 76-77) assegura que o “contato dos
Chané-Guand com o mundo ocidental ocorreu entre 1521 e 1526”, quando Aleixo Garcia
cruzou para o territorio chaquenho. Azanha (2005) afirma que € possivel deduzir, em razao de
suas aliancas, que tais sociedades habitavam a regidao do Chaco hé pelo menos cinco séculos.
Essa regido despertou interesse entre os espanhois, conforme Carvalho (2002), por estar
localizada em posi¢do que facilitaria o acesso as terras peruanas, cobicadas por eles em
decorréncia de sua fertilidade e da presenca de riquezas naturais.

A antiga Albuquerque, regido onde estd localizado o Municipio de Corumb4, foi palco
de grande concentracdo de indios Guani a partir do século XVIII. Segundo Garcia (2008), o
viajante Francis Castelnau (1949) discorreu sobre a divisdo e localizacdo desses indios
naquela determinada conjuntura, relatando que os Guand, em sua grande maioria, residiam

perto de Albuquerque; os Terena e os Laiana, nas proximidades de Miranda, dos quais sdo
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destacadas as habilidades agricolas; e, por fim, os Kinikinau, nas proximidades de Miranda e
Albuquerque, tendo esta ultima localidade sido visitada pelo referido viajante.

Visto, portanto, que os Chané-Guand mantinham estreitos vinculos com outros grupos,
na maioria das vezes perpassados por conflitos em razdo das divergéncias culturais, esse
grupo se fortaleceu diante das incompatibilidades e lutas contra os estrangeiros, por meio de
aliancas, buscando a sobrevivéncia. (CASTRO, 2010).

Diante desse cenério, a historia nos ilumina: verificamos que, por muitos anos, e até os
dias atuais, seus subgrupos estabelecem aliancas com outros povos no intuito de se
fortalecerem e de se protegerem de possiveis perseguicdes. Essas aliancas eram, no entanto,
também instituidas pelo voraz interesse em objetos e conhecimentos trazidos pelos europeus.

Podemos, pois, constatar por meio de leituras e da convivéncia com os Kinikinau, que
essa tendéncia associativa é uma carga historica trazida pelo povo desde a época do Gran
Chaco. Isso torna mais compreensivel a proximidade com outros povos indigenas, como, por
exemplo, os Terena, pertencentes a0 mesmo tronco linguistico Aruak, e com os Kadiwéu,
remanescentes Mbaya-Guaicuru.

Em meados do século XVIII, a nacdo Guana “representava 30% de toda a populacdo
indigena do Chaco” (CASTRO, 2010, p. 133), e, conforme observamos no mapa a seguir, 0s
canais de contato estabelecidos pelas comunidades no estado de Mato Grosso, motivados
pelas aliancas a fim de manter relacdes amistosas, comecaram a se direcionar as terras luso-

brasileiras.
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FIGURA 01: Localizacio dos grupos indigenas no Mato Grosso.
FONTE: Sganzerla (1992, p. 65)

Relatos histéricos nos permitem afirmar que, por volta de 1770, muitos povos
indigenas migraram para a margem esquerda do rio Paraguai, como os Mbaya-Guaicuru,
cujos representantes sdo os Kadiwéu, e os proprios Chané-Guand, entre eles os Terena e os
Kinikinau. No alto Paraguai, fundaram alguns presidios e vilas militares voltados a defesa e a
consolidacdo dos novos limites do Estado Colonial. Nos limiares fronteiricos com o Paraguai,
regido entre os municipios de Miranda e Corumba, no pantanal sul-mato-grossense, grupos de
indigenas Mbaya e Guana instalaram-se no século XVIII, passando a estabelecer um tipo de
relacdo voltada predominantemente para a troca de mercadorias e para a prestacdo de servicos

a populagio local.
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Entre os Mbaya-Guaicuru e os Chané-Guand, essa relacdo tornou-se sélida, pois,
naquele periodo, apesar de os Guana estarem em maior nimero, eram os Guaicuru quem
possuia maior habilidade com trocas e eram chamados de indios guerreiros, por usarem o
cavalo durante os ataques a outras comunidades. Nesse viés, a proximidade com esse grupo
seria proveitosa para os Guani, da mesma forma que foi significativa para os Mbaya-
Guaicuru, ja que os Guané possuiam grandes habilidades com rogas e produgado agricola.

Compreender os aspectos que englobam as relagdes e aliancas estabelecidas pelos
Mbaya-Guaicuru e os Chané-Guana significa entender todas as circunstancias que baliza(ra)m
a historia desses grupos. Construida na diferenca, a proximidade entre os dois povos tornou-se
favoravel, visando a formacdo de uma nova alianga, o que permitiu a sobrevivéncia de ambos,
sobretudo dos Chané-Guana.

Cardoso de Oliveira (1976, p. 26), importante antropologo do repertdrio historico dos
Chané-Guana, diz que os Kinikinau, junto aos Terena, Laiana e Exoaladi, atravessaram o rio
Paraguai em ondas sucessivas em meados do século XVIII, por volta de 1850, num grupo de
cerca de um mil integrantes. O autor relata a submissdo dos Guana aos Mbaya-Guaicuru,
tecida desde a primeira metade do século XVI, em que os Guand, portanto, ja seriam
“vassalos ou suditos dos Mbaya”. (CARDOSO DE OLIVEIRA, 1976, p. 31).

A ligagao entre os Guani e os Guaicuru era perpassada por uma diferente ressonancia,
ja que os Guand, apesar de serem apontados como servos dos Guaicurus, desejavam que o
grupo os visitasse para que trouxessem, como regalias aos servigos prestados, “facas,
machados e outras utilidades fornecidas pelos espanhois e portugueses” (CARDOSO DE
OLIVEIRA, 1976, p. 33).

Ainda que possa parecer uma relagdo de submissao, ela € tecida em bases estratégicas.
Azara (1990) relata a forma como os Guand se sobressaiam comparados a outros povos da
regido, cujas habilidades eram atribuidas aos “sinais de civilizagdo”, como, por exemplo, na
construcdo de casas, na criagdo de animais e no cultivo da terra.

Acentuamos que havia uma hegemonia Guaicuru desde os tempos pré-colombianos
sobre os Guand, mas existia, sobretudo, uma alianca, por meio da qual os Guana dispunham
da protecdo dos indios cavaleiros contra possiveis ataques de inimigos. Azanha (2005, p. 105)
corrobora essa informacdo a medida que expde as complexidades dessa alianca, alicercada,
em especial, em casamentos interétnicos, embora também contemplassem o comércio, visto
que os Guand ocupavam a posicao de fornecedores alimenticios e de mulheres, enquanto os

Guaicuru forneciam protecao e instrumentos.
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A proposito, essa relacdo de reciprocidade demonstrou tamanha fus@o entre os povos,
que, de acordo com Cardoso de Oliveira (1976, p. 35), levou o cronista Jodo Severino da
Fonseca a registrar palavras do idioma Mbaya como se fossem Kinikinau. Segundo Serra
(1845, p. 208), os “Uaicurts sempre errantes e atrozmente guerreiros” causaram indmeros
estragos as comunidades Guana, o que as fez pedir paz e permitir a submissao, de certa forma.

No decorrer do tempo, com o estabelecimento das fortificacdes militares e missdes
religiosas na regido, os Guana se desvencilharam da associacdo aos Guaicuru e passaram a
articular novas redes de interacdo com os forasteiros. A iminéncia da Guerra da Triplice
Alianga propiciou a acdo colaborativa destes, que permitiram a permanéncia dos Guand em
territério protegido, com a condicdo de oferta de suprimentos alimenticios. Nesse sentido, a
relacdo de simbiose, antes articulada pelos Mbaya-Guaicuru, foi transferida para os
colonizadores, como relata Ribeiro (1977, p. 82). Posto isso, o autor ratifica que as novas
incursdes dos Guana os conduziram as terras de Corumba4, a cerca de 230 km do municipio de
Miranda, onde esta concentrada a maior populacdo Terena do pais.

Inquietacdes referentes aos caminhos percorridos por esses povos t€ém suas origens,
em especial, a partir da Guerra do Paraguai ou da Triplice Alianca, ocorrida no periodo de
1864 a 1870, momento de devastacdo das comunidades indigenas, que os conduziu a buscar
refigios em regides de dificil acesso.

A Guerra do Paraguai € caracterizada como um divisor de dguas na histéria, em razio
de suas consequéncias as sociedades brasileira e paraguaia e, principalmente, as indigenas. Na
esteira de Castro (2010, p. 242), esse conflito “tornou-se outra referéncia a partir da qual os
Kinikinau se fizeram percebidos”, pois eles foram “um dos primeiros grupos indigenas a se
envolver diretamente, sendo atingidos tanto no aldeamento de Albuquerque quanto no de
Miranda”.

De acordo com as narrativas histdricas, os povos que habitavam a fronteira Brasil-
Paraguai foram convocados a integrar a guarda nacional. Os conflitos na Bacia Platina
decorrentes das questdes de fronteira e de navegagcdo no Rio Paraguai, atrelados a ocupacao
brasileira no Uruguai, foram os elementos para a eclosdo da guerra.

O fim desse conflito ndo significou que a harmonia ou a paz iria estabelecer-se na
regido. Pelo contrario, apds a guerra, a situacdo desse grupo foi terminantemente
transformada: o conflito fez que eles se deslocassem, e, ao retornarem depararam com suas
terras invadidas, esclarecem os antropologos Oliveira e Pereira (2012, p. 218-219). Tendo
suas terras usurpadas e espoliadas pelos fazendeiros e posseiros, o grupo viu-se, portanto,

obrigado a trabalhar nas fazendas em regime de semiescravidao, que se estendeu até a metade
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do século XX, quando Rondon iniciou a demarcacdo das Reservas e abriu a sociedade a real
situacdo das comunidades indigenas.

No ambito dos movimentos de (des)ocupacao, Cardoso de Oliveira (1976, p. 60) relata
a passagem de Rondon durante a instalagdo das linhas telegraficas, destacando que o oficial
observou que a passagem das linhas cruzou a antiga aldeia dos Kinikinau e mostrou como o
povo foi expulso de suas terras e as condigdes em que se encontravam a época.

Impedidos de retornar ao seu territério, os Guana se dispersaram em busca de novos
lugares para ocupar e para se (re)estabelecer. Como resultado, muitas comunidades foram
submetidas a trabalho escravo; outras foram dizimadas, tanto pelos conflitos quanto pelas
doencas e epidemias trazidas pelo branco. Centenas de pessoas morreram.

A partir disso, vérias familias passaram a viver isoladas, enquanto outras, na busca de
sobrevivéncia em meio as disputas de terra, mesclaram-se a diferentes comunidades. Ainda
sob as pentirias da guerra, as comunidades indigenas, em especial os Guani, travaram outra
batalha: ap6s o conflito, houve uma intensa ocupacdo das terras na regido sul do estado de
Mato Grosso por parte dos fazendeiros e criadores de gado. Com isso, os indios eram
“expulsos ou eliminados”, expde Souza (2008, p. 30).

Nao ha informacdes exatas sobre o que de fato ocorreu no periodo pds-guerra;
dispomos apenas de informagdes indicando a dispersdo dos povos Guana e a busca de novas
terras. A incidéncia do desaparecimento desses povos foi, entretanto, um resultado da guerra,
e, nessa perspectiva, os povos que habitavam a regido de Aquidauana, Miranda, Dourados,
Nioaque e Corumba sofreram com a chamada “cronica do desaparecimento”, uma forma de
colapso nas comunidades, como enfatizou Monteiro (1995, p. 233).

Sofrendo constantes perseguicdes, os Kinikinau eram obrigados a deslocarem-se
continuamente, o que provocou a dispersao de inumeras familias. Muitos indios, com medo,
comecaram a se autoidentificar como de outras etnias, em especial a Terena, j4 que essa
comunidade era uma das mais numerosas e pertencia a0 mesmo grupo € a mesma familia
linguistica, a Aruak. Cabe ressaltar que tais caracteristicas foram fundamentais na aglutinacao
dos Kinikinau aos Terena, fator considerado por muitos autores como a condi¢do da
sobrevivéncia do povo.

E fundamental esclarecermos que, diferente do que a histéria aponta, a fuga Kinikinau
das terras de Miranda ndo foi impulsionada somente pelas perseguicdes. Durante uma
entrevista concedida a estas pesquisadoras em 11 de outubro de 2013, SP1 relatou que as

doencas também motivaram a sua saida e a de sua familia do local. Ele afirma ainda que sua
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familia j4 tinha um novo territério em vista, a Aldeia S3o Jodo, pois nessa aldeia residiam
alguns Kinikinau.

Nesse periodo, os Kinikinau teriam sido orientados pelo chefe do Servico de Protecao
ao Indio (SPI), Nicolau Horta Barbosa, a se dirigirem a um local denominado Corvelo, cujas
terras foram requeridas por seus “proprietarios” algum tempo depois de a comunidade ter
construido suas casas e plantado suas rogas. Diante dessa circunstancia, o SPI interveio e
orientou-o0s, mais uma vez, a procurar a Reserva Indigena Kadiwéu. Assim, no dia 13 de
junho de 1940, duas familias, aproximadamente 12 pessoas, chegaram a Aldeia Sdo Jodo, que
a época era desabitada, afirmam Silva e Souza (2003, p. 151).

O processo pelo qual passaram os Kinikinau, sobretudo no que concerne a perda do
territorio em Albuquerque e Miranda, conduziu esse povo a uma nova conjuntura social.
Tendo tecido uma relacdo mais mitica que econdmica com o territdrio, os Kinikinau perderam
suas terras tradicionais para frentes capitalistas, o que os motivou a lutar e se (re)estabelecer
em outras terras, pois, como a etnia ndo mais possuia uma base territorial - que, como
discutimos anteriormente, € o espaco de identificacio e construcio do coletivo de um povo -
novas relacdes comecaram a ser estruturadas com base nas condi¢des “atuais”. Por isso, no
caso desse grupo, essas perdas ultrapassaram a ordem material, envolvendo-os em um
pseudodesaparecimento e na “tarefa historica de reiniciar a sua prépria e dificil reconstrucéo,
enquanto formagado socioindigena cuja reafirmagao hoje se assiste” (CASTRO, 2010, p. 246).

Ao dizermos que se trata de um pseudodesaparecimento, buscamos trazer a reflexdo a
questao da politica do siléncio, que abarca duas situagdes fundamentais para se compreender a
atitude do povo. Os Kinikinau, ao se autoidentificarem pertencentes a outra etnia, faziam-no
com a finalidade de se proteger, sobreviver, a0 mesmo tempo em que eram “obrigados” pelo
outro a “desaparecer”, impondo, com isso, a adogdo, por parte do grupo, de uma politica do
siléncio.

Na perspectiva de sucessivas mudangas e de associagdo a outras etnias os Kinikinau
foram-se adaptando, incorporando determinados aspectos e promovendo uma vivéncia
pacifica e harmoniosa, em especial, entre/com os Terena. Com o passar do tempo os registros
acerca desse povo tornaram-se, no entanto, cada vez mais escassos e nas décadas de 1960 e
1970 foram “apagados” da historia.

Muitas foram as afirmagdes de que os Kinikinau haviam sido extintos em decorréncia
dos conflitos e da expansdo latifundidria, contudo foram renomados pesquisadores como,
Darcy Ribeiro e Roberto Cardoso de Oliveira, que tiveram a maior parcela de

responsabilidade nesse processo ao ratificarem o desaparecimento desse povo com convicgao.
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Citamos, por exemplo, o trecho em que Cardoso de Oliveira (1976, p. 21) afirma que os
Terena sdo “os Unicos remanescentes indigenas das populagdes tribais”.

A dita “extingd0” nas décadas de 1960 e 1970 foi principiada na década de 1930, com
os estudos de Lévy-Strauss (apud GARCIA, 2008, p. 23), ao afirmar que “esses indigenas
eram os Ultimos representantes dos Guana” e que habitavam as circunvizinhangas da cidade
de Miranda, onde os visitou.

O grupo, como ja mencionado, enfrentando as dificuldades de estar fora de suas terras,
deparou com delicada situacdo: viver nas terras daqueles que por décadas o oprimiram e
hostilizaram, os Kadiwéu. Orientados pelo SPI, os remanescentes Guané estabeleceram-se na
Aldeia Sdo Joao, no ano de 1940, onde residem até os dias de hoje.

Tal situacdo, engendrada por fatos sobre os quais discorremos até o momento, instiga-
nos a compreender como a relacdo entre os remanescentes Guana e Guaicuru € construida,
tendo em vista que, desde a era chaquenha, com histdrico permeado por conflitos, esses povos
viviam em desarmonia em razdo dos contrastes culturais. LLogo, pensar a historia e o percurso
trilhado pelos Guana faz-nos refletir acerca da tomada de posi¢cdo motivada pelas disputas de
terras, que alcancam, na atualidade, niveis elevados de condicionantes de conflitos.

Feitas as consideracdes sobre a Guerra da Triplice Alianca e a jornada do grupo
Kinikinau a Reserva Indigena Kadiwéu, procuramos, no item seguinte, amealhar elementos
que permitam compreender a atual condi¢do do povo Kinikinau em terras alheias, apontando

questdes relacionadas ao territorio e a escola como mecanismo de resisténcia.

2.1.2 Aldeia Sao Joao: entre o passado e o presente

Com a dispersao dos territorios, em Agaxi, proximo a Miranda, e Albuquerque, atual
municipio de Corumba, os Kinikinau sairam a procura de outras localidades no intuito de
estabelecer suas casas e plantacdes devastadas pela guerra. Um grupo recebeu orientacdes do
chefe do SPI para buscar abrigo em terras Kadiwéu, como explicado anteriormente, porém a
permanéncia Kinikinau em terras Kadiwéu foi negociada, como expde o relato do Kadiwéu

Martinho da Silva:

Esse Sdo Jodo, Aldeia de Sdo Jodo, ja vem ha muito tempo essa histdria ai.
Esses Terena vem sendo aliado com os Kadiwéu, sempre vivendo
subordinado, os Kinikinau subordinados aos Kadiwéu. Nao podia fugir
porque eles tinham uma tarefa a fazer com ele, entdo trouxeram eles. Eles
escolheram um lugar como de agricultura e coisa e tal. O dnico, o recurso
mais proximo que eles mesmos acharam de tocar um recurso de agricultura,
no caso, uma lavourinha que eles fazem, é aqui para o lado do Posto
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Indigena de S&o Jodo [...] Entdo eles, os patricios disseram: — Entdo vocés
ficam aqui [...] aqui € o canto da nossa 4rea, aqui qualquer coisa, qualquer
irregularidade que vocés véem, procurem nos localizar, nos avisar o que esta
acontecendo. Agora vocés tém obrigacdo, planta milho, arroz, feijdo, tudo o
que se d4 aqui vocés planta, e nds vamos comercializar entre nds mesmos,
14 pelo rio Paraguai, por ai, tudo o que conseguirmos entregamos aqui |[...]
N6s vamos negociando, isso ai, voc€s ficam como vigilante nosso,
como ponto de seguranca nosso. Af toparam, onde existe o PI’ Sdo Jodo.

(SIQUEIRA JR.,1993, p. 130-131):

Suspenso por uma situacdo de coercdo criada pelo 6rgdo indigenista e sem ter para
onde ir, o grupo aceitou o acordo, fixou-se e construiu suas moradias aspirando a um futuro
de dignidade. O que o grupo ndo poderia imaginar é que, com o passar dos anos, os Kadiwéu
revelassem sua face hostil novamente, e a relacio que no inicio apresentava certo respeito,
apesar das imposi¢cOes para a permanéncia deles, progrediria para um conflito veemente.

Conflito tdo atroz quanto a guerra vivenciada anos atris, uma vez que o enfrentamento
na aldeia ocorre silenciosamente, caracterizado por uma “harmonia conflituosa”. Carvalho
(2013, p. 43) apresenta essa expressdo para caracterizar a relacdo Kinikinau-Kadiwéu, ja que
os remanescentes Guaicuru e donos das terras “tém dificuldade para aceitar a presenca das
outras duas etnias, em especial os Kinikinau, que, além de serem maioria em ndmero de
pessoas, t€ém sob sua responsabilidade a escola, principal espago social da aldeia”. A autora
ressalta que o uso das aspas no termo “harmonia” expressa essa metafora, a medida que o
contexto € de tensdo em relacdo ao espaco e ao territorio, sobretudo.

A Aldeia Sao Jodo ¢ o atual “refigio” Kinikinau instituido pelo SPI. Couto (2005, p.
31) ressalta que a acdo do 6rgdo indigenista de conduzir o grupo junto dos Kadiwéu era uma
estratégia politica, ao passo que colocar os Kinikinau naquelas terras resolveria a situacdo de
ambas as partes: “j& que os Kadiwéu tinham uma grande area demarcada os Kinikinau
ocupando uma parte, auxiliariam na protecdo dos limites da Reserva Indigena Kadiwéu, e ao
mesmo tempo, facilitaria ao SPI, proteger os Kinikinau, embora estes continuariam sem terra
propria”.

Assim, nas lentes de Silva e Souza (2003), baseando-se nos relatos de Ledncio
Anastécio®, a aldeia era desabitada até a chegada dos Kinikinau em 14 de junho de 1940.
Nesse processo, o fato de a aldeia estar desabitada aquela época e os Kinikinau terem
oferecido seus cuidados a terra, por orientagdo do SPI, delineia o sentimento de pertencimento

do povo aquele lugar, o que é inadmissivel para os Kadiwéu.

7 Posto Indigena.
8 Ledncio Anasticio foi considerado um dos fundadores da Aldeia Sdo Jodo.
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Nos dias de hoje, a maioria dos Kinikinau reside na Aldeia Sao Jodo, localizada na
serra da Bodoquena, territorio sob jurisprudéncia do municipio de Porto Murtinho/MS. No
que concerne a chegada a aldeia, Taunay (1948, p. 268) frisa que “foram os Kinikinau os
primeiros que subiram a Serra de Maracaju, pelo lado, alids, mais ingreme e se estabeleceram
na belissima chapada que coroa aquela serra”.

A Reserva Indigena Kadiwéu possui “538.536 hectares, representa 88% das areas
indigenas do Estado de Mato Grosso do Sul” (COUTO, 2005, p. 25), e esta localizada ao sul
dos limites do municipio de Porto Murtinho, em regido de relevo montanhoso que constitui a
Serra de Bodoquena, comportando a maior populagdo Kinikinau, que coabita com os
Kadiwéu e os Terena. Estabelece limite territorial fronteirico com o Paraguai a oeste, noroeste
e sul; ao leste, tem como limite 0 municipio de Bodoquena; a sudoeste, Bonito, e a Noroeste,
Corumba. O solo da Terra Indigena Kadiwéu (TIK), na regido da Aldeia Sao Jodo, € rochoso,
mas, em alguns trechos, € bastante fértil ao plantio de rocas. As trés etnias: Kinikinau,
Kadiwéu e Terena residentes na reserva vivem da caca, pesca, plantio de rocas (ainda
preservam o costume da roca de toco), criacdo de gado e de agdes sociais desenvolvidas pelo
Governo Federal, como cestas basicas, bolsas familia, entre outras. As mulheres Kinikinau
fabricam e vendem cerdmicas conhecidas internacionalmente, assim como as mulheres
Kadiwéu, cujos desenhos ilustram o mapa de localizacdo geogrifica da TIK, em Porto

Murtinho/MS, como apresentamos a seguir:
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FIGURA 02: Reserva Indigena Kadiwéu no municipio de Porto Murtinho.
FONTE: José Luiz de Souza/UFMG (2004 apud Castro 2010, p. 139).

No ano de 2008, a populacdo estava estimada em 180 indios Kinikinau residindo na
Aldeia Sao Joao (SOUZA, 2008, p. 12), contudo os dados do Laboratorio de Estudos
Interculturais Indigenas Povos do Pantanal comprovaram que, em 2012, a populag@do de indios
Kinikinau era de 110 integrantes’. “H4, ainda, quatro familias que migraram da Aldeia Sio
Jo@o por decorréncia de atritos com os Kadiwéu e residem na Terra Indigena de Cachoeirinha,
no Assentamento ‘Mae Terra’, em Miranda, junto com os Terena.” (SANTOS, 2014, p. 48).
Desde a época do Gran Chaco, a relag@o entre os Kinikinau e os Terena sempre foi amistosa.
Essa informacao foi ratificada por SA ao afirmar que com os Terena até que nois combina.

O ndmero populacional referente ao ano de 2014, de acordo com os sujeitos
pesquisados em 2015, ndo apresenta grandes mudancas, pois a populacdo continua sendo
estimada em cerca de 100 membros. A dificuldade em contabilizar a populacdo Kinikinau na
aldeia deve-se a auséncia de uma acdo efetiva da Funai. Mais que isso, esta é imperativa por

causa do baixo nimero, estimado pelos proprios Kinikinau, de indios da etnia.

® Dados coletados junto aos professores/académicos Kinikinau da Licenciatura Intercultural Indigena “Povos do
Pantanal”, em aulas ministradas no polo de Porto Murtinho, Aldeia Sdo Jodo.
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Couto (2005, p. 25) esclarece que, nesse extenso territério Kadiwéu, a populacdo esta
distribuida em cinco aldeias: Barro Preto, Bodoquena, Campina, Tomazia e Sdo Jodo. A
Aldeia Bodoquena € conhecida hoje como Alves de Barros. J4 a Aldeia Corrego do Ouro foi
reativada, e, em 2014, a escola voltou a funcionar. A distincia entre as aldeias é grande e o
trajeto € feito por estrada sem pavimentagdo, de dificil acesso, tornando-se intransitavel em
periodos chuvosos e com muitas pontes em estado precario de conservacdo. A Aldeia Sado
Jodo € a mais proxima do municipio de Bonito: esta a cerca de 70 km de Bonito, a 60 km da
Tomézia, a 90 km de Barro Preto; a 90 km do Coérrego do Ouro e a 140 km
(aproximadamente) da Alves de Barros, sendo a segunda maior aldeia da Terra Indigena
Kinikinau em niimero de individuos.

Esse panorama instiga-nos a refletir sobre o territério e as tensdes ocorridas pelas
disputas de terras. Nesse sentido, refletimos o que discute o gedgrafo Raffestin (1993, p. 144),
e mencionado no capitulo anterior, sobre a a¢do de territorializacdo, uma vez que, na esteira
do autor, abordar questdes voltadas ao territorio € abordar também questdes de poder. Nessa
perspectiva, os Kinikinau, ao se apropriarem de uma pequena por¢cao do espaco Kadiwéu,
territorializaram-no, visto que “produzem o espaco com os seus fazeres e saberes, gerando o
sentimento de pertencimento que é, portanto, socialmente construido [...] refor¢ando a nocao
de que os territérios sdo artefatos socio-culturais e histdricos, produtos e produtores de
agentes sociais”.

Ao longo do historico de aliangas e da relagdo, em especial, com os Terena, em virtude
das semelhancas culturais e linguisticas, os Kinikinau, desde a era do Chaco, ja apresentavam
uma habilidade de incorporar elementos exteriores para si com o objetivo de manter relacdes
para a sua sobrevivéncia, como ressalta Castro (2010, p. 109). Nesse percurso, a prdpria
autoidentifica¢cdo dos Kinikinau como Terena por décadas contribuiu para a invisibilidade dos
Kinikinau, permitindo ao grupo driblar as perseguicoes.

A autoidentificagdo como Terena conduziu os Kinikinau para fora da visada
hegemonica, porém o intenso contato com os Kadiwéu, com os nio indigenas e, sobretudo,
com os Terena gerou uma corrente de perdas ao grupo. Ao assumir a identidade Terena —
constituida cultural e linguisticamente, o grupo “desidentificou-se” e, sendo colocado pelo
outro no entre-lugar (BHABHA, 2007), com base nos motivos ja expostos, silenciou-se a fim
de evitar conflitos. Essa situacdo constitui(u) uma forma de resisténcia.

Mediante a questdo de identificacdo dos Kinikinau como Terena, Souza (2008) explica

que:
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[...] Muitos Kinikinau passaram a se identificar como Terena, para garantir
um lugar para fixar residéncia. Quando nasciam os filhos, esses pais os
registravam como Terena. Outros persistiam na busca de um lugar, vagando
pela regido de Miranda. Sem terra, sem teto e sem rumo. Os filhos que
nasciam, a Funai se encarregava de identifici-los e registra-los como Terena,
deliberadamente. Esse foi mais um fator de enfraquecimento e perda dos
elementos da cultura que os identificavam como Kinikinau. (SOUZA, 2008,
p. 30-31):

Em face dessas circunstincias, os remanescentes Chané-Guana vivem constantes
interferéncias culturais e linguisticas, tendo suas memorias e praticas tradicionais suprimidas.
Isso porque estar em um territério que nao lhes pertence implica respeitar a hegemonia dos
donos da terra, e, em muitos casos, reafirmar sua identidade étnica provoca um desconforto
entre os Kadiwéu. A linguista acresce que, hoje, os Kinikinau s6 se mantém calados e
suportam a situacdo de submissdo aos Kadiwéu porque nao tém outra opcao, “ndo tém para
onde ir” (SOUZA, 2008, p. 33).

Compreendemos, ao ponderar tal conjuntura, que a relacdo entre os Kinikinau e os
Kadiwéu € marcada pelo clima tenso: os primeiros buscam vigiar seus atos para nao provocar
maiores desentendimentos com os Kadiwéu, ainda que isso signifique assujeitar-se a
depreciagdo e, em determinados momentos, a humilhacao.

Atravessados pela condicdo de exceléncia imposta pelos donos da reserva, os
Kinikinau resistem a ela como uma maneira de fortalecer o grupo na busca da demarcacao de
suas terras. E, apesar dos desentendimentos e das dificuldades enfrentadas, o povo segue
disseminando sua identidade étnica, como uma finalidade estratégica, em constantes
movimentos sociais e politicos, silenciada por décadas pelo branco, mas nunca esquecida por
seus pares.

Torna-se compreensivel, desse modo, o sentimento de pertencimento dos Kinikinau,
em razao de, por varios anos, terem destinado cuidados as terras Kadiwéu. O povo Kinikinau
nao considera, entretanto, a Aldeia Sao Jodo como seu territorio tradicional, mas desenvolveu
afeto, que, a luz da histdria, promove significagdes, pois, em cada canto da aldeia, em cada
pedacinho de terra, estd contido um pouco de seus esfor¢cos em zelar pelo territério, mas, em
especial por registrar sua histdria e sua cultura para que nao se perdessem, via transmissao da
lingua, dos costumes e da producdo de artesanatos. Entendemos, portanto, ao lancarmos o
olhar sobre a forma de relagdo com o espago, que esse “lago afetivo” com as terras é uma
forma de territorializagdo simbodlica.

Motivado pelo desejo de retornar as suas terras tradicionais e de (re)comecar uma

nova histdria, o grupo Guana enfrentou a invisibilidade e hoje ressurge para tomar posse do
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que lhe € de direito. Como respaldo fundamental para esse desafio, os Kinikinau t€ém a escola,
espaco de construcdo de relacdes interétnicas, de afirmacdo da identidade e, acima de tudo, de
democracia.

A luz do que discutimos, discorremos, no item seguinte, sobre a posi¢cdo da escola e a
importancia que esta desempenhou no processo de ressurgimento dos Kinikinau na década de
1990, e sua relevancia para a comunidade, bem como determinadas divergéncias que, desde a

sua implanta¢do, no ano de 2004, t€m sido geradas.

2.2 O ressurgimento da Fénix '’

Na esteira das reflexdes sobre a historia dos Kinikinau, da travessia de Chané-Guana a
Kinikinau, deparamos com diversos questionamentos a respeito das relacdes estabelecidas por
esse grupo com o espago escolar. Desse modo, julgamos pertinente discorrer acerca do espago
da Escola Municipal Indigena Koinukunoen, dialogando com a histéria das lutas

empreendidas pelos Kinikinau na busca do reconhecimento étnico e territorial.

2.2.1 KOINUKUNOEN: construcao social e simbélica de um territorio

Com base no que expusemos, esse grupo associou-se, desde os tempos do Gran Chaco,
aos Mbaya-Guaicuru, permitindo situacdes de vassalagem e submissdo, em troca da seguranga
dos indios cavaleiros. Atualmente, o contexto dos remanescentes Guand, ainda que apresente
tracos de subordinacdo, mostra-se transformado pela presenca e acdo da escola na
comunidade.

A fuga estratégica por meio da autoidentificacdo Terena, por décadas foi vista como o
melhor caminho a ser trilhado pelo grupo para se manter a salvo das perseguicdes. Esse
contexto foi, porém, transformado pelo desejo de quebrar o siléncio e de reafirmar sua
identidade étnica. A motivacdo para se autoafirmar Kinikinau estava, e ainda est4, associada a
presenca da escola na comunidade.

Desconhecidos até meados da década de 1990, e tendo sua identidade étnica negada,
primeiro pelo SPI e depois pela Funai, j4 que “as criangas que nasciam na aldeia eram
registradas como Terena” (SOUZA, 2009, p. 03), esse povo ressurge com o objetivo de

requerer seus direitos e seu lugar de cidadaos indigenas brasileiros.

1% Referéncia ao texto “O despertar da fénix: a educago escolar como espaco de afirmacdo da identidade étnica
Kinikinau em Mato Grosso do Sul” (SILVA; SOUZA, 2003).
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A educacdo na aldeia funcionava, até 1990, por meio da Escola Municipal Indigena
Ejiwajegi-Polo, extensdo da escola instaurada na Aldeia Alves de Barros, também terras
Kadiwéu. Sendo Kadiwéu, a escola corroborava a supremacia desse povo, ainda que as
demais etnias a superassem em numero de individuos. De fato, a relagdo entre os dois povos
sempre foi permeada por conflitos em razdo da permanéncia Kinikinau na reserva Kadiwéu,
mas a relacdo, ja tensa, teve, em 2004, um acréscimo nos conflitos: a constru¢do do espaco
escolar legitimado como Kinikinau, denominada Escola Municipal Indigena Koinukunoen.

Baseamo-nos no projeto instituido pelo Ministério da Educacdo (MEC), no periodo de
1990, momento em que a Funai, 6rgdo responsavel por todos os assuntos referentes aos indios
no Brasil, transferiu o ambito da educacdo para o MEC. Nesse momento, também foram
realizadas reunides na comunidade para verificar a dimensao situacional das etnias, visando a
constru¢cdo de um espaco que contemplasse as suas especificidades. Ressaltamos que, a partir
de 1997, com essas reunides realizadas pela prefeitura de Porto Murtinho, em parceria com a
Secretaria Municipal de Educacdo, Cultura e Esporte, foi possivel implantar, na Reserva
Indigena Kadiwéu, o processo de escolarizagdo.

Segundo Souza (2009, p. 3), o debate iniciou-se, aparentemente, “‘com as duas etnias
que residiam na aldeia: Terena e Kadiwéu”. O autor relata que no primeiro momento, foi
oferecida aos indigenas uma escola Kadiwéu, sugestdo rejeitada, direcionando, com isso, a
ideia de se construir uma escola Terena (SOUZA, 2009). Essa ideia foi, no entanto, também
rejeitada, causando estranheza, visto que as autoridades desconheciam a existéncia de outra
etnia na comunidade. Ao longo das reunides, com muita timidez, os Kinikinau comegaram,
todavia, a tornar visivel a sua identidade étnica e a etnia a qual pertenciam.

Compreendemos, nesse viés, que, a partir das mudangas ocorridas na area da
educagdo, com a constru¢do da escola, intensificou-se a luta pelo reconhecimento do povo,
pela legitimacdo de seu territério tradicional e pela revitalizacdo da cultura e da lingua
Kinikinau. Quebrar o siléncio foi, portanto, uma atitude instigada pela proposta de instalacdo
da escola na aldeia, que, atendendo a etnia com maior ndmero de individuos, tornou-se
Kinikinau.

Durante as entrevistas realizadas com os membros da comunidade, SP2, residente e
professor na escola da Aldeia Sao Jodo, esclareceu que foi a partir do momento em que a
Funai deixou de atuar na area de educacdo que, juntamente com SP1, verificaram os
documentos de seus antepassados e, por fim, concluiram que ambos ndo eram da etnia Terena,

mas sim Kinikinau. Ele ainda indaga se é uma escola... se é um:: aldeia onde a maioria é
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Kinikinau por que tem uma escola Kadiwéu né? Assim, iniciou-se, oficialmente, o
movimento para o reconhecimento desse povo, atingindo maiores propor¢des no ano 2000.

Com base no exposto, as condi¢cdes de convivéncia entre os dois povos agravou-se em
virtude da constru¢do do espaco escolar legalizado como Kinikinau em 2004, sobretudo
porque a supremacia, o poder investido pelos Kadiwéu, foi, de certa forma, alijada do espaco
educacional. Nesse sentido, os Kinikinau “manifestam resisténcia ao ‘for¢ar’ o municipio, por
exemplo, a criar e implantar a escola Kinikinau em territério Kadiwéu” (CARVALHO, 2013,
p- 39).

A Escola Municipal Indigena Koinukunoen, fruto de lutas do povo Kinikinau, é o
espaco social da comunidade, além de se tornar o unico simbolo territorial Kinikinau. A
escola possui um espaco fisico amplo, dispondo de uma cozinha para o preparo dos alimentos
e de seis salas de aula, estando em uma delas instalada a coordenagdo da escola. Um dos
aspectos que mais chamam a atencdo sdo as pinturas, as paredes revestidas com tintas em
cores vivas, que representam as trés etnias que coabitam a aldeia. Para os Kinikinau, o espaco
escola vai além das suas atribuicdes como instituicdo de ensino; para eles, a escola € um
espaco unico e efetivo, que se comporta como suporte essencial na reafirmacdo étnica e na
revitalizagdo linguistica e cultural, j& que ambas se encontram num avangado estigio de

perda.

FIGURA 3: Escola Municipal Indigena Koinukunoen.
FONTE: Carvalho (2013, p. 51)

Até a década de 1990, o ensino na escola da Aldeia Sdo Jodo era ministrado por
professores Terena, auxiliados por materiais didaticos também Terena, afirma Souza (2008, p.

69). No inicio de 2011, o ensino passou a ser ministrado por dois professores nio indios, trés
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professores Kadiwéu, dois Terena e quatro Kinikinau. Houve, ainda em 2011, uma ag¢do
conjunta para a constru¢do de material didatico-pedagdgico Kinikinau, com a participagao dos
alunos e professores, por meio de um projeto que tinha como proposta a elaboracdo de
cartilhas. Por razdes ndo muito claras, o material produzido foi, todavia, arquivado na escola e
aguarda posicionamento da lideranga para continuidade.

O quadro de professores na escola, em 2015, apresentava-se com 8 professores, sendo
quatro Kinikinau, trés Kadiwéu e um Terena. Cinco desses professores sdo graduados pela
Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, na Licenciatura Intercultural Indigena “Povos
do Pantanal”, campus de Aquidauana. Dentre os professores Kinikinau, ressaltamos que dois
sdo falantes da lingua. Souza (2008, p. 36) expde que a lingua Kinikinau “estd em estagio
avangado de morte”, pelo fato de a comunidade contar apenas com dois falantes proficientes.

A luz desse contexto, os remanescentes Guana atribuem a escola o movimento de
ressurgimento da etnia e de revitalizacdo linguistica, a motivacdo e o meio pelos quais os seus
direitos serdo, em algum momento, concretizados. A escola que, por tantas décadas desde as
missoOes catequéticas, foi imposta, condicionada as comunidades indigenas com o objetivo de
civilizar e mutilar suas crencas e praticas tradicionais, hoje se torna um tenaz veiculo para os
indigenas.

A escola Kinikinau tornou-se, portanto, o espaco de resisténcia do povo, bem como
espaco de afirmacdo de sua identidade étnica, de democracia e, acima de tudo, um espaco
Kinikinau em terras Kadiwéu. Podemos dizer que a escola € o tnico territério Kinikinau, em
decorréncia de a etnia ndo ter, ainda, um territorio préprio, o que nos leva a refletir acerca das
estratégias que siao usadas pelo povo para dar visibilidade a comunidade indigena e a sua
causa para o reconhecimento e a demarcacao territorial.

A instituicdo com o papel de construto social reverbera, dessa forma, uma nova face
da comunidade Kinikinau, atingindo a dimensdo simbolica de um territério. Lugar que
propicia o encontro de varios mundos, de diversas culturas, que, a0 mesmo tempo, aproxima e
separa os sujeitos, diminuindo e aumentando as fronteiras em cada grupo social. Tecendo
atividades fundamentais no processo de revitalizacdo das praticas tradicionais, a escola
Kinikinau tornou-se um veiculo fundamental para viabilizar o respeito a diversidade
sociocultural e a disseminacdo dos conhecimentos necessarios para expor a violacdo de seus
direitos e requerer, dos 6rgdos competentes, em forma de resisténcia, seu posicionamento em

face de acOes inconstitucionais.
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2.3 A Educacao Escolar Indigena no Brasil: mapeando politicas

Documentos nos contam que o processo de escolarizagdo dos indigenas no Brasil foi
iniciado pelos jesuitas a partir de 1549, no Brasil Colonia, momento em que desembarcou a
primeira missdo vinda de Portugal, sob a direcdo de D. Jodo IIl. A presenca dos portugueses
em terras brasileiras tinha como motivacao a exploragao dos bens que a area poderia oferecer,
mas o que os comandantes ndo previram era encontrar habitantes. Centenas de indios,
pintados, cobertos apenas por penas, portando arco e flechas, e falando linguas desconhecidas.

O primeiro contato descrito na Carta de Pero Vaz de Caminha apresenta momentos de
estranhamento, em razdo das caracteristicas dos indigenas e, em seguida, de amabilidade entre
0s povos, pois os indios estavam agraciados com todas as novidades trazidas pelos europeus,
como espelhos, joias, roupas, entre outros acessOrios. Entretanto, a relacdo amistosa entre
indios e europeus nio perdurou por muito tempo. Dando-se conta das verdadeiras intengdes
portuguesas, despertou-se nos indios outra face: a hostil.

Havendo-se instaurado um clima de tensdo e hostilidade entre os indios e os europeus,
que encontravam dificuldades para lidar com essas comunidades, os “selvagens”, como eram
designados nos documentos e nos registros histéricos, tornaram-se um empecilho para a
efetiva acdo portuguesa. Diante disso, a coroa acionou a unica forma de descaracterizar, de
colonizar esses sujeitos, fazendo que “eles deixassem de ser o que eram”, explica Grupioni
(2006, p. 41).

Cabe frisarmos que a coroa, desde o primeiro momento, buscou disseminar a doutrina
crista, por meio de missas, oragdes e hébitos cristdos, mas isso ndo interferiu na dindmica das
comunidades. Essa situacdo fez que os portugueses instaurassem uma escola, a saber, um
centro de civilizagdo catequético. Ou seja: ensini-los a ler e a escrever ndo era apenas para
estabelecer contato, conhecer suas linguas, mas, sobretudo, para catequiza-los.

A principio, com o intuito de estabelecer a comunicacdo com os indigenas e
desenvolver o ensino, os jesuitas criaram a lingua geral, uma lingua de contato, cuja formagao
estava vinculada a miscigenacdo de diversas linguas indigenas (D’ANGELIS, 2012, p. 19).
Compreender a lingua geral permitiria a comunicacdo dos indios com os brancos, uma vez
que o caminho inverso fora feito para o ensino do portugués.

Para que essa finalidade fosse alcancada, os europeus intensificaram o ensino
catequético, disseminaram escolas ao norte, visto que, posteriormente, mais ao sul do pais, os
missionarios evangelistas também adentraram as comunidades e criaram diversas “politicas”

de respaldo para o ensino. Essas comunidades indigenas firmaram-se, porém, em suas praticas
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culturais, pois “bastava que eles voltassem a convivéncia com os outros indios para que
retornassem aos seus costumes e crengas” (SECADI, 2007, p. 10).

Apo6s as escolas de catequese, surgiram, de meados do século XVIII a meados do
século XIX, as escolas de Primeira Letra em consonancia com o Projeto Civilizador.
Destacamos, em primeira instancia, a acdo do Ministro Sebastido José de Carvalho e Melo, o
Marqués de Pombal, que promulgou o Diretério Brasileiro.

O Diretorio refere-se a uma lei, editada em 1755, que retine importantes dispositivos
acerca da politica indigena seguida por Portugal enquanto metrépole administradora do
Brasil, mais precisamente no denominado periodo pombalino, que dominou o cenério politico
portugués na segunda metade do século XVIIIL.

Segundo D’Angelis (2012, p. 20-21), as acgdes pombalinas recairam sobre a
determinacdo de duas escolas publicas em cada aldeia, uma para os meninos e a outra para as
meninas, ¢ “em ambas deveria se ensinar a ler e a escrever na forma que se pratica todas as
escolas das nagdes”. Podemos observar, com as informagdes do autor, a tentativa de moldar as
comunidades indigenas a ideologia portuguesa, em especial com o uso da Lingua Portuguesa,
tendo em vista que € por meio da lingua um dos maiores atos de colonizacdo. Em consonincia
com esse pensamento, Almeida e Almeida (2011, p. 161) explicam que a “linguagem e
educacio sdo instrumentos efetivos de hegemonia porque naturalizam relagoes de poder”.

Atuando com um papel decisivo no cendrio linguistico brasileiro, no final do século
XVIII, esse diretorio interveio no uso da lingua geral e determinou apenas o uso da lingua
portuguesa. Mediante essa imposicao, mais de mil linguas foram dizimadas, conforme
constatou Rodrigues (2005, p. 35).

E sabido que, no periodo de 1808 a 1889, periodo imperial, foram realizadas
discussdes para delinear a educacdo escolar oferecida pelo Estado. Essas discussoes
ocorreram numa época em que a instru¢do popular era muito significativa, além de ser a base
intelectual, moral e social do pais, j4 que, a medida que se investia em educagdo,
demonstrava-se o nivel de preocupacdo com o progresso da nagao.

Por volta da metade do século XIX, o Império deu inicio a regulamentacdo da
catequese indigena, pautando-se no Decreto n° 426 de 1845, que continha os regulamentos
para as missdes de civilizacdo e catequese indigena. Esse regulamento determinava o
estabelecimento de um posto de Diretor Geral dos indios em cada provincia, com a fun¢do de
inspecionar o ensino nas comunidades. A proposta do decreto era inserir a educagdo escolar
indigena com a finalidade de aproximar ainda mais os indigenas da cultura do branco, o que

resultaria em uma servidao maior aos objetivos da Coroa Portuguesa.
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O século XVIII também foi, no entanto, marcado pelo regime escravagista, fato que
denegriu a imagem do Brasil no cenario mundial, e, para reverter tal situagdo, foram criados
os Orgdos estatais, de cunho representativo e protetor dos indigenas, com a funcdo de
intermediar as relacdes entre indios e brancos. Nessa perspectiva, iniciaram-se 0s programas e
acoOes voltados a educagdo escolar indigena, a partir da criagdo do Servigo de Protecdo ao
Indio (SPI), no ano de 1910.

Ribeiro (1976) relata com riqueza de detalhes que, a partir de 1900, intensos eventos

envolveram os indios, levando as autoridades a criar um 6rgdo especifico para cuidar das

questdes indigenas:

Paradoxalmente, um dos pronunciamentos mais decisivos para a fundacio
do Servico de Protecdo aos Indios foi um artigo de um cientista de renome,
Hermann von Ihering, Diretor do Museu Paulista, defendendo ou
justificando o exterminio dos indios hostis. Sumariando a situacdo dos
aborigenes do Brasil meridional e suas rela¢gdes com imigrantes, concluidas
Ihering que, ndo se podendo esperar deles qualquer contribuicdo para a
civilizagdo e sendo, ao contrario, “um empecilio para a colonizacdo das
regides do sertdo que habitam, parece que ndo ha outro meio, de que se
possa lancar mao, sendo o seu exterminio”. (RIBEIRO, 1976, p. 129)

Cabe destacarmos que o Servico de Protecdo ao Indio tinha por responsabilidade
proteger e zelar pelo bem-estar dos indios, mas condutas duvidosas e dentncias de corrup¢ao
levaram-no a ser extinto. Em substitui¢cao, no ano de 1967 foi criada a Fundacdo Nacional do
Indio - Funai, que assumiria as responsabilidades sobre os indigenas e eliminaria o regime de
tutela. O regime de tutela, ainda que tenha sido execrado, estd silenciado nas agdes desse
0rgdo, ja que todo contato com as comunidades indigenas ainda € viabilizado pelo 6rgao.

Sublinhando as dificuldades que as escolas enfrentavam naquele periodo para
catequizar, e até mesmo para ensinar a lingua hegemonica as comunidades, a Funai instituiu
um convénio com o Summer Institute of Linguisticts, o SIL. A unido visava ao
desenvolvimento do ensino, sobretudo de pesquisas para o registro de linguas indigenas, com
a identificacdo dos sons, elaboracdo de alfabeto e andlises de estruturas gramaticais. Quanto
ao método do SIL, D’Angelis (2012, p. 33) revela que se tratava do chamado “bilinguismo
transicional” ou “de transicao”, em que a lingua materna era vista apenas como uma ponte
para a aprendizagem da lingua portuguesa e, por conseguinte, facilitar a conversio religiosa
dos indigenas.

As atividades desse instituto demonstravam objetivos deturpados, uma vez que o SIL
se apresentava como uma entidade empenhada em desenvolver pesquisas linguisticas, mas

agia, e ainda age, com carater missiondrio. Em face das atividades do SIL, Orlandi (2002, p.



76

77) afirma que a entidade se “caracteriza ambiguamente como cientifico-religiosa”, tendo em
vista que, enquanto propaga uma imagem de institui¢do filantrépica voltada a descricdo e
documentacdo de linguas indigenas, nutre levianamente um lado com finalidade evangelista,
apoiando a expansao do capitalismo e a exploracao das reservas.

Atravessados por inimeros flagelos, Melia (1999, p. 14) afirma que todas as
imposicoes feitas pelos jesuitas eram verdadeiros ataques a alteridade desses povos.
Alteridade, nas lentes do antrop6logo, corresponde a liberdade de um sujeito ser ele proprio,
em qualquer circunstancia ou ambiente.

Para o estudioso, os povos indigenas mantiveram sua alteridade em decorréncia de
suas proprias estratégias, concebidas em vdarias esferas, mais precisamente na acao
pedagodgica. Segundo o autor, sempre houve uma educacdo indigena entre os povos, 0 que
propiciou que os seus modos de ser e as suas culturas fossem transmitidos as novas geracoes,
ou seja: a educacgdo indigena como meio educacional é que contribuiu para a manutencio de
sua alteridade. (MELIA, 1999).

Esse pensamento vai ao encontro da perspectiva de D’Angelis (2012, p. 16), ao
enfatizar que a escola € um espaco que, para além de lutas de classes, também € um espaco de
préticas transformadoras, somadas as possibilidades de reafirmacdes identitarias coletivas.

Desse modo, cabe estabelecermos uma distin¢ao entre os termos Educacdo Indigena e
Educacgdo Escolar Indigena. Nas palavras de Nincao (2003, p. 10), a Educagdo Indigena é
“intra-social e acontece no contexto social em que se vive dispensando o acesso a escrita e aos
conhecimentos universais [...] em que o saber realmente valorizado propaga-se oralmente”,
enquanto a educacao escolar indigena ¢ “uma forma sistematica e especifica [...] que por sua
vez pressupde o uso da escrita e articuld-los de maneira reflexiva ao contexto socio-cultural
indigena”.

Considerando as defini¢cOes articuladas pela autora, argumentamos que as duas
modalidades de educacdo sdo paralelas: enquanto a educacdo indigena ocorre no seio da
familia, de forma oral, a educacdo escolar indigena se consolida atendendo as especificidades
de um curriculo comum, com énfase na escrita. Em outro momento, contudo, elas se ligam,
coexistindo e se completando. Ao ressaltarmos a situag@o atual dos indios, carecendo de uma
educagdo que abra portas para um novo futuro, garantindo seus direitos, a educagdo escolar
indigena € fundamental.

Com indimeros movimentos voltados as comunidades indigenas e com o cenario
brasileiro efervescente no agenciamento de politicas de regulamentacdo para esses povos,

cujo “controle” estava sob a responsabilidade da Funai, ¢ publicado, em 1973, o Estatuto do
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Indio, por meio da Lei n° 6.001, de 19 de dezembro. Esse estatuto dispde, a principio, em seu
artigo 1° que: “Esta Lei regula a situagao juridica dos indios ou silvicolas e das comunidades
indigenas, com o propésito de preservar a sua cultura e integrid-los, progressiva e
harmoniosamente, a comunhao nacional”. (BRASIL, 1973, p. 01)

O termo “silvicola” usado no documento, e em outros, atribui ao indio um carater de
incapacidade, e faz referéncia a um ser insociavel. Conforme explica o Dicionério da Lingua
Portuguesa de Evanildo Bechara (2011, p. 1048), “silvicola” significa: “que, ou quem vive
nas florestas, selvagem”. Dessa forma, descreve os indigenas como selvagens, o que pode
demonstrar certo preconceito. Miasaki (2012, p. 69) esclarece, porém que, mesmo havendo
dissonancias no estatuto, ele provocou importantes mudancas sociais desde a sua publicagdo.

Se observarmos a posicao assumida pelo Estado em relacdo aos indigenas, apoiando-
nos no termo “silvicola”, notaremos a intengdo escamoteada de excluir esses povos e suas
praticas e de manté-los na condicdo de selvagem. Ainda que o documento reporte a
“preocupacdo” em preservar a cultura desses povos, a finalidade de integra-los a sociedade
hegemonica remonta ao efeito de sentido de impor a eles uma forma de vida que ndo os
representa e com a qual eles ndo se identificam.

A luta pelos direitos e prote¢do dos indigenas surgiu por volta de 1930, mas somente
entre 1960 e 1970 grupos e organizacdes ndo governamentais hastearam a “bandeira” de luta
pelos direitos desses povos defendendo-os e buscando formas de protegé-los. Na esteira do
CEDI!! (1991, p. 27), no inicio do ano de 1988 varios indios, de diversas etnias, tendo como
lideranca os indios Kaiapos, reivindicavam seus direitos. Foram varios meses de conversas e
reunides entre as liderangas indigenas e autoridades competentes, até que, em 1° de junho de
1988, foi concedido um capitulo exclusivo na Constitui¢do para os indios. Desenvolvido com
a participacdo dos indigenas, mas escrito pelo branco, esse capitulo visa assegurar seus
direitos, como educacdo, saude, alimentacdo, moradia, e zelar por eles, garantindo, assim,
condig¢Oes basicas de vida e de convivio com 0s brancos.

Nesse viés, a Constitui¢cdo da Reptblica Federativa do Brasil lancada em 1988 é um
fator relevante para o reconhecimento das diversas comunidades que compdem o pais,
ratificando os seus valores. Nas palavras de Grupioni (2006, p. 57), “com a nova
Constitui¢do, os indios nao s deixaram de ser considerados uma espécie em vias de exting¢ao,
como passaram a ter assegurado o direito a diferenca cultural, isto €, o direito de ser indios e

de permanecer como tal”.

1 - ~ .
Centro Ecuménico de Documentag¢do Indigena.
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Desde a publicagdo da Carta Magna, foram publicados outros documentos que
instituem normas, em especial para as escolas e a educacdo escolar oferecida nas
comunidades. O Decreto presidencial n°® 26, de 1991, retirou da Funai a exclusiva agao de
conduzir questdes educacionais e transferiu-a para o Ministério da Educacdo (MEC). No
mesmo ano, foi editada a Portaria Interministerial n°® 559/MJ/MEC, que instituiu, no
Ministério da Educagdo, a Coordenadoria Nacional de Educagdo Indigena, garantindo aos
indios uma educacdo bilingue.

Em posse desse decreto, o Ministério da Educagdo criou o Comité Nacional de
Educacgdo Escolar Indigena, que elaborou o documento das Diretrizes para a Politica Nacional
de Educacdo Escolar Indigena no ano de 1993. Tais diretrizes tinham o objetivo de
estabelecer os principios organizadores da pratica pedagogica em contextos de diversidade
cultural, considerando as especificidades, a diferenca, a interculturalidade, o uso das linguas
maternas e a globalidade do processo de aprendizagem. (BRASIL, 1993).

O destaque dessa nova politica € o principio constitucional de que os povos indigenas
tém direito aos processos proprios de ensino e aprendizagem, que implicariam a instituicdo de
uma Educacdo Escolar Indigena intercultural, bilingue e diferenciada, conforme assegura a
Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo, a LDB, estabelecida a partir da promulgacao da Lei n°.
9.394 de 1996. (BRASIL, 1996). Essa lei, que, por sua vez, substitui a lei n® 4024-6, instituiu,
no artigo 87, a "Década da Educacdo", buscando incentivar a Unido a encaminhar ao
Congresso Nacional um Plano Nacional de Educagdo contendo diretrizes e metas para os dez
anos seguintes. O plano em questdo foi estabelecido a partir da Lei n° 10.172, de 2001, tendo
como um de seus objetivos ofertar programas educacionais aos povos indigenas para todas as
séries do ensino fundamental, assegurando a total autonomia para as escolas indigenas, tanto
no que se refere ao projeto pedagdgico quanto aos recursos financeiros, e garantindo a plena
participacdo da comunidade nas decisOes relativas ao funcionamento dessas escolas.
(BRASIL, 2014).

No ano de 1998, foi lancado o Referencial Curricular Nacional para as Escolas
Indigenas (RCNEI), que objetiva oferecer subsidios para a elaboragdo de projetos
pedagdgicos para as escolas indigenas e, assim, melhorar a qualidade do ensino e a formacado
dos alunos indigenas.

No movimento de transformacdes, via elaboracdo de novos documentos, destacamos o
Parecer 14, de 1999, que fundamenta a educagdo indigena, determina a estrutura e
funcionamento da escola indigena, além de propor agdes concretas em prol da educacio

escolar indigena. (BRASIL, 1999). Em consonancia a promulgacdo desse documento foram
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criadas, a partir da Resoluc¢do n° 3, as novas Diretrizes para a Politica Nacional da Educacao
Escolar Indigena.

Com a finalidade de construir referenciais e orientagdes que pudessem nortear a tarefa
de implantagdo permanente de programas de formacgdo de professores indigenas, de modo que
atendessem as demandas das comunidades indigenas e as exigéncias legais de titulagdo dos
docentes em atuag@o nas escolas indigenas do pais, foi criado, em 2001, o documento acerca
dos referenciais para a formacao de Professores Indigenas.

Na mesma esteira, temos, em 2004, a publicacao do Decreto Presidencial n° 5.051, de
19 de abril de 2004, que promulga a Convencdo 169 da OIT, a Organizacdo Internacional do
Trabalho sobre Povos Indigenas e Tribais. De acordo com a convencdo (BRASIL, 2004), os
governos deverdo assumir a responsabilidade de desenvolver acdes para proteger os direitos
dos indios e de garantir o respeito a sua integridade, e seguindo tal perspectiva, essas
comunidades terdao assegurado o direito de gozar plenamente de seus direitos, sem obstaculo
ou discriminacao.

Em consonancia com as disposi¢Oes discutidas, temos o Decreto Presidencial n° 6.861,
de 2009, que define a organizacdo, estrutura e funcionamento da escola indigena, assim como
a organizacao territorial da educagdo escolar sob a defini¢do de territérios etnoeducacionais,
especificando que cada um deles contard com um plano de a¢do e fixando conteddos para a
formacdo dos professores indigenas. (BRASIL, 2009). Posteriormente, ocorre a publicacdo da
lei n° 12.416, em 2011, alterando a lei n® 9.394 de 1996 — LDB, para dispor sobre a oferta de
educacgdo superior para os povos indigenas.

Com o objetivo de alcangar as comunidades indigenas em suas especificidades, o
MEC publica, no diario oficial, as Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacido Escolar
Indigena na Educacdo Basica, por meio da Resolucdo do CNE/CEB n° 5 em 2012. Essas estao
pautadas nos principios da igualdade social, da diferenca, da especificidade, do bilinguismo e
da interculturalidade, dos fundamentos da Educacdo Escolar Indigena, fomentados pelos
didlogos com a Declaracdo Universal dos Direitos Humanos de 1948 da Organizacdo das
Nagoes Unidas (ONU), com a Declaragdo das Nacdes Unidas sobre os direitos dos povos
indigenas de 2007, com as orientacoes do Parecer CNE/CEB n° 1/2011 e do Parecer
CNE/CEB n° 9/2011, com as deliberagdes da I Conferéncia Nacional de Educacdo Escolar
Indigena, realizada em novembro de 2009, e com o Decreto n° 6.861/2009, ja citado,
propiciando um favoravel deslocamento no cenario educacional das comunidades.

Mais recentemente, foi homologada a Resolu¢d@o n° 1, de 7 de janeiro de 2015, que, via

Parecer CNE/CP n° 6/2014, institui as Diretrizes Curriculares Nacionais para a Formagao de
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Professores Indigenas em cursos de Educacdo Superior e de Ensino Médio, visando
regulamentar os programas e cursos destinados a formacdo inicial e continuada de professores
indigenas no dmbito dos respectivos sistemas de ensino, suas instituicdes formadoras e 6rgaos
normativos. (BRASIL, 2015).

Além disso, temos as legislacdes e normas expedidas pela Funai, disponiveis no site'?
oficial do 6rgdo, como o Programa Diversidade na Universidade, Lei n° 10.558, de 2002; as
orientacdes para a selecdo dos estudantes indigenas no ensino superior por meio da Portaria
expedida pela Funai de n® 849, de 2009, e o Decreto n° 6.861, de 2009, indicando a
organizac¢do das escolas em territorios etnoeducacionais.

Como podemos observar, hi diversas acdes legislativas que discorrem acerca das
escolas e da educacdo escolar indigena no pais. Nesse aspecto, a historia da educacgdo
indigena no Brasil confunde-se com a propria histéria do Brasil, em decorréncia, desde o
século X VI, das discussdes sobre a oferta de programas de educacdo para as comunidades
indigenas como forma de catequizacdo, civilizacdo e integracdo imposta aos indios.
Explicamos: esse processo, o estabelecimento da escola entre grupos indigenas, acarretou a
obrigatoriedade dos povos em aderir aos valores alheios e a negar suas identidades étnicas.

Sobre as politicas existentes no pais, referentes a educacio escolar indigena, trazemos
a reflexdo as que compreendem o estado de Mato Grosso do Sul, pois ainda que seja o quarto
estado no ranking de populacdo indigena, com aproximadamente 53.900 indigenas, segundo
Urquiza et al (2010, p. 50), ndo acompanha com efetividade as mudancas no cenario indigena.
Podemos constatar isso mediante as publicacdes feitas pelo Estado em comparacdo as
discussoes e situagcdes ocorridas no seu ambito.

Lancando olhar para o estado de Mato Grosso do Sul, apresentamos a Delibera¢do n°.
6767, de 25 de outubro de 2002, que estabelece normas para a estrutura, organizagdo e
funcionamento das escolas indigenas pertencentes ao Sistema Estadual de Ensino de Mato
Grosso do Sul, para que seja ofertada a Educacdo Escolar Indigena, e as leis orgénicas
desenvolvidas em cada municipio. Em 29 de fevereiro de 2016, foi sancionada a Lei n® 4.811,
acrescentando os dispositivos que mencionam o Anexo da Lei n® 4.621, de 22 de dezembro de
2014, que tem como objetivo atender e estruturar escolas indigenas, aprimorando a educagdo
em Mato Grosso do Sul. Pela lei, nas escolas indigenas, as aulas serdo ministradas por

professores da mesma etnia dos alunos e também oferecendo a eles capacitacdo para prevenir

12 hitp://www.funai.gov.br. Acesso em: fev. de 2015.
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e detectar casos de violéncia doméstica e sexual, questdes étnico-raciais € como tomar
providéncias adequadas nesses casos. (MS, 2014)

E importante ressaltarmos que a Secretaria de Estado de Educacio/MS, por meio da
Resolucdo n° 1.120, de 1996, constituiu o Grupo de Trabalho de Educacdo Escolar Indigena,
em obediéncia ao disposto no art. 2° do Decreto Federal n° 26/91, combinado com art. 5° da
Portaria Interministerial 559/91. Em seguida, com base na Resoluc¢do n° 1.387, de 1999, foi
criado o Comité de Educacdo Escolar Indigena e extinguiu-se o Grupo de Trabalho de
Educacdo Escolar Indigena constituido por meio da Resolugdo n° 1.120. Dessa forma,
pautando-se no Decreto Estadual n° 10.734, de 2002, o Governo Estadual criou a categoria
Escola Indigena, no dmbito da Educacdo Bésica, no Sistema Estadual de Ensino do Estado de
Mato Grosso do Sul, em atendimento as normas legais.

Com base nas leis, pareceres, decretos e resolugdes apontadas, observamos que a
legislagdo concernente a educagdo escolar indigena no Brasil, em especial no estado de Mato
Grosso do Sul, ndo tem contemplado as comunidades indigenas, uma vez que as
especificidades dos povos sdo silenciadas nos documentos, em razdo da necessidade de
abranger a unidade da federacao.

Em razdo de determinados dispositivos legais ndo alcancarem seus objetivos, ja que
sdo elaborados para atender todos os povos que vivem no estado, emergem situagdes
conflituosas, visto que o governo, ainda que tenha jurisprudéncia, ndo desenvolve medidas
especificas para solucionar problemas mais especificos de uma determinada regido e/ou de
uma determinada etnia. O resultado dessa inabilidade sdo comunidades em circunstancias de
abandono, sem acesso a saide e saneamento, por exemplo, direitos que sdo garantidos em leis
e reforcados por agdes posteriores, conforme expusemos.

Outras dificuldades sdo relativas a auséncia da educacdo escolar indigena e os
conflitos por demarcagao territorial. Como nos propomos analisar as representacoes de escola
e de territorio, via documento normatizador e discurso dos indios Kinikinau, o conhecimento
pautado nas legislacdes vigentes, sobretudo da educacdo, como expusemos, torna-se
imperativo em virtude de contribuir para as interpretacdes e os efeitos de sentido que o
documento das Diretrizes (BRASIL, 2012) e os dizeres desses indios poderao gerar.

Apontamos, no item seguinte, as questdes metodologicas pertinentes a constituicdo do
corpus discursivo, bem como os aspectos metodoldgicos que subsidiam a coleta de dados e as

andlises apresentadas no capitulo III.
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2.4 Constituicao do corpus discursivo: aspectos metodolégicos

Ja que nossa pesquisa se apoia na perspectiva transdisciplinar da Anélise do Discurso
de vertente francesa, apresentamos, neste item, os recursos metodoldgicos utilizados durante a
pesquisa.

Frisamos que ndao ha sentido unico e literal nas anélises discursivas. Todos os
conceitos trazidos até aqui sao inerentes as analises, pois € a partir das relagdes de formagdes
e de enunciabilidade de um discurso, inscrito em um determinado lugar e tempo, que
podemos apontar para os possiveis efeitos de sentido, isto €, possiveis interpretacoes, ja que a
linguagem ¢ “opaca e incompleta” (ORLANDI, 2008, p. 31).

O corpus é constituido por dois arquivos: o primeiro traz o discurso oficial das
Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar Indigena na Educacdo Bésica,
publicadas em 2012; o segundo os dizeres dos indios Kinikinau que vivem na Aldeia Sado
Jodo. Buscamos, via discursos, problematizar o processo identitario desses sujeitos e analisar
as representacoes de escola e territorio que atravessam esses discursos.

Em relacdo ao primeiro discurso, ressaltamos que essas diretrizes configuram-se como
um dispositivo, uma rede de poderes, vinculada a outros discursos e que “estd sempre em
movimento, sempre em mudanca, sempre em formacao”. (CORACINI, 2007, p. 119). De tal
modo, nossa tarefa, na condi¢do de analistas do discurso, “consiste em problematizar os
enunciados concretos em sua historicidade, descrevendo e analisando os fatores que
permitiram que esses enunciados se inter-relacionassem, se negassem, se excluissem, se
substituissem” (SOUSA, 2011, p. 112).

Cabe salientarmos que esse discurso constituido em uma lei, assim como todo arquivo,
“responde a estratégias institucionais de organizagdo e conservacdo de documentos e acervos,
e através delas, de gestdao da memoria de uma sociedade” (ZOPPI-FONTANA, 2005, p. 97).
A lei, enquanto arquivo, entrelaca-se com resultantes estratégias e conhecimentos, fazendo
que uma rede de formagdes discursivas se conserve em uma sociedade. Logo, a lei se
apresenta como uma virtualidade, projetando-se apenas no papel. (ZOPPI-FONTANA, 2005).

Nesse sentido, buscamos, pelo “efeito de raridade”, enunciados que fagam emergir, via
andlise da materialidade linguistica, representacdes sobre o indio, bem como a representacao
que este, o indio, tem do branco e do documento em questdo; além das representacdes de
escola e territorio construidas pelo discurso Kinikinau e pelo discurso oficial. (FOUCAULT,
2008, p. 76). Por meio da arqueogenealogia, chegamos as relacdes de forca e resisténcia,

assim como as estratégias e praticas discursivas.
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Foucault (2008, 2012) busca empreender a estrutura dos saberes, a ordem que embasa
a producdo e a (co)existéncia de discursos em um certo momento historico. Ao estudar os
discursos, o autor debruga-se sobre a histéria, os fatos que a modulam como um quebra-
cabeca: a construgio dos sentidos.

Diante da singularidade dos discursos e dos efeitos de sentido que estes podem gerar,
o método analitico arqueogenealdgico elaborado por Foucault (1998; 2012) tem o objetivo de
descortinar a “positividade do saber em um determinado momento historico” (GREGOLIN,
2004, p. 71). Por meio desse artificio metodoldgico, torna-se possivel reestruturar o cenario
em que os elementos foram articulados e, por conseguinte, produziram, transformaram e
apagaram outros discursos. Esses elementos sdo os enunciados.

Em Arqueologia do Saber, Foucault (2008) descreve com detalhes o método
arqueologico, que tem o objetivo de auxiliar na compreensao do funcionamento dos discursos
imbricados em uma rede, um conjunto de discursos associados as estratégias que o legitimam
ou o tornam raro. E fundamental frisarmos que esse método rastreia as condicdes de
possibilidade de irrup¢do dos enunciados. Aratjo (2011, p. 91) argumenta que “o arquedlogo
nao se interessa em saber se uma proposicao € cientifica (verdadeira ou falsa) ou ndo, e sim o
que possibilitou, de que fundo de saber alguém pode dizer o que disse”.

O método arqueogenealdgico, que nasce da unido entre a arqueologia de Foucault e as
influéncias de Nietsche acerca da genealogia, propicia ao analista chegar, via materialidade da
lingua, as relacdes entre os discursos produzidos em determinadas localidades e os dominios
que restringem a sua producdo. Ele possibilita compreender os efeitos de sentido dos
enunciados para além das palavras que o compdem. Visto que a linguagem nao é nitida/clara
e € constituida de falhas, assim como o sujeito, esse artificio metodolégico conduz o analista a
interpretacdes mais abrangentes, da relacdo que o objeto do enunciado mantém com outros
enunciados: o campo de enunciabilidade, ou seja, de coexisténcia de sentidos e da posicado
ocupada pelo sujeito (durante a enunciag¢do), lancando luzes para se chegar ao campo de
surgimento do enunciado.

Para a constru¢do do corpus, além do arquivo referente as diretrizes utilizamos trés
entrevistas realizadas com trés membros da comunidade Kinikinau. E, com o intuito de
resguardar a identidade dos sujeitos pesquisados, por medidas de ética, seus verdadeiros
nomes sao mantidos em sigilo. Assim, € pertinente salientar que a abreviacdo (R) corresponde
aos recortes discursivos, (S) designa sujeito, a letra (P) refere-se aos professores entrevistados
e a letra (A) identifica a artesd, como, por exemplo, SP1, SP2 e SA. Os numeros que

acompanham as letras sdo utilizados para indicar tanto os sujeitos quanto a sequéncia em que
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os recortes discursivos foram selecionados para as andlises, como, por exemplo, R1; R2; R3 e
assim sucessivamente. No capitulo III, sdo analisados quinze recortes, sendo nove no subitem
dedicado ao discurso oficial e cinco no subitem voltado ao discurso dos Kinikinau. Ancorados
na perspectiva de Orlandi (2009, p. 139), compreendemos o “recorte” como uma “unidade
discursiva, fragmento correlacionado de linguagem em situagao”.

Os procedimentos realizados para a producdo da pesquisa foram:

a) Pesquisa bibliogrdfica e levantamento de dados

No primeiro momento, realizamos um levantamento dos trabalhos na 4rea indigena
que abordam, em especial, os Kinikinau; em seguida, buscamos trabalhos desenvolvidos na
perspectiva discursiva, com andlises de documentos normatizadores.

b) Andlise documental (histéria do povo, dados do IBGE/Funai/MEC, dissertacoes,
teses, documentos legais)

Esta fase foi destinada a organizacdo dos materiais localizados por meio de sites do
IBGE; Funai; MEC; instituicdes dederais e estaduais de ensino e a andlise preliminar destes
para a utilizacio na pesquisa. Além disso, buscamos dados que explanassem sobre a historia,
a lingua, a cultura e documentos que dialogassem com a nossa temdtica a fim de subsidiar
nossas reflexdes.

c) Gravacgdo, com autorizagdo, sobre as memorias do povo;

Com o material ja selecionado, realizamos cinco entrevistas, cada uma com um
membro da comunidade, visando coletar dados que nos permitissem analisar com maior
solidez o processo identitirio e as representacdes de escola e territorio. Entre as questdes
abordadas no roteiro das entrevistas, foi proposta a discussdo sobre a visdo dos indigenas
sobre si e sobre o outro (branco e indio) frente as relacdes estabelecidas na comunidade; a
histéria do grupo até a chegada a Aldeia Sdo Jodo; o convivio com outras etnias; a ligacdo
com a escola da comunidade e os conflitos na busca da identificacio Kinikinau e da
demarcacgdo territorial. No decorrer dos didlogos, no entanto, foram surgindo outros
questionamentos e, dessa forma, outras perguntas foram feitas, a fim de que pudéssemos
responder as questoes de pesquisa deste estudo. Apos a transcri¢do literal das entrevistas com
base nas normas do NURC'", realizamos os recortes a fim de alcancar os objetivos da
pesquisa.

A partir dos critérios de escolarizacdo, funcdo social, disponibilidade e aceitabilidade

por parte da propria comunidade, selecionamos cinco membros da comunidade para realizar

" Normas para transcri¢do de entrevistas gravadas (PRETI, 2003).
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das entrevistas, todavia fizemos uso de apenas trés entrevistas compreendendo que essas
comtemplam os nossos objetivos e respondem as nossas perguntas de pesquisa.

No primeiro momento, expusemos o projeto de pesquisa a comunidade e esclarecemos
a sua finalidade. Por meio do Termo de Consentimento Livre e Esclarecid014, no qual é
garantido o direito do participante de retirar-se da pesquisa a qualquer momento, sem
prejuizos, assinado por nos e pelos indigenas, assumimos a responsabilidade de desenvolver,
na comunidade, um trabalho consciente que os auxilie nessa nova etapa de autoidentificacao,
e que desperte, na sociedade em geral, a consciéncia da importancia de preservar a histéria e a
cultura dos povos indigenas. Todas as entrevistas foram realizadas no espaco escolar da
comunidade em uma das salas de aula.
d) Selecdo dos dados

Nesta etapa, muito significativa ao trabalho, por dela dependerem a etapa seguinte e o
resultado final desta pesquisa, realizamos o trabalho de selecdo dos dados que constituiram as
sequéncias discursivas, tanto do documento oficial das diretrizes quanto das entrevistas com
os membros da comunidade. O corpus da pesquisa é constituido de quinze recortes, onde
nove foram retirados do documento institucional e seis das entrevistas com os indigenas.

A selecdo teve como base o método arqueogenealdgico de Foucault (1998, 2012),
buscando as regularidades enunciativas, os efeitos de sentido que emergem das escolhas
discursivas e as relagdes de forga e resisténcia. O método arqueogenealdgico € fundamental
para esta pesquisa, em razdo da utilizacdo da histéria como respaldo nas construgdes dos
sentidos, pois estes sdo articulados por eventos historicos, redes tecidas pela memoria e
acionadas pela descontinuidade. (FOUCAULT, 1998).

e) Andlises

A etapa final, referente as analises, apoiou-se nas perspectivas da AD, dos estudos
culturalistas e da geografia, buscando, em face da opacidade da lingua, possiveis efeitos de
sentido que desses recortes emergem e representacdes construidas no/pelo discurso do
documento das diretrizes e dos Kinikinau acerca de escola e territério. A partir disso,
observamos em quais sentidos essas representacdes poderiam divergir ou complementar-se e
suscitar uma reflexao critica na sociedade em geral e, em especial, na sociedade académica.

A coleta de dados foi realizada por meio do dispositivo da entrevista.
Compreendendo-a sob o viés discursivo, a entrevista abandona o carater de ferramenta e passa

a ocupar o lugar de género discursivo. Pensd-la como um instrumento, um simples meio pelo

14
CF anexo.
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qual o pesquisador obtém as informacdes desejadas, pressupde uma visdo de linguagem
“homogénea, transparente”. (ROCHA et al, 2004, p. 04).

Atendendo ao rigor cientifico, a entrevista, na perspectiva discursiva, deve ser
considerada um “dispositivo enunciativo, de producao de textos”, em que ha interferéncia
direta do pesquisador, uma vez que € por meio da interacdo pesquisador-pesquisado que a
entrevista (o texto) € construida. H4, portanto, uma coautoria nesse género, ja que a entrevista
“se caracteriza como verdadeira situagdo de enunciagdo envolvendo entrevistador e
entrevistado” (ROCHA, 2004, p. 10). Desse modo, o pesquisador, ao langar mao desse
dispositivo, tem a oportunidade de identificar outros textos, outras vozes que se mesclam a
voz do sujeito pesquisado e influenciam a (re)atualizag¢do de seu dizer.

Diante do exposto, acreditamos que seja relevante dizer que buscamos, passando por
essas questdes, encontrar, pelas camadas sedimentares da historia, as relacdes de poder que
viabilizam determinadas discursividades e, em decorréncia disso, buscam escamotear outras.
E como, na perspectiva discursiva, a linguagem ndo é transparente e € passivel de falhas,
utilizamos o método arqueogenealdgico de Foucault (1998, 2012), que nos permitiu
problematizar os processos de subjetivacdo dos sujeitos e “escavar” os enunciados em busca
de regularidades que facam emergir a ordem das escolhas discursivas desse sujeito.
Entendemos que “é preciso entdo rachar, abrir as palavras, as frases e as proposi¢des para
extrair delas os enunciados”. (DELEUZE, 2005, p. 61).

Baseando-nos nas explanagOes feitas até o momento, podemos afirmar que a historia
do povo Kinikinau, a travessia de Chané-Guani a Kinikinau, os obstaculos enfrentados pela
comunidade em meio aos conflitos territoriais até a chegada a Aldeia Sao Jodo, em conjunto
com as atuais circunstancias vividas pelo grupo, sobretudo no ambito escolar, acionam
significacOes para serem desveladas no capitulo seguinte. Nesse viés, buscamos tracar como
se da a constituicdo identitaria desses sujeitos, com vistas a analisar as representacoes

presentificadas em ambos os discursos a partir dos eixos escola e territdrio.



CAPITULO III

UM OLHAR DISCURSIVO: REPRESENTACOES DE ESCOLA E TERRITORIO

87



88

Neste capitulo, apresentamos as andlises das sequéncias discursivas permeadas pelos
objetivos da pesquisa que correspondem a: a) problematizar o processo identitidrio dos
Kinikinau e, como objetivo especifico; b) analisar as representagdes de escola e territorio que
emergem do discurso oficial das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar
Indigena na Educagdo Bésica, langadas em 2012, e do discurso dos Kinikinau.

Com base nos nossos objetivos e nas regularidades discursivas, estabelecemos dois
eixos para andlise: escola e territério. E, em razdo da extensdao do corpus, dividimos esse
capitulo em trés partes: a primeira onde analisamos o discurso do documento oficial; a
segunda, dedicada as analises do discurso Kinikinau e a terceira, destinada a uma reflexao
paralela dessas discursividades, a fim de rastrear os pontos de didlogos e de divergéncias.

Interessamo-nos por discursos, que viabilizam o rastreamento das formagdes
discursivas e dos interdiscursos que constroem os processos de identificacdo e tais
representacdes, a fim de responder as questdes de pesquisa: Quais as praticas discursivas que
podemos rastrear nos discursos por meio da relacdo saber-poder? Quais as representacdes que
emergem dos discursos oficial e Kinikinau sobre escola e territorio? Ressaltamos que nosso
escopo analitico € compreender a formacdo das identidades desestabilizadas pelo processo
agonistico (BHABHA, 2007), em que os sujeitos enfrentam os conflitos por estarem na
relacdo com o outro, o diferente, o estranho, mas que, ao mesmo tempo, é imprescindivel para
a sua constituicdo, e analisar as representacdes de escola e territorio presentificadas nos
discursos que constituem o corpus para as analises.

E preciso, nesse sentido, atravessar a opacidade da lingua, engendrar-se no sistema de
dispersdo dos discursos, buscando encontrar as regularidades e as contradi¢des existentes para
chegar as filiacdes de sentidos. Logo, compreendemos que, apesar da descontinuidade dos
discursos, ha uma continuidade — uma sequéncia na apari¢ao dos discursos — que sé pode ser
expressa por meio de um corte historico, descobrindo os efeitos de sentido, na maioria das
vezes, escamoteados pelo sujeito.

Assim, o processo discursivo consolida-se a partir de interpretagdes que se
(trans)formam e produzem, a cada novo momento de leitura, outros sentidos, pois, para a AD,
“o sentido nao esta fixo a priori como esséncia das palavras, nem tampouco pode ser qualquer
um: hd uma determinagdo historica. Ainda, um entremeio” (ORLANDI, 2007, p. 27). E ¢
nesse entremeio que o analista do discurso deve mergulhar para rastrear os sentidos que

rangem dos enunciados.
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No item a seguir, analisamos, a partir do discurso das diretrizes, as formacdes
discursivas e os interdiscursos que o atravessam e lancam luzes para compreendermos como

ocorre a construcao das representacdes de escola e de territério.

3.1 O discurso oficial: Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacio Escolar
Indigena na Educacao Basica (2012)

3.1.1 Eixo I: Representacao de escola

Assim como outros sistemas disciplinares, a lei funciona como uma ferramenta de
normatizacdo da sociedade, que busca “corrigir” o que ndo se enquadra em seu padrdo, ou
seja, o que foge a ordem de sua hegemonia. O discurso legislador carrega, como premissa, um
discurso moderno, por um lado, mas que, por outro, desvela uma compreensdo limitada do
mundo, em especial, do mundo indigena.

O documento das Diretrizes €, nesse sentido, um importante articulador na constru¢do
da identidade dos sujeitos, pois, a medida que sua fun¢do € apontar caminhos a sociedade no
ambito de sua organizacio, em face de uma ideologia dominante, o0 chamado bem comum, o
sujeito curva-se a sua governamentalidade para ndo fugir a ordem discursiva dominante. Essas
diretrizes, configurando-se como um dispositivo, uma rede de poderes vinculada a outros
discursos, estdo “sempre em movimento, sempre em mudanga, sempre em formagdo”, a fim
de abranger todos os povos. (CORACINI, 2007, p. 119). As ddvidas surgem no limiar da
interpretacdo: a lei inclui ou exclui?

E fundamental ressaltarmos que esse documento, enquanto arquivo, entrelaca-se com
resultantes estratégias e conhecimentos, fazendo que uma rede de formacgdes discursivas se
conserve em uma sociedade. Diante disso, o discurso da lei promove a (des)(re)construcdo das
identidades e o agenciamento de discursos modalizadores sobre inclusdo e exclusdo, tendo em
vista que “todo arquivo responde a estratégias institucionais de organizag¢do e conservagao de
documentos e acervos, € que por meio delas, de gestio da memoria de uma sociedade”.
(ZOPPI-FONTANA, 2005, p. 97).

Essas diretrizes sdo apresentadas como fundamentais para o ensino nas comunidades,
pois funcionam como um conjunto de orientacdes que delegam aos indios maneiras de
(con)viver no espago escolar e regulamentam o processo de escolarizagdo, entretanto as vozes
que ali ecoam ndo sdo indigenas. O recorte a seguir foi retirado da segunda pagina do

documento:
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R1: Estas Diretrizes Curriculares Nacionais estdo pautadas pelos
principios da igualdade social, da diferenca, da especificidade, do
bilinguismo ¢ da interculturalidade, fundamentos da Educacgdo Escolar
Indigena.

No primeiro momento, observamos os itens lexicais igualdade, diferenca e
especificidade, que vao, aos poucos, supondo uma representacao de indio para a sociedade
branca, e, por conseguinte, a representacio de escola veiculada pelo Estado. A medida que
essas diretrizes propdem tais diretivas, surgem questdes como: Igual para quem? Diferente
para quem? E fundamental, com isso, refletirmos quais praticas discursivas orientaram esse
modelo de educacéo.

Os principios de igualdade, diferenca e especificidade desnudam os reais objetivos da
educacgdo escolar preconizada pelo Estado, que prioriza a igualdade e como, em um efeito de
piramide, as diferencas e as especificidades sdo elencadas em segundo plano. O fato de estas
se fazerem presentes revigora a face inclusiva da lei e, com isso, tal manobra discursiva
possibilita o efeito de sentido de unido entre os povos, de uma relagdo estabelecida no
“respeito” as diferencas.

Sdo, portanto, argumentos que o legislador utiliza e direciona a todos os indigenas do
pais, materializando e, por sua vez, cristalizando discursos outros, ja-ditos, que “pregam” a
igualdade dos sujeitos, o respeito as diferencas. Essa relacdo interdiscursiva, sedimentada na
lei, por meio do “efeito de um pré-construido como modalidade discursiva” (PECHEUX,
1988, p. 156), corrobora a face inquestionavel e de verdade absoluta do dizer institucional,
articulada pela sociedade, consolidando uma realidade de universalidade, e mobilizada por
uma formacgao discursiva juridica.

O legislador constituinte primou por incluir, neste mesmo paragrafo, os termos
bilinguismo e interculturalidade, com o intuito de enaltecer a face inclusiva da lei, no entanto
estabelece uma nova frente de exclusio, ja que a nocao de bilinguismo nos remete ao “uso de
duas linguas por um individuo, pais” (BECHARA, 2011, p. 339). Desse modo, constatamos
que o documento considera apenas o uso de duas linguas: no caso, a lingua portuguesa e a
lingua indigena, sendo a lingua portuguesa a hegemonica, ja que o proprio documento, apesar
de ser destinado as comunidades, ndo estd disponivel em linguas outras (inclusive nas linguas
indigenas). Ou seja: parece desconsiderar qualquer tipo de relacdo que essas comunidades
possam ter com outras linguas, como o espanhol, o inglés, o guarani, entre outras, ao enunciar

bilinguismo.
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Essa ideia ganha maior respaldo com o uso da expressdo interculturalidade, sendo
gerado, por meio de processos morfologicos, com a presenga do prefixo -inter, de origem
latina, o sentido de “entre, posi¢dao intermediaria”. (BECHARA, 2011, p. 742). O efeito de
sentido que esse termo engendra ¢ de um entremeio e os indigenas, com isso, sdo colocados
pelo branco nesse “entre-lugar” (BHABHA, 2007), reafirmando assim o distanciamento entre
indio e branco e contribuindo para a representacdo do indio, para os ditos “civilizados”, ¢ a
representacao de educagao que as diretrizes comportam.

O discurso de dominac¢do e ndo de descoberta, o que ja mobiliza outros sentidos, busca
nos colocar em um unico lugar: o de cidaddo brasileiro, deixando a margem os muitos lugares
que ocupamos. Nao somos apenas indios, brancos ou negros; temos uma gama de vozes que
se entrelacam e nos identificam, um movimento de identificacdo conflituoso. A voz do branco
€, contudo, endossada por todos os eventos historicos que afirmam sua brasilidade, e o coloca
como modelo perante a sociedade. O indio, nesse movimento, acaba por ndo ter voz, e a sua
histéria é contada por meio de relatos dos colonizadores, que confirmam a origem selvagem,
silvicola e de exclusdo dos indios, ja que portam diferentes costumes .

A historia nos relata que, desde a chegada dos estrangeiros as terras brasileiras, os
indios vém travando inimeras batalhas, pois, em decorréncia do contato e das imposicdes as
comunidades, muito de suas praticas tradicionais se perdeu, junto com a lingua e a cultura.
Dezenas de etnias foram apagadas pelo rastro da colonizacao, e o Brasil deturpou sua imagem
perante autoridades estrangeiras. Além disso, diante de uma situacdo desfavorivel, o pais
iniciou um trabalho para criacdo de politicas indigenistas, delegando a 6rgaos especificos a
responsabilidade pelos indios. O fato de destinarem um Orgdo especifico reitera a tutela
instituida pelo Estado, assim como a marginalizacdo dessas comunidades em razdo de suas
diferencas em relagdo a sociedade ocidental.

Mediante essas circunstancias, foram criados documentos com o intuito de servir de
respaldo para a sociedade, isto €, a cada recente situacdo, ndo contemplada em legislacdo
vigente, discussdes sdo realizadas e a produ¢do de um documento normalizador que abarque
tal questao ¢ determinada. Todo esse aparato juridico ¢ considerado fundamental para “manter
a ordem e legislar sobre toda e qualquer situagdo e/ou sujeito de uma sociedade” (GUERRA,
2010, p. 62). Nessa esteira, trazemos outro recorte, R2, no qual verificamos uma nova
discursividade em relacdo as perdas desses povos. Leiamos o Art. 3°, inciso I, que estipula os

objetivos da Educacdo Escolar Indigena, no:

' CF capitulo 2: condicdes de produgio.
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R2: [Art. 3° Constituem objetivos da Educacdo Escolar Indigena
proporcionar aos indigenas, suas comunidades e povos:]

I: a recuperacdo de suas memdrias histéricas; a reafirmacdo de suas
identidades étnicas; a valorizacdo de suas linguas e ciéncias.

Nesse recorte, o documento propde a recuperacdo de aspectos culturais, como a
memoria historica, que, por sua vez, se perdeu em razdo das opressdes coloniais. Como
relatamos, no capitulo anterior, a primeira acdo de colonizar advinha da imposi¢do da
lingua16, e, em seguida, dos costumes, da cultura, posto que “é, principalmente, no uso da
linguagem que as pessoas constroem e projetam suas identidades”. (ALMEIDA; ALMEIDA,
2011, p. 149).

Por meio dos relatos histéricos, a acdo imediata da Coroa ao aportar no Brasil foi
ensinar a lingua portuguesa, a fim de estimular os indios para, aos poucos, deixar suas
tradi¢des, mas, ja que isso ndo se concretizou, o Estado, ao longo do tempo, transformou suas
taticas de dominagao e, atualmente, busca “auxiliar” esses povos no processo de revitalizacio
e pro-vitalizacdo de suas linguas e culturas, pois dessa forma as comunidades permanecerao
restritas em seus mundos. Tal atitude ndo preconiza “ajuda” aos indigenas, mas sim aos
brancos, isso porque, se essas comunidades ndo se adequam aos parametros da sociedade
hegemonica, devem, portanto, ser excluidas. (ORLANDI, 2008, p. 199-200).

O uso do referenciador pronominal na 3 pessoa suas, que equivale a deles, produz o
efeito de distanciamento entre o branco e o indio, reforcando a exclusdo de comunidades que
compartilham de diferentes modos de viver, de diferentes linguas, pois, ao funcionar como
uma anafora direta, o referenciador suas permite a recuperacdo endoforica do referente
(NEVES, 2002, p. 152), no caso, indigenas.

Recorrentes no documento, esses referentes pronominais, que sdo articulados no
discurso como anéaforas, autorizam a mobiliza¢do de outros sentidos, uma vez que, havendo
esse distanciamento entre “seus” e “meus” no discurso do documento legal, no qual todos, por
direito, deveriam ser tratados de maneira igual, a identidade nacional €, de certa forma,
negada aos indigenas e isso nos remete a questdo de o indio ndo ser tratado como cidadao
brasileiro, mas apenas como indio, como ndo pertencente a essas terras. Nesse sentido, a
identidade nacional, a de cidadao brasileiro, € silenciada pelo Estado, j4 que ambiguamente,

. 1
coexistem, no documento 7.

' Para Melia (1999), a lingua é um dos aspectos mais constantes no processo de identificacdo.
' Ver recorte anterior: igualdade e diferenca.
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Ao dizer que é objetivo da educagdo escolar indigena recuperar, reafirmar e valorizar
praticas das comunidades, o documento procura desconstruir a imagem estatal de
desvaloriza¢do dos povos, posto que esses termos sugerem uma ac¢ao contraria. Ou seja: se ha
a necessidade de recuperar, é porque algo se perdeu: as memorias histdricas; se o documento
diz que é preciso reafirmar, isso nos leva a considerar que algo foi negado, nesse caso, a
identidade étnica; e, ao discorrer sobre a valorizacdo, sdo escamoteados os sentidos de que
havia (ou hd) (uma) discursividade(s) para que essas mesmas linguas e ciéncias dos povos
fossem (sejam) desvalorizadas, deixadas de lado, e até mesmo exterminadas.

Outro ponto fundamental que emerge desse segundo recorte € a representagdo de

educagdo que comeca a ser delineada como instrumento de revitalizacdo a disposicdo das

comunidades. Em consonancia com essa representacdo, € estabelecido em R3 que:

R3: Art. 7° § 2* Os saberes e praticas indigenas devem ancorar o acesso a
outros conhecimentos, de modo a valorizar os modos préprios de
conhecer, investigar e sistematizar de cada povo indigena, valorizando a
oralidade e a histéria indigena.

Determina-se, em R3, por meio do verbo dedntico “dever”, no presente no indicativo,
0 acesso a outros conhecimentos, a partir dos conhecimentos tradicionais, ou seja, a educag¢do
oferecida nas comunidades deve subsidiar outras formas de conhecimento, como os chamados
conhecimentos universais ou nacionais. A expressdo em questdo estabelece uma relacdo
interdiscursiva com documentos, como, por exemplo, a Lei de Diretrizes e Bases da
Educacio, lei n° 9394/1996 e o Parecer 14/1999, nos quais se delega as escolas indigenas o
ensino de conhecimentos oriundos da sociedade nacional. No primeiro momento, esse fato
parece ser bastante significativo, uma conquista dos povos, como uma medida do governo
para torna-los iguais perante a lei e inclui-los na sociedade.

Se lancarmos o olhar para os acontecimentos historicos, interpretaremos, no entanto,
que, a medida que o documento proporciona essa “liberdade” aos povos em ter o acesso aos
conhecimentos da sociedade em geral, ou melhor, da sociedade do branco, este presume que
as praticas e saberes tradicionais do indigena dardo lugar aos conhecimentos do branco, uma
vez que o discurso ratifica a necessidade de valorizagdo dos modos proprios de conhecer,
investigar e sistematizar de cada povo indigena. A esse fato podemos relacionar a chegada
dos portugueses ao Brasil, momento em que houve a imposi¢do dos costumes e lingua aos
indios para motiva-los a se desvincular de suas préticas.

Retomamos, diante disso, a interpretagdo acerca do termo “valorizar”, que tem

acep¢do dicionarizada de ‘“dar valor, levar em conta” (BECHARA, 2011, p. 1125).
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Refletimos, assim, que s6 atribuimos valor a algo raro ou que esta associado, na maioria das
vezes, a determinantes afetivos. No caso do legislador, contudo, ao determinar a valoragcdo da
oralidade e da historia indigena, impde a predominancia da escrita nas comunidades e o
esfacelamento das memorias histéricas de cada povo. O uso da escrita, como sabemos, nao
fazia parte do contexto indigena, pois tratava-se de sociedades historicamente orais. Dizemos
“tratava-se” porque hoje as comunidades, em maior nimero, dominam a escrita.

Com os condicionantes do movimento globalizador e o estreitamento das fronteiras, o
branco passou a estar cada vez mais presente nas atividades indigenas, em especial no ambito
escolar. A escola é uma pratica do branco enraizada nas comunidades e que se (trans)forma
camaleonicamente, do Brasil Col6nia ao atual Brasil Republica, mas que, em hipotese
alguma, fornecera as comunidades uma “educacdo neutra porque sofre os efeitos da
ideologia” (RAMOS; LIMBERT, 2013, p. 125).

Em face dessas questdes, ressaltamos R4:

R4: Art. 7° § 4° A Educacdo Escolar Indigena serd acompanhada pelos
sistemas de ensino, por meio da pratica constante de producio e
publicacao de materiais didaticos diferenciados, na lingua indigena, em
portugués e bilingues, elaborados pelos professores indigenas em
articulacio com os estudantes indigenas, para todas as é&reas de
conhecimento.

Baseando-nos no documento, que, nesse recorte, dissemina uma compreensao limitada
dos povos, por meio de uma formacdo discursiva pedagdgica, notamos a disposi¢ao da
obrigatoriedade de supervisdo da educacdo escolar indigena executada nas comunidades por
orgdos competentes. Ao dizer que a educagdo escolar indigena serd acompanhada, o
legislador tem por objetivo determinar que as escolas focalizem praticas viabilizadas pelo
branco, bem como a produgdo e publicagcdo de materiais diddticos. O uso de “acompanhada”,
que, no estado de diciondrio, significa “seguir em desenvolvimento; ter ou pdr ao lado, como
companhia ou ajuda” (BECHARA, 2011, p. 225), faz emergir, via memoria discursiva, o
discurso de tutela indigena que, apesar de ter sido extinta discursivamente, faz-se presente por
meio de outros mecanismos linguistico-discursivos.

Produgdes e publicacdes que priorizam a escrita nas escolas e seu uso pelas
comunidades provém do discurso do branco, pois a escrita propicia a veracidade e o registro
legal, o que contradiz a proposta discursivizada no recorte anterior, que enuncia o incentivo a
valorizacdo da oralidade. O uso do adjetivo diferenciado nos conduz ao questionamento:
como € possivel produzir algum material que nao seja diferenciado, ja que esses povos, assim

como cada um dos povos que compdem o Brasil, apresentam diferencas em inimeros
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aspectos? A partir de qual perspectiva € discursivizado esse termo? O documento, ao acrescer
o qualificador diferenciado, cuja forma é derivada da palavra “diferenca”, e que apresenta
acepcao dicionarizada de “diversidade, desigual”’, (BECHARA, 2011, p. 524), descortina a
maneira como o governo vé os indigenas, ou seja, a representacdo que ¢é articulada pelo
governo, via discurso regimental, em que o objetivo deveria ser incluir, chamar a
proximidade, e ndo enaltecer os aspectos diferenciadores. Desse modo, o documento reafirma
a exclusdo desses sujeitos.

Em seguida, o documento ressalta que a produgdo desses materiais deve ser realizada
na lingua indigena, em portugués e bilingue, sugerindo, dessa forma, o efeito de sentido de
que essas comunidades tenham contato apenas com essas duas linguas, silenciando a presenca
de outras no movimento interativo dos povos. Os Kinikinau, por exemplo, vivem em zona
fronteirica, ndo considerando estritamente o territorio: vivem em contato com as linguas
Portuguesa, Kinikinau, Terena, Kadiwéu e Guarani, visto que estabelecem relagdes dentro e
fora da aldeia, e com as linguas espanhola e inglesa, pois a circulagc@o de turistas na cidade de
Bonito, a mais proxima da comunidade, proporciona essa experiéncia, razao por que muitos
indios migram para a cidade em busca de empregos ou para a venda de ceramicas e
artesanatos.

A partir dos dizeres do documento, a representacdo de lingua que emerge esti
associada a no¢ao de que os sujeitos falam uma lingua homogénea e totalmente desvinculada
das outras, e, de acordo com as suas necessidades, o falante opta por utilizar a lingua indigena
ou a lingua portuguesa. Além disso, o entendimento de bilinguismo, por mais que remeta ao
sentido de se saber falar duas linguas, deixa escapar a mesma compreensdo acerca da
representacio de lingua. Cria-se a ilusdo de inclusdo niao s6 do Portugués, mas também dele.
Porém, se o branco ndo deve aprender a lingua indigena, que inclusdo € essa?

Cabe ressaltarmos que, ao adotar esta postura, o documento enrijece as fronteiras entre
o branco e o indio, a lingua portuguesa e a lingua indigena, contribuindo para a
supervalorizacdo das praticas hegemonicas em detrimento das praticas indigenas, refor¢ando,
no imagindrio indigena, “o sentimento de inferioridade perante o estrangeiro” (CORACINI,
2007, p. 77). E, assim como na proposta pombalina, silencia-se, nas diretrizes, todo o
patrimdnio linguistico do Brasil, criando o imaginério de um pais com uma tnica lingua e, no
proprio pais, o imagindrio de que os indios, além de suas linguas maternas, t€ém contato
apenas com a lingua portuguesa.

Os Kinikinau tém seu processo identitario, que como qualquer outro € constituido pela

linguagem (ORLANDI, 2009), atravessado por diversas linguas e, nesse movimento, de entrar
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e sair de sua lingua materna, ocorrem os processos de (des)identificagdo. Sobre isso, Aiub
(2014, p. 93) explica que esse processo, por mais que aparente vir de dentro para fora, ocorre
justamente da forma inversa: “a identificacdo se da de fora para dentro, ou do outro para o
eu”.

Compreendemos, dessa forma, que, para o documento, ndo hi um movimento
interativo entre as linguas: ¢ uma independente da outra, sendo concebidas de maneira
desarticulada, sem sequer considerar a influéncia da globalizacdo, dos processos formativos
que essas comunidades estao atravessando, sem o “controle” ou a supervisdo dos sistemas de
ensino.

Um dos principais sistemas a que se refere o documento é a escola. Caracterizada
como uma das mais antigas instituicdes, a escola passou por incontiveis reformulacdes desde
sua inser¢do nas comunidades indigenas no século XVI, e, nesse sentido, a proposta de
educacdo escolar indigena articulada no documento desliza os sentidos e nos permite construir
a representacdo de escola ali respaldada.

A fim de fundamentar nossas reflexdes, expomos RS, expressando que essas diretrizes

devem:

R5: Art. 2° VIII - zelar para que o direito a educagdo escolar diferenciada
seja garantido as comunidades indigenas com qualidade social e
pertinéncia pedagégica, cultural, linguistica, ambiental e territorial,
respeitando as légicas, saberes e perspectivas dos proprios povos
indigenas.

Em RS, € frisada a fun¢do regulamentadora do documento por meio do verbo zelar, do
qual surgem os sentidos de “cuidar”, “administrar” (BECHARA, 2011, p. 1150), conferindo
ao indigena uma representacdo de indbil, remetendo a formacgdo discursiva juridica. A
articulacdo de verbos dessa natureza, como, por exemplo, “orientar”, “assegurar”,
“fortalecer”, também presentes no documento, estabelece relacdo com fios interdiscursivos de
outros documentos, a saber, o Estatuto do Indio, que denomina os indios de “silvicolas” e
“incapazes”. Presentifica-se, com o uso desse verbo, a interpretacio de que os indios ndo
dispoem de habilidades para gerir sua prdopria escola e modos proprios de ensino-
aprendizagem, cabendo ao Estado a “responsabilidade” de zelar para que os direitos dessas
comunidades sejam “garantidos”.

E, portanto, criada a representacio de indio como sujeito incapaz, inculto, marginal e,

nesse sentido, cria-se a imagem do Estado generoso, protetor, cuidador dessas comunidades.
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Presentifica-se, nesse recorte, uma relacdo de saber-poder na qual o Estado tem o saber e o
poder, e o indigena o ndo saber e o ndo poder.

Recorrente no discurso, destacamos novamente a palavra diferenciada, adjetivando a
educagdo escolar a ser disponibilizada nas comunidades. No eixo dos sentidos, o documento
busca a “unido”, contudo, ao lancarmos o olhar para os sentidos que estdo a margem, veremos
que a comunhao nacional nunca serd atingida enquanto o discurso cristalizado de “igualdade”
estiver atravessado pelo discurso colonizador de exclusao das diferencas. Ocorre que os
indigenas sdo subjugados por meio de varios mecanismos de dominacdo, como a lei, por
exemplo, que ndo lhes permite ter identidade(s) e que sejam iguais na diferenca.

Constatamos, assim, a acdo hegemonica e incisiva da lei sobre essas comunidades, uma
vez que, mesmo discorrendo sobre a instalacdo de escolas que promovam uma acao
intercultural e uma educacdo destinada as comunidades, abrangendo suas especificidades,
expressam uma agao “diferenciada”, de que emerge o sentido de desigualdade, contradizendo
os seus objetivos de incluir os indios. Presentifica-se numa relagdo interdiscursiva com o
Estatuto do Indio (1973), a Constituicdo Federal (1988), a Lei de Diretrizes e Bases da
Educacdo (LDB, N° 9.394, 1996), o Referencial Curricular para as Escolas Indigenas (1998),
o Plano Nacional de Educagdo e o Parecer 14 (1999), em que a voz do branco emerge para
legislar sobre populagdes caracterizadas por préticas e culturas singulares, e enquadrando-as
em uma lei, busca homogeneizar a sociedade. Tal acdo colabora para a estereotipacdo e a
marginalizacdo desses sujeitos, estabelecendo uma divisdo entre os indios, os selvagens, e os
brancos, civilizados e responséveis pelas acoes dessas comunidades.

Vale dizer que a condi¢@o de tutela do indigena, ainda que tenha sido revogada, parece
reger o discurso juridico no que se refere a questdo indigena, pois, no decorrer do discurso das
diretrizes, o frequente uso de verbos como ‘“zelar”, “orientar”, “reconhecer”, “coordenar”,
entre outros, faz que prevaleca o tom de necessidade: um discurso de modalidade dedntica
que escamoteia o autoritarismo, a fim de estabelecer uma conjuntura para a acio escolar nas
comunidades, consorciando ao Estado o poder de legislar, ou seja, de estabelecer regras e
dominios em areas, porém sua jurisprudéncia, apesar de alcancar, ndo € capaz de perpassar o
simbolico dos povos.

O que buscamos expor, com tais afirmacdes, € que a lei, apesar de ter como funcao
proteger, zelar e garantir o direito e a justica, ndo alcanca esses objetivos, ja que,
historicamente, as leis reverberam a “mais pura das vontades de verdade, cuja producdo e
interpretagdo sdo extremamente regradas” (GOIS, 2013, p. 167), e atendem a uma ideologia

dominante, (re)produzindo, dessa forma, discursos de exclusdo e silenciamento.
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Outro termo de relevancia a ser discutido € garantido, pois, ao produzir o efeito de
sentido de inclusdo e onipoténcia do legislador, j4 que este serd o agente responsavel por
garantir o usufruto do direito indigena a uma educagdo escolar indigena, emerge e solidifica-
se a imagem de um Estado comprometido em proteger e assegurar a todos os seus direitos.

A preposicdo com condiciona critérios a serem seguidos para o desenvolvimento da
proposta educacional, caracterizados pelas expressdes qualidade social e pertinéncia
pedagogica, cultural, linguistica, ambiental e territorial, e embasados na perspectiva do
branco. Nossa afirma¢do decorre de que, a partir do imaginario social do branco, tais critérios
ndo existem nessas comunidades, bem como a educagdo necessaria para torni-los sujeitos de
seus direitos.

Nesse contexto, a escola posta a disposicao desses povos, com base em uma educacdo
diferenciada, revestida de um papel inclusivo, é ofertada as comunidades com uma
“maquiagem”, isto ¢, hd apenas uma transposi¢do do sistema educacional do branco.
Apreendemos, portanto, que o modelo de escola indigena proposto no documento e
considerado adequado € o desenvolvido pelo branco, contribuindo para discursividades
colonialistas e que continuam a escrever sobre o indigena de 500 anos atrds. Apesar da busca
da “inclusdo”, agenciada por conceitos que assegurem uma diferenca na igualdade, conforme
propde o documento desde o inicio, reforca-se o discurso excludente no momento em que
restringe, ou direciona, com base em discursos hegemonicos, o sistema escolar.

A representacao de escola que atravessa o documento € de uma institui¢do que molda as
praticas das comunidades, tendo como objetivo coloniza-las para, aos poucos, integrar os
indios a sociedade do branco, isto €, colocar o indigena ‘“dentro de uma racionalidade
ocidental, forcando-o a perder sua identidade e abragar outra”. (GOIS, 2013, p. 160). Um
exemplo visivel € que as escolas instaladas nas aldeias pelos brancos visam atender desde o
calendério letivo ao material didatico do branco, inviabilizando a transmissdo de praticas
tradicionais indigenas em prol de uma exigéncia politica.

Em seguida, o verbo no gertindio respeitando traz a reflexdo uma acdo que se da
constantemente, que se arrasta desde os antepassados dos povos, e que, embora enraizada no
discurso de inclusdo, engendra outras possiveis interpretacoes. O verbo respeitar, segundo
Bechara (2011, p. 1007), equivale a “considerar”. Em consonéncia a busca do sentido do
verbo aceitar, que significa “concordar”, “admitir” (BECHARA, 2011, p. 221), faz-nos
refletir sobre a multiplicidade de interpretacoes que emerge do termo respeitar. Assim
questionamos: o sentido de concordar e aceitar disseminados pelo referente inclusdo,

recorrente nas diretrizes, caminha na mesma orientacdo argumentativa do termo respeitar? A
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resposta € ndo. Salientamos que, nesse contexto, respeitar transita entre os sentidos de
“considerar” a cultura do outro, do indigena, e de “ndo exterminar”. (GUERRA, 2010, p. 63).

Ao afirmar que a proposta educacional deve respeitar as logicas, saberes e prdticas dos
proprios povos indigenas, a diferenca entre o indio e o branco é reforcada, em razao de que,
ao existir algo com caracteristicas diversas as que uma determinada sociedade compartilha,
sdo criados os discursos do respeito para normalizar essas caracteristicas. E, a0 mesmo tempo,
remete-nos ao sentido histérico dos exterminios que aconteciam nas comunidades em
decorréncia das diferencas culturais, quando o colonizador, por desconhecer tais praticas,
subjugava esses sujeitos. E € essa diferenca que nao € aceita pela sociedade.

O discurso moderno cria um mundo limitado acerca das comunidades, contribuindo
para a criacdo de um imagindrio ultrapassado desses sujeitos como primitivos e atrasados. A
respeito dessa questdo, Orlandi (2008) diz que, no Estado brasileiro, o Estado branco,
promove-se o silenciamento do indigena ndo apenas como sujeito, mas em sua propria
existéncia, excluindo sua presenga da sociedade nacional. A autora explica que o indigena s6
adquire existéncia no discurso do branco, tendo sua representacdo alinhavada pela
colonialidade, e, desse modo, o indio como sujeito brasileiro ¢ apagado, “e se produz pelos
mecanismos mais variados, dos quais a linguagem, com a violéncia simbdlica que ela
representa, ¢ um dos mais eficazes”. (ORLANDI, 2009, p. 66)

O didlogo que se tem buscado estabelecer ainda € muito conflituoso, visto que a
relacdo entre as sociedades é conduzida por universos simbélicos diferentes e que se
(trans)formam no movimento de entrar e sair de outras culturas. (CANCLINI, 2015). Desse
modo, a aproximacdo cultural entre o povo indigena e o branco € mais que um simples
processo de homogeneizacdo. E, como estamos envolvidos por uma incomensuravel
diversidade, ndo podemos, conforme Santos (1994, p. 17), “reduzir toda a heterogeneidade do
mundo uma homogeneidade”. Esse gesto implicaria colocar & margem, mais uma vez,
questdes que desvelam a diferenca e que, por sua vez, sdo responsiveis por corroborar a
estereotipacdo de grupos sociais ja marginalizados.

Dando continuidade as questdes relacionais, paradoxalmente inerentes a identificacao
do sujeito, expomos R6 a fim de lancarmos o olhar para a possivel representacdo de escola

inscrita no discurso oficial:

R6: Paragrafo tnico: A Educacdo Escolar Indigena deve se constituir num
espaco de construcdo de relacdes interétnicas orientadas para a
manutencdo da pluralidade cultural, pelo reconhecimento de diferentes
concepcdes pedagogicas e pela afirmacdo dos povos indigenas como
sujeitos de direitos.
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No trecho espaco de construgdo de relagoes interétnicas se consolida a representacao
de escola, que até entdo estava sendo construida com base no processo de escolariza¢do dos
povos, como um espaco que prioriza a construcdo de relagcdes interétnicas pautadas na
transmissao de conhecimentos e saberes. O verbo dever, no presente do indicativo, deve,
corrobora o cariter de necessidade, de dever moral dessa proposta educacional, que, de
acordo com o recorte, precisa ser orientada para garantir o éxito. Essa tarefa fica sob a
responsabilidade do Estado, que tem a soberania para governar os sujeitos constituidores de
uma determinada sociedade.

A escola, como ji4 mencionado, é uma das mais antigas instituicdes. Desde a
coloniza¢do, a doutrina educacional instituida pelos missiondrios no Brasil realizava,
imbricada ao processo colonizador, um agenciamento das praticas discursivas desses sujeitos,
visto que “o sujeito se constitui no/pelo discurso”. (ORLANDI, 2009).

No passado, a educagdo era imposta aos indios, e, num arduo processo eles, deveriam,
seguindo os objetivos das missdes, abandonar suas praticas e adequar-se a sociedade
hegemonica a fim de se constituirem como sujeito. Isso caracterizava o processo civilizatorio.
Mesmo num clima de hostilidade por parte dos indios, os missiondrios conseguiram,
entretanto, catequizar alguns indios, “mas bastava que eles voltassem a convivéncia com 0s
outros indios para que retornassem aos seus costumes e crencas”. (SECADI, 2007, p. 10).

Nesse sentido, vendo que suas estratégias ndo alcancaram o €xito esperado, mudancas
coercitivas foram realizadas. A primordial alteracdo deu-se com a constru¢do de uma proposta
escolar que baseasse seus principios na inclusdao dos povos, termo que, para Secadi (2007),
adequava-se melhor ao momento politico do pais, inicio do Brasil Republica, ja que, durante
as agdes missiondarias, tinha-se a finalidade de integrar os indigenas, preterindo o uso de sua(s)
lingua(s) e a realizacdo de seus rituais tradicionais. A proposta de uma educagcdo com a
finalidade de aproximar os indigenas do branco e proporcionar igualdade, assisténcia e o
acesso ao ensino, conhecimentos e praticas universais, salvaguardando as diferencas, foi
delegada a escola.

Paralelamente a esse discurso, a escola passou a ser um direito institucionalizado, que
poderia ou ndo ser requisitado nas comunidades indigenas. Ou seja: para ter acesso a todos
esses recursos, os indios precisavam curvar-se ao sistema e aceitar a governamentalidade. A
escola emerge, portanto, como um sistema de controle, ao qual o sujeito deve adequar-se para
fazer parte de um determinado grupo, entrar na “ordem do discurso” (FOUCAULT, 2012).

O sistema institucional, em especial a escola, na condi¢do de fomentadora do processo

educacional ¢, para Foucault (2012, p. 41), “uma maneira politica de manter ou modificar a
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apropriacdo dos discursos, com os saberes e os poderes que eles trazem consigo”. Visto que a
escola é concebida como um mecanismo de resisténcia veiculador de “saber-poder”
(FOUCAULT, 2012), ela também ¢ responsdvel por moldar ou recortar os sujeitos de uma
sociedade, atendendo a uma ideologia dominante.

Diante disso, ao dizer que é por meio desse espago que se concretizara a afirmagdo
dos povos indigenas como sujeitos de direitos, enuncia a ilegalidade desses individuos em
terras brasileiras, e, novamente, corrobora a exclusao desses povos da sociedade nacional,
remetendo-nos a interdiscursividade de integracdo veiculada desde a era missiondria, no inicio
da colonizacgdo. A presenca do articulador de pendor conformativo como reverbera a intengdo
de moldar o indigena, sujeito que ndao segue a conduta ocidental, mas que, por meio do
processo de escolarizagdo, desenvolvido pelo branco, tera a “oportunidade” de tornar-se
sujeito de direitos. Direitos esses inalcangdveis para um cidaddo que nio seja brasileiro. E
fundamental destacar que, apesar de se tornarem sujeitos de direitos, a esses povos ainda €
silenciada a identidade nacional, a identidade brasileira. Emerge, novamente, a representacao
de Estado protetor e generoso.

Esse uso do articulador “como”, aflorando o sentido “na condicao de”, € altamente
significativo: seu valor primeiro ¢ de conformidade (“conforme” sujeitos de direitos), o efeito
de sentido é de que para conseguirem os direitos, precisam conformar-se, agir conforme agem
os (outros) sujeitos de direitos. Dai o sentido subjacente de comparacdo que, em geral,
tendemos a identificar ali como de primeiro plano. Além disso, podemos ousar:
subliminarmente, consideradas as condi¢des de producdo, hd ainda o sentido de “como se
fossem”, numa condicao implicita.

Em face do que discutimos, podemos compreender que a educagdo escolar indigena é
representada como um instrumento do governo para (trans)formar e mobilizar novas taticas
para se relacionar com as comunidades. Vale ressaltar que o documento refere-se ao processo
de educagdo sempre associando-o a questdo territorial. Instigadas também por essa ligagao,
articulamos a discussdo da representacio de territério a partir da perspectiva do discurso das

diretrizes, nosso objeto de reflexdo no préximo subitem.

3.1.2 Eixo II: Representacao de territorio

A terra, ou o territdrio, estd sempre no cerne dos grandes conflitos, e discutir, ainda
que seja a sua representacio, nos conduz aos eventos historicos que subsidiaram determinada

constru¢do. No Brasil, essa questdo provoca tensdo, pois o pais vive um dilema em relacdo a
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demarcacdo de terras, travando uma luta contra os sistemas burocréticos, inegavelmente
atrelados as elites latifundiarias.

No documento oficial, o processo de educacdo escolar indigena aparece, na maioria
das vezes, associado ao territdrio, possibilitando a interpretagdo de que o territério € um bem
que antecede qualquer outro, tornando-se perene na constituicao dos sujeitos. Esse bem pode,
todavia, configurar o sentido material ou a valoracio afetiva, a depender da situacdo sdcio-
histérica e ideoldgica em que o sujeito estd inserido. As diretrizes determinam, com base

nesse viés, que:

R7: Art. 7° § 4°: A Educacdo Escolar Indigena deve contribuir para o
projeto societario e para o bem viver de cada comunidade indigena,
contemplando acdes voltadas a manutencido e preservacio de seus
territorios e dos recursos neles existentes.

Apesar de termos discutido, € significativo ressaltar que ha a constante repeticao da
constru¢do de um discurso dedntico em deve contribuir, indicando a obrigatoriedade da
educagdo escolar em alcangar seus objetivos por meio de um projeto societdrio e do bem viver
das comunidades, a partir das lentes do branco. Ao enunciar projeto societdrio, o legislador
referenda a producdo de um movimento que integre as comunidades a sociedade nacional, a
sociedade branca, pois o sentido dicionarizado do termo societdrio ¢ “referente a sociedade;
integrante dessa sociedade” (BECHARA, 2011, p. 1056). Em seguida, ¢ atribuida como dever
a proposta de um bem viver as comunidades, forma de estabelecer um principio de
compromisso da escola e do Estado para com os indios, visto que a histéria nos relata os
conflitos ideoldgicos gerados pela interpretacdo dos colonizadores acerca do “bem viver”
dessas comunidades. Ou seja, o bem viver discursivizado pelo documento transita entre os
sentidos arrolados na formacgdo discursiva colonial, via discurso do branco, ¢ a formacao
discursiva cultural, expressa no discurso do indio.

Para assentar tal reflexio, partimos do pressuposto de que € necessario questionar
como se processa esse “bem viver”, em face da constituig@o historica do legislativo brasileiro,
ja que pensar as condi¢des de sua producdo revela a presenga, na grande maioria, de uma
sociedade elitista, um grupo estabelecido por compartilhar determinados aspectos ideoldgicos.
Esse fato reforca a equivocidade da lei e a “virtualidade dos fatos legislados™ ao ser elaborada
por sujeitos que estdo no centro, distantes da realidade dessas comunidades e que, motivados
por anseios politicos, governam para a verdadeira minoria, a elite”. (ZOPPI-FONTANA,

2005, p. 93).
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Ao afirmar a necessidade de contemplar, via processo de escolarizacdo, acoes voltadas
a manutencdo e preservacdo de seus territorios e dos recursos neles existentes, emergem fios
de sentido que nos permitem interpretar, por meio do uso do referente seus, em seus
territorios, a separacdo entre os territorios indigenas e os territoérios do branco. Esse limite,
estabelecido pelo branco, funciona ambiguamente. Por um lado, gera o sentido de oportunizar
a posse de um territério que ja pertence a eles e, com isso, a preservacdo de suas tradigdes;
por outro, o de que o Estado, ao determinar a demarcagao de terras para essas comunidades,
destina-os a uma condi¢do de excluidos: é necessario que eles se mantenham em seus
territorios.

A lei funciona, assim, como um texto articulado no “entrecruzamento de uma série de
outros textos” (CORACINI, 1991, p. 148), adquirindo sentido e anulando outros a partir da
posicdo que o sujeito enunciador ocupa (no caso do discurso juridico, o legislador). Em face
dessa perspectiva, ao usar os itens lexicais manutengdo e seus, o sujeito reconhece a posse
imemorial da terra: o territério sempre foi dos indigenas.

Em estado de diciondrio, o termo preservagdo traz o sentido de “colocar ao abrigo de
estrago, dano” (BECHARA, 2011, p. 951) algum objeto; nesse caso, o territdrio € os recursos
nele existentes. E sabido que preservar, no seio do discurso ecolégico, nio provém,
naturalmente, do discurso do indio, mas passou a fazer parte depois das intervengdes do
homem sobre a natureza.

Preservar, na esteira do indigena, ndo estd apenas associado ao discurso ecoldgico
atual; hi uma formacgdo discursiva religiosa da qual emana esse efeito de sentido de
preservacgdo, de cuidado e de zelo pela terra. O discurso biblico, o discurso fundador de que o
ser humano deve preservar a terra e explora-la com sabedoria para que dela seja retirado o seu
sustento, presentifica-se, portanto, no discurso indigena.

Para o indio, ndo era necessario preservar porque sua relacdo com a terra nao
atravessava implicacdes como o consumo desordenado e o desmatamento, e, assim, O
preservar, com o sentido hoje recorrente, ndo se fazia necessario. Preservar era algo inato
nessas comunidades. Com o passar dos anos, a relagdo do indio com o territério foi,
entretanto, transformada pela acdo da globalizacdo e da ideologia capitalista, acarretando o
deslocamento semantico da palavra “preservacao”.

A partir da a¢do do branco, comegou a reverberar-se a necessidade de preservar, mas
sob a Otica capitalista, a fim de ndo extinguir as naturais fontes econdmicas, materiais, ou seja,
os recursos neles existentes. Logo, as determinacdes legais intervieram e um discurso de

conservagao e, posteriormente, de preservacao se presentificou no aparato juridico. Houve,
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dessa forma, nas diretrizes, uma (re)atualizacdo enunciativa, mas que ainda evoca, em nossa
memoria discursiva, os desastres ambientais, a degradacdo do ecossistema causada por
utilizacdo indevida de seus recursos e, com isso, emergem as formagdes discursivas cientifica
e ambientalista articuladas ao discurso pedagdgico do documento oficial.

Baseando-nos nas interpretacdes de R7, observamos que comega a ser reverberada a
representacdo de territdrio pelo discurso oficial: nos discursos vinculados a formacao
discursiva capitalista, a representacdo de terra também se encontra consorciada a essa
ideologia. O objetivo de preservar os recursos existentes nesses territorios €, por sua vez, uma
maneira politicamente correta de dizer “explorar os recursos oriundos desse espaco”, a fim de
obter lucro, produgdo, comércio por um longo tempo.

No documento oficial, a questdo territorial é tratada como um direito essencial dos
povos indigenas, visando ao desenvolvimento de suas praticas, sendo elementar o que consta

no inciso I do artigo 4° do documento, a saber:

R8: a centralidade do territério para o bem viver dos povos indigenas e
para seus processos formativos e, portanto, a localizagdo das escolas em
terras habitadas por comunidades indigenas, ainda que se estendam por
territérios de diversos Estados ou Municipios contiguos;

Em RS, o sentido de territério parece corresponder ao de dicionario: “terreno extenso,
area geografica”. (BECHARA, 2011, p. 1089), o que, em consonancia com a ‘“centralidade”,
que indica a “acdo de centralizar” de “concentracdo de poder” (BECHARA, 2011, p. 400),
preconiza a valoracdo desse espaco em termos materiais, deslocando o sentido para a visdo de
poderio embutida na nog¢ao de terra.

Frisamos que, para se compreender a nog¢do de territério, € fundamental percorrermos
a noc¢do de espaco, uma vez que o espaco se constitui como territorio a partir dos processos de
apropriacao investidos pelo sujeito. A vivéncia a que se refere o documento corresponde a
baseada no material, que proporciona a produ¢do econdmica, corroborada pela expressao bem
viver e processos formativos. Vale ressaltar que esse bem viver € discursivizado pelo branco,
dialogando com o discurso de inclusdo, mas que refor¢a a marginalizacdo desses povos, a
partir de um imaginario social colonizado, e reafirma o distanciamento das préticas indigenas
e colonizadoras.

As expressdes processos formativos € bem viver sdo uma regularidade no discurso
oficial, referendando sempre os sentidos emergentes das condi¢des soOcio-historicas e
ideoldgicas do branco, pois os processos formativos a que se refere o documento sdo

mecanismos para tornar o indigena sujeito de direitos, a saber, por meio do processo de
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escolarizagdo; e os efeitos de sentido em torno de bem viver transitam entre as possibilidades
de interpretacdes consorciadas a visdo colonial, do branco, ou a visdo cultural, do indio.

Visto que a perspectiva capitalista delineia determinados sentidos, a no¢ao de territdrio
alicercada na probabilidade de lucro, no interesse econdmico — em especial, quando ha
possibilidade de captagdo de recursos naturais atrativos —, desvela uma representacdo de
produto, que, portanto, pode ser vendido e comprado. Essa representacdo ainda nos permite a
interpretacdo de que (re)afirmar a posse, colocar alguém como dono, proprietario, é, a
principio, discurso do branco, ancorada em uma formacao discursiva capitalista.

A assertiva concessiva ainda que se estendam por territorios de diversos Estados ou
Municipios contiguos, refor¢a a nogao de territorio apresentado como concentragdo limitrofe
de terras, de poderio, posse, que, por sua vez, abre caminhos politicos e econdmicos em uma
sociedade extremamente capitalista como a nossa. O uso da concessiva ainda que desperta a
nocdo de limite, pois, independente de uma terra indigena estar localizada em estados ou
municipios diferentes, a relagdo da comunidade com a por¢ao do espaco € que vai “gerar de
imediato a delimitagdo” (RAFFESTIN, 1993, p. 10), como ¢ o caso das terras
tradicionalmente ocupadas. Na esteira de Raffestin (1993, p. 07-14), entendemos que a ag¢ao
sobre um determinado territorio estd sempre permeada pelo poder. Delimitar € um ato crucial
para a imposi¢ao do poder.

Ressaltamos, contudo, que o Estado, ainda que busque demonstrar uma preocupacao
com a demarcacdo de terras, com o bem estar das comunidades indigenas, deixa escapar um
desejo de escamotear suas finalidades politicas e, assim, revigorar sua “face protetiva”.
Sabemos que a demarcacdo de terras no Brasil € um processo burocritico e que objetiva, na
maioria das vezes, favorecer a elite, e isso dificulta a aplicabilidade da lei de maneira
igualitaria, como propde o aparato juridico.

Nessa esteira, € afirmado pelo documento que as comunidades tém o direito a suas

terras e que esse direito encontra-se na base de todos os demais. Vejamos:

R9: Estando o direito a terra na base do reconhecimento de todos os
demais direitos indigenas e dadas as diversas situacdes de territorialidade
que vivenciam, a questdo do territério ocupa um lugar central em seus
projetos societirios e movimentos politicos de reivindicacdo de direitos
especificos, dentre eles a educacdo diferenciada.

E dado a observar que o legislador, ao afirmar que os indigenas tém o direito a terra e

que esse direito estd na base do reconhecimento de todos os demais direitos indigenas,
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inscreve no discurso oficial, o desejo de silenciar o direito legitimo que essas comunidades
tém sobre as suas terras, chamadas de terras tradicionais.

Com esse gesto, € deslegitimado o direito originirio dos indigenas sobre suas terras e
cria-se uma nova interpretacdo de que o Estado, generoso e protetivo, intervém para garantir
um direito, que, por sua vez, ¢ de todos os cidaddos. O gesto de afirmar esse direito nos
remete ao que Orlandi (2007, p. 73) denomina de siléncio constitutivo: ao nomear os indios
como sujeitos de direitos e, sobretudo, de direito a terra. O enunciador apaga o fato de os
europeus terem suprimido esse direito durante o colonialismo, e, nesse sentido, ao fazer essa
escolha discursiva efeitos de sentido sdo circunscritos com o objetivo de apagar outros, e,
assim, determinar os “limites do dizer”. (ORLANDI, 2007, p. 74).

Desse modo, renova e solidifica-se a postura inclusiva da lei. E vamos além: esse ato
articula na sociedade o esteredtipo de que as retomadas indigenas sdo acOes indevidas, que
violam os direitos constitucionais. Como sabemos, tais agdes ocorrem no anseio de
demarcagdo de terras, na maioria das vezes engessada pela burocracia e agdo latifundiaria
atuantes na sociedade brasileira.

O direito a terra, por essas comunidades, foi sendo, ao longo do tempo, ressignificado
pelo branco; como ja mencionado, a acdo legislativa do estrangeiro determinou a terra como
um direito dado, e ndo como um direito nato dos indios, desconstruindo, assim, os discursos
que apontam o Estado como o responsavel pela dispersdao dos povos de suas terras originais.
A esse respeito, Cunha (1992, p. 16) afirma que “as terras dos indios, contrariamente a todas
as outras, ndo necessitam, portanto, ao ser promulgada a Lei das Terras, de legitimacao”.

Cabe ressaltarmos, a partir das andlises elaboradas, que tanto a escola quanto o
territorio foram deslocados pelo Estado como um direito aos indios, e, nesse viés, a fim de
estabelecermos um paralelo sobre esses dois discursos e as representacdes que veiculam,
lancamos um olhar critico sobre as possiveis semelhancas ou diferencas conceituais e os

efeitos de sentido que emergiram desses dizeres.

3.2 O discurso Kinikinau

Os Kinikinau, povo permeado por desestabilizadores acontecimentos historicos,
atravessaram a invisibilidade e romperam o silenciamento construido pelo branco, e hoje t€ém
sua voz ouvida, endossando a luta dos indigenas no pais. Ao problematizarmos o discurso
legal, mediante o rastreamento de representacdes de escola e de territério, emergiram, durante

essa busca, a representacdo que o branco, via discurso estatal, cristaliza do indigena.
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Apresentamos a seguir recortes que, de certa forma, digladiam com a perspectiva legal
mostrada.

A arte de narrar suas histdrias, tradi¢des e culturas nem sempre foi valorizada, ou suas
narracdes sequer ouvidas na sociedade nacional, contudo o apoio de Ongs, instituicdes
engajadas na transformacdo social e de estudiosos comprometidos com a causa indigena
contribuiu positivamente para a abertura de um didlogo com a sociedade hegemonica, a fim
de dissipar o esteredtipo de que essas comunidades estdo isoladas e de que assim devem
permanecer.

O coro de vozes a favor da causa indigena ganhou forca e, em contrapartida, no
movimento em que fatos historicos e outros discursos contra os indios estio em embate,
irrompe o acontecimento discursivo da legislacdo indigenista. Com isso, o Estado promove a
elaboracdo de inumeros decretos, leis, pareceres, buscando trazer o indigena para o cenario
nacional. Esse fato provocou, no entanto, a circulagdo de outras discursividades, como, por
exemplo, a de que os direitos indigenas ndo estavam sendo “garantidos” por essas medidas
legais, mas violados.

Como vimos nas analises empreendidas no item anterior, a lei escamoteia seus
objetivos, ideologicamente marcados, e permite apenas a circulagdo de discursos que nao
coloquem em duvida seu papel de ordem imparcial e protetora de todos. A voz que emerge da
lei ndo é do indigena, e sim do branco. A fim de promover a circulacio de vozes que
representem a voz marginalizada dos indigenas, trazemos a reflexdo recortes de entrevistas
que nos permitiram rastrear representacoes de escola e territorio no discurso dos Kinikinau e
visibilizar a luta desse grupo pelo reconhecimento étnico e territorial, ainda negado.

Como o nosso objetivo ndo ¢ compreender “o que” significa, mas ‘“como”,
mergulhamos as sequéncias discursivas no contexto indigena para que emerjam os efeitos de
sentido, e, assim, desvelemos relagdes de poder que se inscrevem nas escolhas discursivas dos

sujeitos. Primeiramente, dedicamo-nos ao eixo escola.

3.2.1 Eixo I: Representacio de escola

A necessidade de rastrear a representacdo de escola surgiu no bojo da relacdo que os
Kinikinau estabelecem com ela, contradizendo, em alguns aspectos, a fun¢do atribuida ao
Estado para a instituicdo. Sabemos que a escola, desde a colonizagdo, ocupa um papel de
normalizadora da sociedade, capaz de moldar o sujeito para atender a uma ideologia e intervir

na circulagio de determinados discursos (FOUCAULT, 2012), entretanto a funcdo atribuida
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pelo governo a escola, em especial a escola indigena, tem sido transformada pelas
comunidades.

Resultante de um processo histérico, a escola, na condicdo de uma instituicao
disciplinar (FOUCAULT, 2005), compreendida com um lugar privilegiado, exclusivo e
legitimado de saber, produz uma nova disposi¢do de saber-poder, a medida que suas praticas
disciplinares sdo atualizadas. Como um espaco de governo, a escola opera a partir da
subjetividade dos sujeitos, intervindo por meio de praticas sutis, das quais emana um efeito de
sentido de liberdade: os sujeitos sdo livres e tém o direito de fazer suas escolhas, mesmo que
constantemente estejam envolvidos por normas que os aprisionam a sua prdpria consciéncia.
Sobre isso, Veiga-Neto (2001, p. 109) explica que a escola é a “forma mais coesa, mais
profunda e mais duradoura conexd@o entre poder e saber na Modernidade. [...] funcionando,
assim, como uma méquina de governamentalizacdo que consegue ser mais poderosa e ampla
do que a prisdo, o manicdmio, o quartel, o hospital”.

Uma das primeiras agdes da escola na comunidade, a Escola Municipal Indigena
Koinukunoen, segundo SP1, foi promover a reafirmacdo da identidade étnica dos Kinikinau,
que, conforme a histéria nos relata, eram registrados como Terena pela Funai. Quando

questionamos o papel da escola para o grupo, SP1 foi bastante contundente ao afirmar que:

R10: SP1: [...] entdo... a gente era conhecido como Terena... mas s6 que
dentro da gente... ndés guardavamos o:: o ser Kinikinau... entio
comegamos com... é:: a escola abriu pra gente esse caminho... tivemos
vérias reunides... eu sou representante do povo desde aquela época |[...] e
tive participacao em varios lugares dentro do estado e também a nivel
nacional para o reconhecimento do povo.... [...]"*

Observamos que o sujeito da inicio a sua fala com o articulador discursivo entdo,
marcado por uma fun¢do “informativa e argumentativa” (RISSO, 2002, p. 425), que, de
acordo com a autora, ndo estd “obliterado nesse emprego”, uma vez que suscita,
concomitantemente, uma funcdo de continuidade, progressdo topica e uma condicdo
anaférica. (RISSO, 2002, p. 421). Neste caso, como se trata da linguagem na modalidade oral,
o sujeito utiliza o articulador para retomar o turno, permitindo a progressao topica.

Ao ser alcado a posi¢do de enunciador para narrar sua historia, o sujeito, em inimeras
ocorréncias, faz uso da expressio a gente, pra gente, funcionando como uma anafora
endoforica, que, no movimento discursivo, é substituida, em alguns momentos, pelo pronome

pessoal “n6s”. Compreendemos que, do uso dessas expressdes, emerge, também, uma

'® Em resposta a questio: Como vocé vé a escola SP1? E importante ela ser Kinikinau? O que isso simboliza
para o povo?
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referéncia exoférica, cujo efeito de sentido é de ndo representar exclusivamente o povo
Kinikinau que estd na Aldeia Sdo Jodo, no aqui e agora, mas todo o povo que, desde a era
chaquenha, lutou pela sobrevivéncia do grupo. Outro aspecto relevante em relacdo ao uso
dessa expressao € o efeito de sentido de coletividade produzido, pois, para essas comunidades,
a visdo de mundo sempre foi pautada na coletividade, e, ainda que a globalizacdo tenha
(trans)(de)formado isso, o inconsciente a revela.

Ao falar de si, SP1 se mistura ao povo: sua histéria € a histéria do povo e, por isso, é
recorrente o uso de expressdes que designam a coletividade, tanto é que, no trecho nds
guarddvamos o:: o ser Kinikinau, o sujeito descortina a correlacdo de subjetividade que €
tecida entre os membros da comunidade: um s6 ser, uma sé luta, uma s6 voz. Demonstrando
estar ciente das artimanhas estatais, o sujeito toma, entretanto, nesse jogo discursivo, a
posicdo de lideranca da comunidade, pois, como sabemos, na sociedade do branco €
necessario ter alguém efetivamente responsavel para responder por uma determinada causa,
um nome que “responda” pelas a¢des do grupo.

Deliberando sob a posi¢ao de lider da comunidade Kinikinau — seu dizer desloca-se do
nos para eu —, o sujeito demonstra o afinco para representar, estar a frente do povo, na busca
do reconhecimento étnico, visando ao territorial, e a importancia de ser reconhecido
nacionalmente: eu sou representante do povo desde aquela época [...] e tive participacdo em
vdrios lugares dentro do estado e também a nivel nacional para o reconhecimento do povo.
Afirmar que participou de ac¢oes dentro e fora do Estado de Mato Grosso do Sul refor¢ca uma
ideologia politizada, pois, a medida que o sujeito dissemina a voz Kinikinau por diversos
lugares, inclusive entre/para aqueles que acreditavam na extingdo desse povo, comegam a
circular novas discursividades que ajudam a comunidade na concretizacao do desejo de fazer
irromper um discurso de demarcacao territorial.

Essa manobra é uma forma politica de alcancar status, de conquistar novos adeptos a
causa indigena, e o indigena tem esse conhecimento. E, valendo-nos das palavras de Foucault
(2012), afirmamos que quem tem o saber tem o poder. Nesse sentido, o indio, ao assumir a
palavra, demonstra a tomada de poder e, a0 mesmo tempo, promove uma acao de resisténcia
ao poder hegemonico, constituindo a triade que o historiador chama de saber-poder-
resisténcia.

Atravessados pelo ser Kinikinau que nunca deixou de existir em cada um dos
membros da comunidade, segundo SP1, a (re)identificacdo desses sujeitos ocorreu por meio
da escola, e por isso ele ratifica entdo comecamos com... é:: a escola abriu pra gente esse

caminho... Nesse dizer, o sujeito Kinikinau atribui a escola a abertura desse caminho, o qual
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ele referencia como sendo o da sua identificacdo como Kinikinau e ndo Terena. Outro
possivel efeito de sentido associado a anéfora encapsuladora esse caminho sdo as
oportunidades sociais e politicas que o reconhecimento étnico podera trazer aos Kinikinau,
como, por exemplo, a demarcagdo de suas terras tradicionais.

Refletir sobre essas questdes acarreta considerar 0s novos contextos para os quais 0s
Kinikinau sdo deslocados, e nesses contextos estdo entrelacados os fios que constroem sua
identidade. A representagcdo de indigena que emerge do discurso de SP1, até o momento da
andlise, é de um indigena gerado nas novas modalidades de organizacdo da cultura, que, de
acordo com Canclini (2015) ndo se resumem mais a pares positivos como subalterno x
hegemonico, indio x branco. Valendo-nos do pensamento do autor argentino, os processos de
globalizacdo que nos atravessam, nos dilaceram e nos (re)constroem sdo o fator emergente, e
paradoxal, para a construcdo das identidades, pois, a0 mesmo tempo em que nos aproxima,
em determinados aspectos, nos distancia em outros, acelerando uma constante: a hibridizacao.

Construida no cerne das relacdes de hibridizacdo, a identidade, ou melhor, a
identificacdo (HALL, 2005), se d4 no contato, no conflito com o estrangeiro, com o outro,
entre seus valores e os do outro, e é construida como um mosaico. Santos (2001) argumenta a
respeito das identidades, que s3o “o produto de jogos de espelhos entre entidades”, e que esse
movimento baseia-se nas relagdes de poder: quem tem o poder determina as diferengas,
instituindo assim um parametro de identidade.

Nesse viés, o Estado busca dar uma unica identidade ao indigena, a de indio,
inviabilizando sua “entrada” na sociedade branca, e distinguindo-o da sociedade nacional. Os
Kinikinau articulam-se, porém, para transpor essa barreira estabelecida pelo branco e, por
meio de mecanismos criados pela propria sociedade hegemonica, trilham um novo caminho,
por suas proprias escolhas. Um dos caminhos encontrados pela comunidade foi a escola.

Em seguida, o sujeito profere a expressdo e:: exprimindo uma “forma de hesitagdo”
(MARCUSCHI, 2005, p. 165). Compreendemos que, nesse caso, esse recurso linguistico é
utilizado pelo enunciador durante a busca de uma cronologia dos acontecimentos, uma
organizacdo das informagdes, uma linearidade dos acontecimentos, que ele, via memdria
discursiva, deseja nos relatar, possibilitando uma “completude”, por sua vez ilusoria.

Imerso nas memorias embaralhadas, que se esvaem entre as fissuras criadas pela busca
de ordené-las, o dizer de si e de sua histdria ndo se concretiza como uma tarefa facil, pois, ao
desarquivar aquilo que julga pertinente, numa tentativa de organizi-las coerentemente:
“coeréncia a que a vida ndo se presta”, esse sujeito permite que outras fagulhas emerjam.

(CORACINTI, 2011, p. 43).
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Envolvidos pela memodria — que, para Coracini (2007, p. 16), ¢ “sempre esquecimento,
pois € sempre interpretacdo de algo que passou; passado que se faz presente que, a todo
momento, j& ¢ futuro”—, o sujeito continua seu discurso a fim de relatar a luta do povo

Kinikinau. SP1 afirma que:

R11: SP1: [a escola pra nodis: para 0 nosso povo... a educacao foi um grande
caminho... é o caminho que abriu para o reconhecimento nosso que noés ja
éramos considerado extinto:: pelos/por alguns escritores... pesquisadores e:
foi uma grande luta no comeco... entdo... quando chegou... o técnico de
educacdo de Porto Murtinho... ndo sabia quem era o povo que estava la... se::
era Kadiwéu Terena ou Kinikinau...] e:: depois dessa luta... conseguimos
esse reconhecimento... a nossa identidade né? conseguimos fazer a nossa
identidade... até a cédula também de identidade pra... pra ser como
Kinikinau...e::: o que nos falta agora: é s6 o territério... entdo... a escola
pra gente foi... um grande caminho... é o primeiro passo para o nosso
reconhecimento [...]"

Posteriormente, o uso do termo depois desempenha a funcdo de marcador temporal: o
sujeito, ao utiliza-lo, objetiva ordenar fatos inscritos na histéria de seu povo. O item lexical
vem, portanto, demarcar, sequenciar a histéria dos Kinikinau, que € trazida por uma anéifora
encapsuladora —dessa [uta—, que tem como fun¢do uma “retomada resumitiva”
(CAVALCANTE, 2014, p. 80) a fim de dar continuidade a uma entidade ja existente, que € a
busca do reconhecimento étnico e territorial dos Kinikinau.

Como se trata de um povo que, desde a era chaquenha, ja sofria constantes
perseguicdes, sobretudo por questdes de terra, os Kinikinau caracterizam-se por ser um povo
que se adapta com facilidade. Essa adaptacdo ndo significa, entretanto, uma aceitacdo cabal
das condi¢des que lhes foram, e ainda o sdo, impostas. Ao contrario, esse povo, apesar de,
ap6s a guerra da Triplice Alianca, num grupo ja bastante reduzido, ter-se aglutinando aos
Terena, vislumbrando sobreviver, em nenhum momento deixou de lutar pela visibilidade de
seu grupo, mesmo tendo sido considerado extinto na década de 1970, como afirma o sujeito
em instantes anteriores ao recorte. Frisamos que a autoidentificacio como Terena foi a
maneira encontrada pelos Kinikinau para sobreviver em meio as guerras e perseguicdes, no
entanto, com o passar do tempo, esse povo foi sendo esquecido pela sociedade hegemonica e,
por conseguinte, considerado extinto por renomados pesquisadores, como Darcy Ribeiro e
Roberto Cardoso de Oliveira.

Por meio da anéfora encapsuladora dessa luta, representa-se a situagao relatada, e faz-

se necessario, nesse viés, o deslocamento de sentido, ou seja, historicizar a palavra luta, que

" Em resposta a questdo: Em resposta & questdo: Como vocé vé a escola SP1? E importante ela ser Kinikinau?
O que isso simboliza para o povo?
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tem acepg¢do dicionarizada de “combate corpo a corpo; conflito armado; batalha; guerra”
(BECHARA, 2011, p. 968). O sentido veiculado pelo dicionario, apesar de bastante associado
aos indigenas por meio da midia, ndo representa, todavia, a luta a qual SP1 se refere.

A defini¢do dicionarizada dessa palavra fazia, de fato, muito sentido para o indio de
500 anos atrds, mas ndo se aplica ao indigena de hoje, informado e tecnolégico. Assim, o
sentido da expressdo, no discurso de SP1, estd vinculado a luta contra a extingdo de seu povo,
que sofria um processo de (des)identificacdo, ja que seus integrantes eram registrados como
Terena pela Funai, mesmo estando ciente das diferencas étnicas existentes, e da violacdo de
seus direitos, travando uma luta ideoldgica contra o Estado.

Posto isso, a luta descrita pelo indio ndo € mesma luta descrita pelo branco, ja que
ambos discursivizam esse termos a partir de diferentes dominios discursivos. Episodios que
frisam a diferenca na representacao de luta para os indios e para os brancos sdo as retomadas,
a luta para reaver terras tradicionais, por exemplo. As retomadas de territorios tradicionais
processam-se pela sequéncia ocupagao, plantio e constru¢ao de moradias, caracterizada como
luta e para que seus direitos sejam garantidos. Em contrapartida, a iniciativa de retomada é
vista pelo branco como uma afronta, uma violacdo dos direitos constitucionais do outro, tendo
em vista que a maioria das retomadas € realizada no seio de uma expectativa de aprovacio
judicial, como uma forma de pressionar a agilidade processual.

Tal entrave nos permite compreender ainda mais a relagdo desse povo com seu
territorio tradicional, pois, nas palavras de Santos (2001, p. 03), “o movimento indigena ¢
uma grande afirma¢do de que ha relacOes sociais que sdo escritas em territdrios € que sO
fazem sentido enquanto parte deles. As suas terras sdo sagradas, e sdo aquelas e nao outras”.
Essa representacdo ndo passa, porém, pelo imaginario do homem branco e, portanto, em suas
redes de significa¢do, ndo compreende tal relacdo.

Acreditamos que o branco, ao tolher a acdo de retomada, busca inviabilizar a
ocupacdo, que, apesar de embasada em um direito constitucional, ndo possui respaldo legal
eficaz, e impedir, mesmo que com o uso da violéncia, os indios de reaverem suas terras
tradicionais. Terras de que emanam historia € memorias de seu povo. O branco, sujeito
“civilizado”, habil nas leis, representado de tal forma pela sociedade hegemodnica como
padrao de cidaddo, ao usar a for¢a, assume uma posicao difundida, via midia, de agressor,
selvagem, “silvicola”, carregada do interdiscurso governamental, antes vinculada apenas ao
indio.

Em decorréncia disso, o indio, por meio dos conhecimentos que lhe foram impostos

pela escola para civilizéd-lo e torni-lo sujeito fabricado por uma ideologia, direciona esses
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conhecimentos a seu favor, como uma forma de resisténcia. Hoje, o indio da descoberta, ou
melhor, da “invasdo” (ORLANDI, 2008, p. 42), atravessa o momento da tecnologia, do
excesso de informacdo, a era da ‘“sobremodernidade”, que se torna necessaria para a sua
sobrevivéncia, possibilitando sua visibilidade em espagos globais. (AUGE, 2006, p. 103).

Ao confrontar-se com o imagindrio produzido pelo branco, segundo o qual as
comunidades indigenas sdo atrasadas, vivem no cendrio de 500 anos atrds, sobrevivendo de
caca e pesca apenas, SP2 refuta essas interpretagdes, e diz que o indio de hoje é diferente, esti
em evolucdo, atentando para as mudangas que sdo fundamentais para a sua sobrevivéncia e

para o estabelecimento de novas relagdes. Ele argumenta que:

R12: SP2: [...] diferenca tem né? por que a gente ndo pode assim ficar
parado também né? [...] as pessoa de fora fala nés vamos pra aldeia tal né?
fala a:: chega l4... vamo acha o indio pelado...com arco e flecha...(breve
riso) [...]""

SP2, nesse trecho, deixa resvalar a representacdo que ele acredita que o branco, as
pessoa de fora, tem dos indios: atrasados e selvagens. Sabemos que esse imaginario, exposto
pela assertiva vamo achd o indio pelado...com arco e flecha, é fruto do pensamento colonial e
que discursos dessa natureza permeiam a sociedade nacional, no entanto, ao demonstrar que o
indigena conhece a representacdo feita sobre si, SP2 finaliza essa frase com breve riso,
esbocando um tom irdnico, e expressando que € o branco, de certa forma, o atrasado, porque
desconhece a atual configuracdo dessas comunidades.

Observamos, no recorte, a reconfiguracao no dizer do branco: SP2 retoma o discurso
do branco na forma de discurso indireto e produz uma nova a¢do enunciativa, tecendo outros
fios de sentidos. (AUTHIER-REVUZ, 1998). Essa heterogeneidade enunciativa ratifica a
constituicdo do sujeito a partir do outro, do dizer do outro, e os deslizamentos de ordem
inconsciente e interdiscursiva, como exposto anteriormente, nos fazem repensar que o sujeito
€ instituido no desejo do que lhe falta e, por sua vez, no desejo de ser o outro, um desejo
recalcado.

Ao considerarmos que as tecnologias sejam de grande importincia para as
comunidades indigenas por ampliar-lhes a visibilidade e propalar as noticias de violacdo de
seus direitos, especialmente na luta por demarcacdo territorial, reconhecemos também que o

Estado € incisivo ao cercear tais acoes. Configura-se, assim, a governamentalidade presente

% Em resposta a questdo: O que ¢é ser indio hoje SP2? Tem diferenca de, por exemplo, 20 anos atrds? quais as
diferengas?
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em todos os nucleos estatais, € ndo apenas nestes, disseminando mecanismos coercitivos e
disciplinadores na sociedade, como a escola, a midia, a prépria familia. Em vista das
mudangas ideoldgicas impulsionadas pelo movimento politico, o governo ndo se limita a fixar
normas, leis; “ao contrario, no caso da teoria do governo nao se trata de impor uma lei aos
homens, mas de dispor as coisas, isto €, utilizar mais taticas do que leis, ou utilizar a0 maximo
as leis como taticas. Fazer, por vérios meios, com que determinados fins possam ser
atingidos”. (FOUCAULT, 1999, p. 284).

H4, portanto, a necessidade de redimensionar tanto a fundacdo da soberania quanto a
questdo das disciplinas. Podemos dizer que, no conceito de governamentalidade que Foucault
se propde analisar, a soberania, as disciplinas e a gestdo governamental estdo articuladas. A
midia, como um exemplo significativo de governamentalidade, ¢ um mecanismo que recorta
os acontecimentos de acordo com as intencdes de um determinado sujeito, moldando os fatos
de acordo com uma determinada ideologia e objetivos politico-econdmicos.

Por governamentalidade, Foucault (1999, 286) compreende como uma forca que
tenciona os sujeitos, os (co)ordena e os legitima, e o poder como forma de ‘“soberania,
disciplina, e que, por uma parte, levou ao desenvolvimento de toda uma série de aparelhos
especificos de governo [e, de outra parte], ao desenvolvimento de toda uma série de saberes”.

Assim, sendo a escola um dos mais importantes e eficazes sistemas disciplinares, o
Estado incentiva os sujeitos a frequentd-la de inimeras maneiras, para que sua solidez
perdure. Tanto ¢ verdade essa afirmacdo, que o governo “obriga” as criangas, por meio de leis
que determinam a presenca de todas as criancas na escola, a frequentarem-na. E, caso a
familia descumpra essa determinagdo, o governo usa meios ou taticas, como ajuda financeira
por meio de programas sociais, para que as suas metas sejam atingidas. Isso € uma forma de
governamentalidade, mas que chega as familias brasileiras como uma “ajudinha” do governo,
como se este estivesse preocupado em proporcionar a educacio de cidaddos criticos.

Dessa maneira, a representacdo de escola no dizer indigena, em R11, transborda, ou
seja, vai além de um sistema de controle, de ordem societaria. Ela comeca, portanto, a ser
delineada pelo indigena como uma instituicao que abriu caminhos, propiciou a visibilidade do
povo. Vejamos mais adiante como ocorre a constru¢do dessa representacao.

Retornando a R11, a expressdo esse reconhecimento, mencionado por SP1, esti
atrelada ao reconhecimento étnico e territorial ainda negado pelo Estado, funcionando no
discurso como um elemento anaférico. Do prefixo —re, emana o efeito de sentido de retornar,
admitir algo que ja era conhecido, tendo em vista que a acdo denotada pelo verbo-base

“conhecer”, liga-se a de retomar a identidade Kinikinau, silenciada pelas autoridades, e, em
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especial, a terra, o seu territério de origem. Para tanto, o conhecimento requerido por esse
povo ndo se refere apenas ao de sua existéncia, mas também ao conhecimento resultante da
convivéncia, que propicia a compreensao de suas especificidades e de suas necessidades.

O efeito de sentido que ocorre desse termo — reconhecer — €, portanto, de conquista de
algo, perfeitamente compativel com o cotexto e com as condi¢des de produgdes descritas no
capitulo anterior. Ao enunciar esse reconhecimento, recuperamos o sentido de
imemorialidade: estar-se-ia “pagando uma divida” ao indigena no momento em que houvesse
esse gesto de admissao.

A questdo conflituosa, conforme Orlandi (2008, p. 19), incide no “reconhecer cultural
e no des-conhecer (apagar) historico” dos povos indigenas, fazendo com que os discursos
hegemoOnicos ganhem forca e se enaltecam, ocultando os fatos historicos cruciais para
compreender a situacdo atual. Entendemos que, com a nominaliza¢do reconhecimento, com
base nas narrativas historicas, a ideia que emerge € de que o Estado sucumbiu a verdade
histérica dos indios, apagando e reescrevendo-a a partir de seus interesses ideoldgicos.

Dando prosseguimento, SP1 afirma ter alcancado a identidade a nossa identidade,
referindo-se a identidade étnica, a reafirmacdo da identidade Kinikinau. Ao dizer, porém, que
conseguiu fazer até a cédula também de identidade, do uso do operador argumentativo até
emerge o efeito de sentido de vitéria, produzido pelo valor de concessdo do operador
argumentativo, que concorre para o sentido de que, mesmo enfrentando oposicao, confrontos,
o indio alcancou mais do que esperava. Desse dizer, parece surgir um contradi¢do, ja que nao
tratava-se da identidade que o sujeito e o seu povo buscavam.

Nessa esteira, a expressdo cédula de identidade, documento instituido como direito
legal a todos os individuos, se relaciona interdiscursivamente com o discurso estatal que frisa
unificar ou homogeneizar o sujeito como cidaddo brasileiro, pertencente a uma unica nacgao.
A cidadania brasileira é, portanto, alcangada por meio desse documento.

Diante da imposicao do Estado para que os indios tenham a cédula de identidade civil,
a tomada do discurso do branco pelo indio, ao discursivizar sobre o direito de ter a cédula de
identidade, sugere o efeito de sentido de que esse sujeito também busca uma identidade una,
fixa, estdvel, ja ndo mais viabilizada na pés-modernidade, em que “vigoram” as identidades
complexas, “instaveis” e “provisorias” (HALL, 2005, p. 38). Mas, ao mesmo tempo,
demonstra a tomada do poder por meio do qual ele exige seus direitos: como cidaddo

brasileiro e como indigena.
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O documento a que se refere SP1 é, entretanto, documento de identidade expedido
pela Funai®, pois € o documento que permite a sua identificacdo, que leva a descri¢c@o étnica
do sujeito. A presenca do articulador como com pendor conformativo na expressao pra ser
como Kinikinau traz a reflexdo o conflito identitario, pois, para ser Kinikinau, hi a
necessidade de legitimacdo por parte de uma instituicdo governamental. Com isso, o
sentimento de pertenca fica consorciado ao Estado e ndo somente ao indigena. A forma
contracta do marcador discursivo né usado na expressao a nossa identidade né? articula, junto
a fungdo argumentativa, uma entonacao interrogativa, a ser classificada como efeito de “busca
de aprovacao discursiva” (SETTEKON, 1977 apud URBANO, 1999, p. 227). Essa expressao,
caracteristica da oralidade, ¢ utilizada com o foco estratégico para induzir o interlocutor a
corroborar o que o sujeito enunciador diz.

Durante as entrevistas, SP2 explicou-nos que a relacio com os donos da terra foi
complicada pela construcdo de uma escola Kinikinau, e que esse fato ainda tem gerado
conflitos, tensdo na aldeia, motivando diversas familias a buscarem abrigo em outras
comunidades, na maioria das vezes Terena. As tensdes pelo fato de a escola ser Kinikinau
enrijece a disputa entre os povos e indigna SP2: se é uma... aldeia onde a maioria é Kinikinau
por que tem uma escola Kadiwéu né? A presenca do articulador se com significativo valor
causal que se mescla ao valor de condi¢do, demonstra a indignacdo de SP2 em ter uma escola
Kadiwéu na comunidade.

Refletindo acerca das questdes historicas dos Kinikinau e das afirmacdes anteriores,
via recortes, constroem-se, pela materialidade linguistica, os efeitos de sentido de uma escola
reformulada pela comunidade, uma escola do indigena e ndo para o indigena, apesar da face
regulamentadora instituida pelo Estado para a escola. Baseando-nos, assim, nos dizeres de
SP1 e SP2, em especial nas afirmacOes sobre a escola, pudemos observar que a comunidade
Kinikinau tece uma relagcdo diferente com a escola, se comparada a outras comunidades. Os
gestos interpretativos nos direcionam para a representacdo de escola como um espago de
reafirmacdo étnica, sobretudo, onde os Kinikinau, apesar de estarem em territdrio alheio, t€ém
um lugar proprio.

Nas palavras de Tassanari (2001, p. 46-47), a escola indigena € indiscutivelmente um

espaco de trocas de saber, “um espaco fértil, intersticial, de fronteira”. Compartilhamos de

*! SP1 refere-se ao documento expedido pela Funai, mas é fundamental ressaltarmos que a identidade civil, a
utilizada pelos demais cidaddos brasileiros como meio de identifica¢@o, tem sido requisitada como o tinico meio
vélido de identificacdo. Para a abertura de conta em determinadas agéncias bancdrias, ou para outros servigos
basicos, por exemplo, a identidade da Funai ndo € aceita, invisibilizando-o e, mais uma vez, pressionando para
que ele se integre na sociedade nacional.
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suas reflexdes a medida que o espago escola constitui, nas maos dos Kinikinau, um espacgo de
transito. E acrescentamos que esse espaco ndo € somente um espaco escolar, de transmissao
de conhecimentos; a ele é transferido o sentimento territorial do povo, e, dessa forma, a escola
Kinikinau € (re)configurada como o territério Kinikinau, o tnico territdrio que lhes pertence.
A escola tornou-se seu territdrio simbolico.

Imbricados nessas relacdes e questdes simbdlicas se ddo os processos identitarios
desses sujeitos, que, envolvidos em uma situagdo diaspdrica, enfrentam conflitos por estarem
em terras alheias, entre eles o esfacelamento da lingua, que € um aspecto fundamental na
identificacdo de um povo, e o contato iminente com outras culturas, tradi¢des e linguas.

Em virtude de esses sujeitos serem atravessados por culturas, tradi¢des e linguas de
outros sujeitos, a sua identidade, na condi¢do de movimento, um construto interminavel, €
hibrida. (CANCLINI, 2015). De fato, todas as identidades sdo hibridas, mas é importante
frisarmos que os movimentos de construcdo, 0S processos que vao numa constante
identificacdo, que constroem as identidades, consolidam-se de diferentes maneiras. Isso &
atribuido ao contexto socio-historico e ideoldgico em que os sujeitos estao inseridos, de modo
que o territorio faz parte deste.

No bojo das discussdes sobre constituicdo identitaria, torna-se pertinente ressaltarmos
que, em face da localizacdo da aldeia Sdo Jodo, ao estabelecer limite territorial fronteirico
com o Paraguai a oeste, a noroeste e ao sul; ao leste, com o municipio de Bodoquena; a
sudoeste, Bonito e, a noroeste, Corumbd, a varidvel fronteira € imprescindivel. Por
apresentarem marcas de uma constituicdo heterogénea, a fronteira oportuniza um rico
processo identitario aos sujeitos, visto que vivem “entre-linguas” (CORACINI, 2007, p. 120),
entre culturas. Os Kinikinau, por estarem nesse territério fronteirico, por viverem em
fronteiras culturais, ideoldgicas e outras, terdo suas identidades construidas pelo olhar, pela
representacdo que eles proprios fazem de si mesmos, porém com a implicagdo do olhar do
outro, pois 0 outro nos constitui, nos atravessa.

Na esteira dos estudos culturalistas e pds-coloniais, a fronteira é perene nos processos
identitarios, pois ndo € concebida sob o pensamento colonial, como limite que separa dois
objetos, mas sim como um espaco de “natureza porosa” (NOLASCO, 2013, p. 67), que
desconstréi dualidades e erige uma consciéncia transformadora, uma “nova consciéncia”
(ANZALDIjA, 2005, p. 707), que estd fortemente vinculada a ideia de sobrevivéncia, a
transformacdo do sujeito-fronteira. Além das implicacdes de demarcacdo de espaco, pensar a
fronteira € trazer a reflexdo as relacdes de poder que sdo instituidas nesse lugar, uma vez que

tudo o que esta relacionado a territério também esta relacionado a poder.
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Em face das discussdes empreendidas neste eixo, sobre a representacio de escola, uma
relacdo entre a escola e o territdrio emergiu, e, instigadas por essas questdes e pelo intuito de
corroborar ou refutar a nossa hipdtese de pesquisa, discorremos a seguir acerca da

representacao de territério discursivizada pelos Kinikinau.

3.2.2 Eixo II: Representacao de territorio

Escrever sobre territério na perspectiva do indigena é um desafio, e analisar,
sobretudo, seu discurso sobre o territorio € inenarravel, uma vez que nos permite refletir sobre
determinantes histoéricos e culturais que passam despercebidos quando, por exemplo, ouvimos
em um noticidrio o indigena requerer suas terras tradicionais e afirmar que o territorio de
origem € tudo de que seu povo precisa. Isso também nos faz pensar acerca das relacdes de
poder e a presenca do discurso do branco nos dizeres indigenas como forma de resisténcia.

Constituidos como identidades hibridas e estando em negociacdes complexas, no
cerne do processo agonistico (BHABHA, 2007), os Kinikinau, por estarem em uma posi¢ao
desvalorizada, a margem da sociedade hegemoéOnica e por compartilharem de praticas
diferentes daquelas que permeiam a sociedade do branco, veem-se em uma situacdo de
repressdo, de exclusdao e, para sua sobrevivéncia, constroem “trincheiras de resisténcia”
(CASTELLS, 2010, p.160). E significativo que essas trincheiras de resisténcias transitam
entre manter suas praticas e entrar na ordem do discurso hegemonico para sobreviver.
(FOUCAULT, 2012).

Sabemos, pois, que esse povo ndo possui um territério demarcado e, por instru¢iao do
extinto SPI, reside na aldeia Sao Jodo, terras Kadiwéu. As redes interativas tecidas por esse
grupo com seu territorio tradicional, e at¢é mesmo com as terras em que vivem hoje, € algo
muitas vezes incompreensivel para outros povos, sobretudo para os brancos, tendo em vista
que sdo relacdes cambidveis e construidas com base em diferentes principios.

SP2, ao relatar as tensdes dentro da reserva, afirma que a situacdo € insustentdvel,
visto que os Kadiwéu criam situacdes conflituosas e frisam, constantemente, que os Kinikinau
vivem em seu territorio, ou seja, implicitamente afirmam que os Kinikinau vivem de favor. O
conflito é tamanho que as autoridades foram notificadas, mas, segundo SP2, nada foi feito.
Vejamos:

R13: SP2: [...] a criagdo da gente eles pegam... e:: eu coloquei isso pra... pro

Ministério Publico... e a resposta dele foi ah:: esse pobrema néis nao
podemo resolvé... esse poblema é interno... entdo... tem que resolvé
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entre:: lideranca né? e sendo lideranca do lado dele... pra onde é que nés
vamos busca socorro?*

O sujeito apropria-se do discurso do oficial do Ministério Publico, por meio do
discurso indireto e, no processo ilusdrio, transita entre o seu dizer e o dizer do outro
(AUTHIER-REVUZ, 1998, p. 184). Ao relatar que a institui¢do ndo assumiu posi¢do alguma
para solucionar a contenda e assim se absteve da responsabilidade em legislar para todos (esse
pobrema nois ndo podemo resolvé... esse poblema é interno...), o sujeito se vé colocado mais
uma vez as margens pela sociedade hegemonica por ndo ter apoio estatal.

Os efeitos de sentido que emergem desse trecho corroboram os discursos de
negligéncia do Estado para com os indigenas que circulam na sociedade nacional e que, na
maioria das vezes, sdo silenciados. Assim, essas comunidades sofrem o descaso, a
marginaliza¢do. Ao explicar que esse poblema é interno, o Ministério Publico se desvencilha
da responsabilidade de responder por qualquer acontecimento que afete a integridade fisica
dos povos e, de certa maneira, “lava as suas maos”, deixando sob a responsabilidade dos
grupos em conflito a resolucdo da questao.

O direito de “igualdade”, nesse sentido, que se presentifica no fio intradiscursivo, ¢, no
discurso dos documentos legais, negado aos Kinikinau, colocando-os no intersticio, no “entre-
lugar” (BHABHA, 2007), em que nem a legislacdo indigenista nem a legislacdo do branco
atuam ou intervém, pois o lugar onde essas comunidades se encontram ¢ invisivel, é de
exclusdo, restando aos sujeitos subalternos “permanecer em sua condi¢ao (lugar) e sobreviver
a exclusdo estatal”, conforme explica Nolasco (2013, p. 68). A respeito dessa discussdo, sobre
um espaco fronteirigo existente e visivel a sociedade, o autor explica: “a impressao que se tem
€ que o desenvolvimento, o que é da ordem do direito e da justica, os acessos, etc, sO
conseguem chegar até as terras dos latinfundidrios que se perdem em sua propria imensidao.”
(NOLASCO, 2013, p. 68).

O reconhecimento da exclusdo de seu povo € perene em R13, e, indignado com os
fatos, sem direcao a ser seguida, sem territério e sob a navalha da a¢do hegemonica Kadiwéu,
SP2 questiona: entdo tem que resolvé entre:: lideranca né? e sendo lideranga do lado dele...
pra onde é que nos vamos buscd socorro? Entrelacado nas redes de memoria, os dizeres de
SP2, neste recorte, remetem a fatos histéricos, uma vez que, no passado, as comunidades

indigenas tiveram seus territorios invadidos e usurpados pelos colonizadores e atualmente a

22 N ~ . TN ~ . ~ N ~
Em resposta a questdo: Como é que o povo Kinikinau age... em relagdo a isso (em relagéo a tensdo pelo fato
de o territorio ser Kadiwéu) JoGo?
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ameaca se manifesta pelos efeitos da globalizacdo, que deslocam os individuos de seu
lugar estavel no mundo social, e também pela acao falha do Estado.

A angtstia que se faz presente no discurso do sujeito é impulsionada pelo constante
movimento de identificacdo entre sua cultura e a cultura do outro, e pelas possibilidades de
(des)identificac@o na contemporaneidade. SP2, em R13, passa pela experiéncia desconfortavel
de “estar total ou parcialmente ‘deslocado’ em toda parte, ndo estar totalmente em lugar
algum” (BAUMAN, 2005, p. 19), migrando de um lugar para o outro sem estabelecer-se, de
fato, em lugar algum.

Em outro momento da entrevista, SP2 nos relata que os Kadiwéu sido contundentes
quanto a posse territorial e esclarece que a situagdo vivenciada pela comunidade € de intensa

repressao:

R14: SP2: [as familias Kinikinau] nao tem direito de ter o que a gente
gostaria de té... planta... cria... entdo... eles [0os Kadiwéu] comeca pressiona
a gente né? eh:: eu tenho um:: umas cabecinha de:: gado né? entio eles
comeca né? a consumi... vendé... ou some da gente entdo... €:: como forma
de pressiond a gente pra gente vé se... a gente enjoa... e:: sai né? como
muitas familias safram assim dessa forma né?”’

Ao dizer que eles (seu povo) ndo tem direito de ter o que a gente gostaria de té...
plantar... crid..., SP2 se apropria do discurso Kadiwéu, um discurso relatado (AUTHIER-
REVUZ, 1998) sobre a questdo da terra, e ratifica a disputa, a hegemonia territorial, pelo fato
dos Kinikinau estarem em um territorio alheio. O inicio da fala com uma negativa ndo indica
que todos os direitos sdo agenciados pelo uso do territério; com isso, aos Kinikinau € negado
o direito de plantar e criar, itens lexicais que reverberam uma memdria discursiva de seus
antepassados e a busca do sujeito de reconstruir uma relacio com o territério. Um sonho
possivel somente em seu imaginario cultural, uma vez que essa relagdo ndo se constroi do
mesmo modo, em razdo das atuais implicacdes sociais.

SP2, por efeito da linguagem, retoma palavras alheias na ilusdo de que estas lhe
pertencem e deixa emergir apenas fragmentos de memoria que a ideologia lhe permite
mobilizar, optando por determinadas palavras e ndo outras. Logo, perpassado pelo
esquecimento n° 1 (PECHEUX, 1988), ele enuncia cabecinha de:: gado; consumi e vendé.

As expressdes cabecinha de:: gado; consumi e vende, em relacdo as expressoes

anteriores, manifestam o conflito e as contradi¢cdes que emergem do contato com a cultura do

2. N ~ . . ~ A .. 7 ~

> Em resposta a questdo: Como estd hoje a relagdo de vocés com os Kadiwéu? Como estd a relagdo na
comunidade entre as etnias? O que mudou desde 2014, quando nds tivemos a ultima conversa? Depois
principalmente da assembleia né?
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branco, e, afetado por ela, seu dizer produz os efeitos de sentido agenciados por formacgdes
discursivas  heterogéneas e contraditérias, como a econdmica e a cultural, que se
materializam no fio do discurso e digladiam inconscientemente.

SP2 assevera que, em decorréncia dos problemas internos, muitas familias deixaram a
comunidade e buscaram abrigo em aldeias Terena. Questionado sobre os motivos que o fazem
permanecer no territério Kadiwéu, o sujeito evoca a histéria de seu povo, a memdria, €
afirma: nosso antepassado né? que:: tudo é::[...] eles sdo sepultados aqui. Esse dizer
permite-nos refletir sobre as praticas culturais e tradicionais dos Kinikinau, a memoria que
tece a afetividade com o antepassado, e, sobretudo, com o territério. A partir dessa relacdo, a
representacio de territorio para os Kinikinau comeca a ser iluminada pelas luzes da cultura, e
o sentido econdmico, atrelado ao discurso do branco, distancia-se de nossas interpretacoes.

Todas as praticas, que sdo inevitavelmente regidas pela globalizacdo,
(tras)(de)formaram, no decorrer no tempo, a relacio homem/natureza, além de terem-se
consolidado de maneira conflituosa, envolvendo sempre relacdes de poder, ja que operam nos
espacos da dicotomia inclusdo/exclusdo. Entre essas préticas elencamos o consumismo, 0
latifuindio e o desmatamento, que condicionam os deslocamentos da representacdo de
territorio, em especial para o indio.

Na atualidade, essas praticas sdo resultantes dos jogos de poder entretecidos por
sujeitos que ndo estdo nas bordas sociais envolvidos pelo discurso de progresso ou evolucio
e, com isso, criam uma cisdo em determinadas representacdes, uma vez que as representacoes
que os sujeitos criam estdo relacionadas aos seus processos de identificagdo (CORACINI,
2007). Dessa forma, ressaltamos que as representacdes elaboradas pelo branco, em
determinados aspectos, sdo ininteligiveis para os indios. Vejamos no excerto R15 a

representacao de territorio articulada por SP1:

R15: SP1: a terra pra ndis... num tem que/ ndo tem como explica né? ele é
tudo... ele:: € como se fosse uma mae... e a mae... a gente ndo se vende/ ndo
vende... a mie a gente cuida... entdo... para o indigena é assim né? a
terra a gente tem que cuida... e sobrevive da terra... porque:: como a mae
da gente... ah:: eh:: a mae nos sustenta... entdo... quem nos sustenta € a
terra... tudo que vem da terra... sdo tudo o que é produzido da terra... sdo
alimentacao... agua... eh:: tudo que existe:: faz parte da vida... também
dos indigena... pra mim a terra é isso... é a vida.”*

* Em resposta 4 questdo: /...] o que ¢ terra pra vocés? o que é territério? qual é a importancia dele? ndo me
refiro a essa [terra]... especificamente... mas assim... qual é a representagcdo que vocés (Kinikinau) tém de
territorio? porque ele é importante? esse reconhecimento que vocés buscam... porque:: eu acredito que hd uma
relagdo muito significativa né? qual é::?
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No inicio de seu dizer, € frisada a separagdo de sua identidade em relagdo a identidade
do branco, estabelecendo distin¢des marcadas por oposi¢ao, sendo as identidades construidas
por marcas de classificacio. (WOODWARD, 2013). A presenca do referente ndis,
funcionando como uma remissdo endoférica e exoférica, ja que nio se refere apenas ao povo
que reside na comunidade, mas a todo o povo que desde a saida do Chaco Paraguaio luta pela
sobrevivéncia do grupo, restringe a representacdo de terra a ser descrita apenas aos Kinikinau.
Ele mostra essa oposi¢do usando a locu¢do para nois, os Kinikinau, indicando, com isso, a
presenca do outro silenciada no recorte, mas passivel de recuperacdo por meio da
referenciagdo. Outros itens lexicais como a gente e nos tonificam a distin¢ao feita pelo sujeito
entre o indio e o outro (o branco).

Uma das regularidades nesse recorte € o uso da palavra mde, para descrever a
representacdo de territorio para a comunidade. A acepcdo dicionarizada de mde designa,
conotativamente, “pessoa extremamente cuidadosa, zelosa” (BECHARA, 2011, p. 799), ¢ ¢
esse o sentido do emprego realizado pelo sujeito no momento em que metaforiza a
representacao do territério: é como se fosse uma mde... e a mde... a mde a gente cuida... Outro
aspecto pertinente no trecho em que SP1 faz essa relagdo territorio/terra-mae € a relacdo
interdiscursiva estabelecida por meio da expressdo e a mde... a gente ndo se vende/ ndo
vende... Ao dizer que a terra ndo pode ser vendida, presentifica-se, via interdiscurso, o dizer
do outro, do branco que vende, comercializa a terra como um produto. Diante dessa
perspectiva, vender a terra é, para o indigena, vender a si proprio (a gente ndo se vende),
como o deslizamento provocado pelo inconsciente nos mostra. Compreendemos, portanto,
que a relacdo com o territdrio € uma relacdo Unica, além, inclusive, da relagdo com a propria
mae: € uma relacdo de fidelidade, cuidado de si préprio, consorciada a uma formacdo
discursiva cultural, divergente da formacao discursiva capitalista que emana de itens lexicais
como vende, recorrente no discurso do branco que atravessa o dizer indigena.

Baseando-nos, portanto, no imaginario indigena, a terra nao pode ser vendida porque
ela ndo é de ninguém, mas, a0 mesmo tempo, ¢ de todos, e, em virtude da questdo relacional
ressaltamos que a representacdo de territério para o indigena é erigida sob circunstincias
diferentes, e isso acarreta a reflexdo de que “A terra ndo ¢ e ndo pode ser objeto de
propriedade individual. De fato, a no¢do de propriedade privada da terra ndo existe nas
sociedades indigenas”. (RAMOS, 1986, p. 13-16).

Assim, no momento em que o sujeito verbaliza a mde a gente cuida... entdo para o
indigena é assim né? a terra a gente tem que cuidd... e sobrevivé da terra..., ele expressa os

lagos afetivos para com o territdrio em que vive e a maneira como os sujeitos Kinikinau lidam
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com o espaco. Dessa frase a gente cuida, emana o sentido de que, diferente do branco, os
indigenas cuidam de suas terras, de seus espacos: ji o branco, ao contririo, vende-o,
comercializa-o, desfaz-se desse espaco como um produto, algo que ndo carrega sua histdria
que nao faz parte de si.

As palavras ndo t€m, portanto, sentido em si mesmas, mas tem sentidos atribuidos a
elas mediante a posi¢do que o sujeito ocupa e a partir da formagdo discursiva que compartilha.
Pelo esquecimento n°® 2 (PECHEUX, 1988), SP1 acredita ser a fonte dos discursos que
enuncia quando, na verdade, retoma discursos outros situados nos campos da ecologia,
do meio ambiente, do comércio, do capitalismo, tecendo sua heterogeneidade no
interdiscurso.

Nos trechos a mde a gente cuida, a terra a gente tem que cuidd, ha um didlogo com ja-
ditos, discursos outros, como o de preservacdo, disseminado por uma formacdo discursiva
ambiental. O sujeito manifesta a heterogeneidade em seus dizeres, por meio das nao
coincidéncias do discurso, “a presenca estrangeira de palavras marcadas como pertencendo a
um outro discurso” (AUTHIER-REVUZ, 1998, p. 193), reafirmando um distanciamento entre
si e o outro por meio de um jogo de palavras como vende x cuida, preservar, pra nois.

Compreendemos que a repeti¢do da palavra mde no discurso do indio é um forte
indicio de demarcar, de ratificar as diferencas em que estdo alicercadas as representacdes de
territério para o indio e para o branco, além de corroborar a relacdo tradicional e cultural com
0 espago, e, em especial, pelas formas de territorializagdo especificas da comunidade. Por se
tratar de uma territorializacdo que transcende os fios de afetividade e entrelaca-se a
identidade, no sentido de tornar-se Kinikinau por meio do territério, os efeitos de sentido do
referente mde vao estar associados a cultura Kinikinau, expressao que melhor pode definir a
relacdo da comunidade com o espaco em que vive, pois, segundo Hall (2013, 49), a cultura é
uma producdo, uma questdo de “tornar-se”.

A recorrente utiliza¢do do pronome fudo, como anafora encapsuladora, em relacio aos
referentes alimentacdo, dgua e vida, em ele é tudo, lanca um leque de significacdes que
podem estar atreladas a ela, a medida que sua acep¢do dicionarizada ¢ “a totalidade, o
essencial” (BECHARA, 2011, p. 1114). No decorrer de sua fala, o sujeito recategoriza esse
tudo por meio da palavra mde, que parece estar na mesma direcdo argumentativa simbolica,
territorio — tudo — mae — [nos da a] vida. Tais reflexdes sdo conferidas pela afirmacdo do
sujeito de que a terra, ou o territorio, concede tudo, assim como a mie concede tudo o que é

necessario ao filho: ela o sustenta, o alimenta, o protege. Da mesma ordem simbdlica emerge



124

o sentido de fudo utilizado por SP1, pois ele explica sdo tudo o que é produzido da terra... sdo
alimentacdo... dgua... eh:: tudo que existe::

A representacdo de territério como mae-provedora-protetora perpassa o discurso dos
Kinikinau: mais que um territério para construir suas casas € a representacdo de territrio
como um lugar onde as identidades se fortalecem, que, conforme SP1, é a vida. Na sequéncia,
o tudo € ressignificado a partir do momento em que o sujeito diz sdo tudo o que é produzido
da terra... sdo alimentagdo... dgua... eh:: tudo que existe:: faz parte da vida... também dos
indigena... pra mim a terra € isso... € a vida.

Como muitos povos indigenas, os Kinikinau t€ém uma relagdo social e cultural forte
com a terra e tudo que estd posto sobre ela; portanto eles devem sobrevivé da terra... Para os
indigenas, tudo o que a terra produz, assim como 0s animais, as arvores, sobretudo o lugar no
qual seus antepassados foram enterrados, sdo sagrados e, por isso, devem ser respeitados e
preservados. SA, artesda da comunidade, corrobora essa afirmacdo ao dizer se ndis mudd
daqui... como vamu fazé::? ndo vo pode levd minha roga... as pranta... os criacdo...

O territério ocupa, para a comunidade Kinikinau, em virtude de sua situacdo atual,
uma posicdo que vai muito além do uso comercial, como exposto nas andlises, e, nessa
perspectiva, SP1 acredita que /...] o que nos falta agora: é so o territorio...[...]. SP1 ratifica a
funcdo basilar do territério, e manifesta, via discurso, a relacdo de pertecimento que hé entre
os Kinikinau e o seu territoério de origem, sobretudo, uma vez que € o desejo de retornar a
essas terras a fonte de sua resisténcia. O indio concebe a terra como mae, provedora de sua
existéncia e seu equilibrio. Nessa perspectiva, o efeito de sentido da expressao territério nos
faz considerar a importancia desse espaco, na condi¢do de terra, para a formacdo desses
indigenas e, a medida que SP1 faz uso do item lexical sd, atribui ao territério o papel singular
e primario de revitalizacdo da cultura Kinikinau.

A questdo do pertencimento perpassa a relacdo com outros povos e, em particular,
com o territdrio. Raffestin (1993, p. 7-8) esclarece que os agentes sociais, a0 se apropriarem
de um territorio, “territorializam” o lugar, produzindo um espago com os seus fazeres e
saberes, disseminando o sentimento de pertencimento, que €, portanto, socialmente construido
e constitutivo da territorialidade, reforcando a no¢do de que os territérios sdo artefatos
socioculturais e historicos.

Na esteira da representacio de territdrio para o indio, Maldi (1998, p.186) explica que
o territdrio € “uma representagdo coletiva [...] O individuo constréi sua identidade baseando-
se na sua localizacdo com relagdo a um grupo e na relacdo que possui com a totalidade [...]”.

Compreende-se, portanto, que a relacao construida com o territorio vai além da delimitacao de
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extensdo e poder. As representacdes de territdrio emergem a partir das condigdes sdcio-
histéricas e ideoldgicas em que 0s sujeitos se encontram, e, por isso, a representacdo de terra
para os indios diverge da representacdo de terra para o branco.

Como explicamos no inicio deste capitulo, fechamos as reflexdes promovendo uma
articulacdo ou um paralelo entre ambas as anélises realizadas sobre os discursos oficial e

Kinikinau e as representacdes que se fizeram presentes nos eixos I: escola e eixo II: territorio.

3.3 Discurso oficial e discurso Kinikinau: consensos ou conflitos?

Mediante o que discutimos no primeiro item, acerca das representacdes de escola e
territorio no discurso oficial das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar
Indigena na Educacdo Bésica, de 2012, e no discurso dos Kinikinau, observamos que ambos
os discursos apresentam diferentes praticas discursivas, e a relacdo que se institui entre eles é
a de forcas argumentativas contréarias.

Nas andlises do primeiro eixo, ressaltamos a presenca de uma discursividade colonial,
um discurso juridico para legislar, em especial, para as elites, que sdo a minoria, € ndo para a
maiorias (uma vez que as comunidades indigenas e outros povos estereotipados, como,
negros, pobres, mulheres, constituem a maior parte da populagdo). Nesse sentido, rastreamos
discursos que reforcam as diferencas, excluem e relegam os indigenas, promovem a
cristalizacdo de esteredtipos como “incapaz” e “selvagem” que predominam no imaginario da
sociedade nacional e silenciam a identidade de indio brasileiro, sujeito de direitos, como todos
nos.

A partir de representacdes projetadas por discursos e interdiscursos sobre os indios,
como invisivel, marginalizado, e sobre o branco, como sujeito brasileiro, civilizado, vemos
que essas diretrizes encontram-se embasadas em discursos cristalizados e que, via lei, sdo
apenas (re)atualizados.

No caso do eixo I, a representacdo de escola que atravessa o documento é de um
sistema inserido nas comunidades indigenas para promover a escolarizacdo, a educacio
escolar, a fim de tornar esses indios sujeitos de direitos, ou seja, civilizados. Constrdi-se,
assim, a imagem de uma escola indigena voltada as necessidades das comunidades, mas que,
de modo furtivo, é agenciadora de condutas, tornando o sujeito indigena disciplinado, com o

intuito de integra-lo a sociedade do branco, impondo, por meio de taticas silenciadoras, a

(des)identificacdo desses grupos.
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Sobre a representacao de territorio, no eixo II, a lei age, ainda mais, nos limites dos
sentidos, pois trabalha politicamente o imaginario de que somos todos iguais, de que temos 0s
mesmos direitos, e nesse movimento, silencia o direito inato dos indigenas as suas terras
tradicionais, enrijecendo o direito a terra dessas comunidades e criando taticas para
deslegitimar o direito do indio. Emerge, dessas discursividades, a representacdo de territdrio
como bem material, engendrado por formacdes discursivas capitalistas e politicas, espaco que
possibilita a captacdo de recursos naturais atrativos e de produto, que, portanto, pode ser
vendido e comprado, visando ao lucro e as ansias politicas.

Em caminhos contrérios, apresentamos as representacdes provenientes do discurso dos
Kinikinau, embasadas em valores culturais, tradicionais e simbodlicos que constroem uma
discursividade significativa sob o olhar da sua cultura, da cultura Kinikinau. Identificamos
pelas analises, no segundo eixo, um fio discursivo que perpassa todo o dizer dos sujeitos, o da
cultura, e que, portanto, desestabiliza dizeres, pré-construidos, sobre a relacdo desses
indigenas com o territorio, mobilizados pelo imaginario do branco.

Via materialidade linguistica, rastreamos a representacdo de escola como um sistema
que possibilita a transmissdo de conhecimentos tradicionais, assim como o branco a concebe,
no entanto o indigena se vale desse espagco como um lugar de resisténcia, em que ele a
transforma por suas praticas e a reconstréi como um espago social para a comunidade. A
escola caracteriza-se, desse modo, como um lugar de saber-poder-resisténcia para os
Kinikinau. Assume, pois, a particularidade de espago social, no qual sdo feitas comemoracdes
e festividades, como o Dia do Indio; reunides com a comunidade e lideranca; enfim, “o
espaco escolar mantém o tradicional do povo em articulacdo com o universal (conhecimentos
escolares) da humanidade”, explica Carvalho (2013, p. 82).

Refletimos, nesta esteira, que a escola, por muitos anos, foi oferecida a comunidade
indigena como um dispositivo de modalizacdo e instrumentalizacdo dos saberes, mas, nos
ultimos anos, foi deslocada do lugar de imposicao e passou a ser utilizada pelos indios como
meio de resisténcia as obrigatoriedades do Estado. Logo, o mesmo espago que apenas exercia
o poder, atualmente € também veiculador de resisténcia. A escola da aldeia, que até o ano de
2000 era extensdo de uma escola Kadiwéu, foi nomeada, em 2004, ano de sua inauguracdo, de
Escola Municipal Indigena Koinukunoen, que significa Kinikinau. A relagdo desse povo com
a escola é muito significativa, tendo em vista que € somente no ambiente da escola que eles
sentem a liberdade de se autoafirmar Kinikinau.

O eixo II, sobre territdrio, a partir das interpretacdes, descortina a representagdo de

territério como mae provedora/protetora, espaco no qual seus pares nascem, se desenvolvem,
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sobrevivem por meio do que a terra-mde produz. Articulado a esse imaginario cultural, o
territorio € concebido como um solo simbdlico e cultural, lugar de refigio e protecdo, que di
equilibrio aos seres. As suas préticas discursivas sdo agenciadas, sobretudo, pela formagao
discursiva cultural, atribuindo a terra o papel de lugar sagrado, mitolégico, associada a
crengas tradicionais, que atravessam os séculos.

Resultantes desse gesto interpretativo, podemos afirmar que o fato de estarem em
condic¢ao diaspdrica, mas se manterem ativos na busca do reconhecimento territorial, por meio
da escola, demonstra a tomada de poder e o jogo de entrelagamento que esse povo faz entre
seus valores e os valores do branco, numa interpelacdo que lhes possibilita ganhar visibilidade
e espago na sociedade hegemonica. Isso porque, mesmo estando a margem, envolvidos por
uma sociedade empenhada em calar a sua voz, os Kinikinau transformaram as imposi¢oes
feitas pelo Estado em ferramentas de resisténcia, munindo-se, assim, de todas as
possibilidades para se fortalecer e superar a exclusao.

O paralelo que fizemos entre as andlises desvelou que o discurso das diretrizes e dos
Kinikinau caminham para sentidos opostos: o primeiro, reafirmando a identidade
marginalizada do indio; o segundo, buscando f6lego para sobrevier nas tramas dos
silenciamentos articulados pelas leis. Os discursos, nessa perspectiva, sdo conflitantes e

preconizam antagOnicas praticas discursivas.
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CONSIDERACOES FINAIS

Buscamos, nesta pesquisa, problematizar o processo identitirio dos Kinikinau e
analisar as representagcdes de escola e territério construidas no discurso oficial das Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar Indigena na Educagdo Basica, publicadas em
2012, e no discurso dos proprios Kinikinau. A fim de alcancar tais objetivos, alguns
questionamentos foram levantados para nortear nossas interpretagdes: Quais as praticas
discursivas que podemos rastrear nos discursos por meio da relagdo saber-poder? Quais as
representacdes que emergem dos discursos oficial e Kinikinau sobre escola e territdrio?

Norteadas por essas questdes, agrupamos recortes a partir de suas regularidades e das
relagcdes saber-poder e, por meio de analises, observamos que, em decorréncia dos processos
de globalizagdo, das transformacdes nas esferas publicas e das desestabilizacdes de conceitos,
as fronteiras se turvaram e as identidades tornaram-se hibridas e complexas. Além disso,
verificamos que os Kinikinau, por estarem em situacdo de didspora, t€ém suas identidades
formuladas também no “entre-lugar” em que sdo colocados pela sociedade hegemonica.
(BHABHA, 2007).

No primeiro momento, em que nos dedicamos as andlises do discurso oficial,
elencamos recortes que, via materialidade linguistica, apresentaram discursividades
cristalizadas e estereotipadas dos indigenas, e, por se tratar de uma lei, cujo dominio € virtual,
(re)produz no imaginario social a representacdo de indigena construidas a partir dos relatos de
missionarios: indios pelados, selvagens, incultos. No discurso em questdo, localizamos
relagdes interdiscursivas com documentos, como, por exemplo, o Estatuto do Indio, a
Constituicdo de 1988, que, apesar de serem considerados, pelo branco, instrumentos de
protecdo aos sujeitos, agencia, entretanto, o silenciamento e a exclusdo dos indios, além de
naturalizarem a representacdo de indigena de 1500.

A representacdo de escola estd articulada por formacdes discursivas pedagdgicas
consorciadas a formacdes discursivas politicas e capitalistas, assim como a representacao de
territorio. Escola, representada como instituicdo disciplinadora e fomentadora de novas
subjetividades, tem por objetivo disciplinar os indigenas e fazer que deixem suas préticas a
fim de se integrar a sociedade nacional. Tal representacdo é uma atualizacdo do discurso
colonial, pois as escolas missiondrias aportavam os mesmos objetivos. Em relacdo a
representacao de territorio, verificamos formas linguisticas de que emanam efeitos de sentido
embutidos em formagdes discursivas capitalistas e politicas, a medida que o territério €

concebido como produto passivel de compra e venda, usado para a exploracdo econdmica a
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fim obter recursos naturais, e como produto material, desvinculado de qualquer pratica que
protele os objetivos politicos do Estado, como, por exemplo, as praticas simbdlicas que
atravessam os discursos dos Kinikinau.

Em seguida, acerca do discurso Kinikinau, as andlises indicam que esses sujeitos
lidam, conflituosamente, com os desestabilizados identitirios, que, decorrentes da
globalizagdo, sdo os binarismos indio x branco; colonizador x colonizado, e que, portanto,
travam uma luta constante de (des)(re)constru¢cdo identitaria, por meio das (re)significacdes
de suas préticas culturais, linguisticas e simbolicas.

Atravessados pelo (O)outro e seus valores, as representacdes rastreadas no discurso
dos sujeitos apontam para formacgdes discursivas e interdiscursos sedimentados em suas
praticas culturais e simbolicas, sobretudo, mas que, nos momentos em que emergem FDs e
interdiscursos deslocados de seu imaginario, revelam a presenca de discursos hegemonicos
com o objetivo de resistir. Essa tomada de discurso corrobora nossas afirmacdes, porque
demonstram as ressignificagdes feitas por esses sujeitos em todos os ambitos de sua vivéncia
e desvelam a relacdo de saber-poder-resisténcia de que se investe.

Em seus dizeres, delineiam-se as representacdes de escola como espaco de formacao
desses sujeitos, transcendendo o processo de escolariza¢do proposto pelo branco e assumindo
o papel de fomentadora das transformagdes necessarias para a sobrevivéncia da comunidade.
Do mesmo modo, esse espaco é concebido como lugar de constru¢do e reconstrucdo da
identidade Kinikinau, tornando-se o unico territério legitimado Koinukunoen, um espaco
social e democratico. No mesmo viés, verificamos que a representacao de territério também é
atravessada pelo fio da cultura, que atribui sentidos simbdlicos e mitoldgicos ao espago. O
territorio é, assim, concebido como tudo-mae-protetora, uma triade que ndo se desvencilha no
fio intradiscursivo do sujeito. A partir dessas consideracdes e observando que a comunidade,
por ndo ter um territdrio proprio, condiciona essa falta a escola.

Nesse sentido, apesar de estar associada a institui¢do governamental e consolidada a
perspectiva de “identidade legitimadora” (CASTELLS, 2010), o nome da escola grafada em
lingua indigena, Koinukunoen, mobiliza uma interpretacdo distinta de escola. Os Kinikinau
compreendem que o ambito escolar — na condi¢do de territério em que a “democracia” se
estabelece, oportunizando momentos de (des)(re)construcdo identitiria quando a lingua
Kinikinau € ensinada, quando valores e saberes desse povo, junto aos conhecimentos
universais, sdo transmitidos aos alunos — € o que os fortalecerd, que lhes ampliard a

visibilidade diante da sociedade hegemonica na busca de seu territério. Esse mecanismo de
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resisténcia veiculado pelo “saber-poder” (FOUCAULT, 2012) ¢ que molda os sujeitos de uma
sociedade.

Posto isso, acreditamos que uma das questdes mais significativas identificadas e
confirmadas durante as andlises é a relagdo escola/territério, relacdo em que os Kinikinau,
sem seu territério de origem, mas, baseando-se em suas memdrias e imaginario cultural,
transferem para o espago escola a representacao de territorio. Ou seja: sendo a escola o tnico
espaco legitimado, até mesmo pelo Estado, como Kinikinau, a comunidade a concebe como
um microterritério, espago de construcdo identitaria, onde a reafirmacdo identitaria nio é
negada nem silenciada.

Mediante o que discutimos, compreendemos que do discurso oficial emanam praticas
discursivas coloniais, enquanto que do discurso Kinikinau emergem praticas discursivas
culturais e, via interdiscurso, praticas discursivas politicas. Nesse sentido, constatamos que as
representacOes de escola e territorio sdo construidas a partir das condi¢des socio-histdricas e
ideoldgicas em que os sujeitos se encontram, €, por isso, as representagdes de escola e, em
especial, de terra, para os indios divergem das representacdes para o branco.

Diante do exposto, corroboramos a nossa hipotese de que a escola transcende o espaco
de transmissora de conhecimento e é concebida pela comunidade como um microterritério em
terras Kadiwéu, além de nos mostrar que hd um enorme distanciamento entre a proposta da
lei, de incluir os indigenas, e os sentidos que emanam de seus discursos. Com isso, afirmamos
que os discursos analisados, o da lei e dos Kinikinau, sdo conflitantes e que o primeiro
estabelece o entre-lugar no qual os indigenas sdo colocados.

Salientamos que as andlises aqui empreendidas ndo se propuseram dar conta das
questdes da educacdo escolar indigena, das representacdes de escola e territério para todos os
indigenas. Trata-se de um recorte para a analise do discurso oficial veiculado nas Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Educacdo Escola Indigena, de 2012, estabelecendo um paralelo

com o discurso de uma etnia: o povo Kinikinau.
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ANEXOS



PROJETO DE RESOLUCAO

Define Diretrizes Curriculares Nacionais para a
Educacgao Escolar Indigena na Educa¢do Basica

O Presidente da Camara de Educac¢ao Basica do Conselho Nacional de Educacio,
no uso de suas atribuicdes legais e de conformidade com o disposto na alinea “c” do § 1° do
art. 9° da Lei n°® 4.024/61, com a redacdo dada pela Lei n® 9.131/95, na Lei n® 9.394/96,
especialmente nos arts. 78 e 79, 26-A, § 4° do art. 26, § 3° do art. 32, bem como no Decreto
n® 6.861/2009, e com fundamento no Parecer CNE/CEB n° 13/2012, homologado por
Despacho do Senhor Ministro da Educag¢ao, publicado no DOU de ... de ... de 2012,

CONSIDERANDO

O direito a uma educagdo escolar diferenciada para os povos indigenas, assegurado
pela Constituigdo Federal de 1988; pela Convencdo 169 da Organizacdo Internacional do
Trabalho (OIT) sobre Povos Indigenas e Tribais, promulgada no Brasil por meio do Decreto
n°® 5.051/2004; pela Declaracdo Universal dos Direitos Humanos de 1948 da Organizagdo das
Nagdes Unidas (ONU); pela Declaragdo das Nagdes Unidas sobre os direitos dos povos
indigenas de 2007; pela Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional (Lei 9.394/96), bem
como por outros documentos nacionais € internacionais que visam assegurar o direito a
educagdo como um direito humano ¢ social;

As Diretrizes Curriculares Nacionais Gerais para a Educacdo Bésica (Parecer
CNE/CEB n° 7/2010 e Resolugdo CNE/CEB n° 4/2010), as Diretrizes Curriculares Nacionais
para a Educacao Infantil (Parecer CNE/CEB n°® 20/2009 e Resolucdo CNE/CEB n° 5/2009), as
Diretrizes Curriculares Nacionais para o Ensino Fundamental (Parecer CNE/CEB n° 11/2010
e Resolucdo CNE/CEB n°® 7/2010), e as Diretrizes Curriculares Nacionais para o Ensino
Meédio (Parecer CNE/CEB n° 5/2011 e Resolugdo CNE/CEB n° 2/2012), além de outras que
tratam das modalidades que compdem a Educagao Basica;

As Diretrizes Nacionais para a Educa¢do em Direitos Humanos definidas no Parecer
CNE/CP n° 8/2012;

As recomendagdes do Parecer CNE/CEB n° 10/2011, que trata da oferta de lingua
estrangeira nas escolas indigenas de Ensino Médio;

As orientagdes do Parecer CNE/CEB n° 1/2011 e do Parecer CNE/CEB n° 9/2011, que
tratam, respectivamente, de questionamento do Conselho de Educacdo Escolar Indigena do
Amazonas a respeito da transformacdo do colegiado em 6rgdo normativo, e da proposta de
fortalecimento e implementacdo do regime de colaboragdo mediante arranjos de
desenvolvimento da educacao;

As deliberagdes da I Conferéncia Nacional de Educacdo Escolar Indigena, realizada
em novembro de 2009, considerada espaco democratico privilegiado de debates e de decisdes,
com o intuito de celebrar, promover e fortalecer a Educacdo Escolar Indigena;

As determinag¢des do Decreto n° 6.861/2009, que dispde sobre a Educagdo Escolar
Indigena e define sua organizacdo em territdrios etnoeducacionais;

CONSIDERANDO, finalmente, as contribuicdes ao texto destas Diretrizes
apresentadas pelos participantes dos dois seminarios nacionais sobre Diretrizes para a
Educacdo Escolar Indigena, realizados, respectivamente, nos anos de 2011 e 2012 pelo
Conselho Nacional de Educac¢do, bem como aquelas enviadas por diversas pessoas e
institui¢des durante o processo de consulta publica,



RESOLVE:

Art. 1° Esta Resolug¢do define as Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagdo
Escolar Indigena na Educacdo Bésica, oferecida em instituigdes proprias.

Paragrafo tUnico Estas Diretrizes Curriculares Nacionais estdo pautadas pelos
principios da igualdade social, da diferenca, da especificidade, do bilinguismo e da
interculturalidade, fundamentos da Educacao Escolar Indigena.

TITULO I
DOS OBJETIVOS

Art. 2° As Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educacdo Escolar Indigena na
Educagdo Basica tém por objetivos

I - orientar as escolas indigenas de educacdo basica e os sistemas de ensino da Unido,
dos Estados, do Distrito Federal e dos Municipios na elaboragdo, desenvolvimento e avaliacao
de seus projetos educativos;

IT - orientar os processos de construcdo de instrumentos normativos dos sistemas de
ensino visando tornar a Educagdo Escolar Indigena projeto organico, articulado e sequenciado
de Educagdo Baésica entre suas diferentes etapas e modalidades, sendo garantidas as
especificidades dos processos educativos indigenas;

III - assegurar que os principios da especificidade, do bilingiiismo e multilinguismo,
da organiza¢do comunitdria e da interculturalidade fundamentem os projetos educativos das
comunidades indigenas, valorizando suas linguas e conhecimentos tradicionais;

IV - assegurar que o modelo de organizacdo e gestdo das escolas indigenas leve em
consideragdo as praticas socioculturais e econdmicas das respectivas comunidades, bem como
suas formas de produ¢do de conhecimento, processos proprios de ensino e de aprendizagem e
projetos societarios;

V - fortalecer o regime de colaboragdo entre os sistemas de ensino da Unido, dos
Estados, do Distrito Federal e dos Municipios, fornecendo diretrizes para a organizagdo da
Educacao Escolar Indigena na Educacdo Bésica, no ambito dos territorios etnoeducacionais;

VI - normatizar dispositivos constantes na Convencdo 169, da Organizagdo
Internacional do Trabalho, ratificada no Brasil, por meio do Decreto Legislativo n°® 143/2003,
no que se refere a educagdo e meios de comunicagdo, bem como os mecanismos de consulta
livre, prévia e informada,;

VII - orientar os sistemas de ensino da Unido, dos Estados, do Distrito Federal e dos
Municipios a incluir, tanto nos processos de formacdo de professores indigenas, quanto no
funcionamento regular da Educacdo Escolar Indigena, a colaboragdo e atuagdo de
especialistas em saberes tradicionais, como os tocadores de instrumentos musicais, contadores
de narrativas miticas, pajés e xamas, rezadores, raizeiros, parteiras, organizadores de rituais,
conselheiros e outras fungdes proprias e necessarias ao bem viver dos povos indigenas;

VII - zelar para que o direito a educacdo escolar diferenciada seja garantido as
comunidades indigenas com qualidade social e pertinéncia pedagogica, cultural, linguistica,
ambiental e territorial, respeitando as logicas, saberes e perspectivas dos proprios povos
indigenas.

, TITULO II ,
DOS PRINCIPIOS DA EDUCACAO ESCOLAR INDiGENA

Art. 3° Constituem objetivos da Educacdo Escolar Indigena proporcionar aos
indigenas, suas comunidades e povos:



I - a recuperagdo de suas memorias historicas; a reafirmagdo de suas identidades
étnicas; a valorizacdo de suas linguas e ciéncias;

I - o acesso as informagdes, conhecimentos técnicos, cientificos ¢ culturais da
sociedade nacional e demais sociedades indigenas e ndo-indigenas.

Paragrafo tnico A Educagdo Escolar Indigena deve se constituir num espago de
construcdo de relagdes interétnicas orientadas para a manutengdo da pluralidade cultural, pelo
reconhecimento de diferentes concepgdes pedagogicas e pela afirmacido dos povos indigenas
como sujeitos de direitos.

Art. 4° Constituem elementos basicos para a organizagdo, a estrutura € o
funcionamento da escola indigena:

I - a centralidade do territorio para o bem viver dos povos indigenas e para seus
processos formativos e, portanto, a localizacdo das escolas em terras habitadas por
comunidades indigenas, ainda que se estendam por territérios de diversos Estados ou
Municipios contiguos;

IT - a importancia das linguas indigenas e dos registros linguisticos especificos do
portugués para o ensino ministrado nas linguas maternas das comunidades indigenas, como
uma das formas de preservagao da realidade sociolinguistica de cada povo;

IIT - a organizagdo escolar propria, nos termos detalhados nesta Resolugao;

IV - a exclusividade do atendimento a comunidades indigenas por parte de professores
indigenas oriundos da respectiva comunidade.

Paragrafo inico A escola indigena sera criada em atendimento a reivindicagdo ou por
iniciativa da comunidade interessada, ou com a anuéncia da mesma, respeitadas suas formas
de representacao.

Art. 5° Na organizacdo da escola indigena devera ser considerada a participagdo de
representantes da comunidade, na definicdo do modelo de organizagdo e gestdo, bem como:

I - suas estruturas sociais;

IT - suas praticas socioculturais, religiosas e economicas;

IIT - suas formas de produgdo de conhecimento, processos proprios € métodos de
ensino-aprendizagem;

IV - o uso de materiais didatico-pedagogicos produzidos de acordo com o contexto
sociocultural de cada povo indigena;

V - a necessidade de edificacdo de escolas com caracteristicas ¢ padrdes construtivos
de comum acordo com as comunidades usudrias, ou da predisposi¢cdo de espacos formativos
que atendam aos interesses das comunidades indigenas.

Art. 6° Os sistemas de ensino devem assegurar as escolas indigenas estrutura adequada
as necessidades dos estudantes e das especificidades pedagdgicas da educagdo diferenciada,
garantindo laboratérios, bibliotecas, espacos para atividades esportivas e artistico-culturais,
assim como equipamentos que garantam a oferta de uma educacdo escolar de qualidade
sociocultural.

TITULO III
DA ORGANIZACAO DA EDUCACAO ESCOLAR INDIGENA

Art. 7° A organizacdo das escolas indigenas e das atividades consideradas letivas
podem assumir variadas formas, como séries anuais, periodos semestrais, ciclos, alternancia
regular de periodos de estudos com tempos e espagos especificos, grupos nao-seriados, com
base na idade, na competéncia e em outros critérios, ou por forma diversa de organizagio,
sempre que o interesse do processo de aprendizagem assim o recomendar.

§ 1° Em todos os niveis ¢ modalidades da Educagdo Escolar Indigena devem ser
garantidos os principios da igualdade social, da diferenca, da especificidade, do bilinguismo e



da interculturalidade, contando preferencialmente com professores e gestores das escolas
indigenas, membros da respectiva comunidade indigena.

§ 2° Os saberes e praticas indigenas devem ancorar o acesso a outros conhecimentos,
de modo a valorizar os modos proprios de conhecer, investigar e sistematizar de cada povo
indigena, valorizando a oralidade e a histéria indigena.

§ 3° A Educagdo Escolar Indigena deve contribuir para o projeto societdrio e para o
bem viver de cada comunidade indigena, contemplando ag¢des voltadas a manutencdo e
preservacao de seus territorios e dos recursos neles existentes.

§ 4° A Educacdo Escolar Indigena serd acompanhada pelos sistemas de ensino, por
meio da pratica constante de produg@o e publicacdo de materiais didaticos diferenciados, na
lingua indigena, em portugués e bilingues, elaborados pelos professores indigenas em
articulacdo com os estudantes indigenas, para todas as dreas de conhecimento.

Art. 8° A Educagdo Infantil, etapa educativa e de cuidados, ¢ um direito dos povos
indigenas que deve ser garantido e realizado com o compromisso de qualidade sociocultural e
de respeito aos preceitos da educagdo diferenciada e especifica.

§ 1° A Educagdo Infantil pode ser também uma opcao de cada comunidade indigena
que tem a prerrogativa de, ao avaliar suas fungdes e objetivos a partir de suas referéncias
culturais, decidir sobre a implantacdo ou ndo da mesma, bem como sobre a idade de matricula
de suas criangas na escola.

§ 2° Os sistemas de ensino devem promover consulta livre, prévia e informada acerca
da oferta da Educa¢ao Infantil a todos os envolvidos com a educagdo das criangas indigenas,
tais como pais, maes, avos, “os mais velhos”, professores, gestores escolares e liderancas
comunitarias, visando a uma avaliagdo que expresse os interesses legitimos de cada
comunidade indigena.

§ 3° As escolas indigenas que ofertam a Educa¢ao Infantil devem:

I - promover a participagdo das familias e dos sabios, especialistas nos conhecimentos
tradicionais de cada comunidade, em todas as fases de implantacdo e desenvolvimento da
Educacao Infantil;

IT - definir em seus projetos politico-pedagdgicos em que lingua ou linguas serdo
desenvolvidas as atividades escolares, de forma a oportunizar o uso das linguas indigenas;

IIT - considerar as praticas de educar e de cuidar de cada comunidade indigena como
parte fundamental da educacdo escolar das criancas de acordo com seus espagos € tempos
socioculturais;

IV - elaborar materiais didaticos especificos e de apoio pedagogico para a Educacdo
Infantil, garantindo a incorporagdo de aspectos socioculturais indigenas significativos e
contextualizados para a comunidade indigena de pertencimento da crianca;

V - reconhecer as atividades socioculturais desenvolvidas nos diversos espagos
institucionais de convivéncia e sociabilidade de cada comunidade indigena — casas da cultura,
casas da lingua, centros comunitarios, museus indigenas, casas da memoria, bem como outros
espacos tradicionais de formagdo — como atividades letivas, definidas nos projetos politico-
pedagbgicos e nos calendarios escolares.

Art. 9° O Ensino Fundamental, direito humano, social e publico subjetivo, aliado a
acdo educativa da familia e da comunidade, deve se constituir em tempo e espago de
formagdo para a cidadania indigena plena, articulada tanto ao direito a diferenga quanto ao
direito a igualdade.

§ 1° O Ensino Fundamental deve garantir aos estudantes indigenas condig¢des
favoraveis a construgdo do bem viver de suas comunidades, aliando, em sua formacao escolar,
conhecimentos cientificos, conhecimentos tradicionais e praticas culturais proprias.

§ 2° O Ensino Fundamental deve promover o acesso aos codigos da leitura e da
escrita, aos conhecimentos ligados as ciéncias humanas, da natureza, matematicas,



linguagens, bem como do desenvolvimento das capacidades individuais e coletivas
necessarias ao convivio sociocultural da pessoa indigena com sua comunidade de pertenca e
com outras sociedades.

§ 3° No Ensino Fundamental as praticas educativas e as praticas do cuidar sdo
indissociaveis visando o pleno atendimento das necessidades dos estudantes indigenas em
seus diferentes momentos de vida: infancias, juventudes e fase adulta.

§ 4° A oferta do Ensino Fundamental, como direito publico subjetivo, ¢ de obrigacao
do Estado que, para isso, deve promover a sua universalizacdo nas comunidades indigenas
que demandarem essa etapa de escolarizacao.

Art. 10 O Ensino Médio, um dos meios de fortalecimento dos lagos de pertencimento
identitario dos estudantes com seus grupos sociais de origem, deve favorecer a continuidade
sociocultural dos grupos comunitarios em seus territorios.

§ 1° As propostas de Ensino Médio devem promover o protagonismo dos estudantes
indigenas, ofertando-lhes uma formagdo ampla, ndo fragmentada, que oportunize o
desenvolvimento das capacidades de andlise ¢ de tomada de decisdes, resolucdo de
problemas, flexibilidade para continuar o aprendizado de diversos conhecimentos necessarios
a suas interagdes com seu grupo de pertencimento e com outras sociedades indigenas e nao-
indigenas.

§ 2° O Ensino Médio deve garantir aos estudantes indigenas condigdes necessarias a
construcdo do bem viver de suas comunidades, aliando, em sua formacao escolar,
conhecimentos cientificos, conhecimentos tradicionais e praticas culturais proprias de seus
grupos étnicos de pertencimento, num processo educativo dialdgico e transformador.

§ 3° Cabe aos sistemas de ensino, por meio de agdes colaborativas, promover consulta
livre, prévia e informada sobre o tipo de Ensino Médio adequado as diversas comunidades
indigenas, realizando diagnostico das demandas relativas a essa etapa da Educagdo Bésica em
cada realidade sociocultural indigena.

§ 4° As comunidades indigenas, por meio de seus projetos de educagdo escolar, tém a
prerrogativa de decidir o tipo de Ensino Médio adequado aos seus modos de vida e
organizagao societaria, nos termos da Resolu¢do CNE/CEB n° 2/2012.

§ 5° Na definicao do Ensino Médio que atenda as necessidades dos povos indigenas, o
uso de suas linguas se constitui em importante estratégia pedagogica para a valorizagdo e
promocao da diversidade sociolinguistica brasileira.

Art. 11 A Educagdo Especial ¢ uma modalidade de ensino transversal que visa
assegurar aos estudantes com deficiéncia, transtornos globais do desenvolvimento e com altas
habilidades e superdotagdo, o desenvolvimento das suas potencialidades socioeducacionais
em todas as etapas e modalidades da Educacdo Bésica nas escolas indigenas, por meio da
oferta de Atendimento Educacional Especializado (AEE).

§ 1° O Ministério da Educagdo, em sua funcdo indutora e executora de politicas
publicas educacionais, articulado com os sistemas de ensino, deve realizar diagnosticos da
demanda por Educacdo Especial nas comunidades indigenas, visando criar uma politica
nacional de atendimento aos estudantes indigenas que necessitem de atendimento educacional
especializado (AEE).

§ 2° Os sistemas de ensino devem assegurar a acessibilidade aos estudantes indigenas
com deficiéncia, transtornos globais do desenvolvimento e com altas habilidades e
superdotacdo, por meio de prédios escolares, equipamentos, mobilidrios, transporte escolar,
recursos humanos e outros materiais adaptados as necessidades desses estudantes.

§ 3° No caso dos estudantes que apresentem necessidades diferenciadas de
comunicacao, 0 acesso aos conteudos deve ser garantido por meio da utilizagcdo de linguagens
e codigos aplicaveis, como o sistema Braille e a Lingua Brasileira de Sinais, sem prejuizo do
aprendizado da lingua portuguesa e da lingua indigena, facultando-lhes e as suas familias a



opcdo pela abordagem pedagogica que julgarem adequada, ouvidos os profissionais
especializados em cada caso voltada a garantia da educac¢do de qualidade sociocultural como
um direito dos povos indigenas.

§ 4° Para que o direito a aprendizagem dos estudantes indigenas da Educacao Especial
seja assegurado, ¢ necessario também que as instituicdes de pesquisa desenvolvam estudos
com o objetivo de identificar e aprimorar a Lingua Brasileira de Sinais ou outros sistemas de
comunicacdo proprios utilizados entre pessoas surdas indigenas em suas respectivas
comunidades.

§ 5° Na identificagdo das necessidades educacionais especiais dos estudantes
indigenas, além da experiéncia dos professores indigenas, da opinido da familia, das questdes
culturais, a escola indigena deve contar com assessoramento técnico especializado e o apoio
da equipe responsavel pela Educac¢do Especial em parceria com as instdncias administrativas
da Educacao Escolar Indigena nos sistemas de ensino.

§ 6° O atendimento educacional especializado na Educacdo Escolar Indigena deve
assegurar a igualdade de condigdes para o acesso, permanéncia e conclusdo com sucesso dos
estudantes que demandam esse atendimento.

Art. 12 A Educagdo de Jovens e Adultos caracteriza-se como uma proposta
pedagégica flexivel, com finalidades e fungdes especificas e tempo de duracdo definido,
levando em consideracdo os conhecimentos das experiéncias de vida dos jovens e adultos,
ligadas as vivéncias cotidianas individuais e coletivas, bem como ao trabalho.

§ 1° Na Educagdo Escolar Indigena, a Educagdo de Jovens e Adultos deve atender as
realidades socioculturais e interesses das comunidades indigenas, vinculando-se aos seus
projetos de presente e futuro, sendo necessaria a contextualizagdo da sua proposta pedagdgica
de acordo com as questdes socioculturais da comunidade.

§ 2° A oferta de Educagdo de Jovens e Adultos no Ensino Fundamental nao deve
substituir a oferta regular dessa etapa da Educacdo Basica na Educac¢do Escolar Indigena,
independente da idade.

§ 3° Na Educacao Escolar Indigena, as propostas educativas de Educagdo de Jovens e
Adultos, numa perspectiva de formagdo ampla, devem favorecer o desenvolvimento de uma
educagdo profissional que possibilite aos jovens e adultos indigenas atuarem nas atividades
socioeconomicas ¢ culturais de suas comunidades com vistas a constru¢do do protagonismo
indigena e da sustentabilidade de seus territorios.

Art. 13 A Educagdo Profissional e Tecnoldgica na Educacdo Escolar Indigena deve
articular os principios da formacdo ampla, sustentabilidade socioambiental e respeito a
diversidade dos estudantes, considerando-se as formas de organizacdo das sociedades
indigenas e suas diferencgas sociais, politicas, econdmicas e culturais, devendo:

I - contribuir na constru¢ao da gestdo territorial autbnoma, possibilitando a elaboragio
de projetos de desenvolvimento sustentdvel e de producdo alternativa para as comunidades
indigenas, tendo em vista, em muitos casos, as situacdes de desassisténcia e falta de apoio
para seus processos produtivos;

II - articular-se aos projetos comunitarios, definidos a partir das demandas coletivas
dos grupos indigenas, contribuindo para a reflexdo e constru¢do de alternativas de gestdo
autonoma dos seus territorios, de sustentabilidade econdmica, de seguranga alimentar, de
educacao, de satide e de atendimento as mais diversas necessidades cotidianas;

III - proporcionar aos estudantes indigenas oportunidades de atuacdo em diferentes
areas do trabalho técnico, necessarias ao desenvolvimento de suas comunidades, como as da
tecnologia da informagao, saude, gestdo territorial e ambiental, magistério e outras.

Pardgrafo unico. A Educacdo Profissional e Tecnologica nas diferentes etapas e
modalidades da Educagdo Basica, nos territorios etnoeducacionais, pode ser realizada de
modo interinstitucional, em convénio com as instituicdes de Educacdo Profissional ¢



Tecnoldgica; Institutos Federais de Educagdo, Ciéncia e Tecnologia; instituicdes de Educacao
Superior; outras instituicdes de ensino e pesquisa, bem como com organizac¢des indigenas e
indigenistas, de acordo com a realidade de cada comunidade, sendo ofertada,
preferencialmente, nas terras indigenas.

TIiTULO IV
DO PROJETO POLITICO-PEDAGOGICO DAS ESCOLAS INDIGENAS

Art. 14 O projeto politico-pedagogico, expressao da autonomia e da identidade
escolar, ¢ uma referéncia importante na garantia do direito a uma educagdo escolar
diferenciada, devendo apresentar os principios e objetivos da Educagdo Escolar Indigena de
acordo com as diretrizes curriculares instituidas nacional e localmente, bem como as
aspiragoes das comunidades indigenas em relagdo a educacao escolar.

§ 1° Na Educagdo Escolar Indigena, os projetos politico-pedagogicos devem estar
intrinsecamente relacionados com os modos de bem viver dos grupos étnicos em seus
territorios, devendo estar alicercados nos principios da interculturalidade, bilingiiismo e
multilinguismo, especificidade, organizagdo comunitaria e territorialidade.

§ 2° O projeto politico-pedagdgico da escola indigena, construido de forma autonoma
e coletiva, valorizando os saberes, a oralidade e a histéria de cada povo em didlogo com os
demais saberes produzidos por outras sociedades humanas, deve se articular aos projetos
societarios etnopoliticos das comunidades indigenas contemplando a gestdo territorial e
ambiental das terras indigenas e a sustentabilidade das comunidades indigenas.

§ 3° A questdo da territorialidade, associada a sustentabilidade socioambiental e
cultural das comunidades indigenas, deve orientar todo processo educativo definido no
projeto politico-pedagogico com o intuito de fazer com que a escola contribua para a
continuidade sociocultural dos grupos indigenas em seus territorios, em beneficio do
desenvolvimento de estratégias que viabilizem os seus projetos de bem viver.

§ 4° As escolas indigenas, na definicdo dos seus projetos politico-pedagdgicos,
possuem autonomia para organizar suas praticas pedagogicas em ciclos, seriagdo, modulos,
etapas, em regimes de alternancia, de tempo integral ou outra forma de organizacdo que
melhor atenda as especificidades de cada contexto escolar e comunitario indigena.

§ 5° Os projetos politico-pedagogicos das escolas indigenas devem ser elaborados
pelos professores indigenas em articulagdo com toda a comunidade educativa — liderangas,
“os mais velhos”, pais, maes ou responsaveis pelo estudante, os proprios estudantes —,
contando com assessoria dos sistemas de ensino e¢ de suas instituicdes formadoras, das
organizacgdes indigenas e 6rgdos indigenistas do estado e da sociedade civil e serem objeto de
consulta livre, prévia e informada, para sua aprovagdo comunitaria e reconhecimento junto
aos sistemas de ensino.

§ 6° Os sistemas de ensino, em parceria com as organizacdes indigenas, Fundagdo
Nacional do Indio (FUNAI), instituicdes de Educagdo Superior, bem como outras
organizagdes governamentais e ndo governamentais, devem criar e implementar programas de
assessoria especializada em Educacdo Escolar Indigena objetivando dar suporte para o
funcionamento das escolas indigenas na execugdo do seu projeto politico-pedagogico.

Secao I
Dos curriculos da Educacio Escolar Indigena

Art. 15 O curriculo das escolas indigenas, ligado as concepgdes e praticas que definem
o papel sociocultural da escola, diz respeito aos modos de organizagdo dos tempos e espagos
da escola, de suas atividades pedagdgicas, das relagcdes sociais tecidas no cotidiano escolar,



das interagdes do ambiente educacional com a sociedade, das relagdes de poder presentes no
fazer educativo e nas formas de conceber e construir conhecimentos escolares, constituindo
parte importante dos processos sociopoliticos e culturais de construg¢ao de identidades.

§ 1° Os curriculos da Educacdo Bésica na Educag¢do Escolar Indigena, em uma
perspectiva intercultural, devem ser construidos a partir dos valores e interesses etnopoliticos
das comunidades indigenas em relagdo aos seus projetos de sociedade e de escola, definidos
nos projetos politico-pedagogicos.

§ 2° Componente pedagdgico dinadmico, o curriculo deve ser flexivel, adaptado aos
contextos socioculturais das comunidades indigenas em seus projetos de Educagdo Escolar
Indigena.

§ 3° Na constru¢dao dos curriculos da Educagdo Escolar Indigena, devem ser
consideradas as condi¢des de escolarizacdo dos estudantes indigenas em cada etapa e
modalidade de ensino; as condigdes de trabalho do professor; os espagos e tempos da escola e
de outras institui¢cdes educativas da comunidade e fora dela, tais como museus, memoriais da
cultura, casas de cultura, centros culturais, centros ou casas de linguas, laboratérios de
ciéncias e de informatica.

§ 4° O curriculo na Educag¢do Escolar Indigena pode ser organizado por eixos
tematicos, projetos de pesquisa, eixos geradores ou matrizes conceituais, em que os conteudos
das diversas disciplinas podem ser trabalhados numa perspectiva interdisciplinar.

§ 5° Os curriculos devem ser ancorados em materiais didaticos especificos, escritos na
lingua portuguesa, nas linguas indigenas e bilingues, que reflitam a perspectiva intercultural
da educacdo diferenciada, elaborados pelos professores indigenas e seus estudantes e
publicados pelos respectivos sistemas de ensino.

§ 6° Na organizacdo curricular das escolas indigenas, devem ser observados os
critérios:

I - de reconhecimento das especificidades das escolas indigenas quanto aos seus
aspectos comunitarios, bilingiies e multilingues, de interculturalidade e diferenciagao;

IT - de flexibilidade na organiza¢do dos tempos e espacgos curriculares, tanto no que se
refere a base nacional comum, quanto a parte diversificada, de modo a garantir a inclusdo dos
saberes e procedimentos culturais produzidos pelas comunidades indigenas, tais como linguas
indigenas, crengas, memorias, saberes ligados a identidade étnica, as suas organizagdes
sociais, as relagdes humanas, as manifestagdes artisticas, as praticas desportivas;

IIT - de duracdo minima anual de duzentos dias letivos, perfazendo, no minimo,
oitocentas horas, respeitando-se a flexibilidade do calendario das escolas indigenas que
podera ser organizado independente do ano civil, de acordo com as atividades produtivas e
socioculturais das comunidades indigenas;

IV - de adequagdo da estrutura fisica dos prédios escolares as condigdes socioculturais
e ambientais das comunidades indigenas, bem como as necessidades dos estudantes nas
diferentes etapas e modalidades da Educacao Bésica;

V - de interdisciplinaridade e contextualizagdo na articulagdo entre os diferentes
campos do conhecimento, por meio do didlogo transversal entre disciplinas diversas e do
estudo e pesquisa de temas da realidade dos estudantes e de suas comunidades;

VI - de adequacdo das metodologias didaticas e pedagdgicas as caracteristicas dos
diferentes sujeitos das aprendizagens, em aten¢do aos modos proprios de transmissdo do saber
indigena;

VII - da necessidade de elaboracdo e uso de materiais didaticos proprios, nas linguas
indigenas ¢ em portugués, apresentando conteudos culturais proprios as comunidades
indigenas;

VIII - de cuidado e educacdo das criangas nos casos em que a oferta da Educagdo
Infantil for solicitada pela comunidade;



IX - de atendimento educacional especializado, complementar ou suplementar a
formagdo dos estudantes indigenas que apresentem tal necessidade.

Art. 16 A observagao destes critérios demandam, por parte dos sistemas de ensino e de
suas institui¢des formadoras, a criagdo das condi¢des para a construcdo e o desenvolvimento
dos curriculos das escolas indigenas com a participagdo das comunidades indigenas,
promovendo a gestdo comunitaria, democratica e diferenciada da Educagdo Escolar Indigena,
bem como a formacao inicial e continuada dos professores indigenas — docentes e gestores —
que privilegie a discussdo a respeito das propostas curriculares das escolas indigenas em
atengdo aos interesses e especificidades de suas respectivas comunidades.

Secao I1
Da avaliacao

Art. 17 A avaliagdo, como um dos elementos que compde o processo de ensino e
aprendizagem, ¢ uma estratégia didatica que deve ter seus fundamentos e procedimentos
definidos no projeto politico-pedagdgico, ser articulada a proposta curricular, as
metodologias, ao modelo de planejamento e gestdo, a formagdo inicial e continuada dos
docentes e demais profissionais da educagdo, bem como ao regimento escolar das escolas
indigenas, devendo, portanto, aprimorar o projeto politico-pedagdgico da Educacdao Escolar
Indigena.

§ 1° A avaliacdo deve estar associada aos processos de ensino e aprendizagem
proprios, reportando-se as dimensdes de participagdo e de protagonismo indigena, objetivando
a formagao de sujeitos socio-histéricos autdnomos, capazes de atuar ativamente na construcao
do bem viver de seus grupos comunitarios.

§ 2° A avaliacdo do processo de ensino e aprendizagem na Educa¢do Escolar Indigena
deve ter como base os aspectos qualitativos, quantitativos, diagnosticos, processuais,
formativos, dialdgicos e participativos, considerando-se o direito de aprender, as experiéncias
de vida dos diferentes atores sociais € suas caracteristicas culturais, os valores, as dimensdes
cognitiva, afetiva, emocional, ludica, de desenvolvimento fisico e motor, dentre outros.

§ 3° As escolas indigenas devem desenvolver praticas de avaliagdes que possibilitem a
reflexdo de suas acdes pedagdgicas no sentido de reorienta-las para o aprimoramento dos seus
projetos educativos, da relagdo com a comunidade, da relagdo entre professor e estudante,
assim como da gestdo comunitaria.

§ 4° Nos processos de regularizagdo das escolas indigenas, os Conselhos de Educacao
devem criar parametros de avaliacdo interna e externa que atendam as especificidades das
comunidades indigenas garantindo-lhes o reconhecimento das normas e ordenamentos
juridicos proprios, considerando:

I - suas estruturas sociais, suas praticas socioculturais e suas atividades econdmicas.

IT - suas formas de produgao de conhecimento e seus processos proprios € métodos de
ensino aprendizagem.

Art. 18 A inser¢do da Educacdo Escolar Indigena nos processos de avaliagdo
institucional das redes da Educacdo Bésica deve estar condicionada a adequacgdo desses
processos as especificidades da Educacao Escolar Indigena.

Paragrafo Unico. A avaliagdo institucional da Educagio Escolar Indigena deve contar
necessariamente com a participacdo e contribui¢do de professores e liderangas indigenas e
conter instrumentos avaliativos especificos que atendam aos projetos politico-pedagogicos das
escolas indigenas.



Secao I1
Dos professores indigenas: formacio e profissionalizacao

Art. 19 A qualidade sociocultural da Educag¢do Escolar Indigena necessita que sua
proposta educativa seja conduzida por professores indigenas, como docentes e como gestores,
pertencentes as suas respectivas comunidades.

§ 1° Os professores indigenas, no cenario politico e pedagdgico, sdo importantes
interlocutores nos processos de construcdo do didlogo intercultural, mediando e articulando os
interesses de suas comunidades com os da sociedade em geral ¢ com os de outros grupos
particulares, promovendo a sistematizac¢do e organizacao de novos saberes e praticas.

§ 2° Compete aos professores indigenas a tarefa de refletir criticamente sobre as
praticas politicas pedagogicas da Educacdo Escolar Indigena, buscando criar estratégias para
promover a interagao dos diversos tipos de conhecimentos que se apresentam e se entrelagam
no processo escolar: de um lado, os conhecimentos ditos universais, a que todo estudante,
indigena ou ndo, deve ter acesso, e, de outro, os conhecimentos étnicos, proprios ao seu grupo
social de origem que hoje assumem importancia crescente nos contextos escolares indigenas.

Art. 20 Formar indigenas para serem professores e gestores das escolas indigenas deve
ser uma das prioridades dos sistemas de ensino e de suas instituicdes formadoras, visando
consolidar a Educagao Escolar Indigena como um compromisso publico do Estado brasileiro.

§ 1° A formacao inicial dos professores indigenas deve ocorrer em cursos especificos
de licenciaturas e pedagogias interculturais ou complementarmente, quando for o caso, em
outros cursos de licenciatura especifica ou, ainda, em cursos de magistério indigena de nivel
médio na modalidade normal.

§ 2° A formagdo inicial serd ofertada em servico e, quando for o caso, concomitante
com a propria escolarizacdo dos professores indigenas.

§ 3° Os cursos de formagdo de professores indigenas, em nivel médio ou licenciatura,
devem enfatizar a constituicdo de competéncias referenciadas em conhecimentos, saberes,
valores, habilidades e atitudes pautadas nos principios da Educa¢do Escolar Indigena.

§ 4° A formagdo de professores indigenas deve estar voltada para a elaboracdo, o
desenvolvimento e a avaliagdo de curriculos e programas proprios, bem como a producdo de
materiais didaticos especificos e a utilizacdo de metodologias adequadas de ensino e pesquisa.

§ 5° Os sistemas de ensino e suas instituigdes formadoras devem garantir os meios do
acesso, permanéncia e conclusdo exitosa, por meio da elabora¢do de planos estratégicos
diferenciados, para que os professores indigenas tenham uma formacdo com qualidade
sociocultural, em regime de colaboragdo com outros 6rgaos de ensino.

§ 6° Os sistemas de ensino e suas instituigdes formadoras devem assegurar a formagao
continuada dos professores indigenas, compreendida como componente essencial da
profissionalizacdo docente e estratégia de continuidade do processo formativo, articulada a
realidade da escola indigena e a formagao inicial dos seus professores.

§ 7° O atendimento as necessidades de formagdo continuada de profissionais do
magistério indigena dar-se-4 pela oferta de cursos e atividades formativas criadas e
desenvolvidas pelas instituigdes publicas de educagdo, cultura e pesquisa, em consonancia
com os projetos das escolas indigenas e dos sistemas de ensino.

§ 8° A formagdo continuada dos profissionais do magistério indigena dar-se-4 por
meio de cursos presenciais ou cursos a distancia, por meio de atividades formativas e cursos
de atualizagdo, aperfeicoamento, especializagdo, bem como programas de mestrado ou
doutorado.

§ 9° Organizagdes indigenas e indigenistas podem ofertar formacdo inicial e
continuada de professores indigenas, desde que solicitadas pelas comunidades indigenas, e



terem suas propostas de formacgdo autorizadas e reconhecidas pelos respectivos Conselhos
Estaduais de Educacao.

Art. 21 A profissionalizagdo dos professores indigenas, compromisso ético e politico
do Estado brasileiro, deve ser promovida por meio da formacdo inicial e continuada, bem
como pela implementacdo de estratégias de reconhecimento e valorizagdo da fungdo
sociopolitica e cultural dos professores indigenas, tais como:

I - criagdo da categoria professor indigena como carreira especifica do magistério
publico de cada sistema de ensino;

IT - promogao de concurso publico adequado as particularidades linguisticas e culturais
das comunidades indigenas;

IIT — garantia das condigdes de remuneracao, compativel com sua formagao e isonomia
salarial;

IV - garantia da jornada de trabalho, nos termos da Lei n°® 11.738/2008;

V - garantia de condi¢des condignas de trabalho.

§ 1° Essas garantias devem ser aplicadas ndo s6 aos professores indigenas que exercem
a docéncia, mas também aqueles que exercem as fungdes de gestdo nos sistemas de ensino,
tanto nas proprias escolas indigenas quanto nas Secretarias de Educacdo ou nos seus 6rgaos
afins.

§ 2° Para estes ultimos, os sistemas de ensino devem também promover a formagao
inicial e continuada nas areas da gestdo democratica, comunitéria e diferenciada da Educacao
Escolar Indigena, visando uma melhor adequagdo das atividades de elaboragdo, execugdo e
avaliagdo do projeto politico-pedagégico das escolas e das redes de ensino.

§ 3° Recomenda-se aos sistemas de ensino a criagdo de uma comissdo paritaria
composta pelos representantes das Secretarias de Educacdo, das liderangas comunitarias e dos
professores indigenas para a regularizagdo da carreira do magistério indigena bem como,
quando de sua implantagdo, a sua adequada avaliagdo, visando a elaboracao ¢ implementagao
de politicas publicas voltadas para a garantia da qualidade sociocultural da Educagao Escolar
Indigena.

§ 4° Essa comissao sera formada e terd suas fungdes acompanhadas no ambito dos
espagos institucionais criados nos diferentes sistemas de ensino para tratar das politicas de
Educacdo Escolar Indigena tais como comités, foruns, comissdes ou Conselhos de Educagao
Escolar Indigena.

TITULO V
DA ACAO COLABORATIVA PARA A GARANTIA DA EDUCACAO ESCOLAR
INDIGENA

Secao I
Das competéncias constitucionais e legais no exercicio do regime de colaboracao

Art. 22 As politicas de Educagdo Escolar Indigena serdo efetivadas nos territorios
etnoeducacionais por meio da articulagdo entre os diferentes sistemas de ensino, definindo-se,
no ambito do regime de colaboragdo, suas competéncias e corresponsabilidades.

Art. 23 Na oferta e promocao da Educagdo Escolar Indigena para os povos indigenas ¢
exigido, no plano institucional, administrativo e organizacional dos entes federados, o
estabelecimento ¢ o cumprimento articulado de normas especificas de acordo com as
competéncias constitucionais e legais estabelecidas, em regime de colaboragao.

Art. 24 Constituem atribui¢des da Unido:

I - legislar privativamente e definir diretrizes e politicas nacionais para a Educagado
Escolar Indigena;



IT - coordenar as politicas dos territorios etnoeducacionais na gestdo da Educagdo
Escolar Indigena;

III - apoiar técnica e financeiramente os Sistemas de Ensino na oferta de Educagao
Escolar Indigena, desenvolvendo programas integrados de ensino e pesquisa com a
participagdo dessas comunidades em seu acompanhamento e avaliagdo;

IV - ofertar programas de formacao de professores indigenas — gestores e docentes — e
das equipes técnicas dos Sistemas de ensino que executam programas de Educa¢do Escolar
Indigena;

V - criar ou redefinir programas de auxilio ao desenvolvimento da educagdo, a fim de
atender as necessidades escolares indigenas;

VI - orientar, acompanhar e avaliar o desenvolvimento de a¢des na area da formacgao
inicial e continuada de professores indigenas;

VII — promover a elaboragao e publicacdo sistematica de material didatico especifico e
diferenciado, destinado as escolas indigenas;

VIII - realizar as Conferéncias Nacionais de Educagao Escolar Indigena.

Art. 25 Constituem atribui¢des dos Estados:

I - ofertar e executar a Educagdo Escolar Indigena diretamente ou por meio de regime
de colaboragdo com seus Municipios;

IT - estruturar, nas Secretarias de Educacdo, instancias administrativas de Educagao
Escolar Indigena com a participacdo de indigenas e de profissionais especializados nas
questoes indigenas, destinando-lhes recursos financeiros especificos para a execugdo dos
programas de Educacdo Escolar Indigena;

IIT - criar e regularizar as escolas indigenas como unidades proprias, autonomas e
especificas no sistema estadual de ensino;

IV — implementar e desenvolver as agdes pactuadas no plano de acdo elaborado pela
comissdo gestora dos territdrios etnoeducacionais;

V - prover as escolas indigenas de recursos financeiros, humanos e materiais visando
ao pleno atendimento da Educagdo Bésica para as comunidades indigenas;

VI - instituir e regulamentar o magistério indigena por meio da criacao da categoria de
professor indigena, admitindo os professores indigenas nos quadros do magistério publico
mediante concurso especifico;

VII - promover a formacao inicial e continuada de professores indigenas — gestores e
docentes;

VIII - promover a elaboracdo e publicagdo sistemdtica de material didatico e
pedagobgico, especifico e diferenciado para uso nas escolas indigenas.

§ 1° As atribui¢des dos Estados com a oferta da Educacdo Escolar Indigena poderao
ser realizadas em regime de colaboracdo com os municipios, ouvidas as comunidades
indigenas, desde que estes tenham se constituido em sistemas de educagdo proprios e
disponham de condicdes técnicas e financeiras adequadas.

§ 2° As atribuigdes dos Estados e do Distrito Federal se aplicam aos Municipios no
que couber.

Art. 26 Constituem atribui¢des dos Conselhos de Educacao:

I - estabelecer critérios especificos para criagdo e regularizagdo das escolas indigenas e
dos cursos de formacao de professores indigenas;

IT - autorizar o funcionamento e reconhecimento das escolas indigenas e dos cursos de
formagdo de professores indigenas;

IIT - regularizar a vida escolar dos estudantes indigenas, quando for o caso.

Paragrafo tinico. Em uma perspectiva colaborativa, os Conselhos de Educag¢dao podem
compartilhar ou delegar fun¢des aos Conselhos de Educagdo Escolar Indigena, podendo ser



criados por ato do executivo ou por delegagdo dos proprios Conselhos de Educacdo em cada
realidade.

Secao I1
Dos territorios etnoeducacionais

Art. 27 Os territorios etnoeducacionais devem se constituir nos espagos institucionais
em que os entes federados, as comunidades indigenas, as organizacdes indigenas e
indigenistas e as instituicdes de ensino superior pactuardo as a¢des de promocao da Educacao
Escolar Indigena efetivamente adequada as realidades sociais, historicas, culturais e
ambientais dos grupos e comunidades indigenas.

§ 1° Os territorios etnoeducacionais objetivam promover o regime de colaboragdo para
promoc¢do e gestdo da Educacdo Escolar Indigena, definindo as competéncias comuns e
privativas da Unido, Estados, Municipios e do Distrito Federal, aprimorando os processos de
gestdo e de financiamento da Educacgdo Escolar Indigena e garantindo a participacdo efetiva
das comunidades indigenas interessadas.

§ 2° Para a implementagdo dos territorios etnoeducacionais devem ser criados ou
adaptados mecanismos juridico-administrativos que permitam a sua constituicdo em unidades
executoras com dotagcdo or¢amentdria propria, tais como os consércios publicos e os arranjos
de desenvolvimento educacionais.

§ 3° Os territorios etnoeducacionais estiao ligados a um modelo de gestdo das politicas
educacionais indigenas pautado pelas ideias de territorialidade, protagonismo indigena,
interculturalidade na promogao do didlogo entre povos indigenas, sistemas de ensino e demais
instituicdes envolvidas, bem como pelo aperfeicoamento do regime de colaboracao.

§ 4° As comissdes gestoras dos territdrios etnoeducacionais s3o responsaveis pela
elaboragdo, pactuacao, execugdo, acompanhamento e avaliagdo dos planos de acao definidos
nos respectivos territorios.

§ 5° Recomenda-se a criagdo e estruturacdo de uma comissdo nacional gestora dos
territdrios etnoeducacionais, com representagcdes de cada territorio, para acompanhamento ¢
avaliacao das politicas educacionais instituidas nesses espagos.

TITULO VI
DAS DISPOSICOES GERAIS

Art. 28 E responsabilidade do Estado brasileiro em relagdo a Educagdo Escolar
Indigena o previsto no art. 208 da Constitui¢do Federal de 1988, no art. 4°, inciso 9°, e no art.
5°, § 4°, da Lei n°® 9.394/96 e nos dispositivos desta Resolugao.

Art. 29 Esta Resolucdo entra em vigor na data de sua publicacdo, revogadas as
disposi¢des em contrario.



Transcricdo da Entrevista com SP1

Local: Escola Municipal Indigena Koinukunoen — Aldeia Sdo Jodo
Data: 15.09.15

Duracao: 34’12’

P: Pesquisadora

P: SPI... assim como nas entrevistas anteriores... eu trouxe um questiondrio
semiestruturado... mas antes de comegcarmos com as questoes... vocé pode se apresentar::
narrar o que achar pertinente da sua historia... da historia de seu povo... Ok?

SPI1: Bom... meu nome é SP1... sou da etnia Kinikinau... e:: a gente comegou o trabalho né?
do:: desde a sua... seu TCC... e:: com essa continuidade... eu gostaria... agradecer pela...
minha colaboragdo ou a sua com o meu povo pra mim vocé td... td nos ajudando... a divulgar
a nossa historia... porque a nossa historia... foi um... foi muito dificil a gente... con-si-gui
contrui... ou seja pra levantar um povo... uma nacdo se é dificil... essa luta nossa foi... foi
persistente... e:: em vdrias... reunioes... assembreias... local... regional.... até nacional
também... e:: hoje acho que a gente td sendo reconhecido através de:: trabalhos... de vocés...
dos:: dos:: académicos também... e... dos escritores... e:: dessa época né? porque a gente jd
ndo existia mais pelos historiadores antigos... mas noés estamos... novamente... jd...
reconstituido um povo... que é:: reconhecido... a nivel nacional... incrusive nos jd temos a
nossa:: o nosso conselho do povo Kinikinau... o qual eu fagco parte... nés somos 12
conselheiro... do povo né? do Estado de Mato Grosso do Sul... entre:: aldeias... nossa aqui
comecamos nos da Aldeia Sao Jodo Nioaque... Mde Terra... por enquanto sdo esses trés...
que a gente tem... e:: eu gostaria de falar um pouquinho também da:: da nossa assembreia da
primeira assembreia... foi uma:: é uma:: conquista pra gente... junto ao:: ao CIMIL... pelo
apoio do CIML... e de alguns... de outros colaboradores... que esteve ld... que fez com que
nos... crescéssemos mais um pouco e:: fortalecendo aqueles que diziam que:: que ndo sabia o
que era... muitos deles falavam assim a:: eu sou filho de Kinikinau mas:: eu sou Terena... ou
agora eu ndo sei o que eu sou... e chegamos ld em Nioaque na nossa primeira assembreia...
nos conseguimo fazer um grande grupo... eu acho que uma média de:: de:: num... uns... é::
um grupo bem significante para.. pra gente que teve ld porque:: muitos:: se
autodeclararam... dizendo eu sou também Kinikinau... entrou na nossa... na nossa roda...
fizemos uma danga tipica... e:: mesmo assim sem conhecer bem ainda bem os outros mas...
Joi... bastante:: importante pra gente e que:: a partir daquele dia... divulgou mais anda a
nossa existéncia no estado... com a presenca de:: de muitos... e:: de muitas pessoas que:: que
fazem pesquisa... eu acho que foi publicado também... e:: foi muito interessante... nos agora
estamos:: a caminho do:: da nossa segunda assembreia... que serd... ld mesmo em Nioaque
porque ld nos conseguimo... trazer aquele povo que estava indeciso aquele grupo que estava
indeciso... aquelas pessoa né? que estava indeciso se:: de autodenominarem como
Kinikinau... entdo eles... inclusive ld a gente tem... é:: funciondrio da Funai:: cacique:: os
grande lideres ld de Nioaque... ld do Cabeceira... viero se identificaram com nois... com a
gente...



P: Identificaram-se Kinikinau?

SP1: Como Kinikinau... e também... é:: em Cachoeirinha... nos também tivemo outra
assembreia jd:: jd ndo é:: ndo é:: ndo foi:: organizada por nosso... por nossa... eh:: por
NOSSO... pOr NOSSO grupo... ou seja por nosso conselho... mas:: pela FUNAI também tivemos...
um grupo muito importante ld que nos.. nos fez crescer:: essa vontade ainda de:: estd
mostrando... os trabalho... demonstrando que existimo... e:: que... sempre... sempre que
estamos nessa luta ainda... de crescimento do povo...

P: Qual é o principal objetivo dessas assembleias SP1?

SP1: Primeiro... fortalecimento do grupo... é o primeiro... objetivo nosso... fortalecimento do
povo a:: nivel estadual.... que nés somo desse estado entdo... ndo encontramo outros parente
nosso em outros estado... esse é:: 0 nosso primeiro passo... é reconhecimento ético/étnico...
nos jd estamo... jd temo esse reconhecimento... agora a nossa... principal luta ainda... é o
nosso territorial... e:: todos sabem que estamos aqui... na terra alhei/ alheia... terra indigena
Kadiwéu... e também nas fazenda né? e:: a gente jd pensa nessa luta pela... pelo nosso
territorio original

P: E qual seria esse territorio original?

SPI:E:: néis:: ndo podemos assim identifica o local exato porque:: na:: no ano de 1860 ou
mais... nas historias fala-se... na regido de Corumbd:: havia um grupo... de
aproximadamente... eu ndo me lembro quantos... e na resi/regido de Miranda
aproximadamente duzentos... duzentas pessoas... ld identifica quantos homens e quantas
mulheres e quantas crianga... que existia naquela ald/aldeia...

P: Em Corumbd... entdo nas histérias haviam mais integrante em Corumbd que em Agaxi?

SP1: Em Corumbd seria... ndo:: ndo me lembro quantos eram... mas em Corumbd é:: entre
Corumbd e Miranda... eh:: um local denominado... Albuquerque... entdo:: ai eu ndo me
lembro a quantidade... eu s6 me lembro... de:: Miranda porque um dia minha vé veio... que
ela sempre lembrava que morou ld... entdo... eu falo que:: eu pertenco a esse grupo... existiu
outro grupo também em Nioaque... e outros grupos que sairam nas fazenda como:: o::
pessoal... da familia Anastdcio... que chegaram... a morar em Corvelo... que é no municipio
de Bonito... que foram expulso de ld pelos fazendeiro... e vieram... chegam... conheceram...
os:: os:: Kadiwéu e:: vieram aqui pra:: ajuda a cuida esse territorio... que é tdo:: imenso e
ndo... ndo tinha como... cuidar dessas... dessas... o:: limite ou seja... o limite de:: de:: terras
indigena com... propriedade particular

P: Bom SP1... diante da historia que vocé narrou... o que é ser indio hoje SP1?

SPI1: A:: pra mim o que é ser indio hoje?... em primeiro passo... é:: eu so/ saber quem eu
Sou... eu sou:: é: ((risos)) o que eu sou é uma resposta um pouco:: (complicada) vaga né?
mas... ser indio... é:: vocé te o seu povo... vocé té o teu grupo:: de convivéncia... a tua
lingua... a tua cultura... de um povo indigena... isso é ser indio... é demonstrar pra



sociedade... pra toda a sociedade... que:: que o indio é:: é capaz... é ser hu/ humano... e é
capaz como qualquer um outro ser humano... pra mim isso é ser indio/ ser indio...

P: Em relagdo a escola... quantos alunos estudam aqui?
SP1: Aqui... entre educagdo infantil a:: ao:: ensino médio...
P: Sim... quantos tém na educacdo infantil?

SP1: Educacdo infantil nos temos:: nos temo:: nds te/ eh:: dezoito alunos... ndo
matriculados... nos temos:: doze... acho que sdo doze alunos matriculados...

P: E no ensino fundamental?

SPI: No ensino fundamental... de sexto ao nono... eu ndo sei exato... mas eu sei que do total
vai dd:: aproximadamente cem alunos... eu ndo tenho o niimero exato... mas agora... porque
eu assumi a coordenacdo... recente entdo... eu ndo tenho ainda a memdria esta...
quantidade...

P: Urum... td... isso de sexto ao nono?
SP1: isso de sexto ao nono
P: ah:: E no ensino médio?

SPI1: inclui... ah:: ensino médio nos temos hoje matriculado... vinte e oito alunos... e que
estdo frequentando normalmente... sdo vinte alunos... que estdo frequentando o ensino
médio...

P: E vocé sabe quantos sdo de cada etnias?

SP1: Sdo trés etnias o:: é:: no primeiro ano... eu tenho certeza que a maioria Sao
Kinikinau,,, que estdo... frequentando as aulas... sé... tem um Kadiwéu que est/ que vem
frequentemente é um so... e o restante sdo Kinikinau... sdo Kinikinau e:: o segundo e o
terceiro é multi seriado entdo... ai jd... jd td dividido nas trés etnias...

P: Quantos professores lecionam aqui SP1?
SP1: Sdo onze professores

P: E quais lecionam na educagdo infantil... no ensino fundamental e médio:: e em quais
disciplinas? Vocé se recorda? Vocé estd atuando apenas na coordenacdo certo?

SP1: S6 na coordenagdo... comecei esse més passado agora... e:: td... vamo Vé... é:: nos temo
a educagdo infantil... a professora Rosdngela... no:: e temos no primeiro ano... o professor::
Odenil... e multi anual... segundo e terceiro... Genivaldo... e o quarto e quinto:: Alessandro...
a:: ndo quarto e quinto Jodo... professor Jodo Moreira... ai no sexto séti/ sexto e sétimo...
oitavo e nono... também sdo multi anual... sexto e sétimo... oitavo e nono... ai entra... 0:: a
professora Creuza... o Juvenil... o Jodo



P: Eles também lecionam no ensino médio?

SPI1: Também... no ensino médio... e:: lingua indigena... que ficou na lingua indigena
Kadiwéu... trabalha Ataide... na lingua indigena Kinikinau:: Alessandro

P: O Alessandro é:: Kinikinau?
SPI1: Ele é Kinikinau... e:: mais onze comigo... que to na coordenacdo

P: A:: sim... bom SPI... como estd o ensino da lingua hoje... da lingua Kinikinau na
comuidade?

SPI1: a:: hoje... a:: o ensino da lingua Kinikinau... ele... a gente... eu trabalhei muito com ele
na oralidade... desde o inicio... a gente trabalha desde:: desda:: da educacdo infantil com a

z

lingua indigena... e:: a nossa lingua materna aqui:: é a lingua portuguesa... tem que ser

2

lingua portuguesa primeiro porque é nossa lingua mde é:: é essa... é...

[

P: por que houve essa adog¢do
de lingua mde?

SPI1: Ndo tem... como alfabetiza... porque na casa so fala portugués... e chega na escola nois
temo que usa como segunda lingua... Kinikinau... ai sim teria como alfabetiza né? ai eu acho
que atrapalha... a:: a mente... ou seja... da crianga... a:: fala a lingua portuguesa... e entra a
segunda lingua... entdo... ele:: atrapalha um pouco entdo... eu trabalho mais a oralidade e::
alguns nomes é:: animais... é:: que vive proximo da gente... entdo... trabalho/ trabalhei dessa
forma e:: do sexto ao nono também até: ensino médio eu também trabalho com a lingua...
igual no ensino médio... t0 tendo dificuldade de trabalha a lingua Kinikinau... porque eu to
ensinando a lingua Kinikinau pra Kadiwéu... e:: a gente sabe que:: estamos... totalmente
errado...nesse sentido de:: de essa obrigatoriedade parece de... de que:: um povo fala a
lingua do outro... dentro da escola... isso jad:: jd questionei dentro do municipio... do Estado

P: S6 tem o ensino da lingua Kinikinau na escola?

SP1: No ensino médio sim... no inicio a gente td:: td lutando... jd falei pro povo Kadiwéu é
direito de vocés... falei isso na sala né? é direito de vocés té a lingua propria de vocés sendo
ensinada aqui... eu ndo posso trabalha com vocés... mas eu tenho que passa: essas
atividades... e:: ficou dificil pra gente td::. trabalhando a lingua Kinikinau

P: Além das Lingua Portuguesa e Kinikinau... também hd o ensino das linguas inglés e
espanhol?

SP1: Espanhol... espanhol... urum

P: Apenas o espanhol? Por que vocé acha que é importante aprender... assim:: 0 portugués...
a escrita né? e também o espanhol?



SPI1: E... primeiro porque a escola:: acho que ndo pode... té a visdo sé na frente... a escola...
eu acho... eu na minha opinido... é que seja:: como se fosse uns olhos assim aberto para o
mundo todo... a escola... pra... fazé com que os aluno também... tenha essa mentalidade ou
tenha esse aprendizado da... dessas linguas... que bom seria se todos os alunos... fosse
multilingue... a escola:: ou todos nos... todos os aluno... fosse multilingue... falasse...
faldssemos as trés linguas... é:: lingua portuguesa... a nossa lingua mesmo... e mais o
espanhol... ou o inglés... alguma lingua estrangeira... por que a gente ndo pensa so... chega
no ensino médio e para... a gente precisa de té... de:: de:: de prossegui com o estudo do
superior... a gente vai precisa de alguma dessas linguas... entdo... por isso que:: e uma que
também... seria interessante o inglés... por que em Bonito... eu acho que seria importante ter
essas duas lingua porque... os aluno saem daqui:: procura um servico em Bonito e:: é tdo
fdcil... eles consegue... servico rapidinho em Bonito... se fala que é indigena tam... logo
consegue trabalho... mas so farta/falta dominio de:: de uma lingua estrangeira... porque em
Bonito tem/ sdo muitos... turistas... cidade turistica... entdo... se tivesse um falante de
qualquer uma lingua seria... seria um emprego muito:: é:: bem fixo mesmo

P: Urum... ok... SP1... diante dessa multi/ multiculturalidade... vocé mencionou a dificuldade
né? do ensino da lingua... vocé acha que... td aumentando essa desvalorizacdo... ou:: ou::
esses:: é:: essa aprendizagem de outras linguas... auxilia... ajuda... ou vocé acha que
atrapalha? qual é a sua visdo?

SP1: Ndo... eu acho que ndo atrapalha ndo... porque:: parece que incentiva... o uso de::
espanhol... bom... parece que incentiva também a desvalorizacdo da lingua in/ lingua
indigena... de qualquer lingua indigena... inclusive lingua dos:: Kadiwéu... como lingua
indigena Kinikinau e:: quando se fala em:: lingua estrangeira... o:: o espanhol mesmo...e:: os
aluno principalmente jd do:: do ensino médio que eu to trabalhando com eles jd... mais de
dois anos... eles:: eles querem aprende... os Kadiwéu que vem comigo na minha sala
trabalha... que eu... que eu trabalho a lingua Kinikinau... eles fazem pergunta... como é
pronunciado... e:: e:: entdo eles querem... e eles acompanham muito bem... minha aula...

P: Urum... com relacdo a educacdo por exemplo... o processo de ensino né? a constituicdo
da... educacdo que é oferecida aqui... td de acordo com o que vocés desejam... hd:: hd
trabalho... de mudanga... vocés acham que estd atendendo as etnias?... td atendendo o povo::
Kinikinau?

SPI: E::
[

P: Ou vocé acha que por exemplo... que deveria... ser feito de uma outra maneira... o
ensino... é nesse sentido SP1?

SP1: Eu acho que precisa tam... é mais incentivo... no sentido de... de:: de:: faze sei ld...
oficina... palavra... alguma coisa... em valorizacdo a lingua... as linguas... seja... indigena... e
outras linguas... principalmente a:: a nossa... lingua indigena... porque... é:: é:: até mesmo
por professores... os professores que... trabalham a lingua indigena... eles num... num tem



essa linha de:: de trabalho... por qual que eu vou segui... qual é meu tema hoje... qual... vou
trabalha o que? ele chega na sala... e:: nd:: sem:: sem material... ele vai té que produzi o teu
material proprio... e:: teria que té o incentivo assim de:: de:: é:: essa:: fazé:: construi esse
material... dentro da escola... hoje nos temo é:: o mais educacdo que ele:: fala sobre
cultura... fala sobre:: sobre:: mas nos ndo temo um que trabalha especificamente... com a
lingua indigena... nesse:: fortalecimento... temos agora também é:: é:: esse pro/ programa do
Governo Federal... saberes na... saberes in... saberes... indigena... na escola parece... eu sei
que tem coordenagdo... e:: e o0s professores que trabalham na produgcdo do material
diddtico... entdo... sdo pessoas colocadas assim... de:: na coordenagdo... que as veze nem
tem nocdo de linguas... nem fala a lingua... indigena...

[

P: E ndo conhece a cultura também né SP1?

SPI1: Nem faz parte:: ou nem faz:: nem fala a lingua indigena... nada... e:: e:: estd
coordenado... a:: esse programa... seja:: na escola... ou no municipio... ou também no
Estado... por que no municipio nos temo um:: uma:: que faz parte da coordenacgdo... desse
programa que:: que nem conhece a aldeia... mas... é:: esses valores que vem... pra...
producdo de material diddtico... ai:: aqui... entre os professores... nés mesmo... professores
aqui... ficamos até perdido de como:: de como comeca... eu vejo alguns colega aqui...
copiando o livro:: diddtico... desses que vem pra... tenta... transforma ele... em lingua
indigena... ou material diddtico... e:: especifico ou diferenciado... mas pra mim num... ndo
vejo diferencia nisso... porque estd copiando... a igualdade... entdo... ndo tem essa diferenca

P: Como vocé acha que deveria ser entdo SP1?

SPI1: Eu acho que teria que té:: essas oficina de como... cada um... faze é:: cé produzido...
cada um produzi... o seu material mesmo... cada povo... e:: valoriza:: coloca aqueles que
tem:: dentro da aldeia... as veze coloca ld no:: no livro diddtico... um baldo... é:: um
semdforo... alguma coisa... assim que num... que num existe aqui na aldeia:: como que a
gente vai coloca na tradu/ pra transforma pra lingua indigena... sdo aquilo ld... sdo um
questdo da lingua que eu to falando... e porque eu tenho que fazé traducdo disso dai...
entdo... totalmente diferente... a gente tem que conhece... é:: o minimo dessas... dessas...
dessas legislacoes de transito sim... também... mas:: ndo fica muito... coloca aquele que:: o
aluno ndo conhece

P: Essas questoes ndo sdo pertinentes ao ensino né? Urum... com relacdo a cultura e as
tradigoes como a escola tem agido SP1?

SPI1: Quanto a cultura e tradicdo... aqui a gente td nesse multicultural... eh:: ou seja nois
temo a cultura indigena... Terena... Kadiwéu... e:: a gente tenta... nos levamo essa:: esse
multicultural aqui... a gente trabalha... um:: tem assim... dificuldade as veze de... quando é::
acontece alguma festa... cada um... apresenta a sua cultura... a sua danga... a:: a sua
musica... ou seja a sua pintura... entdo ai se mistura... ou as veze mesmo... fica separado
entre grupo Kadiwéu... e grupo Kinikinau... se junta com os Terena e faz apresentagoes... ou



as vezes também... mistura todo... os Kadiwéu participa junto... e:: Kinikinau entdo... eu ndo
vejo... pra mim acho que cada:: cada um tem que valoriza a si mesmo... e:: a sua cultura né?

P: Urum... Como vocé vé a escola SP1? E importante ela ser Kinikinau? O que isso simboliza
para o povo?

SPI1: entdo... a gente era conhecido como Terena... mas so que dentro da gente.. nos
guarddvamos o:: o ser Kinikinau...entdo comecamos com... é:: a escola abriu pra gente esse
caminho... tivemos vdrias reunioes... eu sou representante do povo desde aquela época...
quando teve também o conselho... o comité de educacdo escolar indigena do estado... que
hoje td passando a ser conselho... e tive participacdo em vdrios lugares dentro do estado e
também a nivel nacional para o reconhecimento do povo... e:: a escola:: é:: é importante:: a
escola pra néis: para o nosso povo... a educagdo foi um grande caminho... é o caminho que
abriu para o reconhecimento nosso que nos jd éramos considerado extinto:: pelos/por alguns
escritores... pesquisadores e: foi uma grande luta no comeco... entdo... quando chegou... o
técnico de educagdo de Porto Murtinho... ndo sabia quem era o povo que estava ld... se:: era
Kadiwéu Terena ou Kinikinau... e:: depois dessa luta conseguimos esse reconhecimento... a
nossa identidade né? conseguimos fazer a nossa identidade... até a cédula também de
identidade pra... pra ser como Kinikinau. e:: o que nos falta agora:: é so o territorio...
entdo... a escola pra gente foi... um grande caminho... é o primeiro passo para 0 NOSSO
reconhecimento... que nos hoje estamos aqui presente... através da escola... ou seja... da
educacdo mesmo.. escolar... que fortalece... cada povo... porque eu:: eu falo isso... porque
(acho que) se ndo fosse a escola... ou a educacdo escolar... a gente ndo seria reconhecido
como povo Kinikinau... foi através da educacdo... da escola... dentro da escola... dentro da::
educacdo escolar... que comecamos a:: a nos fortalece... se identificd... e:: consegui o nosso
espago

P: Bom SPI... vocé como representante do povo... agora também por meio dessas...
assembleias... o que vocé acha... das:: das:: legislacoes? com relacdo a escola... a:: as
orientacoes de como devem ser né? que ja vem tudo muito prescrito né SP1? desde ld de
cima... com relacdo a:: educagdo que tem que ser promovida dentro dessa escola... e também
com relacdo ao territorio... qual a sua visdo? vocé acha que essas legislacoes... tém sido
boas... tém subsidiado o povo? tém ajudado o povo? Principalmente o povo Kinikinau? ... ou
ndo?

SP1: Nao... as legislacoes escolar indigena... ele tem ajudado bastante:: e:: devido:: essas
leis que existe... desde:: constituicdo de 88.. que garantiu... o ensino da lingua... respeito ao
povo... aos povos indigenas... é:: as cultura... entdo a partir de:: de 88 sim... teve bastante...
foi o:: inicio da valorizagdo do povo indigena... e... também nos:: temos de depois... outros...
outras leis... subsequente a:: a legislagdo que... que tem falado sobre questoes indigena... e::
na:: no LDB... na LDB... nos temos também na:: nas resolucoes 03... que antecede resolugcdo
05... e:: agora resolucdo... 03 da:: do:: 03 é da:: esqueci a:: que é essa resolucdo 03... que
garante... a especificidade... que:: da escola indigena... entdo... nos temo todo esse apoio...
também temo meia... 6767 de/ estadual... e recentemente... apro/fizemo outra... também
estadual... como funciona o regimento estadual... também... indigena... isso jd fizemos



também no ano passado... jd foi aprovado... eu tenho:: acompanhado a todo:: essas
legislacdo quando é:: é feito... eu sou convidado ao:: pelo Ministério da Educacdo... ou::
ou:: pelo Estado eu tenho participado... entdo:: ... somo nés que cOnstruimos... somos os
indigena que faz... dentro da:: dentro das oficinas... cada:: cada:: que se divide em grupos...
os povos indigena do Brasil... junta todos... do Mato Groso do Sul... e comeca a discutir::
fala... e:: aqui... o que a gente coloca e o que nos tiramo... entdo é nois que fizemo... todas
essas resolugoes... eu participei junto... entdo:: e tem... dado apoio... ao povo indigena... o
que ndo da apoio... ou que ndo... ou ndo:: ndo reconhece... ou ndo:: quer reconhece... a:: ou
seja... ndo tem interesse de saber o que é a legislacdo indigena... sobre a educacdo escolar
indigena... as veze o municipio mesmo... municipio:: desconhece parece... as veze quando
vem aqui... eu coloco... eu dou/tiro copia... mostro ld... dai a:: isso aqui sobre a educacdo
indigena... a cultura indigena... principalmente... na organizacdo escolar... hoje nos... eu
estou na coordenagdo aqui geral da escola... eu faco de tudo como:: dd pra perceber ai... e
nos temo uma diretora ndo indigena... isso na legislacdo... fala que tem que sé:: indigena... e
pri/e... dar prioridade pra... pra:: professores do:: do:: seu povo... ou:: ou seja da:: sua
comunidade... e hoje nos temos um diretor que:: que mora na cidade... e a escola nas aldeia...
isso uma vez jd até questionei isso na secretaria... esse... como a gente... acho que a educagdo
ndo é brincadeira né? e:: e:: trabalha com crianga... e transforma pessoas... entdo... ndo é
brincadeira... assim como a gente:: brinca com/controle... no controle a gente controla de
longe de longe... o:: ou dirigi algum carrinho ou avidozinho assim de longe... agora a escola
tem que:: que:: dirigi... ou seja... sé diretor... tem que td em cima... tem que td junto... ndo
assim de longe... entdo... por isso que jd... eu acho que... atrapalha o:: bom funcionamento da
educagdo escolar indigena

P: E quanto as legislacoes sobre territorio SP1? vocé acha que elas tem contribuido com o
povo Kinikinau, principalmente?

SPI: E:: sobre territdrio... nds conseguimo também em 88... os va:: os nossos antepassados
lutaram pra que conseguisse... a:: ... a lei:: 321 32... 321 e 322 parece... ou 231... é:: isso...
entdo... que garante o uso... que garante que todos os indigena tenha... a sua terra... mais
agora... os nosso parlamentares atuais... td tentando derruba essa lei... coloca:: jd colocaram
o PEC 215... que é muito... é:: bem conhecido né? 215 que... tira todas essas lei... sob
territorio indigena... depois colocaro... decreto acho que 7I... que ainda... td sendo
aprovado... e que:: tem que indeniza a quem estd na fazenda... primeiro indenizava so:: sé a::
a bem feitoria... e agora ndo... agora tem que paga:: até... devolve todo o dinheiro da terra...
e isso ndo tem:: o Brasil ndo consegue fazé... porque ndo hd hoje... ndo tem... o Brasil ndo
td... os governantes brasileiro atuais... estd totalmente contra o povo indigena... sobre...
dizendo que:: parecem entendendo que... o povo indigena... so dando... so estd dando
prejuizo pra:: para o Brasil... eles querem mer/ mercantilizar a terra indigena... ou::
transforma em soja... todas essas terra pra:: pra gerar recurso pra:: pra fala que o Brasil vai
cresce... entdo... isso td prejudicando muito... até inclusive a gente que ndo tem terra... que
estamo pra consegui 0 nosso territorio proprio... e td nessa... nesse processo ainda de:: dessa
dificuldade... batendo contra os governantes atuais



P: SPI diante da relacdo assim de:: pluralidade dentro da aldeia... do contato com outros
povo... até mesmo com os:: com o branco... como estd a relagdo na comunidade... dentro da
aldeia entre as trés etnias?

SP1: Entdo... hoje eu posso di/garanti pra vocé que hoje td tranquilo... nos... tivemos
algumas:: divergéncias com... até mesmo com nossos patricios dessa aldeia... mas:: hoje a
situacdo jd estd mais:: mais controlada... quer dize... mais siléncio um pouco e:: com os
indigena... sempre sdo:: sdo nossos... companheiros ou seja... amigos porque trabalham... os
fazendeiro que arrendam terra aqui do... da:: da terra indigena... eles passa... por aqui... e::
sdo amigos... levam o pessoal daqui pra trabalha... e:: as fazenda vizinha também... procura
muito a aldeia pra leva... o indigena pra trabalha nas fazenda dele... entdo... aqui nés ndo
tem problema quanto ao... aos ndos indios/ndo indio

P: Entdo... hoje a relagdo td tranquila SP1?
SPI: E:: podemo dizé que:: em vista do passado... td... td mais tranquilo
P: Ta... o fato do cacique ser Kinikinau... isso ajuda SP1? o que vocé acha?

SP1I: Bastante... ele:: representa... ele nos representa... hoje no estado né? entdo representa...
ele:: valoriza muito mais nosso povo

P: Urum... ok SP1... diante do que nés conversamos...do que vocé nos contou...gostaria que
vocé nos dissesse... o que é terra pra vocés? o que ¢é territorio? qual é a importdncia dele?
Nao me refiro a essa [terra]... especificamente... mas assim... qual é a representacdo que
vocés (Kinikinau) tém de territorio? porque ele é importante? esse reconhecimento que vocés
buscam... porque:: eu acredito que hd uma relagdo muito significativa né? qual é?

SPI: E:: a terra pra ndis... num tem que/ néo tem como explica né? ele é tudo... ele:: é como
se fosse uma mde... e a mde... a gente ndo se vende/ ndo vende... a mde a gente cuida...
entdo... para o indigena é assim né? a terra a gente tem que cuidd... e sobrevivé da terra...
porque:: como a mde da gente... a:: é:: a mde nos sustenta... entdo... quem nos sustenta é a
terra... tudo que vem da terra.. sdo tudo o que é produzido da terra... sdo
alimentacdo...dgua... e:: tudo que existe:: faz parte da vida... também dos indigena... pra mim
a terra é isso... é a vida

P: Urum... uma vez vocé comentou comigo... em uma das nossa entrevistas SP1 que:: vocés
iriam sentir falta daqui por causa dos antepassados né?

SPI: é... exato... é:: isso... ele acontece mesmo... porque a gente nasceu aqui... td... a gente...
é:: nossos avos... todos foram enterrados aqui... grande parte foi enterrado aqui né?
principalmente meus:: meus avos Kinikinau... que é:: parte da minha mde... foram tudo
aqui... e:: a gente:: gosta do lugar que nos criou

P: Quais sdo as suas expectativas SP1 para o futuro?

SPI1: a:: eu gostaria que a gente um dia... a gente té 0 nosso territorio proprio



P: Vocé quer deixar alguma mensagem SP1?

SP1: Ndo... a minha mensagem... seria so:: acho que todos nds temos condigoes de:: de
construl... de produzi... e:: garanti... o nosso futuro e chegar até o nosso sonho...

P: td certo SP1... muito obrigada.



Transcricdao da Entrevista com SP2

Local: Escola Municipal Indigena Koinukunoen — Aldeia Sdo Jodo
Data: 15.09.15

Duracao: 24’57’

P: Pesquisadora

P: SP2... eu trouxe um questiondrio semiestruturado... assim como nos fizemos nas
entrevistas anteriores... mas antes de comecarmos com as questoes... vocé pode se
apresentar:: narrar sua historia... a historia de seu povo... certo? seu trabalho aqui na
aldeia...

SP2: Meu nome é SP2... jd faz:: dezessete ano que trabalho na educacdo... e:: vocés tdo
sempre:: nos visitando nesse:: é:: bastante importante pra nos porque:: isso... reforca.... o
nosso trabalho:: aqui na escola e:: ajuda também né? como a professora Claudete sempre
tem vindo... e:: trazido alguma coisa pra gente aqui né? na escola... ndo sé como presente
mas... é€:: uma forca que... a gente tem... através... de vocés... da:: e::como professores
também né? entdo é isso...

P: O que é ser indio hoje SP2? Tem diferenca de, por exemplo, 20 anos atrds? quais as
diferencas?

SP2: Bom:: diferenca tem né? por que a gente ndo pode assim ficar parado também né?
como as coisas vdo:: se:: evoluindo... nés como um:: é indigena também nos... temos memo
direito né? num... num... nos ndo podemo fica parado so... como as pessoas pensa né? que as
pessoa de fora fala nos vamos pra aldeia tal né? fala a:: chega ld... vamo acha o indio
pelado...com arco e flecha... entdo... isso dai... acho que... pra nos jd ndo tem mais né? mas...
ser indio pra mim é:: é:: se identifica... a nossa pessoa né? como:: é:: nos temo as diferenca::
tradicionais... culturais tem... isso pra nois é:: ser indio né? ser uma pessoa diferente das
outras né?

P: Urum... vocé acha que... por exemplo... vocé ser indio é se autoidentificar Kinikinau?

SP2: E porque ... nds:: como... reconhecido a pouco tempo né? por que é:: nacionalmente ou
mundialmente a gente foi considerado extinto jd né? e:: nds... através da escola... nos
podemos verificar que... é:: nés ndo era como a Funai fazia antigamente né? ela:: registrava
as pessoa tudo como Terena né? e:: nos fomos verificando que nossos avos ndo eram Terena

P: E foi a partir de quando isso Jodo?

SP2: Foi a partir de:: a partir do:: quando a Funai passou a educacdo pra... para o
municipio né? em:: em 88::1988 em diante... 90... entdo... é:: Kinikinau pra gente... aqui
onde nos moramos... é:: uma expressao muito forte porque... n6s SOmMos... NOS NUM... HOS
num...temo territorio de origem... e a gente vive no territorio Kadiwéu... e a gente é muito::
pressionado por eles né? acho que por causa da terra... a gente... é:: ter as coisa propria da
gente mesmo... que eles ficam... dando em cima da gente né?... entdo... isso pra gente... é::
deixa bastante... vamo falar assim... triste né? por que:: mas nos tamo tendo reunido...
participando de:: algumas conferéncia pra... pra ver como nés podemos... retornar po nosso
lugar de origem...



P: que seria::?

SP2: Que seria:: é:: o territorio que... de Agaxi... que fica entre Miranda e:: Aquidauana...
tem gente que:: pesquisadores que falam que é:: no:: em Albuquerque... mas ndo temo
certeza... tem que fazé estudo antropoldgico...pra:: pra ver mesmo

P: Bom SP2... vocé dd:: dd aula de quais disciplinas SP2?

SP2: E:: eu comecei... era multi seriado né? logo quando eu comecei era...

[

P: quando vocé comegou? em que ano?

SP2: E:: em:: noventa:: é:: noventa e oito... logo que o... municipio:: que a Funai passou a
escola...

P: Que jd aqui?
SP2: Jd era aqui mesmo...
P: Mas ainda era extensdo?

SP2: Era extensdo ainda...

[

P: extensdo da:: da:: Alves né?

SP2: extensdo da Alves de Barro... entdo... a partir dessa data depois... eu peguei lingua
indigena né? e:: como eu fiz... é:: a licenciatura em matemdtica... dai eu:: no meio do... ano
passado eu comecei trabalhar com matemdtica... e fisica né? no ensino fundamental e médio

P: e como td o ensino da lingua Kinikinau hoje na comunidade?

SP2: ((suspiro)) entdo:: ... a:: ai que a gente Vé... a dificuldade nossa né? por que:: eu e o::
professor Inacio... nés ndo somo falante né? mas:: mas a gente:: entende tudinho...e:: se uma
pessoa fala com vocé na:: por exemplo se:: minha mde fala comigo na:: lingua Kinikinau...
eu entendo tudo né? mas so que:: eu ndo respondo em:: na lingua né? eu respondo em
portugués né? entdo... como... eu num:: eu num sei como Vo fala... uma pessoa é:: mais
preparada que tem assim... é:: eu e o professor Inacio né? e esse ano no:: no:: comegco
desse... segundo... semestre né? entdo... houve uma troca de:: de professores né? que... 0
professor coordenador daqui era o Alessandro né? e eles... o municipio alegou:: que... é::
professor pra ser coordenador tem que ter um professor efetivo e o unico efetivo que tem é o
professor Inacio né? entdo... é:: eu:: deixei a lingua indigena pra outro professor que ndo é
falante... que também ndo entende quase nada e ele... pegou entdo... aonde:: as dificuldade
né? nossa... quer dizer... a gente jd tinha bastante dificuldade de produzir material... porque
a gente memo tem que produzir né? porque a gente ndo encontra material diddtico:: na
lingua indigena Kinikinau né? entdo... a gente tem que prepara fazendo planejamento e::
preparar... e eu ndo sei como que ele td... é:: preparando as atividade dele né? entdo... ai::
é:: em vez de progredir td:: regredindo né?

P: Ok...
SP2: Nois enfrenta essa dificuldade



P: E o ensino de lingua portuguesa? Vocé acha que interfere SP2? Por exemplo... eu/ a
lingua portuguesa é a lingua materna... né?

SP2: Ndo... a:: é:: o estudo da lingua portuguesa ndo interfere... interfere é que:: é:: oS
nossos pais né? desde:: crianca mesmo... até:: ficar adulto e:: os pais da gente jd ndo fala
com a gente... entdo... entdo... isso... que as pessoa ndo dd importdncia... acha que a lingua
indigena... Kinikinau ndo tem importdncia nenhuma né? e:: outra é o preconceito também
né? as pessoa... o:: das:: danca mesmo por exemplo né? é:: as crianca quando td ld no:: por
exemplo ld do... quarto:: até o quinto ano dos doze ano... pra baixo... eles gosta de dangar
né? quando ele fica... adolescente jd... ele jd se... comega se:: ndo quer mais participa das
danga... entdo... eu acho que:: eu ndo sei... porque... acho que é falta de incentivo também
né? dos pais né? porque:: ... eé:: as coisas... da nossa... cultura é:: a gente fala mais na
escola né? nas casa... nossos pais jd ndo fala mais:: com a gente né? entdo isso:: ndo é que a
lingua portuguesa interfere né? eu acho que o poblema jd vem... de casa também ne?

P: Td... so pra gente confirmar... a lingua portuguesa ela é:: a lingua materna né?
SP2: agora é materna né?
P: por que SP2? na sua opinido porque isso ocorreu... essa “adogdo”?

SP2: entdo... eu acho eu acho que é por causa disso também né? porque a gente:: é:: jd ndo
nasceu assim... jd ndo criou.. é:: os pais né? na:: na:: na nossa época né? jd:: pegava uma
certa indade jd ia mais o contato com:: com a lingua né? vivia mas e:: isso dificulta bastante
também... e:: como... a:: a pessoa sentia vergonha de fala né? preconceito de fala né? entdo

[

P: E isso contribuido para a
desvalorizagdo da lingua...

SP2: E:: entdo... por isso que hoje:: vocé percebe né? que:: vocé da aula de lingua
indigena... sdo poucas que:: interessa né?... muito jd ndo dd quase valor... fala eu ndo gosto
de lingua indigena... eu num:: eu ndo consigo fala e eu ndo gosto né?

P: Qual que é a importdncia SP2de saber falar a lingua indigena?
SP2: Qual que é a importancia?

P: de fala a lingua Kinikinau? pra vocé enquanto professor... aquele que ensina... que sabe a
importdncia... por que as vezes o aluno ndo tem essa... é:: vocé mesmo disse ndo tem mais
aquele contato né?

SP2: é:: por que cada povo tem os:: a sua:: cultura... o seu jeito de ver tem a sua lingua né?
os Kadiwéu por exemplo né? eles falam ainda né? e:: nos jd tavam percebendo também que...
as aldeia dele sdo falante né? mas as crianca que tdo crescendo hoje... usa mais portugués
também né? entdo... jd tdo deixando também né? entdo... a importdncia eu acho que é
identifica... que nois somo... é:: um povo diferente né? ndo... como o Terena... a... identifica a
nossa diferenca né?

P: E como vocé acha que estd sendo o papel da escola nesse processo de resgate da lingua e
da cultura?



SP2: entdo:: é como eu falei né? é a escola sempre tem... é:: é:: colocado isso em prdtica...
mas o que os aluno... faz isso s6 no... é:: ndo é como:: é:: como que a gente fala? é:: ela é::
ela é vista como uma disciplina né? ndo como uma... é:: valoriza a lingua né? entdo... eles
vem... eles faz atividade:: mas... é sé pra cumprir mesmo a disciplina né? ele num... num

mostra aquela vontade de:: vo/fala vo aprende:: e vo fala né?

P: Urum... certo... como vocé vé a escola SP2? qual é a importdncia... é:: é importante a
escola ser Kinikinau?

SP2: ndo... ser Kinikinau né? é:: ela ndo deixa de ser importante né? ela foi criado a partir
do nosso reconhecimento como Kinikinau né? é:: na época nois... a maioria da populagdo
aqui era registrado como Terena né? entdo... a partir de quando a Funai deixou de comandar
a educacgdo... passou pra municipio né? e nos fomos convidado... eu o professor Indcio pra
trabalhar na escola né? entdo era:: ndo foi dificil criar a escola né? por que nos também
era... também a extensdo da... dos Kadiwéu né?... entdo nos falamos... chamamo algumas
pessoas... pra nos apoiar e... corremo atrds do nosso direito né... se é uma escola... se é
uma... aldeia onde a maioria é Kinikinau por que tem uma escola Kadiwéu né? entdo...
dentro da lei isso... nos ajudou bastante também né? entdo hoje... mas mesmo assim né? com
a perseguicdo dentro da escola... nos buscamo por que::: como eu falei pra vocés da
dificuldade de nois se identifica com o Kadiwéu num territério que ndo é nosso... traz muito
problema pra gente né? entdo... é:: é:: as/os:: Kadiwéu né? ndo/ndo sdo todo os Kadiwéu...
falo algumas familia... e:: como nos passamos... é:: criamo a nossa escola propria né? que é
Kinikinau e:: e desmembrar ld... de ser exte/extensdo né? e isso criou bastante problema aqui
pra gente né? que:: entdo... a gente vai... a gente ndo fala que a escola é Kinikinau né? por
que aqui existe trés etnias né? Terena... Kadiwéu e o Kinikinau... é:: é importante mais:: é::
até a:: as placa dai ndo... vocé ndo pode colocar uma placa que é uma escola Kinikinau né?
eles vdo e tiram né? eu acho que as criangas jd vdo é:: sendo orientado pra:: ndo deixar a
escola se... uma escola Kinikinau

P: Bom SP2com relagdo... Qual a sua visdo sobre as legislagcdes de educagdo territorio... e
outras? vocé acha que essas legislacoes... tém sido boas... tém subsidiado o povo? tém
ajudado o povo? Principalmente o povo Kinikinau? ... ou ndo? tém auxiliado na questdo da
busca do territorio?

SP2: entdo... legislacoes existe bastante quando vocé como vocé come/cabou de fala né? mas
SO que nois aqui... no municipio ndo tem uma pessoa... que conhece as legislacoes nossa né?

. entdo... a gente cobra deles mas ndo tem... por que eu acho que:: é diferente do:: dos
Terena né? os Terena cada:: secretaria de educacdo tem o seu representante ld dentro né?
e:: faz com que essas:: legislacoes seja... seja cumprida né? e ld... nosso municipio ndo tem
ninguém né? entdo... é so6 aqui... fica tudo na aldeia... entdo... isso... dificulta bastante o
cumprimento... por exemplo capacitacdo né? capacita¢do nossa era pra ser diferenciada né?
com professor que conhece as legislacoes indigenas ld... ld nos vamos participa... com as
pessoa do campo né? que ndo é a nossa realidade né? entdo... isso dificulta

P: ndo... tem a:: é:: a:: diferenca né SP2? a especificidade proposta pelas leis?

[
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SP2: E:: ndo:: é:: um incluido... é:: como uma escola:: padrdo
né? que ndo é nossa né? que é do campo também...e:: é diferente da cidade e da comunidade
indigena



P: Esobre territorio SP2? vocé acha que:: que tem assim surtido algum efeito?

SP2: Entdo... eu acho que comecou agora... td comecando caminhar agora né? eu ndo sei
como:: é:: a gente vé bastante nos... nos noticidrio... nos jornais né? que... o governo e:: os
fazendeiro vado fala em... os deputado... senadores tdo... é:: criando leis... criando... alguma
coisa assim que... é:: dificulta... a demarcacdo de terra indigena né? mas com o incentivo dos
Terena... até os Guarani jd... é:: jd se prontificaram... de nos ajuda na retomada... entdo nos
tamo participando de... reunido... congressos... é:: nas outras aldeias... fora né? falando
sobre territorio... entdo... nos tamo tentando articular como nos podemos retoma nosso
territorio né?

P: Como estd hoje a relacdo de vocés com os Kadiwéu? Como estd a relacdo na comunidade
entre as etnias? O que mudou desde 2014, quando nos tivemos a ultima conversa? Depois
principalmente da assembleia né?

SP2: Entdo... como eu falei né? é:: a relagdo nossa com os Kad/ eu acho que é uma relagdo
até:: boa né? mais... existe algumas familia ai que:: eu ndo sei... é:: 0 motivo que:: ndo
aceita assim... a gente como... morador da aldeia mesmo... eles fala que... territorio ndo é
nosso:: que nois ndo tem direito de ter o que a gente gostaria de te... plantd... crid... entdo...
eles comeca pressiona a gente né? e:: eu tenho um:: umas cabecinha de:: gado né? entdo
eles comeca né? a consumi... vendé... ou some da gente entdo... é:: como forma de pressiona
a gente pra gente Vé se... a gente enjoa... e:: sai né? como muitas familias sairam assim dessa
Jorma né? tem meu tio:: Ledncio que foi pra:: pra Nioaque... e:: a Dona Zeferina... acho que
vocé conheceu ela?

P: sim
SP2: Jfoi pra Mde Terra né? entdo... devido essas pressoes assim

de... porque a gente sente vontade de:: trabalha né? cé té o que... o que vocé... qué possui
né? mas eles ndo pode vé isso que comeca... é:: fazé... as coisa que... vai aborrecendo e vocé
tem que i embora né? entdo... o pensamento dele é dessa forma né?

P: Como é que o povo Kinikinau age... em relacdo a isso (em relacdo a tensdo pelo fato de o
territorio ser Kadiwéu) SP2?

SP2: entdo... isso ai que... Ministério Publico veio... Policia Federal jd veio... Funai... vieram
aqui... e:: surgiu um poblema de:: lideranga... é:: o povo Kinikinau colocou um... um...
representante cacique que era:: uma mulher que... eu:: achava no meu ponto de vista que::
ela ia sé um:: uma boa... lider né? ndo fazia:: diferenca se era Kadiwéu... Terena... ela tava
pronta pra mostra... servico dela né? entdo... é:: a:: vieram o Ministério Publico... Policia
Federal... e nos colocamo esse poblema né? de:: o que acontece aqui né? eles comega a:: até
nossa escola... eles entram... levam merenda... como eu jd falei né? a criacdo da gente eles
pegam... e:: eu coloquei isso pra... pro Ministério Publico... e a resposta dele foi a:: esse
pobrema nois ndo podemo resolvé... esse poblema é interno... entdo... tem que resolvé entre::
lideranga né? e sendo lideranca do lado dele... pra onde é que nos vamos busca socorro? E::
vocé ndo pode coloca um:: cacique Kinikinau... e hoje ele/ tem um Kinikinau porque... td do
lado deles também entdo... a dificuldade é isso nossa...



P: Vocé acha SP2que... eu sei que é dificil né? essa relacdo que vocé td colocando pra nos...
e:: se vocé ndo quisé responder ndo precisa... mas... 0 que é que segura vocé aqui SP2?
vocé... a sua familia... que é que te prende aqui?

SP2: a gente... nosso antepassado né? que:: tudo é:: eles sdo... os que morreram... eles sdo
sepultados aqui... nos temo cemitério que é grande:: né? tem... nossos parente td tudo ali né?
e:: a gente pensa... se a gente for embora... como que vou ficar né?

P: Em relacdo a assembleia... o vocé acha/ de que forma ela tem contribuido com o povo?

SP2: entdo... por que... eu jd fui nessa peniiltima assembleia que teve ld né?

[

P: urum

SP2: foi més de julho... teve essa assembleia... na Mde Terra... e:: s6 que ndo foi um:: assim::
bem organizado né? foi:: faltou convite ndo sei pra quem... que ndo sei pra... entdo... a unica
comunidade que foi... foi a nossa né? entdo... mas teve uma que:: tinha bastante gente em
Nioagque... que os pessoal vieram tudo animado né?

[

P: Que foi a do ano passado né?

SP2: Foi:: do ano passado e agora més que vem tem outro né?
P: Outubro né? 14 a 16 né?

SP2: Urum... entdo... as pessoa jd td... bastante confiante que:: a gente vdo um dia vai pode::
volta ao nossa terra né? e vive como a gente... gostaria né?

P: E isso que vocé mais deseja SP2? assim... que acontegca né?
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SP2: Entdo... o nosso desejo é isso né? entdo... as pessoa... como eu falei né? os nosso
parente td tudo aqui né? como que nos vamo fazé? Serd que nos vamo... tira cemitério leva
pra ld né? ou vai fica... ou vai fica aqui... num sei entdo... a maioria pensa nisso né? por que
ld nos/ certamente tinha né? mas agora jd ndo existe mais... ninguém sabe mais... como ficou
ld... maioria dos nosso parente td pra ld também

P: Bom SP2vocé quer deixa alguma mensagem... fald alguma coisa? Fique a vontade...

SP2: ndo... mensa/ a unica mensagem que:: a gente pode deixa né? é que vocés... é::
continua nos apoiando né? é:: divulgando:: a nossa... existéncia a nossa permanéncia... que
nos tamo aqui né? tentando... é:: nos tamo lutando né? mesmo tendo alguma barreira... mas
nos tamo indo ne? entdo... essa é uma grande:: prazer que a gente tem de:: té gente ainda
que enxerga a gente né? so isso

P: td certo SP2... é isso... obrigada.



Transcricdao da Entrevista com SA

Local: Escola Municipal Indigena Koinukunoen — Aldeia Sdo Jodo
Data: 15.09.15

Duracao: 18’47’

P: Pesquisadora

P: Dona SA... eu trouxe um questiondrio semiestruturado... mas antes de comecarmos com as
questoes... a senhora pode se apresentar:: narrar o que achar pertinente da sua historia... da
historia de seu povo... Ok?

SA: é:: eu... meu nome é SA... etnia é Kinikinau... eu moro aqui:: desde que eu nasci me
criei... e:: t0 morando aqui... eu t6 com:: sessenta:: e dois:: sessenta e um ano... ai entdo a
gente:: .. eu gosto desse lugar aqui... ai a gente:: gosta né? eu trabalho na:: na ceramica...
faco... eu faco as peca... pra mim... vende... eu vendo no festival... a gente:: sai na cidade por
ai... quando tem evento eu jd to indo... ai entdo eu gosto de vende porque... ajuda a gente né?
a gente pobre... entdo:: qualquer pouquinho de dinheiro td ajudando a gente... que agora eu
t0 morando sozinha... trabalho sozinha...[pausa] eu moro s6 com meus neto... mas eles me
ajuda trabalha... fazé artesanato... tudo... eles sdo interessado:: eles interessa... eles jd sabe
desenhar... um td:: com dez anos... o outro td com:: td com dez... tudo eles interessa de
trabalha.. me ajuda muito

P: Quantos netos a senhora tem Dona SA?

SA: Tenho dois netos... dois meninos... s6 menino meus neto... tem nenhuma menina... mas os
dois mora comigo... e a gente vai fazendo cerdmica... a gente vai vendendo... e:: eu também
gosto de fazé... ndo posso... ndo gosto de ficar parado... e assim por diante... entdo:: hum... e
eu gosto muito de fazé

[

P: Qual é a importancia da producdo das ceramica? Pensando para a etnia Dona
SA?

SA: ta:: a importdncia da:: da cerdmica... pra nossa etnia... que jd tava:: nossa etnia jd tava
como extinto né? at entdo... mas agora... gragas a Deus jd... jd vorto e:: ndos vamo... nés vamo
luta até:: chega:: onde nois qué também né? que nois queremos nossa terra também... é o tal
de Agaxi... ai entdo... néis queremo nossa terra pra nois fica mais tranquilo né? porque... ai a
gente pode fala... ndo... eu to aqui na minha terra... agora aqui onde nois tamo... nois tamo
emprestando terra do Kadiwéu... mas... ainda bem que eles num:: num incomoda a gente... ld
onde eu moro... eu moro sé com os menino né? mas eles ndo incomoda... eu ndo tenho queixa
deles ndo... eu né? mas os vizinho... agora eu ndo tenho queixa deles ndo... porque a gente
mora longe né?

P: A senhora acha que porque td mais proximo da escola interfere... ou ndo?

SA: E:: também:: é:: eu acho que é... é... acho que sim... ai:: com tudo que:: a:: a escola
onde os menino estudam... de manhd... eles vem de manhd pa aula né? e:: eu ld... so:: so eu
sozinha né? lutando com meus bicho e:: tratando deles... quando tem leitera eu tiro leite::



ai:: meio dia.... eu pranto... eu pranto:: essas coisinhas assim... abacaxi:: rama:: é:: abébora
moranga:: né? horta:: a gente faz horta...

[

P: A senhora vende também? ou ndo?

SA: ndo... ndo... é so pra consumo mesmo... SO pra consumo... e:: quando os pessoal procura
a gente vende... e:: eu falo pros meus neto... tem que aprendé a cuida da terra... a fazé
cerdmica... por que eu jd to ficando velha e:: tem que continuar... ndo pode pard de fazé

P: Dona SA... o que é ser indio hoje?

SA: A:: mas mudou muito... mudou muito... e:: eu sempre lembro pros meus neto... como
mudou as coisa...aqui era um lugar tdo bom::pra mim assim... antigamente... SO que ndo era
bom por causa que ndo tinha:: escola sabe? Ndo tinha prof/escola tinha né? mas professor....
professora era a coisa mais dificil... mas hoje td bom... e ainda tem gente que recrama... ai eu
falei... mas no nosso tempo que era ruim... agora tda bom

P: Qual é:: na opinido da senhora... qual é a importancia da escola para o povo Kinikinau?
principalmente por ela ser Kinikinau?

SA: (siléncio) Eu acho importante... de:: de:: ser assim... eu acho muito importante... porque
os primeiro que veio pra cd foi os Kinikinau... os primeiro que veio pra cd foi:: os finado...
minha sogra e meu sogro... minha sogra... o nome dela era Ercilha e:: do meu sogro era
Estanislau... ai:: eles viero de mudanga da:: da fazenda... que os fazendeiro toco eles da
fazenda... entdo... eles que viero embora... e acho um indio Kadiwéu que... é falecido agora...
chamado:: principe... é:: acho que era pai do seu Ambrozio... Kadiwéu... ai dissero pode ir...
pode morar ld... ndo tem ninguém que mora ld... depois foi chegano gente... dai depois que
foi aumentando

P: E hoje tem convivem trés etnias? E como é isso?
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SA: E:: é bom...mas mesmo tempo a gente fica meio assim... jd tem muita mistura... jd é
outros tipos de vivéncia... jd modificou muitas coisa né?

P: O que modificou Dona SA?

SA: Modificou que:: eu falo assim... porque antigamente... era so os Terena e os Kinikinau
né? que morava aqui né? entdo parece que combinavam... mas agora ndo... agora jd juntou
os outra etnia ai...os Kadiwéu é mais... parece que é mais né?

P: Como é a relacdo com as outras etnias?

SA: Olha:: com os Terena até que nos combina... mas com os Kadiwéu jd é mais diferente os
costumes deles né? entdo a gente jd... eles faz muitas coisa que ndo deve fazé... se vé ai na
escola... que eles pega e quebra a janela... olha que jd... ali se eu te contar tem muita
historia... entdo fica dificil... td dificil pra nés... mas ao mesmo tempo a gente né... a gente jd
td aqui mesmo né... a gente jd... SO que... jd acostumou né... a gente acostuma né... so que a



gente fica... eu ndo... eu ndo fico contente com essas coisa por que eu... desde pequeno eu
educo meus filho a respeitar os professores... respeitar os mais velhos... eu gosto muito né.
que eu fui assim, criada assim, a gente também né... a gente jd... cria os filhos assim, ai os
neto também... tem que cria assim né... sempre to dando conselho pra eles obedecer o
professor, professora né... ndo responder, por que ali tem crian¢a que responde, xinga... até
pra criagdo td dificil né? eu acho dificil... mas fazé o que?

P: Agora com a realizacdo das assembleias Kinikinau... a senhora acha que o povo vai
conseguir o seu territorio... o territorio proprio... Kiniknau?

SA: a:: eu acho que vai... eu nunca participei... mas o Inacio sabe... ele td ciente de tudo...
ndo perde nenhum... mas eu nunca fui... mas... so... a gente faz essas assembleia e:: nois
queremo a terra... mas ndo sei... vamo vé né? que... que:: vao resolvé né?mas se resolvé td
tudo bem né?

[

P: A senhora deseja voltar Dona SA... pra sua terra?

SA: A:: a gente deseja volta né? que:: a gente té o prazer de dizer... aqui é nosso né? ai cé
pode fazé uma casa boa... de material... que:: ninguém vai te incomodar... agora nas terra
aqui o... é dificil... mas... alids... eu tenho um... no assentamento Mde Terra... minha mde td
ld... td ela meu irmdo... eles tdo bem... agora as terras sdo deles ld... aprovo... ai entdo... eles
me convida pra i pra ld... mas ndo quero i assim... de qualquer jeito... porque ndo fdcil assim
mudar né? e os menino ndo acostuma por at... eles gosta so do Inacio... mas ai eu falo pra
eles...é:: é:: mas quando ndois tive terra mesmo... nois vamo té que i... fazé o que? nois vamo
té que i embora?

P: A senhora vai sentir falta daqui?
SA: A::é::agente acha falta... acha falta mesmo
P: Do que a senhora mais vai sentir falta?

SA: Eu acho falta de::de onde a gente planté... daqueles pé de manga... pés de:: de laranja...
de poncd.... a gente ndo vai podé levar né? a gente vai deixar tudo aqueles ld... pode levd so
0s:: SO as criacdo né?

P: Tem mais alguma coisa que a senhora gostaria de dizer?
SA: A:: acho que agora ndo... por enquanto ndao

P: Entdo... muito obrigada Dona SA.
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Eu, Daniele Lucena Santos, pesquisadora mestranda do Programa de P6s-Graduagio:
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entendemos e estamos de acordo com os termos explicados abaixo.

Introducio:

Bem-vindo (a) ao Projeto: O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU:
educacio, territério e processos identitarios. Nos agradecemos a sua colaboragfo, seu interesse e seu
apoio para o sucesso deste projeto.

Informagdes sobre o Projeto:

Como pesquisadora, eu, Daniele Lucena Santos, responsavel pelo projeto de pesquisa, realizado
no curso de Mestrado do Programa de Pds-Graduagdo em Letras, na linha de pesquisa Discurso,
Subjetividade e Ensino de Linguas, da UFMS, sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de
Souza, propomos o desenvolvimento da pesquisa que tem como objetivo problematizar o processo de
constitui¢do identitaria do indigena e analisar como sdo construidas as representagdes de educagio,
escola e territério presentificam no discurso das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagio
Escolar Indigena na Educagdo Basica (2012) e no discurso do povo Kinikinau, que residem na aldeia
Sédo Jodo que esta sob jurisprudéncia do municipio de Porto Murtinho, préoximo a cidade de Bonito/MS.

Para alcangar tais objetivos, faremos observagdes e descrigdes da comunidade Kinikinau por
meio de entrevistas com indigenas a fim de investigar e refletir, por meio da materialidade lingiiistica,
sobre os discursos dos sujeitos indios, problematizando-os dentro das relagdes de forga de saber-poder
na sociedade. As entrevistas serfo gravadas e transcritas para as analises.

Faz-se necessario esclarecer ainda, que o projeto tem finalidade académica e ndo fins
comerciais. No término do trabalho, as gravagdes deverdo ser destruidas, bem como as transcri¢des dos
relatos, uma vez que ndo ha necessidade de disponibilizar tais dados para nenhuma consulta posterior.

Direitos, riscos e desconfortos:

O sucesso deste trabalho depende da colaboragdo dos sujeitos indigenas e demais pessoas
envolvidas na pesquisa. Com isto, gostariamos de, no ato das entrevistas, filmagens, imagens e
gravagdes, levantar questdes a respeito da escola, educagdo, territério, identidade, cultura, experiéncias
em sala de aula, conhecimentos tradicionais e suas aspiragdes futuras. Para tanto, é necessario destacar
os riscos e desconfortos que as entrevistas, filmagens, imagens e gravacges podem proporcionar. No
desenvolvimento destas, contamos com contribui¢do dos senhores para que nos ceda o tempo que achar
necessario, a fim de que possamos gravar as informagdes solicitadas. Caso queiram interromper os
trabalhos ou pedir para que determinados trechos no sejam gravados, tera este direito garantido.

Fica assegurado que as informagdes dos senhores serdo tratadas com respeito, sigilo e ética
profissional. Cabe assinalar ainda, que a participagdo dos envolvidos neste projeto € voluntaria, o que
ndo causara aos senhores qualquer prejuizo se resolverem nio colaborar.
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Informamos que os nomes ndo serdo registrados e, como ja esclarecido, as transcrigdes,
filmagens e gravagdes nio ficardo a disposi¢do para consulta da comunidade académica.

Beneficios:

As entrevistas, filmagens, imagens e gravagdes possibilitardo estudos que subsidiem agles
voltadas aos Kinikinau, em especial a comunidade da aldeia S@o Jodo e, assim, tornar visiveis as
relagdes destes indigenas com outras comunidades, visto que coabitam com os Terena e Kadiwéu, e a
sociedade em geral.

Considerando que a pesquisa visa a oferta de um dado novo para a sociedade, devera produzir
respostas integradas aos problemas identificados por individuos e grupos e buscar aproximagio entre a
Universidade (UFMS) e os problemas da sociedade, além de contribuir para a gestdo de politicas
publicas. As perspectivas s3o as de que, o desenvolvimento da pesquisa representara um significativo
avanco na configuragdo identitaria da UFMS/CPTL, no desenvolvimento da inter-relagdo entre os
Kinikinau com a educacgéo, escola e territorio, a diversidade cultural, a ética, a cidadania em todo o
estado do Mato Grosso do Sul a fim de combater a “exclusdo social”, que perpassa o discurso da
sociedade hegemonica.

Faz-se necessario acrescentar que nosso projeto de pesquisa sera encaminhado e aprovado pela
CAPES/UFMS sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de Souza.

E preciso observar, todavia, que enquanto pesquisadores nio nos cabe a resolugdo dos
problemas que afligem o seu universo de vida, porém podemos contribuir para que questdes apontadas
que envolvem o ensino e/ou no sistema socioeducativo possam ser sistematizadas, tornando-se fonte
para a comunidade académica e externa, vindo a contribuir para o conhecimento dos problemas que
envolvem ndo somente indios Kinikinau, mas também aqueles que partilham deste universo
indigenista.

A assinatura deste documento significa que os senhores estdo informados sobre o nosso projeto,
seus direitos a respeito dele e que estio de acordo com suas pretensdes.

Nome e assinatura do pesquisador: Daniele Lucena Santos ,@a'n//,&, m@mm Samfbg
RG: 001840504 SSP/MS / /

r"/—/ .’/
Nome e assinatura do orientador: Claudete Cameschi de Souza \ - 7/0@’\\/’
RG: 531 796 SSP/MS [/
Nome 6 assinatura do colaborador: HAI . p // 2 / o VM i /7"

RG: (1950 39 sslns — COF: 4S9y a4l - 30
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Enderego do pesquisador:
Rua Zulmira Porto de Souza, 380, Santa Luzia, 79.640-210— Trés Lagoas-MS.

Trés Lagoas, J & de setembro de 2015.

Para maiores informagdes:
UFMS/ CPTL, Av. Capitdo Olinto Mancini,1662, Unidade I, Trés Lagoas, MS.
Fone: (67) 3509 3450 — 3425/3416

O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU: educacio, territério e processos
identitarios.

OBJETIVOS E INSTRUMENTO DE PESQUISA

Ao se pesquisar o discurso de determinada comunidade, ndo se pode desprezar os aspectos
socio-culturais. Dessa forma, com a realizagdo desta pesquisa, pretendemos enquanto objetivo geral:
descrever e problematizar o processo de constituigdo identitaria do indigena a partir do discurso do
documento das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagdo Escolar Indigena para a Educagdo
Basica e o discurso dos indigenas, a partir das concep¢des de educagdo, escola e territorio neles
presentes.

Enquanto objetivos especificos, pretendemos: analisar como sdo construidas as representagdes
de educagdo, escola e territorio que constituem o discurso do documento oficial sobre o indigena e o
discurso dos Kinikinau, a partir da perspectiva discursiva e do processo de referenciagdo linguistica,
com base na interpretagdo de regularidades enunciativas que nos possibilitem buscar, via materialidade
linguistica, as condi¢des de produgdo, as formagdes discursivas e os interdiscursos que perpassam esses
discursos visando uma discussdo sobre os efeitos de sentido gerados.

ADENDO A METODOLOGIA DE PESQUISA DO PROJETO:

a) Amostra:

O universo da pesquisa envolvera os indios Kinikinau da comunidade da Aldeia S&o Jo#o.
Serdo realizadas entrevistas com o auxilio de um gravador digital, que posteriormente serdo transcritas,
em consondncia a filmagens e fotos conforme a disponibilidade e interesse dos participantes. Essa
transcri¢do constituird o corpus da pesquisa que, dado o volume de possibilidades e duragdo sofrera
recortes para as analises em cumprimento da nossa proposta.
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b) Procedimentos para as coletas (previsto de julho a dezembro de 2015)

A coleta, analise e discuss@o dos dados utilizardo distintos procedimentos, a saber: i) pesquisa
em bibliografia pertinente; ii) elaboragdo e aplicagdo de instrumentos de coleta de dados; iii)
entrevistas com os envolvidos; iv) pesquisa documental; v) transcrigdo dos dados; vi) selegdo dos
enunciados para a constitui¢do de corpus; v) andlise e interpretagdo dos dados; vi) apresentagdo e
divulgacdo dos resultados.

Trés Lagoas, Ifz de setembro de 2015.

y Yovcena. i
%ﬁgﬁ a Daniele Lucena Santos
Campus de Trés Lagoas/UFMS
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Eu, Daniele Lucena Santos, pesquisadora mestranda do Programa de Pés-Graduagdo:
Mestrado em Letras, na linha de pesquisa Subjetividade, Discurso e Ensino de Linguas, da
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entendemos e estamos de acordo com os termos explicados abaixo.

Introducio:

Bem-vindo (a) ao Projeto: O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU:
educacio, territério e processos identitarios. Nos agradecemos a sua colaboragéo, seu interesse € seu
apoio para o sucesso deste projeto.

Informagdes sobre o Projeto:

Como pesquisadora, eu, Daniele Lucena Santos, responsével pelo projeto de pesquisa, realizado
no curso de Mestrado do Programa de Pds-Graduagdo em Letras, na linha de pesquisa Discurso,
Subjetividade e Ensino de Linguas, da UFMS, sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de
Souza, propomos o desenvolvimento da pesquisa que tem como objetivo problematizar o processo de
constitui¢do identitaria do indigena e analisar como sfo construidas as representagdes de educagéo,
escola e territorio presentificam no discurso das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagio
Escolar Indigena na Educagédo Bésica (2012) e no discurso do povo Kinikinau, que residem na aldeia
Sdo Jodo que estd sob jurisprudéncia do municipio de Porto Murtinho, préximo a cidade de Bonito/MS.

Para alcancar tais objetivos, faremos observagdes e descri¢des da comunidade Kinikinau por
meio de entrevistas com indigenas a fim de investigar e refletir, por meio da materialidade lingiiistica,
sobre os discursos dos sujeitos indios, problematizando-os dentro das relagdes de forga de saber-poder
na sociedade. As entrevistas serdo gravadas e transcritas para as anélises.

Faz-se necessario esclarecer ainda, que o projeto tem finalidade académica e ndo fins
comerciais. No término do trabalho, as gravagdes deverdo ser destruidas, bem como as transcri¢des dos
relatos, uma vez que ndo hé necessidade de disponibilizar tais dados para nenhuma consulta posterior.

Direitos, riscos e desconfortos: A

O sucesso deste trabalho depende da colaboragdo dos sujeitos indigenas e demais pessoas
envolvidas na pesquisa. Com isto, gostariamos de, no ato das entrevistas, filmagens, imagens e
gravagdes, levantar questdes a respeito da escola, educagdo, territdrio, identidade, cultura, experiéncias
em sala de aula, conhecimentos tradicionais e suas aspiragdes futuras. Para tanto, é necessario destacar
os riscos e desconfortos que as entrevistas, filmagens, imagens e gravagdes podem proporcionar. No
desenvolvimento destas, contamos com contribuigio dos senhores para que nos ceda o tempo que achar
necessario, a fim de que possamos gravar as informagdes solicitadas. Caso queiram interromper os
trabalhos ou pedir para que determinados trechos ndo sejam gravados, tera este direito garantido.

Fica assegurado que as informagdes dos senhores serdo tratadas com respeito, sigilo e ética
profissional. Cabe assinalar ainda, que a participagdo dos envolvidos neste projeto é volun’cériaf o clue

i [ I
ﬂé(] causara aos Senhoreg qualquer prejuizo se resolverem nfo colaborar.
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Informamos que os nomes ndo serdo registrados e, como ja esclarecido, as transcrigdes,
filmagens e gravagdes ndo ficardo a disposigdo para consulta da comunidade académica.

Beneficios:

As entrevistas, filmagens, imagens e gravagdes possibilitario estudos que subsidiem agoes
voltadas aos Kinikinau, em especial a comunidade da aldeia Sdo Jodo e, assim, tornar visiveis as
relagdes destes indigenas com outras comunidades, visto que coabitam com os Terena e Kadiwéu, e a
sociedade em geral.

Considerando que a pesquisa visa a oferta de um dado novo para a sociedade, devera produzir
respostas integradas aos problemas identificados por individuos e grupos e buscar aproximagéo entre a
Universidade (UFMS) e os problemas da sociedade, além de contribuir para a gestdo de politicas
publicas. As perspectivas sdo as de que, o desenvolvimento da pesquisa representara um significativo
avango na configuragdo identitaria da UFMS/CPTL, no desenvolvimento da inter-relagdo entre os
Kinikinau com a educagdo, escola e territorio, a diversidade cultural, a ética, a cidadania em todo o
estado do Mato Grosso do Sul a fim de combater a “exclusfo social”, que perpassa o discurso da
sociedade hegemonica.

Faz-se necessario acrescentar que nosso projeto de pesquisa sera encaminhado e aprovado pela
CAPES/UFMS sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de Souza.

E preciso observar, todavia, que enquanto pesquisadores nio nos cabe a resolugio dos
problemas que afligem o seu universo de vida, porém podemos contribuir para que questdes apontadas
que envolvem o ensino e/ou no sistema socioeducativo possam ser sistematizadas, tornando-se fonte
para a comunidade académica e externa, vindo a contribuir para o conhecimento dos problemas que
envolvem ndo somente indios Kinikinau, mas também aqueles que partilham deste universo
indigenista.

A assinatura deste documento significa que os senhores estdo informados sobre o nosso projeto,
seus direitos a respeito dele e que estéo de acordo com suas pretensdes.

Nome e assinatura do pesquisador: Daniele Lucena Santos 90:\’\'\‘»&3— /@K’z/\ao« éo\”\‘}s)
/

RG: 001840504 SSP/MS

e T /7" ‘
Nome e assinatura do orientador: Claudete Cameschi de Souza - oy

RG: 531 796 SSP/MS

Nome e assinatura do colaborador: _T NMAC (O RoBEp o
RG: po0b18d 517 50/ Ms
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Endereco do pesquisador:
Rua Zulmira Porto de Souza, 380, Santa Luzia, 79.640-210— Trés Lagoas-MS.

Trés Lagoas, 3% de setembro de 2015.

Para maiores informagdes:
UFMS/ CPTL, Av. Capitdo Olinto Mancini,1662, Unidade I, Trés Lagoas, MS.
Fone: (67) 3509 3450 — 3425/3416

O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU: educagio, territorio e processos
identitarios.

OBJETIVOS E INSTRUMENTO DE PESQUISA

Ao se pesquisar o discurso de determinada comunidade, ndo se pode desprezar os aspectos
socio-culturais. Dessa forma, com a realizagdo desta pesquisa, pretendemos enquanto objetivo geral:
descrever e problematizar o processo de constituigdo identitaria do indigena a partir do discurso do
documento das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educag@o Escolar Indigena para a Educagio

Basica e o discurso dos indigenas, a partir das concepgdes de educagdo, escola e territdrio neles
presentes.

Enquanto objetivos especificos, pretendemos: analisar como sdo construidas as representagdes
de educagdo, escola e territério que constituem o discurso do documento oficial sobre o indigena e o
discurso dos Kinikinau, a partir da perspectiva discursiva e do processo de referenciagdo linguistica,
com base na interpretagdo de regularidades enunciativas que nos possibilitem buscar, via materialidade
linguistica, as condi¢des de produgdo, as formagdes discursivas e os interdiscursos que perpassam esses
discursos visando uma discuss@o sobre os efeitos de sentido gerados.

ADENDO A METODOLOGIA DE PESQUISA DO PROJETO:

a) Amostra:

O universo da pesquisa envolvera os indios Kinikinau da comunidade da Aldeia Sdo Jodo.
Serdo realizadas entrevistas com o auxilio de um gravador digital, que posteriormente serdo transcritas,
em consondncia a filmagens e fotos conforme a disponibilidade e interesse dos participantes. Essa

transcri¢@o constituird o corpus da pesquisa que, dado o volume de possibilidades e duragio sofrera
recortes para as analises em cumprimento da nossa proposta.
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b) Procedimentos para as coletas (previsto de julho a dezembro de 2015)

A coleta, analise e discussdo dos dados utilizardo distintos procedimentos, a saber: i) pesquisa
em bibliografia pertinente; ii) elaboragdo e aplicagdo de instrumentos de coleta de dados; iii)
entrevistas com os envolvidos; iv) pesquisa documental; v) transcrigdo dos dados; vi) selecdo dos
enunciados para a constituicdo de corpus; v) andlise e interpretacdo dos dados; vi) apresentagdo e
divulgagdo dos resultados.

¢) Utiliza¢do do Trabalho de Conclusio de Curso (2014)

Considerando a emergéncia das questdes indigenas e o esclarecimento do processo identitério
do indigena Kinikinau, além da reflexdo sobre os discursos que emergem do indigena, temos em vista
que o uso de seu Trabalho de Conclusdo de Curso elaborado em 2014 sob a orientagfio da Prof*. Dr2.
Claudete Cameschi de Souza sera fundamental em consonéncia a realizagio desta pesquisa.

Trés Lagoas, 4.9 de setembro de 2015.

Mestranda Daniele Lucena Santos
Cémpus de Trés Lagoas/UFMS
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entendemos e estamos de acordo com os termos explicados abaixo.

Introducao:

Bem-vindo (a) ao Projeto: O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU:
educacio, territorio e processos identitarios. Nos agradecemos a sua colaboragdo, seu interesse e seu
apoio para o sucesso deste projeto.

Informacdes sobre o Projeto:

Como pesquisadora, eu, Daniele Lucena Santos, responsavel pelo projeto de pesquisa, realizado
no curso de Mestrado do Programa de Pés-Graduagdo em Letras, na linha de pesquisa Discurso,
Subjetividade e Ensino de Linguas, da UFMS, sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de
Souza, propomos o desenvolvimento da pesquisa que tem como objetivo problematizar o processo de
constitui¢do identitdria do indigena e analisar como sdo construidas as representagdes de educagdo,
escola e territorio presentificam no discurso das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagéo
Escolar Indigena na Educagdo Basica (2012) e no discurso do povo Kinikinau, que residem na aldeia
Sdo Jodo que esta sob jurisprudéncia do municipio de Porto Murtinho, préximo a cidade de Bonito/MS.

Para alcangar tais objetivos, faremos observagdes e descrigdes da comunidade Kinikinau por
meio de entrevistas com indigenas a fim de investigar e refletir, por meio da materialidade lingiiistica,
sobre os discursos dos sujeitos indios, problematizando-os dentro das relagdes de forga de saber-poder
na sociedade. As entrevistas serfio gravadas e transcritas para as analises.

Faz-se necessario esclarecer ainda, que o projeto tem finalidade académica e ndo fins
comerciais. No término do trabalho, as gravagdes deverdo ser destruidas, bem como as transcrigdes dos
relatos, uma vez que ndo ha necessidade de disponibilizar tais dados para nenhuma consulta posterior.

Direitos, riscos e desconfortos:

O sucesso deste trabalho depende da colaboragdo dos sujeitos indigenas e demais pessoas
envolvidas na pesquisa. Com isto, gostariamos de, no ato das entrevistas, filmagens, imagens e
gravagdes, levantar questdes a respeito da escola, educagio, territério, identidade, cultura, experiéncias
em sala de aula, conhecimentos tradicionais e suas aspiragdes futuras. Para tanto, é necessdrio destacar
os riscos e desconfortos que as entrevistas, filmagens, imagens e gravagdes podem proporcionar. No
desenvolvimento destas, contamos com contribuigdo dos senhores para que nos ceda o tempo que achar
necessario, a fim de que possamos gravar as informacdes solicitadas. Caso queiram interromper os
trabalhos ou pedir para que determinados trechos néo sejam gravados, ter4 este direito garantido.

Fica assegurado que as informagdes dos senhores serdio tratadas com respeito, sigilo e ética
profissional. Cabe assinalar ainda, que a participagdo dos envolvidos neste projeto € voluntdria, o que
ndo causara aos senhores qualquer prejuizo se resolverem nio colaborar.
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Confian¢a e Anonimato:

Informamos que os nomes ndo serdo registrados e, como ji esclarecido, as transcrigoes,
filmagens e gravagdes néo ficardo a disposigdo para consulta da comunidade académica.

Beneficios:

As entrevistas, filmagens, imagens e gravagdes possibilitardo estudos que subsidiem agdes
voltadas aos Kinikinau, em especial a comunidade da aldeia S3o Jodo e, assim, tornar visiveis as
relagSes destes indigenas com outras comunidades, visto que coabitam com os Terena e Kadiwéu, e a
sociedade em geral.

Considerando que a pesquisa visa a oferta de um dado novo para a sociedade, deverd produzir
respostas integradas aos problemas identificados por individuos e grupos e buscar aproximagao entre a
Universidade (UFMS) e os problemas da sociedade, além de contribuir para a gestdo de politicas
publicas. As perspectivas s3o as de que, o desenvolvimento da pesquisa representara um significativo
avango na configuragdo identitaria da UFMS/CPTL, no desenvolvimento da inter-relagdo entre os
Kinikinau com a educagdo, escola e territério, a diversidade cultural, a ética, a cidadania em todo o
estado do Mato Grosso do Sul a fim de combater a “exclusdo social”, que perpassa o discurso da
sociedade hegemonica.

Faz-se necessério acrescentar que nosso projeto de pesquisa sera encaminhado e aprovado pela
CAPES/UFMS sob a orientagdo da Prof* Dr* Claudete Cameschi de Souza.

E preciso observar, todavia, que enquanto pesquisadores n3o nos cabe a resolugdo dos
problemas que afligem o seu universo de vida, porém podemos contribuir para que questdes apontadas
que envolvem o ensino e/ou no sistema socioeducativo possam ser sistematizadas, tornando-se fonte
para a comunidade académica e externa, vindo a contribuir para o conhecimento dos problemas que
envolvem ndo somente indios Kinikinau, mas também aqueles que partilham deste universo
indigenista.

A assinatura deste documento significa que os senhores estdo informados sobre o nosso projeto,
seus direitos a respeito dele e que estfo de acordo com suas pretensdes.

Nome e assinatura do pesquisador: Daniele Lucena Santos gam ‘He M W
RG: 001840504 SSP/MS
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Nome e assinatura do orientador: Claudete Cameschi de Souza 150\ NP4
RG: 531 796 SSP/MS N

Nome e assinatura do colaborador: W) ﬁ & Uj/ 4//&3&//@ LD
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Enderego do pesquisador:
Rua Zulmira Porto de Souza, 380, Santa Luzia, 79.640-210— Trés Lagoas-MS.

Trés Lagoas, J & de setembro de 2015.

Para maiores informagdes:
UFMS/ CPTL, Av. Capitdo Olinto Mancini,1662, Unidade I, Trés Lagoas, MS.
Fone: (67) 3509 3450 —3425/3416

O DISCURSO OFICIAL X O DISCURSO KINIKINAU: educacio, territorio e processos
identitarios.

OBJETIVOS E INSTRUMENTO DE PESQUISA

Ao se pesquisar o discurso de determinada comunidade, ndo se pode desprezar os aspectos
socio-culturais. Dessa forma, com a realizagdo desta pesquisa, pretendemos enquanto objetivo geral:
descrever e problematizar o processo de constituicdo identitaria do indigena a partir do discurso do
documento das Diretrizes Curriculares Nacionais para a Educagdo Escolar Indigena para a Educagéo

Basica e o discurso dos indigenas, a partir das concepgdes de educagdo, escola e territoério neles
presentes.

Enquanto objetivos especificos, pretendemos: analisar como sd@o construidas as representagdes
de educagio, escola e territério que constituem o discurso do documento oficial sobre o indigena e o
discurso dos Kinikinau, a partir da perspectiva discursiva e do processo de referenciagdo linguistica,
com base na interpretagdo de regularidades enunciativas que nos possibilitem buscar, via materialidade

linguistica, as condigdes de produgdo, as formagdes discursivas e os interdiscursos que perpassam esses
discursos visando uma discuss@o sobre os efeitos de sentido gerados.

ADENDO A METODOLOGIA DE PESQUISA DO PROJETO:

a) Amostra:

O universo da pesquisa envolvera os indios Kinikinau da comunidade da Aldeia Sdo Jo#o.
Serdo realizadas entrevistas com o auxilio de um gravador digital, que posteriormente serdo transcritas,
em consondncia a filmagens e fotos conforme a disponibilidade e interesse dos participantes. Essa

transcri¢do constituird o corpus da pesquisa que, dado o volume de possibilidades e duragio sofrera
recortes para as andlises em cumprimento da nossa proposta.
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b) Procedimentos para as coletas (previsto de julho a dezembro de 2015)

A coleta, analise e discussdo dos dados utilizar@o distintos procedimentos, a saber: i) pesquisa
em bibliografia pertinente; ii) elaboragdo e aplicacdo de instrumentos de coleta de dados; iii)
entrevistas com os envolvidos; iv) pesquisa documental; v) transcrigio dos dados; vi) selegdo dos
enunciados para a constituicdo de corpus; v) andlise e interpretacdo dos dados; vi) apresentagio e
divulgagdo dos resultados.

Trés Lagoas, ! 5 de setembro de 2015.
pnctle. Fanconce Sand

estranda Daniele Lucena Santos
Céampus de Trés Lagoas/UFMS



MEMORIAL DESCRITIVO

Nascida em Anasticio, cidade pequena, de familia humilde, enxerguei nos estudos a
possibilidade de superar as dificuldades. Apoiada sempre pelos meus pais, que, pela falta de
oportunidades, n3o concluiram o ensino médio, percorri os caminhos da escola com muita
dedicagdo e disciplina. Lembro-me das palavras de minha querida mae, ao dizer que ela ndo
tinha nada de bens para nos dar, e que a unica coisa que ela poderia nos oferecer era o estudo.
Com esse espirito guerreiro, ela educou trés filhas: uma economista e duas professoras.

Nio sei quando o desejo de ensinar surgiu, mas uma das principais responsaveis por
me tornar professora foi Maria Tereza Peixoto, que me alfabetizou e ajudou a cultivar a
semente que Deus, com toda a certeza, ja havia em mim semeado.

Ap0s finalizar o ensino médio, em 2010, participei do Enem e, ao ser aprovada, havia
chegado a hora de trilhar o caminho que tanto sonhei: tornar-me professora. O ingresso no
curso de Letras/Inglés, na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de
Aquidauana, conduziu-me a novas descobertas, a um universo de possibilidades que se abria
diante de mim.

Em 2011, iniciei o curso. As aulas e as leituras foram desconstruindo em mim uma
visdo de ensino arraigada na gramatica e no tradicionalismo, abrindo espago para o pensar a
pesquisa e o trabalho com a lingua e a linguagem para além desses aspectos. Identifiquei-me
com a pesquisa e, ao ser contemplada com uma das bolsas ofertadas pela institui¢do, optei por
ter como tutora a Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, que coordenava o
Laboratério de Estudos Interculturais Indigenas “Povos do Pantanal”, no qual pude vivenciar
uma diversidade de conhecimentos e culturas.

A tematica indigena despertou-me curiosidades, e, motivada, em julho do mesmo ano,
conheci a Aldeia Sdo Jodo, localizada na Serra de Bodoquena, distante cerca de 70km da
cidade de Bonito, na qual coabitam trés etnias e o territorio é Kadiwéu. Nessa visita, conheci
de perto o povo Kinikinau e o cendrio de “conflito-harmonioso” que paira sobre as relagdes
naquela reserva, o que me levou, em 2013, a ingressar, como bolsista no Programa
Institucional de Bolsa & Iniciagdo Cientifica, em um projeto de pesquisa voltado para esse
povo. Os dados coletados, as leituras e discussdes resultantes do Plano de Trabalho
PIBIC/CNPq constituiram, também, parte de meu Trabalho de Conclusdo de Curso, intitulado

“Entre a extingdo e o renascer: o processo de revitalizagdo da lingua Kinikinau como



mecanismo de resisténcia”, tendo como orientadora a Professora Doutora Claudete Cameschi
de Souza.

Instigada pelas inquietagdes desse trabalho, ja que o expus em alguns eventos, € com a
certeza de que continuar os estudos era necessario para um maior amadurecimento intelectual,
inscrevi-me, em 2014, no processo seletivo do Programa de P6s-Graduagido strictu sensu em
Letras, em nivel de Mestrado, da Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de
Trés Lagoas, em Estudos Linguisticos, na linha de pesquisa Discurso, Subjetividade e Ensino
de Linguas. Aprovada nas primeiras etapas, defendi, na entrevista, o projeto: “O discurso
oficial x o discurso Kinikinau: educagao, territdrio e processos identitarios”. Fui aprovada.

Em 2015, ao ingressar no curso de mestrado iniciei uma fase de deslocamentos na
minha caminhada académica, em consonincia com as abdicagdes necessdrias para conciliar
estudos, viagens e familia. O que me motivou, a mergulhar nesse desafio foi o desejo de
superar as limitagdes, as minhas e as que a vida me imp0s.

Ainda timida, mas convicta de que o mestrado era o meu lugar, cumpri, em 2015, os
créditos exigidos, contabilizando seis disciplinas: Topicos Especiais: Transdisciplinaridade
em Linguistica Aplicada: aspectos tedricos e metodolégicos (60h);
Topicos Especiais: Processos Constitutivos da Referenciagdo (60h); Teorias de Linguagem
(60h); Estudos de Linguas em Contextos Multilingues (60h); Seminarios Avangados em
Estudos da Linguagem (45); Tépicos Especiais: A vivéncia territorial e suas manifestagdes
linguisticas e literarias (60h).

A disciplina Toépicos Especiais: Transdisciplinaridade em Linguistica Aplicada:
aspectos tedricos e metodologicos, ministrada pela Professora Doutora Véania Maria Lescano
Guerra, propiciou-me aprofundar os conhecimentos em Analise do Discurso, por meio das
leituras de Authier-Revuz, Eni Orlandi, Michael Foucault, Maria José Coracini e Pécheux, as
quais contribuiram para a compreensdo acerca dos efeitos de sentidos, das possibilidades do
dizer, e do ndo dizer, das questdes sobre silenciamentos, as relagdes de saber-poder, rupturas e
(des)(re)construgdo do sujeito.

A vpartir da disciplina Topicos Especiais: Processos Constitutivos da Referenciagio,
ministrada pela Professora Doutora Celina Aparecida Garcia de Souza Nascimento, tive a
oportunidade de fazer leituras a respeito de aspectos inerentes ao discurso, como, por
exemplo, a importancia de analisar os referentes, o seu papel no discurso, além de
enriquecedoras interlocugdes sobre a pratica de analisar um corpus. Instigantes leituras como
as de Monica Cavalcante, Silvia Cardoso, Maria Helena Moura Neves, entre outras,

permitiram-me uma nova visdo sobre a linguagem e seu funcionamento.



Por meio da disciplina Teorias da Linguagem, ministrada pelas professoras doutoras
Claudete Cameschi de Souza, Aparecida Negri Isquerdo, Elizabeth Marques, Celina
Aparecida Garcia de Souza Nascimento e Vania Maria Lescano Guerra, com base nas leituras
de Barbara Weedwood, Edgar Roulet ¢ Marie Anne-Peveau, acerca das teorias linguisticas,
consolidei o0 meu entendimento sobre o arcabougo tedrico em que a Andlise do Discurso se
embasa.

Em Estudos de Linguas em Contextos Multilingues, disciplina ministrada pela
Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, aprofundei meus conhecimentos sobre a
diversidade linguistica, as suas implicagdes na sociedade, em especial na constituicdo do
sujeito e no seu processo de subjetivagdo. As discussdes voltadas para o ensino, lingua
materna, lingua estrangeira e formagdo do professor foram fundamentais para refletir sobre a
minha prética docente e 0 meu objeto de pesquisa.

J& a disciplina Semindrios Avangados em Estudos da Linguagem, oferecida pela
Professora Doutora Vania Maria Lescano Guerra, oportunizou discussGes a respeito de
aspectos inerentes a linguagem, ao sujeito e seus processos de identificagdo. Autores como
Marc Augé, Gloria Anzaldia e Walter Mignolo foram trazidos a reflexdo e promoveram
deslocamentos nas interpreta¢des do corpus.

Na disciplina Topicos Especiais: A vivéncia territorial e suas manifestagGes
linguisticas e literarias, sob a orientagdo do Professor Doutor Sérgio R. O. Martins, as aulas
transcenderam a expectativa inicial, j4 que fui confrontada por uma perspectiva geografica. E,
apesar de uma olhar langado de bases tedricas diferentes, as leituras foram primordiais para
compreender a importancia da vivéncia territorial na constitui¢do do sujeito e de suas
relagdes.

Em consondncia com o cumprimento dos créditos, participei de eventos nos quais
expus meu trabalho e obtive inumeras contribui¢des para a elaboragdo da dissertagdo. O IV
Coloquio Internacional de Analise do Discurso - IV CIAD, realizado em setembro de 2015,
na Universidade Federal de Sdo Carlos, permitiu-me, pela primeira vez, trocar experiéncias,
desvelar novos caminhos para o desenvolvimento do trabalho. Alguns dias depois, também
em setembro, participei do VI Seminario de Pesquisa: Identidade e Discurso, na Universidade
Estadual de Campinas, UNICAMP: foi um momento de desconstru¢do de muitos conceitos e
verdades cristalizadas sobre meu objeto de pesquisa. Os didlogos com professores que
participavam do semindrio, como Maria José¢ Coracini e Ernesto Bertoldo, descortinaram
pontos frageis do meu projeto e langaram sobre meu trabalho luzes e vozes que até hoje

ecoam em minha memoria.



No més de novembro participei do Congresso de Linguas e Literaturas —
COLITERAS, sediado na Universidade Estadual de Mato Grosso do Sul, UEMS, em
Dourados. Em seguida, participei, na mesma semana, do II Seminédrio Regional Dialogos
Interculturais, Curriculo e Educagio de Fronteira Etnico-Racial: por uma pedagogia
descolonial ¢ VI Semana da Consciéncia Negra, na Universidade Federal da Grande
Dourados, nos quais recebi ricas sugestdes e estabeleci interlocugdes com professores que,
junto comigo, refletiram sobre a minha proposta.

Retornando a Trés Lagoas, expus minha pesquisa, em outubro do mesmo ano, no 1°
Seminédrio do Programa Institucional de Bolsa de Iniciagdo a Docéncia (PIBID) e no 1°
Encontro Multidisciplinar das Licenciaturas e P6s-Graduagdo da Universidade Federal do
Mato Grosso do Sul, promovido pela Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus
de Trés Lagoas. Como se tratou de um encontro transdisciplinar, ter o olhar de professores de
outras éreas fez que eu flexionasse, ainda mais, o meu olhar e as minhas interpreta¢des, uma
vez que, restrita na 4rea da AD, eu deixei de considerar questdes importantes para o
amadurecimento da pesquisa.

Em maio de 2016, ap6és o exame de qualificagdo, participei do 1° Semindrio de
Linguistica realizado pelo Grupo de Pesquisa Luiz Vilela, realizado na Universidade Federal
de Mato Grosso do Sul, campus de Aquidauana, onde pude discutir, com professores e
colegas de graduagdo, a minha pesquisa e angariar mais sugestdes que s6 enriqueceram o
trabalho.

Participei, em setembro de 2016, do IV Simpoésio Internacional sobre Andlise do
Discurso: Discursos e Desigualdades Sociais, na Universidade Federal de Minas Gerais, em
Belo Horizonte: foi uma oportunidade de discutir o corpus e expor as minhas interpretagdes
mais amadurecidas, e, sobretudo, um momento de significativas e pontuais reflexdes acerca
do meu objeto de pesquisa.

Mediante esse (per)curso, afirmo que escrever sobre mim nunca foi uma tarefa facil,
mas a realizei com uma certeza: a de que passei pelos desafios das escritas e reescritas deste
trabalho a fim de entrega-lo para a banca de defesa, vislumbrando o desfecho de mais uma
etapa em minha caminhada académica. Entrego este trabalho com o coragdo cheio de alegria e
gratiddo a todos os professores e colegas, em especial & banca que, com uma atenciosa leitura,

apontara aspectos merecedores de maiores ponderagdes.



MEMORIAL DESCRITIVO

Nascida em Anasticio, cidade pequena, de familia humilde, enxerguei nos estudos a
possibilidade de superar as dificuldades. Apoiada sempre pelos meus pais, que, pela falta de
oportunidades, ndo concluiram o ensino médio, percorri os caminhos da escola com muita
dedicagdo e disciplina. Lembro-me das palavras de minha querida mae, ao dizer que ela nao
tinha nada de bens para nos dar, e que a tnica coisa que ela poderia nos oferecer era o estudo.
Com esse espirito guerreiro, ela educou trés filhas: uma economista e duas professoras.

Nao sei quando o desejo de ensinar surgiu, mas uma das principais responsaveis por
me tornar professora foi Maria Tereza Peixoto, que me alfabetizou e ajudou a cultivar a
semente que Deus, com toda a certeza, ja havia em mim semeado.

Ap6s finalizar o ensino médio, em 2010, participei do Enem e, ao ser aprovada, havia
chegado a hora de trilhar o caminho que tanto sonhei: tornar-me professora. O ingresso no
curso de Letras/Inglés, na Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de
Aquidauana, conduziu-me a novas descobertas, a um universo de possibilidades que se abria
diante de mim.

Em 2011, iniciei o curso. As aulas e as leituras foram desconstruindo em mim uma
visdo de ensino arraigada na gramética e no tradicionalismo, abrindo espaco para o pensar a
pesquisa e o trabalho com a lingua e a linguagem para além desses aspectos. Identifiquei-me
com a pesquisa e, ao ser contemplada com uma das bolsas ofertadas pela instituicdo, optei por
ter como tutora a Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, que coordenava o
Laboratério de Estudos Interculturais Indigenas “Povos do Pantanal”, no qual pude vivenciar
uma diversidade de conhecimentos e culturas.

A temética indigena despertou-me curiosidades, e, motivada, em julho do mesmo ano,
conheci a Aldeia Sdo Jodo, localizada na Serra de Bodoquena, distante cerca de 70km da
cidade de Bonito, na qual coabitam trés etnias e o territorio é Kadiwéu. Nessa visita, conheci
de perto o povo Kinikinau e o cenario de “conflito-harmonioso” que paira sobre as relacdes
naquela reserva, o que me levou, em 2013, a ingressar, como bolsista no Programa
Institucional de Bolsa a Iniciacdo Cientifica, em um projeto de pesquisa voltado para esse
povo. Os dados coletados, as leituras e discussdes resultantes do Plano de Trabalho
PIBIC/CNPq constituiram, também, parte de meu Trabalho de Conclusdo de Curso, intitulado

“Entre a extingdo e o renascer: o processo de revitalizacdo da lingua Kinikinau como



mecanismo de resisténcia”, tendo como orientadora a Professora Doutora Claudete Cameschi
de Souza.

Instigada pelas inquietacdes desse trabalho, ja que o expus em alguns eventos, e com a
certeza de que continuar os estudos era necessario para um maior amadurecimento intelectual,
inscrevi-me, em 2014, no processo seletivo do Programa de Pds-Graduagio strictu sensu em
Letras, em nivel de Mestrado, da Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus de
Trés Lagoas, em Estudos Linguisticos, na linha de pesquisa Discurso, Subjetividade e Ensino
de Linguas. Aprovada nas primeiras etapas, defendi, na entrevista, o projeto: “O discurso
oficial x o discurso Kinikinau: educacao, territorio e processos identitarios”. Fui aprovada.

Em 2015, ao ingressar no curso de mestrado iniciei uma fase de deslocamentos na
minha caminhada académica, em consondncia com as abdicagdes necessarias para conciliar
estudos, viagens e familia. O que me motivou, a mergulhar nesse desafio foi o desejo de
superar as limita¢des, as minhas e as que a vida me impos.

Ainda timida, mas convicta de que o mestrado era o meu lugar, cumpri, em 2015, os
créditos exigidos, contabilizando seis disciplinas: Tépicos Especiais: Transdisciplinaridade
em Linguistica Aplicada: aspectos tedricos e metodoldgicos (60h);
Topicos Especiais: Processos Constitutivos da Referenciacdo (60h); Teorias de Linguagem
(60h); Estudos de Linguas em Contextos Multilingues (60h); Semindrios Avangados em
Estudos da Linguagem (45); Topicos Especiais: A vivéncia territorial e suas manifestagdes
linguisticas e literarias (60h).

A disciplina Toépicos Especiais: Transdisciplinaridade em Linguistica Aplicada:
aspectos tedricos e metodologicos, ministrada pela Professora Doutora Vania Maria Lescano
Guerra, propiciou-me aprofundar os conhecimentos em Anélise do Discurso, por meio das
leituras de Authier-Revuz, Eni Orlandi, Michael Foucault, Maria José Coracini e Pécheux, as
quais contribuiram para a compreensao acerca dos efeitos de sentidos, das possibilidades do
dizer, e do ndo dizer, das questdes sobre silenciamentos, as relagdes de saber-poder, rupturas e
(des)(re)construcdo do sujeito.

A partir da disciplina Topicos Especiais: Processos Constitutivos da Referenciacao,
ministrada pela Professora Doutora Celina Aparecida Garcia de Souza Nascimento, tive a
oportunidade de fazer leituras a respeito de aspectos inerentes ao discurso, como, por
exemplo, a importancia de analisar os referentes, o seu papel no discurso, além de
enriquecedoras interlocugdes sobre a prética de analisar um corpus. Instigantes leituras como
as de Mbonica Cavalcante, Silvia Cardoso, Maria Helena Moura Neves, entre outras,

permitiram-me uma nova visao sobre a linguagem e seu funcionamento.



Por meio da disciplina Teorias da Linguagem, ministrada pelas professoras doutoras
Claudete Cameschi de Souza, Aparecida Negri Isquerdo, Elizabeth Marques, Celina
Aparecida Garcia de Souza Nascimento e Vania Maria Lescano Guerra, com base nas leituras
de Barbara Weedwood, Edgar Roulet e Marie Anne-Peveau, acerca das teorias linguisticas,
consolidei o meu entendimento sobre o arcabougo tedrico em que a Andlise do Discurso se
embasa.

Em Estudos de Linguas em Contextos Multilingues, disciplina ministrada pela
Professora Doutora Claudete Cameschi de Souza, aprofundei meus conhecimentos sobre a
diversidade linguistica, as suas implicacdes na sociedade, em especial na constituicio do
sujeito e no seu processo de subjetivacdo. As discussdes voltadas para o ensino, lingua
materna, lingua estrangeira e formacdo do professor foram fundamentais para refletir sobre a
minha prética docente e o meu objeto de pesquisa.

J4 a disciplina Semindrios Avancados em Estudos da Linguagem, oferecida pela
Professora Doutora Vania Maria Lescano Guerra, oportunizou discussdes a respeito de
aspectos inerentes a linguagem, ao sujeito e seus processos de identificacdo. Autores como
Marc Augé, Gloria Anzaldia e Walter Mignolo foram trazidos a reflexdo e promoveram
deslocamentos nas interpretacdes do corpus.

Na disciplina Toépicos Especiais: A vivéncia territorial e suas manifestacdes
linguisticas e literarias, sob a orientacdo do Professor Doutor Sérgio R. O. Martins, as aulas
transcenderam a expectativa inicial, ja que fui confrontada por uma perspectiva geografica. E,
apesar de uma olhar lancado de bases tedricas diferentes, as leituras foram primordiais para
compreender a importancia da vivéncia territorial na constituicdo do sujeito e de suas
relacOes.

Em consonancia com o cumprimento dos créditos, participei de eventos nos quais
expus meu trabalho e obtive inimeras contribui¢des para a elaboragdo da dissertacdo. O IV
Coloquio Internacional de Andlise do Discurso - IV CIAD, realizado em setembro de 2015,
na Universidade Federal de Sao Carlos, permitiu-me, pela primeira vez, trocar experiéncias,
desvelar novos caminhos para o desenvolvimento do trabalho. Alguns dias depois, também
em setembro, participei do VI Seminario de Pesquisa: Identidade e Discurso, na Universidade
Estadual de Campinas, UNICAMP: foi um momento de desconstrucido de muitos conceitos e
verdades cristalizadas sobre meu objeto de pesquisa. Os didlogos com professores que
participavam do seminario, como Maria José Coracini e Ernesto Bertoldo, descortinaram
pontos frageis do meu projeto e langaram sobre meu trabalho luzes e vozes que até hoje

ecoam em minha memoria.



No més de novembro participei do Congresso de Linguas e Literaturas —
COLITERAS, sediado na Universidade Estadual de Mato Grosso do Sul, UEMS, em
Dourados. Em seguida, participei, na mesma semana, do II Semindrio Regional Didlogos
Interculturais, Curriculo e Educa¢io de Fronteira Etnico-Racial: por uma pedagogia
descolonial e VI Semana da Consciéncia Negra, na Universidade Federal da Grande
Dourados, nos quais recebi ricas sugestdes e estabeleci interlocugdes com professores que,
junto comigo, refletiram sobre a minha proposta.

Retornando a Trés Lagoas, expus minha pesquisa, em outubro do mesmo ano, no 1°
Seminario do Programa Institucional de Bolsa de Iniciacdo a Docéncia (PIBID) e no 1°
Encontro Multidisciplinar das Licenciaturas e Pos-Graduacdo da Universidade Federal do
Mato Grosso do Sul, promovido pela Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, campus
de Trés Lagoas. Como se tratou de um encontro transdisciplinar, ter o olhar de professores de
outras areas fez que eu flexionasse, ainda mais, o meu olhar e as minhas interpretacdes, uma
vez que, restrita na area da AD, eu deixei de considerar questdes importantes para o
amadurecimento da pesquisa.

Em maio de 2016, apés o exame de qualificacdo, participei do 1° Seminério de
Linguistica realizado pelo Grupo de Pesquisa Luiz Vilela, realizado na Universidade Federal
de Mato Grosso do Sul, campus de Aquidauana, onde pude discutir, com professores e
colegas de graduacdo, a minha pesquisa e angariar mais sugestdes que sé enriqueceram o
trabalho.

Participei, em setembro de 2016, do IV Simpésio Internacional sobre Analise do
Discurso: Discursos e Desigualdades Sociais, na Universidade Federal de Minas Gerais, em
Belo Horizonte: foi uma oportunidade de discutir o corpus e expor as minhas interpretacdes
mais amadurecidas, e, sobretudo, um momento de significativas e pontuais reflexdes acerca
do meu objeto de pesquisa.

Mediante esse (per)curso, afirmo que escrever sobre mim nunca foi uma tarefa fécil,
mas a realizei com uma certeza: a de que passei pelos desafios das escritas e reescritas deste
trabalho a fim de entrega-lo para a banca de defesa, vislumbrando o desfecho de mais uma
etapa em minha caminhada académica. Entrego este trabalho com o coracdo cheio de alegria e
gratidao a todos os professores e colegas, em especial a banca que, com uma atenciosa leitura,

apontard aspectos merecedores de maiores ponderagoes.



