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Dedico esse trabalho ao povo Kaiowd e
Guarani, que na luta pela retomada dos seus
tekoha, ajudam a construir formas para adiar
ndo s6 o fim dos seus mundos, mas também, do
nosso.
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Koape ha'e, pe'éme koanga kena

Chego aqui agora e falo pra vocés
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Ontem eu vi, mais uma oga pysy ohapy Iporiahu,

Ontem eu vi mais uma casa de reza queimando, que tristeza

Che porahei ambojupi koanga pé'é pehendu, mba'epa koape ore rogueru
Meu canto vai subir agora e vocés vao escutar

O que realmente queremos dizer

Demarcacao € o que eu pego!

(Marina Peralta feat. Bro MC's — Demarcagéao)



RESUMO

A presente pesquisa se insere no campo de estudos que versam sobre Educacdo Escolar
Indigena (EEI) e Antropologia. Tem como objetivo produzir uma etnografia a fim de interpretar
os modos de construcdo da EEI enquanto educacdo diferenciada no contexto da Escola
Municipal Nandejara, analisando as transformacdes vividas pelos Kaiowa e Guarani por meio
dos processos de escolarizacdo e como estes se constituem nos modos ser atual deste de povo,
na Reserva Indigena Te’yikue, em Caarapo-MS. Como metodologia, adota a etnografia como
instrumento analitico, utilizando técnicas como observacao participante, diario e caderno de
campo, registros fotograficos, entrevistas e analise documental. Além disso, recorreu a
literatura antropologica e educacional referente ao tema para abordar questdes como:
organizacdo social dos Kaiowa e Guarani, educagdo indigena, educacdo tradicional kaiowa,
processos de escolarizacdo e transformacdes socioculturais no contexto da EEI entre os Kaiowa
e Guarani. Compreende-se a Escola Nandejara como um espaco atravessado pelo dilema da
escola em contextos culturais diferenciados: a0 mesmo tempo em que se insere como parte dos
modos de ser e viver dos Kaiowa e Guarani, esta submetida a formas de controle do Estado que
tensionam sua autonomia. A etnografia ora realizada — ainda que situada e localizada —
apresenta alguns elementos de como a escola atravessa as formas de organizagéo social, nos
regimes de autoridade e nas relagdes entre as parentelas em Te’yikue, evidenciando o status
alcancado por professores, e reconfigurando as formas de relagdes. Documentos como o Projeto
Politico-Pedagogico (PPP) da escola e espagos como o Forum Indigena de Te’yikue indicam
formas de fazer politica e a propria agéncia dos Kaiowd, que buscam, por meio da escola,
formas de contornar os problemas trazidos pela sociedade envolvente, como o sistema de
lideranca baseada nos “capitdes”. Por fim, entende-se que a escola Nandejara, em Te’yikue,
ainda estd em um processo — continuo — de guaranizagdo, onde coexistem projetos politicos
distintos: uma politica de estado orientada por suas normas de funcionamento dos sistemas de
ensino e outro centrado nos modos de vida Kaiowd e Guarani. Essa tensdo produz
reconfiguraces nos processos educativos, mas também abre possibilidades para a criacdo de
caminhos préprios em busca da autonomia da escola indigena e “abertura para o outro”.

Palavras-chave: Antropologia e Educacdo. Escola Indigena. Educacdo Escolar Indigena.
Kaiowa e Guarani. Guaranizagdo da Escola.



RESUMEN

La presente investigacion se inscribe en el campo de estudios que abordan la Educacién Escolar
Indigena (EEI) y la Antropologia. Su objetivo es producir una etnografia con el fin de interpretar
los modos de construccion de la EEl como educacion diferenciada en el contexto de la Escuela
Municipal Nandejara, analizando las transformaciones vividas por los Kaiowa y Guarani a
través de los procesos de escolarizacion y como estos se constituyen en los modos de ser
actuales de este pueblo, en la Reserva Indigena Te’yikue, en Caarapo-MS. Como metodologia,
adopta la etnografia como instrumento analitico, utilizando técnicas como la observacion
participante, el diario y cuaderno de campo, registros fotogréficos, entrevistas y analisis
documental. Asimismo, recurrio a la literatura antropoldgica y educativa referente al tema para
abordar cuestiones como: organizacion social de los Kaiowa y Guarani, educacion indigena,
educacion tradicional kaiowd, procesos de escolarizacion y transformaciones socioculturales en
el contexto de la EEI entre los Kaiowda y Guarani. Se comprende la Escuela Nandejara como
un espacio atravesado por el dilema de la escuela en contextos culturales diferenciados: al
mismo tiempo que se inserta como parte de los modos de ser y vivir de los Kaiowa y Guarani,
se encuentra sometida a formas de control estatal que tensionan su autonomia. La etnografia
realizada —aunque situada y localizada— presenta algunos elementos sobre cémo la escuela
atraviesa las formas de organizacion social, los regimenes de autoridad y las relaciones entre
las parentelas en Te’yikue, evidenciando el estatus alcanzado por los docentes y reconfigurando
las formas de relacion. Documentos como el Proyecto Politico-Pedagogico (PPP) de la escuela
y espacios como el Foro Indigena de Te’yikue indican formas de hacer politica y la propia
agencia de los Kaiowa, quienes buscan, a través de la escuela, alternativas para enfrentar los
problemas planteados por la sociedad envolvente, como el sistema de liderazgo basado en los
“capitanes”. Finalmente, se entiende que la escuela Nandejara, en Te’yikue, se encuentra atin
en un proceso — continuo — de guaranizacion, en el cual coexisten proyectos politicos distintos:
una politica estatal orientada por sus normas de funcionamiento de los sistemas de ensefianza y
otra centrada en los modos de vida Kaiowa y Guarani. Esta tension produce reconfiguraciones
en los procesos educativos, pero también abre posibilidades para la creacion de caminos propios
en la busqueda de la autonomia de la escuela indigena y de una “apertura hacia el otro”.

Palabras clave: Antropologia y Educacion. Escuela Indigena. Educacion Escolar Indigena.
Kaiowa y Guarani. Guaranizacion de la Escuela.



NE’E MBYKY’I

Ko tempiapo jeporekapy hina ojejapo te’yi mbo’epy rehe ha avei Antrpologia arandu rupi. Ha’e
hina ojejapo omopu’a hagua petei arandu mba’echapa araka’e mbo’epy ogueroguata ojegueru,
iflambue haicha ko Mbo’eroga Nandejara pe, fiessamondo pe tembiapo Kaiowa ha Guarani
ombohysyi ogueru va’ekuére, umi mbo’chara oipyhyma va’ekue arandu mbo’erégape ha
mba’echapa hina umia ogueroguata teko ko’angagua, tekoha Te’yikue, Caarap6-MS pe. Pe
tembiapo omboguata hagud, oipyhy te’yi arandu jehai, tembiporu fesamondopyra, oipyhy
mba’ekuaa fiesamondo pave, kuatia jehaipyra pe mba’apoha guara, ta’anga rupive, mofie’e
harupive ha kuatia mbarete fiemboguyguy rupive. Avei, ojehu jeporeka Antropologia arandu
rupi ha mbo’epyre jehaipyrére, umi tembiporad: Kaoiwa ha Guarani reko haicha, te’yi mbo’epy,
kaiowa mbo’epy tee, mb’eroga rupigua mbo’epy femboguataropu’a ha teko fieropu’a
mbo’erdga rupigua mbo’epy Kaiowa ha Guarani ofiondive. Mbo’erdga Nandejara pe oikuaa
hina petei tekoha ogueropapava maymava teko inambue hdicha: upe javeve oime upépe ha’e
heko Kaiowd ha Guarani haicha, umi mboruvicha guasu omosambyhyse ichugui ipu’aka. Pe
etnografia ojejapo héicha, pe oime hape, ohechauka hembiporu mba’echaitépa mbo’eroga
ogueroguata tempiapo ha’e heko haicha, pe ipu’aka fiemoi haicha ha ipehengue kuera rupive
Te’yikuépe, ohechauka pe ijecha ohupytyva mbo’ehéra haicha ha ogueropu’a jey heko pavé.
Kuatia pu’aka kuéra Tembiapo Nomongeta Mbo’epyrd mbo’eroga mba’e ha pe fiomongeta
guasu renda ojehuva Te’yikuépe, ohechauka mba’echapa ojehu ha ojejapo ard fiomongeta
guasu tembiapo rare, hina Kaiowa kuéra rembiapo, ogueriva, mbo’erdga rupive, mba’echapa
ikatu osambyhy ojegueriva teko marandi umi maymava okaguigua, mboruvicha tendota
ofiemohendéava tembiapo rupive. Mbopahévo hina, oikuaa mbo’eréga Nandejara, Te’yikuépe,
ombuhysyi guyteri hina ohovo tembiapo fiemboguarani, modpa hina ojehu Tembiapo
Nomongeta Mbo’epyri iflambuéva: petei tembiapo estado omboguata uka pe ikuatia mbarete
pu’aka rupi ojehu hagudicha mbo’epy ha ambue omohenda Kaiowa ha Guarani reko héicha ite.
Ko’a mba’e ojehtva rupive, ojejajapo ha onerupu’a tembiapo mbo’epy kuérard, avei
ombohape, omohenda ojapo hagud tembiapo te’yi mbo’erdgape ipu’aka haicha ite ha
ombohape maymavape.

Ne’¢ jeporekara: Antropologia ha Mbo’epy. Te’yi Mbo’eroga. Te’yi Mbo’epy Mbo’eroga
pegua. Kaiowa e Guarani. Nemboguarani Mbo’erdgape.
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NOTAS PESSOAIS: EU, ASPIRANTE A ANTROPOLOGO
Digo: o real ndo esta na saida nem na chegada: ele se dispde para a gente € no meio da
travessia.

Guimaraes Rosa

A escrita dessas notas sobre mim provocam-me a rememorar a minha trajetéria de vida,
académica e profissional que tem me levado a tornar-se um pesquisador — em (des)construcao
— da tematica indigena (bem como de outros marcadores de diferencas) levando-me a refletir
sobre a constituicdo da(s) minha(s) identidade(s) atravessadas — para além de marcas escolares,
académicas e profissionais — por marcas outras de cunho pessoal que substanciaram 0s meus
devires de formacao — em todas as esferas aqui ja mencionadas.

Dito de outro modo, tentar transpor essas experiéncias, memorias e a forma como tais
aspectos tém me marcado torna-se algo impar no que tange a uma reflexdo sobre minha
trajetoria de vida, a qual tem me levado as escolhas que estdo me tornando a pessoa que estou
sendo hoje: um — eterno — aprendente, sobretudo das diferentes formas de lidar com as
alteridades.

Assim, os primeiros escritos dessa dissertagdo de mestrado possuem o objetivo de
apresentar reflexdes ora de cunho pessoal, ora relacionando-se com elementos sugerem uma
reflexdo mais densa e aprofundada sobre minhas escolhas pessoais, académicas e profissionais,
bem como os resultados dessas experiéncias. Longe de trazer uma impressao as pessoas leitoras
deste trabalho de que se trata de um certo “egocentrismo”, considero ser importante mostrar 0s
caminhos pelos quais eu percorri até chegar no presente momento de realizagdo dessa
etnografia, muito embora seja um recorte situado a partir da minha Gtica de vivéncias e
experiéncias que considero ser importantes para minha formacéo académica — e humana.

A centralidade dessa sec¢do se da principalmente sobre minha atuacdo académica, na
interface com as questdes que tém me atravessado. Diante disso, comeco o presente texto em
um tom mais leve — de conversa, por assim dizer — apresentando-me: me chamo Jhemerson da
Silva e Neto, no momento que escrevo esse texto tenho 30 anos de idade, me identifico como
um homem negro de cor parda, cisgénero e heterossexual. Nasci no municipio de Altamira, na
mesorregido sudoeste do estado do Para, na Amazonia Oriental. No entanto, fui criado na cidade
de Itupiranga, cidade que se localiza no sudeste paraense.

Para ajudar o(a) leitor(a) a imaginar as paisagens que para mim sao conhecidas, a
Imagem 1 apresenta uma vista aérea da cidade em que cresci e constitui a minha identidade

paraense e amazonida ou, nos dizeres de Paul Little (2002), estabeleci minha homeland.
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Imagem 1 — Vista aérea da cidade de ltupiranga, Para.

Sou filho de Cleuma Pereira da Silva (nascida em Gurupi, na época, ainda estado de
Goiéas), mée solo que criou um filho e duas filhas (eu e minhas duas irmas — Camilla e Karoline,
a mais velha e a mais nova, respectivamente). Criado as margens do Rio Tocantins, ao longo
de minha infancia, adolescéncia e juventude, pude apreciar e conhecer muitas riquezas naturais
do meu estado no cotidiano da minha vida vivida.

Toda a minha escolarizacao foi realizada em institui¢6es publicas (mais especificamente
na Escola Municipal de Ensino Fundamental (EMEF) Ulisses Guimardes, EMEF Jarbas
Gongcalves Passarinho e na Escola Estadual de Ensino Fundamental e Médio Profa. Albertina
Barreiros) e posteriormente também, no ano de 2016, ingressei no curso de Licenciatura em
Pedagogia da Universidade Federal do Sul e Sudeste do Para (Unifesspa) por meio de processo
seletivo do Sistema de Sele¢do Unificada (SiSU).

Durante a graduacdo, vivenciei uma formagao politica no Centro Académico “Paulo
Freire” da Faculdade de Ciéncias da Educagdo (FACED) da Unifesspa. Além disso, ao longo
de toda a graduacdo fiz parte de 6rgdos colegiados enquanto representante discente, tanto no
proprio curso de Pedagogia, como também no Conselho Superior Universitario (CONSUN) da
Unifesspa.

Feito esse predmbulo, comego, a partir de agora, a apresentar alguns elementos e
circunstancias que me levaram a tornar-me um pesquisador — em formacdo — da tematica

indigena e de temas correlatos.


https://pt.wikipedia.org/wiki/Itupiranga
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O interesse em estudar, pesquisar e aprender com o0s povos indigenas se constituiu ao
longo dos processos formativos pelos quais vivenciei durante a minha graduagéo (2016-2019).
Logo no primeiro semestre do curso, disciplinas como “Antropologia da Educacao”, “Teorias
do Curriculo”, “Arte, Educagdo e Cultura Estética”, dentre outras, comumente apresentavam
debates que faziam menc&o a questdes do/no campo da diversidade, dos varios modos de ser e
estar no mundo. Além disso, o prdprio sudeste do Paré é repleto dessa diversidade: povos
indigenas, ribeirinhos, quilombolas etc.

No terceiro periodo do curso, no ano de 2017, ao ministrar a disciplina “Didatica e
Formacgao Docente” — que tal como estava disposto na ementa da disciplina, nada tinha a ver
com aspectos da tematica indigena ou interculturalidade!, a professora Dra. Ana Clédina
Rodrigues Gomes? tornou a disciplina atravessada por tais debates e reflexdes e fez um convite
aqueles que se interessassem em minha turma para que participassemos, como bolsistas
voluntérios, de um projeto de ensino coordenado por ela, intitulado “Formagao continuada e
producao de metodologias de ensino pautadas na diversidade cultural”.

Manifestei interesse e comecei a integrar as acfes deste projeto, 0 qual estava em vias
de finalizacdo. Ap0s findar-se, continuei participando de projetos posteriores coordenados por
esta mesma professora, além de comecar a integrar o Grupo de Estudos e Pesquisas em
Educacao, Curriculo e Interculturalidade (GEPECI) e 0 Nucleo de Estudos, Pesquisa e Extenséo
em Relacdes Etnico-Raciais, Movimentos Sociais e Educagdo (N’Ubuntu), que na época eram
também coordenados por essa professora.

Desse modo, destaco as experiéncias enquanto bolsista voluntario em dois projetos
coordenados pela profa. Dra. Ana Clédina Rodrigues Gomes, sendo um deles de pesquisa e
outro de ensino, 0s quais me provocaram (ou me convidaram?) a aprofundar os estudos e

pesquisas — sobretudo — no campo da interculturalidade.

! Por interculturalidade, corroboro o pensamento de Repetto et al. (2009, p. 410), no qual sugere que “el principio
de la interculturalidad permite establecer una relacién de respeto entre culturas diferentes. [...] No obstante, la
aplicacion de este principio no implica simplemente reconocer el valor de cada una de estas culturas y defender el
respeto entre ellas. Mas que eso, la interculturalidad parece ser un principio que fortalece elementos consistentes
que facilitan el descubrimiento, el enfrentamiento y la posterior blisqueda de soluciones para los conflictos que
surgen de este encuentro, en todas las dimensiones. Este caracter a la vez relacionante y contrastivo del principio
de interculturalidad fue fundamental para su adopcion”. Além disso, esse &€ um conceito potente, que nasce no
contexto da América Latina a partir de movimentos de resisténcia politica, social e cultural das populagGes negra
e indigenas (Walsh, 2009).

2 A época vinculada a Faculdade de Ciéncias da Educacido (FACED), no curso de Licenciatura em Pedagogia.
Atualmente é professora da Universidade Federal do Para (UFPA), vinculada ao Instituto de Educagdo Matematica
e Cientifica (IEMCI) e atua junto ao curso de Licenciatura Integrada em Ciéncias, Matematica e Linguagens e no
Programa de P6s-Graduag@o em Educacao em Ciéncias e Matematicas (PPGECM).
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O primeiro projeto estava vinculado ao Programa Institucional de Bolsa de Iniciagdo
Cientifica (PIBIC), financiado pelo Conselho Nacional de Desenvolvimento Cientifico e
Tecnologico (CNPq) e foi realizado entre os anos de 2017 ¢ 2018, intitulado “Projeto Politico
Pedagogico e Interculturalidade: um estudo comparado sobre curriculos escolares de Maraba-
PA e Ilha Solteira-SP”, com o objetivo de realizar um estudo comparado sobre curriculos
prescritos no ambito das escolas de educacdo basica, localizadas em Maraba-PA e em llha
Solteira-SP, abordando como tematica principal a interculturalidade.

O resultado do projeto supracitado apontou que embora os Projetos Politicos
Pedagdgicos (PPP) pertencessem a escolas localizadas em regibes geograficamente distintas
(Sudeste e Norte), em que uma apresenta maior desenvolvimento socioecondémico em relacéo
aoutra, tal aspecto ndo garante que a tematica intercultural, isto €, os diferentes sujeitos, géneros
e culturas que ocupam o espaco escolar, se facam presentes de modo contundente nos curriculos
das escolas (pelo menos nos documentos oficiais), ou seja, a despeito da realidade brasileira se
consubstanciar em um contexto de sociodiversidade, algumas escolas ndo consideram o
curriculo intercultural como parte dos processos formativos.

O segundo projeto estava vinculado ao Programa de Apoio a Projetos de Intervencéo
Metodolégica (PAPIM), financiado pela Pro-Reitoria de Ensino e Graduagdo (PROEG), da
Unifesspa, realizado ao longo do ano de 2018, intitulado “Formagdo de Professores da
Educacédo Basica, Curriculo e Interculturalidade”, no qual o objetivo foi a realiza¢do de uma
sequéncia de ac¢des pedagogicas sobre educacdo e interculturalidade, vinculadas ao curriculo
escolar da educacéo basica, abrangendo professores e estudantes de escolas publicas localizadas
em Maraba-PA.

Tais acdes vislumbravam a implementacéo das Leis n. 10.639/03 e n. 11.645/08 — que
tratam da obrigatoriedade a tematica “historia e cultura afro-brasileira e indigena” no curriculo
oficial da educacédo béasica (Brasil, 2003, 2008) — e 0 combate ao preconceito e a intolerancia
religiosa e/ou de género nas escolas. As atividades realizadas se configuraram em palestras,
minicursos, oficinas e painéis (comunicacdo oral) e abrangeram 6 (seis) escolas publicas
localizadas em Maraba-PA.

A partir disso, mas também motivado pelas inquietacGes que as leituras provocavam,
comecei a participar de eventos académicos com a presenga — massiva — de estudantes indigenas
e quilombolas dos cursos de graduacdo da Unifesspa. Assim, a participacdo nesses eventos
foram deslocando o meu olhar para questdes mais especificas da tematica indigena.

No ambito da Educacdo Escolar Indigena (EEI), destaco a minha participagdo como

bolsista no projeto de extensao intitulado “Formacao de Professores, Planificagao e Promogao
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do Status da Lingua Xikrin no Dominio Escolar” (2018-2019), coordenado pelo professor Dr.
Lucivaldo Silva da Costa® e que teve como objetivo propor a¢des no campo da EEI, tendo como
base elementos da cultura material e imaterial do povo Xikrin, da Terra Indigena (T. I.) Xikrin
do Cateté, localizada no municipio de Parauapebas, sudeste do estado do Para, sendo a lingua
materna — mebengokré — o componente transversal das agdes realizadas.

A participagdo no referido projeto teve como resultado a construgdo do livro
paradidatico intitulado Xikrin do Cateté nhé pi’ok mari mokrai kadjy na ja (Costa; Bep Aka-
Xikrin; Katop-Ti Xikrin, 2019) no qual pude, enquanto bolsista, além de aprender e conhecer
um pouco da cultura (i)material do povo Xikrin, trabalhar na transcricdo de mitos e outras
narrativas, bem como na formulacdo de atividades de alfabetizacdo em lingua portuguesa —
como segunda lingua — a partir da lingua materna deste povo.

Nesse mesmo periodo, tive a participacdo voluntaria no projeto que teve por titulo
“Estudo descritivo da lingua kyikatéjé” — realizado ao longo do ano de 2019 —, também
coordenado pelo professor Dr. Lucivaldo Silva da Costa. Tal projeto me proporcionou diversas
vivéncias por meio das idas constantes a aldeia Kojakati, do povo Kyikatéjé, que fica localizada
no km 16 da Rodovia BR 222, na Terra Indigena Méde Maria (TIMM), fazendo parte do
municipio de Bom Jesus do Tocantins-PA, porém muito préxima ao perimetro da cidade de
Maraba-PA (cerca de 25 quildmetros), o que viabilizou tais visitas a comunidade.

Nas visitas constantes a comunidade, durante as conversas que participei com
professores(as) — indigenas e ndo indigenas — da Escola Estadual Indigena Mé Akre Kojakati,
bem como com o cacique da aldeia Kojakati, Ropre Kwyktykre Kwykti Homprynti, era bastante
perceptivel que algumas das maiores preocupacgdes diziam respeito a transmisséo das tradicoes,
das cosmovisdes, dos modos de ser, estar, sentir e viver do povo Kyikatéjé e sobre como
perpetuar esses aspectos as geracoes futuras do referido povo.

Assim, em uma das idas a aldeia Kojakati fui convidado a ministrar uma oficina no
inicio do ano de 2020, cujo o titulo foi “Praticas pedagdgicas interculturais a partir do livro
paradidatico Pyt Mé Kaxére”, livro de autoria do cacique Ropre Homprynti (Homprynti, 2018)
que narra a trajetéria do povo Kyikatéjé a partir das suas vivéncias, historias, tradicdes,
memorias e o processo de deslocamentos compulsorios sofrido pelo povo Gavido do Oeste (que
engloba trés povos: os Kyikatéjé, os Parkatéjé e os Akratikatéjé). Este foi o primeiro livro

escrito em lingua Kyikatejé e lingua portuguesa.

3 A época professor do curso de Licenciatura em Educagdo do Campo da Unifesspa. Atualmente é professor do
Instituto de Linguistica, Letras e Artes (ILLA) da mesma instituicéo.
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A oficina teve como objetivo a elaboracdo de sequéncias didaticas a partir do livro
mencionado que relacionassem os conhecimentos escolares e ndo escolares, oriundos dos
modos de ser e viver do povo Kyikatéjé, sobretudo no que tange a lingua materna, pois era algo
bastante recorrente nas falas de Ropre Homprynti.

Além das vivéncias e participacdo nos projetos citados, pude participar de eventos
académicos que discutiam questbes acerca de estudantes indigenas e EEI, tais como: o
Seminario de Politicas Afirmativas e Diversidade na Unifesspa (2016); Semana de Atividades
Curriculares PARFOR/Unifesspa e IV Encontro de Ensino, Pesquisa e Extensao do N’Umbuntu
(2017); | Seminario da Faculdade de Ciéncias da Educacdo (2017); e Forum de Educagdo
Escolar Indigena das Regifes Sul e Sudeste do Para (2019).

Outro evento importante e que marcou minha trajetoria académica durante o curso de
graduacao foi a participacdo no | Forum de Educacdo Escolar Indigena da Regido Sul e Sudeste
do Para, em junho de 2019, no qual os povos das etnias Surui-Aikewara, Amanayé, Atikun,
Akrétikatéjé, Kyikatéjé, Parkatéjé, Awaeté-Parakand, Guajajara e Guarani-Mbya debateram a
realidade da Educacéo Escolar Indigena (EEI) no contexto do sul e sudeste paraense.

Diante da participagcdo nesses projetos, eventos e cursos, bem como ao me deparar com
seus resultados, motivado pela sensibilidade com a tematica, comecei a vislumbrar a
possibilidade de realizagdo de uma pesquisa que pudesse abordar questbes atinentes a
interculturalidade no ambito do curso de Licenciatura em Pedagogia da Unifesspa — curso no
qual estava sendo formado —, destacando a importancia de se pensar as questdes pedagogicas e
curriculares do curso de Pedagogia da instituicdo supracitada, curso pelo qual passaram e
passardo diversos atores sociais que terdo, em tese, a possibilidade de desencadear ou vivenciar
possibilidades interculturais no ambito do curriculo do curso em destaque, o qual a pesquisa
realizada em meu Trabalho de Conclusédo de Curso (TCC) se propds a discutir.

Nesse contexto, em meu TCC (sob orientacdo da profa. Dra. Ana Clédina Rodrigues
Gomes), que teve como objetivo caracterizar as politicas curriculares voltadas para a formacao
de professores da educacao basica com foco na abordagem em EEI no curso de Licenciatura

em Pedagogia da Unifesspa a partir de uma perspectiva de educacao intercultural*, foi realizada

4 De acordo com Lépez (2009), os primeiros debates sobre a nocédo de educagio intercultural surgiram a partir das
reflexdes de linguistas-antropélogos venezuelanos, que buscaram aplicar o conceito de interculturalidade ao
campo educacional. O autor destaca que o surgimento dessa perspectiva estd fortemente vinculado as discussées
gue deram origem a DeclaracGes de Barbados, nos anos de 1971 e 1977. Inicialmente, o conceito foi desenvolvido
por E. Mosonyi e O. Gonzalez, que introduziram a ideia de interculturalizagdo como uma critica aos modelos
educacionais voltados para os povos indigenas. Para esses autores, o processo de interculturalizagdo visava
potencializar as relagdes interétnicas, procurando minimizar a perda de valores culturais e evitar processos de
assimilacdo cultural (Mosonyi; Gonzalez, 1974, apud Lopez, 2009, p. 140). Atualmente, a nogdo de educacao
intercultural também incorpora abordagens decoloniais, as quais contestam a centralidade eurocéntrica na
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uma analise de documentos relativos as formacGes de professores, a saber: as Diretrizes
Curriculares Nacionais (DCN) que guiam a Educacéo Basica, o curso de Pedagogia, a Educacéao
Infantil e o Ensino Fundamental, bem como as DCN para a EEI e Formacédo de Professores
Indigenas, além do Projeto Pedagogico de Curso (PPC) do curso de Licenciatura em Pedagogia
da Unifesspa (Silva e Neto, 2019).

Os resultados da pesquisa apontaram que embora o PPC da Licenciatura em Pedagogia
caminhasse rumo a construcdo deu um curriculo intercultural, reconhecendo a diversidade dos
povos indigenas da regido sul e sudeste do Par4, tal processo estava ocorrendo a passos lentos,
evidenciando a necessidade da adocdo de determinaces que pudessem possibilitar praticas
pedagogicas pelo viés da interculturalidade.

A pesquisa supramencionada destacou a necessidade de um PPC que contemple e
valorize as diferentes culturas que configuram e constituem o Estado brasileiro, de modo que
ndo “folclorize” os modos de ser, ver e viver dos grupos sociais que nao dispdem — nem mesmo
querem dispor — dos padrdes impostos por um sistema capitalista e eurocéntrico (Silva e Neto,
2019).

No caso das DCN, em linhas gerais, percebe-se que as mesmas abordam a tematica da
diversidade cultural no que tange aos povos indigenas de maneira pouco aprofundada,
alinhando-se a uma perspectiva de interculturalidade funcional — a qual reconhece a
diversidade, porém ndo evidencia os conflitos existentes, excetuando-se os documentos
referentes & EEl e formacdo de professores indigenas, os quais abordam de maneira mais
especifica questdes relativas a uma educacéo intercultural.

As reflexdes acerca da realizacdo do meu TCC no curso de Licenciatura em Pedagogia
me motivaram a dar continuidade nos estudos acerca da formacdo inicial de estudantes
indigenas que ingressam nos cursos de formagdo de professores da Unifesspa, mais
especificamente no curso de Licenciatura em Matematica. Assim, ingressei no curso de
mestrado junto ao Programa de Pds-Graduagdo em Educacdo em Ciéncias e Matematica (2020-
2022) da Unifesspa, ainda sob orientacdo da profa. Dra. Ana Clédina Rodrigues Gomes.

Ao longo do curso de mestrado pude me aproximar de modo intenso de referenciais
oriundos do campo da antropologia, visto que a tematica da minha pesquisa de dissertacao
possuia reflexes sobre diversos conceitos oriundos da referida disciplina, por se tratar da

relacdo entre estudantes indigenas e politicas afirmativas, isto é, pensar as diferencas e as

producdo de conhecimento, além dos discursos de poder que legitimam determinados conhecimentos como
cientificos e universais (REPETTO, 2016).
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alteridades em espacos da nossa sociedade, como a universidade, uma institui¢do colonial e que
historicamente tratou de subalternizar os conhecimentos e corpos de tais sujeitos(as).

Nesse contexto, considerando o contexto pandémico devido a Covid-19 que vivemos
(2020-2022), tive a oportunidade de cursar disciplinas — na condicé@o de aluno especial — em
Programas de P6s-Graduacdo (PPG) em Antropologia, sendo a primeira delas a disciplina
intitulada “Historia e Cultura dos Povos e Comunidades Tradicionais”, ministrada pelo
professor Dr. Ancelmo Schorner junto ao Programa de P6s-Graduacdo em Antropologia Social
(PPGAS), da Universidade Federal de Mato Grosso do Sul (UFMS), cursada no primeiro
semestre do ano de 2021.

Apos isso, cursei outras disciplinas relacionadas a temética antropoldgica — sempre
atravessadas pela questdo indigena —, quais sejam: a disciplina “Etnologia Amerindia:
Mitologia, Narrativa e Territorio”, cursada no segundo semestre de 2021 no PPG em
Antropologia (PPGAnNt), da Instituicdo Universidade Federal de Pelotas (UFPel), ministrada
pelo prof. Dr. Rogerio Reus Gongalves da Rosa; a disciplina “Teorias de Sociedades”, cursada
no primeiro semestre de 2022 pelo PPGAS, da Universidade Federal de Sdo Carlos (UFSCAR),
ministrada pelo prof. Dr. Felipe Ferreira Vander Velden; e a disciplina “Laudos
Antropoldgicos”, pelo PPGAS/UFMS PPGAnt da Universidade Federal da Grande Dourados
(UFGD), ministradas pelos professores Dr. Antbnio Hilario Aguilera Urquiza e Dr. Levi
Marques Pereira.

Nesse contexto, além das reflexbes oriundas de tais disciplinas, também fui
constantemente mobilizado a me debrucar sobre estudos acerca da tematica indigena (seja no
contexto das politicas afirmativas, seja nas reflexdes de cunho antropologico), também
participei (e participo) de dois grupos de pesquisa, sendo o Grupo de Estudos e Pesquisas em
Educagdo, Curriculo e Interculturalidade (GEPECI), vinculado PPGECM/Unifesspa (2018-
atual) e do Grupo de Pesquisa em Curriculo: Estudos, Praticas e Avaliagdo® (GEPAC),
vinculado ao Programa de Pds-Graduacdo em Educacdo Para a Ciéncia (PPGEdC), da
Universidade Estadual Paulista “Julio de Mesquita Filho” (Unesp) (2020-atual), no qual o meu
entdo coorientador de mestrado — o professor Dr. Harryson Junio Lessa Gongalves — possui
vinculo.

Nesse contexto, considerando todos os aspectos ora levantados, minha dissertacdo de

mestrado teve como objetivo compreender as possiveis contribuicdes da Educacdo Matematica

5 Atualmente NUcleo Interdisciplinar de Pesquisas Avancadas em Curriculo (NIPAC).
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para a permanéncia e progresso académico de estudantes indigenas que ingressam no curso de
Licenciatura em Matematica da Unifesspa.

As perspectivas tedricas da pesquisa situaram-se no campo da interculturalidade,
estudos decoloniais® e uma perspectiva tedrica de Educacdo Matematica situada na dimens&o
cultural de saberes e fazeres, buscando aproximagdes com 0s conceitos supracitados, como o
Programa Etnomatematica, de modo a concebé-la como uma forma de opcéo decolonial no
ambito da Educacdo Matematica (Silva e Neto, 2022).

Os resultados da pesquisa supracitada apontaram que apesar do esfor¢co da Unifesspa
em propor acdes afirmativas para estudantes indigenas, sobretudo no que tange ao ingresso,
havia um baixo indice de conclusdo por parte de tais atores sociais, ao passo que se tem um
numero preocupante de cancelamento de matriculas, o que mostra que a instituicdo ainda € um
espaco marcado por contextos excludentes (Silva e Neto, 2022).

Nessa perspectiva, constatou-se um longo caminho para a universidade se tornar um
espaco de dialogos interculturais e interepistémicos, a fim de favorecer e contemplar a historia,
culturas, saberes e fazeres e modos outros de ler e interpretar o mundo, especialmente dos povos
indigenas do sul e sudeste paraense — contexto no qual situou-se minha pesquisa.

Desse modo, a partir do meu intercdmbio por meio de disciplinas da/na antropologia, e
0 continuum de experiéncias na minha formacdo académica até aqui envolvendo estudantes
indigenas e EEI, ao concluir o mestrado em Educacdo em Ciéncias e Matematica, ingressei no
curso de doutorado no PPGEdC da Unesp, sob a orienta¢do do prof. Dr. Harryson Junio Lessa
Gongalves e coorientacdo do prof. Dr. Antdnio Hilério Aguilera Urquiza.

Ao mudar para o estado de Sao Paulo, para a cidade de Ilha Solteira, que fica na divisa
entre 0 estado paulista e Mato Grosso do Sul, pude comecar a construir relacbes com
pesquisadores’ da area situados em PPG da regido, mais especificamente de Mato Grosso do

Sul, o que também me aproximou de interlocucdes, leituras e reflexdes referentes aos povos

6 Campo de estudos que se pautam majoritariamente em autores latino-americanos e surge primeiramente no
contexto das Ciéncias Sociais e Ciéncia Politica. Tem como principais precursores os/as participantes do Grupo
Modernidade/Colonialidade (GM/C), que inclui autores/as como Walter Mignolo, Catherine Walsh, Enrique
Dussel, Anibal Quijano etc. Atualmente, trata-se de um mainstream no contexto da academia, com ampla
aceitacdo, embora também tenha as suas contradi¢des. A titulo de exemplo, uma critica aos estudos decoloniais é
a suposta ideia de “novidade” que alguns pensadores e pensadoras buscam salientar a partir dessa reflexdo sobre
processos de dominacdo colonial na América Latina, bem como as reflexdes rumo & decolonizacdo. De acordo
com Silvia Rivera Cusicanqui (2010) esses autores e autoras debatem tematicas a partir da América Latina, mas
ignoram as proprias reflexdes ja tecidas desde uma esfera local, ao passo que “importam” concepgdes estrangeiras
para tentar interpretar os mesmos fenémenos.

" Tais relagdes se deram especialmente por meio da minha participagéo nas disciplinas supracitadas, bem como na
participagdo do prof. Antonio Hilario Aguilera Urquiza como examinador externo em minha banca de defesa de
dissertacdo de mestrado.
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indigenas da regi&o, em especial, os Kaiowa e Guarani, sobretudo devido a coorientacdo® do
professor Antonio Hilario.

Dada essa relacdo com o professor Antonio Hilario e sua vasta experiéncia no trabalho
com povos indigenas de Mato Grosso do Sul, naquele momento resolvi delinear a minha
pesquisa de doutorado para trabalhar com os Kaiowa e Guarani que vivem na Reserva Indigena
Te’yikue®, na cidade de Caarap6-MS, uma vez que o seu trabalho com esse povo ja data mais
de 18 (dezoito) anos, 0 que, em certo sentido, tem sido um fator preponderante para a minha
inser¢do no campo onde a pesquisa esta sendo realizada.

Inicialmente, minha pesquisa de doutorado — em andamento — tinha como objetivo™°
investigar aspectos relacionados ao ensino de Mateméatica no ambito da EEI, mais
especificamente, tenho como objetivo propor uma etnografia na qual se compreenda os
movimentos e tensionamentos que agem sobre o ensino de matematica na construcdo da EEI,
no entrelagcamento das possiveis praticas decoloniais e interculturais dos(as) professores(as) que
ensinam matematica na Escola Estadual Indigena Nandejara, do povo Kaiowa e Guarani, no
municipio de Caarap6-MS.

Ao final do primeiro ano do curso de doutorado, ap6s cumprir todos os créditos de
disciplinas, atividades complementares, proficiéncia em lingua estrangeira etc., fui motivado —
e provocado — pelos estudos que venho realizando no campo da EEI, bem como na antropologia,
além da sugestdo do meu orientador e coorientador — professores Harryson Janio Lessa
Gongalves e Antbnio Hilario Aguilera Urquiza — a realizar um mestrado em Antropologia
Social. Nesse sentido, realizei o processo seletivo para o0 mestrado no PPGAS/UFMS no ano
de 2022 e conseguindo a aprovacgao no processo seletivo.

Assim, no inicio do ano de 2023 ingressei no curso de mestrado em Antropologia Social
do PPGAS/UFMS, sob a orientagdo do prof. Dr. Anténio Hilario Aguilera Urquiza, um

pesquisador experiente das areas de Antropologia, Educacdo e Direitos Humanos, atuando —

8 Essa coorientacdo também ocorre, em certo sentido, devido a mudanca do meu locus de pesquisa, que a principio
seria no estado do Para junto aos Gavido Kyikatéjé, na aldeia Kojakati, na T. I. Mde Maria, devido ao meu contato
com a lideranca da aldeia, bem como a participacdo em projetos que haviam sido desenvolvidos nela, o que
facilitaria a minha insercdo em campo.

® “Te’yi refere-se a parentela, mas também é utilizado como etndnimo pelo grupo. Em uma compreenséo
aproximada, te’yi refere-se & propria forma de nominagdo do grupo, assim como ava — gente —, humano, pessoa.
O uso do kué aponta um sentido de temporalidade, ao passado, e de coletivizagdo; pode relacionar as pessoas a
lider de parentela ou a um lugar onde residiram ou residem; destaca uma originalidade ou ancestralidade, como
pude registrar na narrativa de um fianderu, nome que os Kaiowa ddo aos seus xamés, que a palavra te’yikue
significa ‘lugar de indio de verdade’, por isso o nome ao local” (Cariaga, 2016, p. 85).

10 Atualmente, devido a mudancas que ocorreram no projeto, o objetivo central é propor aportes tedricos com o
intuito de constituir possibilidades para uma mirada antropoldgica na Educagdo Matematica, na construcdo de uma
— possivel — Antropologia da Educacdo Matematica.
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principalmente — com temaéticas voltadas para etnologia indigena e EEI, em especial, em Mato
Grosso do Sul.

Assim, ao longo do ano de 2023, mudei-me para a cidade de Campo grande, no primeiro
semestre, para cursar as disciplinas obrigatorias do curso de mestrado (“Teoria Antropolégica
I”, ministrada pelos professores Antonio Hilario e Francesco Romizi; “Teoria Antropologica
I1”, ministrada pelo professor Ricardo Luiz Cruz e “Métodos e Técnicas na Pesquisa
Antropolégica”, ministrada pela professora Maria Raquel da Cruz Duran). Igualmente, iniciei
a minha participacdo no Grupo de Pesquisa em Antropologia, Direitos Humanos e Povos
Tradicionais, liderado pelo prof. Ant6nio Hilério Aguilera Urquiza.

Nesse sentido, estar cursando um mestrado em Antropologia Social tem me
possibilitado uma visdo mais alargada de conceitos importantes no contexto da EEI, bem como
sobre a questdo indigena em geral, deslocando o0 meu olhar para aspectos relacionados as
concepcdes de identidade, diferenca, cultura, alteridade(s) e conhecimento(s).

Esses movimentos que tenho realizado tem me possibilitado ndo apenas um olhar outro
para questdes relacionadas as diversidades, bem como a tematica indigena. Tais experiéncias
foram — e estdo sendo fundamentais — para a minha constituicdo de professor, pesquisador e
pessoa — esta Ultima, uma categoria tdo importante para as sociedades indigenas (Seeger,
DaMatta, Viveiros de Castro, 1979). Para mim, lidar com as alteridades nesses movimentos séo
justamente o combustivel para que eu continue caminhando.

Ao me aproximar de referenciais da antropologia ao longo da minha formagao até aqui,
considero uma reflexdo realizada por Tonico Benites (2009) — indigena Kaiowa e antropdlogo
—, a qual tem tangenciado o meu fazer até aqui sobre o papel do antropologo: “desde crianga
ouvia e participava de conversas sobre o ‘karai antropdlogo’, ouvindo os mais idosos
afirmarem que um dos karai que mais nos ouvem e respeitam o nosso modo de ser e viver
(iande reko) é o ‘karai antropélogo kuera’ (Tonico Benites, 2009, p. 15, grifos do autor). E
justamente essa escuta e relagdo respeitosa com a alteridade que tenho tentado perseguir em
minha formagdo como antropologo.

Esse devir que tenho vivido até encontrar a antropologia tem me feito refletir sobre
coisas que até entdo ndo havia pensado, sobretudo na relacdo com as alteridades, especialmente
o lugar que ocupo nessas relagdes e como elas me atravessam. Por isso, reconhego a posi¢édo
gue ocupo enquanto homem negro de cor parda, cisgénero, heterossexual, ndo indigena, de
familia pobre, bem como outros marcadores de diferenga que poderiam ser mencionados.

Considero que esse reconhecimento da subjetividade via corporeidade é importante em

nossa praxis antropologica (Nascimento, 2019), uma vez que “o acesso ao conhecimento
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etnogréfico é conquistado em primeiro lugar pela provagdo do corpo e por quanto se faz
necessario atingir os limites do proprio pensamento para poder comecar a descobrir o
pensamento dos outros” (Kopenawa; Albert, 2015, p. 519).

Ao mesmo tempo, de certa forma, me sinto tal como Hapéro, do povo Kraho —no livro
de Manuela Carneiro da Cunha, intitulado “Os mortos e os outros” —, que pensa a ideia de estar
vivo a partir de sua inter-relagdo com os outros, como processo de continuidade, de relacdo, de
troca, de (con)viver com as alteridades: “estar-se vivo € bom. Se vocé esta vivo, vai ver 0s
outros no péatio, como 0s outros caminham no patio; vocé corre com a tora (atras dos outros);
se eles cantam, vocé esta caminhando (por entre eles). Isso é que ¢ bom” (Carneiro da Cunha,

1978, p. 130, grifo nosso).
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INTRODUCAO

Educacdo escolar e povos indigenas historicamente possuem uma relagdo que data ha
mais de 500 anos, mesmo tempo historico desde a invasdo das Américas. Muito embora tais
questdes se deem em contextos distintos — uma vez que a institui¢ao “escola” se constitui por
meio de uma Otica eurocentrada —, o “elo” se da por meio dos processos de dominagédo, no qual
a instituicdo escolar tornar-se-ia um “empreendimento colonial” (Luciano, 2011) a ser utilizado
na “domesticacao” e “cristianiza¢ao” dos povos originarios.

No Brasil, o processo de implementacdo da escola enquanto um elemento alinhado a
Otica da colonizacdo se constitui concomitantemente a invasdo dos territorios das populacdes
originarias, tendo como elemento basilar a integracdo dos povos indigenas a sociedade
envolvente. Nesse cenario, “a macropolitica era a assimilagdo, essa conquista das mentes e das
almas, que resultava na diluicdo dos indios nas camadas mais vulneraveis da populacao”
(Carneiro da Cunha, 2016, p. 11).

A partir da década de 1970 a escola no contexto dos povos indigenas tem passado por
um processo de ressignificacdo, contribuindo em suas agendas de lutas. Assim, a demanda por
escolas passou, em linhas gerais, a ser uma “necessidade pos-contato” (Baniwa, 2019).

N&o obstante, o projeto de colonizacdo!! — e genocidio — das populagGes indigenas no
Brasil foi tdo intenso que chegou a se considerar a transitoriedade de tais sociedades no pais —
sobretudo durante a primeira metade do seculo vinte — fazendo com que as politicas
educacionais, por exemplo, fossem implementadas no intuito de criar uma identidade nacional,
na qual os povos indigenas seriam inseridos e posteriormente ocupariam as margens da
sociedade, juntamente com outros segmentos populacionais, tais como a popula¢do campesina,
ribeirinhos, quilombolas, entre outros.

Tal discurso de transitoriedade ligado a uma perspectiva integracionista fez com que o
6rgdo indigenista da época, o Servico de Protecdo ao indio (SPI), criado em 1910, adotasse
politicas educacionais para “civiliza¢do dos selvagens” (Tassinari, 2008) por meio da educacao
escolar, sendo essa a inica via para transformagao dos indigenas de “selvagens” a “civilizados”.

A despeito disso, ja nessa época, trabalhos situados do/no campo da antropologia, como
0 de Egon Schéden (1974), sugerem que para além do modelo ocidental de educacédo escolar,
as sociedades indigenas, tais como os Guarani — grupo pesquisado por Schéden — também
dispunham de “uma constante preocupacgdo de se transmitir as novas geragoes o patrimdnio

cultural elaborado durante longo periodo de vida comunitaria” (Tassinari, 2008, p. 224).

11 Uso o termo “colonizagdo”, referindo-me a colonizagdo das Américas propriamente dita.
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Schéden (1974), em seu livro intitulado “Aspectos fundamentais da cultura guarani”,
argumenta que as sociedades indigenas desenvolvem uma pedagogia propria, que se diferencia
substancialmente do modelo ocidental de educacdo escolar. Ele sugere que os processos de
transmissdo de conhecimento (nesse caso, entre 0s Guarani) ndo se restringem a uma educacao
formal ou institucionalizada, tal como ocorre nas sociedades ocidentais via escola. Pelo
contrério, a educacéo indigena esta profundamente enraizada na vida comunitaria e nas praticas
culturais cotidianas.

Por muito tempo, nos processos de escolarizacdo dos povos indigenas, 0s
conhecimentos tradicionais ndo tinham lugar, a ndo ser quando estes estavam atrelados a
processos de assimilacdo cultural, como é/foi o caso das linguas indigenas, as quais eram
utilizadas como elemento de transicdo para a cultura da sociedade nacional (ndo indigena).

No contexto do Brasil, um marco significativo em relacdo a garantia de direitos dos
povos indigenas ocorreu com a promulgacdo da Constituicdo Federal de 1988 (Brasil, 1988).
Tal marco foi primordial para se superar — pelo menos do ponto de vista juridico nacional — a
um paradigma colonial, uma vez que se reconheceu a capacidade civil e cognitiva desses grupos
sociais, deixando para tras a visdo de povos transitérios e incapazes, tal como fora feito no
proprio “Estatuto do Indio”, nome pelo qual ficou conhecida a Lei 6.001 de 1973 (BRASIL,
1973), a qual salientava a necessidade de integrar os povos indigenas de maneira “progressiva
e harmoniosamente, a comunh&o nacional” (BRASIL, 1973, p. 1).

Essa concepcdo trazida pela Constituicdo Federal de 1988 — as custas de muita luta dos
movimentos indigenas, entidades e pessoas ligadas a causa — fez com que a popula¢éo indigena
brasileira comegasse promover um movimento de reafirmacéo identitaria, fazendo cair por terra
0 prognostico de que os povos indigenas seriam “integrados” definitivamente a sociedade
nacional na virada do século XX para o século XXI.

O antrop6logo Gersem dos Santos Luciano, do povo Baniwa, destaca que esse
movimento pode ser entendido como um processo de “etnogénese”. Nas palavras do autor,

desde a promulgacdo da Constituicdo Federal de 1988

[...] vem ocorrendo no Brasil um fenomeno conhecido como ‘“etnogénese” ou
“reetiniza¢do”. Nele, povos indigenas que, por pressdes politicas, econdmicas e
religiosas ou por terem sido despojados de suas terras e estigmatizados em funcéo dos
seus costumes tradicionais, foram forcados a esconder e a negar suas identidades
tribais como estratégia de sobrevivéncia — assim amenizando as agruras do
preconceito e da discriminacdo — estdo reassumindo e recriando as suas tradi¢fes
indigenas (Luciano, 2006, p. 28).

Atualmente o Estado brasileiro possui uma populacdo de 1.693.535 pessoas

autodeclaradas indigenas, de acordo com o ultimo levantamento censitério realizado no ano de
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2022 pelo Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE, 2022). Esse nimero representa
um aumento de quase 90% em comparagdo com o Ultimo censo demogréfico, realizado no ano
de 2010, no qual a populacéo indigena brasileira era de 896.917 indigenas.

Nesse cenario, assim como o processo de “etnogénese” possibilitou a reafirmagao
identitéria das populagdes indigenas no Brasil, houve — e esta ocorrendo — um processo para a
retomada e demarcacdo dos territérios tradicionais dessas populaces.

Com a promulgacdo da Constituicdo Federal de 1988, os povos indigenas também
puderam conquistar direitos importantes no que tange a educacdo escolar. Com o
reconhecimento de suas linguas e tradicBes por parte do Estado, o campo das politicas
educacionais péde avancar na asseguragédo de direitos aos povos tradicionais no Brasil.

Tal avanco veio por meio da Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional (LDBEN)
(BRASIL, 1996), documento que assegura a oferta de processos educativos proprios aos povos
indigenas, possibilitando uma educagéo escolar especifica e diferenciada (fincada na autonomia
pedagdgica e circunscrita em um projeto societario), intercultural (que propde a manutencéo da
diversidade cultural de cada povo, fortalece os sistemas proprios de conhecimento e
complementa-se por meio de conhecimentos — ditos — cientificos e tecnoldgicos da sociedade
ndo indigena), bilingue/multilingue (que se constitui a partir das suas formas proprias de ler e
narrar 0 mundo a partir da(s) lingua(s) de cada povo) e comunitaria (conduzida pelas proprias
comunidades, de acordo com seus projetos societarios, além de fazer parte dos modos de ser e
viver da/na aldeia).

A expansdo da escola proporcionou aos povos indigenas um encontro singular com suas
proprias culturas, resultando em diversos discursos sobre suas praticas culturais e sobre a
diferenca cultural. Por meio da escola e da proposta de uma educacédo diferenciada, os povos
indigenas se apropriaram de ferramentas que lhes permitiram levar suas culturas para outros
contextos e situagcdes. Foram mobilizados a falar sobre si mesmos, suas linguas e suas tradi¢des,
assumindo protagonismo na representacao de sua identidade cultural.

Na regido Centro-Oeste do Brasil, de acordo com dados do censo demografico realizado
no ano de 2022 (IBGE, 2023), o estado de Mato Grosso do Sul é que possui 0 maior nimero de
indigenas e o terceiro estado brasileiro com o maior nimero, com 116.346 pessoas
autodeclaradas. Em 2010, era o segundo estado como o maior nimero, com 77.025 indigenas
(IBGE, 2011). Entre um censo e outro, o aumento foi de mais de 51% em termos percentuais
desse quantitativo.

A despeito da regido Centro-Oeste ser apenas a terceira regido no que tange a

distribuicdo de pessoas autodeclaradas indigenas (concentrando cerca de 11,8% da populacéo
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indigena, ou, em numero absolutos, 199.912 pessoas autodeclaradas), quando se faz uma
comparacado entre os estados da regido supracitada, Mato Grosso do Sul representa 58,2% do
percentual de indigenas da regido, o que é bastante significativo ao se pensar tal questao.

O estado de Mato Grosso do Sul possui uma expressiva populacdo indigena com
diferentes povos: os Kaiowa e Guarani Nandeva, na regifo sul do estado e em grande parte na
fronteira com o Paraguai; os Guato, localizados na regidao de Corumba, proximo a fronteira com
a Bolivia, na regido do Pantanal; os Kadiweu (Ejiwajegi), ocupando a maior territdrio indigena
fora da Amazonia Legal, localizada na Serra da Bodoquena; os Ofaié, localizados na fronteira
entre Mato Grosso do Sul, Sdo Paulo e Parana; e os Terena, nas regides do Pantanal e centro do
estado; os Kinikinau, vivendo na area do povo Kadiwéu; e os Atikun, que vivem na Reserva
Indigena de Nioaque (ISA, 2022c; Chamorro; Combes, 2018). No caso dos Kaiowa e Guarani
— povo com o qual me interesso realizar essa pesquisa —, nas Ultimas trés décadas passaram — e
vém passando — por uma série de episddios violentos na relagdo com o Estado brasileiro, bem
como 0 agronegocio®?.

Apesar da “escola indigena” estar assegurada pela legislacio!®, ha uma série de
problemas para a sua efetivacao, fazendo com que a “escola da lei” ndo seja materializada na
“escola real” das aldeias, existindo problemas das mais variadas ordens: precariedade das
estruturas das escolas indigenas; contratos de professores indigenas (instabilidade na profisséo,
violacdo de direitos trabalhistas); desrespeito a autonomia pedagogica (imposi¢do de curriculos
exogenos, regimentos etc.); imposicdo de saberes ndo indigenas em detrimento de saberes
indigenas no espaco escolar, insuficiéncia das politicas de permanéncia de indigenas no ensino

superior etc.

2.0 documentario “Martirio”, produzido no ano de 2016 e dirigido pelo indigenista e documentarista franco-
brasileiro Vicent Carelli retrata esse contexto, no qual registrou os processos de retomada dos tekoha pelos Kaiowa
e Guarani na década de 1980. Apos duas décadas, com noticias dos relatos de continuos massacres e violéncias, o
documentarista volta para a regido sul de Mato Grosso do Sul e investiga as raizes desse processo de genocidio,
caracterizado por um confronto de forgas assimétricas: a resisténcia dos Kaiowa e Guarani, que foram despojados
de suas terras, contra 0 agronegécio que impera na regido.  Disponivel  em:
https://youtu.be/nVbmXmu2C21?si=ImolfrKFQ4Lgo--1. Acesso em: 21 out. 2024.

13 para citar algumas legislagdes, veja: Constituicdo Federal de 1988, em seu artigos 210 (BRASIL, 1988); Lei de
Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional (LDB) n° 9.394/1996, em seus artigos 78 e 79; Parecer CNE/CP n°
14/1999 e Resolucdo CNE/CP n° 03/1999 (BRASIL, 1999), que estabelece diretrizes nacionais para o
funcionamento das escolas indigenas; O Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas (RCNEI),
integrando os Pardmetros Curriculares Nacionais (PCN) (BRASIL, 1998); Lei n°® 11.645/2008, que inclui a
obrigatoriedade do estudo da histéria e cultura afro-brasileira e indigena no curriculo oficial da rede de ensino
(BRASIL, 2008); Decreto n° 6.861/2009, que define sua organizacdo em territorios etnoeducacionais (BRASIL,
2009); Resolucdo CNE/CEB n° 5, de 22 de junho de 2012, que define as Diretrizes Curriculares Nacionais (DCN)
para a Educacéo Escolar Indigena (BRASIL, 2012); Resolugdo CNE/CP n° 1, de 7 de janeiro de 2015, que instituiu
as DCN para a formac&o de professores indigenas em cursos de Ensino Médio e de Educacao Superior (BRASIL,
2015).
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N&o obstante, nota-se que os povos indigenas vém, de modo bastante engajado,
ressignificando os modos de se produzir as escolas, a fim de fazer delas — também — um espaco
para a consolidacdo de uma politica indigena, a qual consiste em aprender as formas de
construcdo das politicas ndo indigenas.

Isso se d& justamente pelo fato da escola ser tdo potente quanto &, pois, nas palavras de
Dominique Gallois (2016, p. 515), “[...] escola ¢ escola. Uma instituigdo formadora poderosa.
[...] E justamente por ser formadora no sentido forte, é que é tdo procurada pelos indios, que
nela buscam armas para as suas proprias politicas”.

Partindo-se dessa Otica, os desafios para a construgcdo de uma pedagogia intercultural,
interepistémica sdo essenciais na constituicio da EEI, visto que “os conceitos e teorias
cientificas séo formas de ver o mundo, com epistemologias proprias, mas que podem dialogar
com alguns pontos de outras epistemologias que sdo tradicionalmente presentes nas
comunidades em que os estudantes indigenas estdo inseridos” (Luciano, 2011, p. 63).

Considera-se que a perspectiva de educacédo escolar que deve estar presente na escola
indigena leve em consideracdo o carater de escola diferenciada, isto €, processos educativos
que tenham como principio os regimes proprios de producéo, reproducdo e transmissdo dos
conhecimentos referentes as cosmovisdes, modos de ser, estar, sentir e viver dos povos
indigenas.

Em outras palavras, uma educagdo escolar que assegure “o fortalecimento e a
continuidade dos sistemas de saber préprios de cada comunidade indigena e a necesséria e
desejavel complementaridade de conhecimentos cientificos e tecnolégicos, de acordo com a
vontade e a decisdo de cada povo ou comunidade” (Luciano, 2011, p. 76).

Assim, compreender o modo como cada povo indigena tem constituido as escolas de
suas comunidades se faz demasiadamente importante, visto que a instituicao “escola”, bem com
a sua implantagdo faz parte do “empreendimento colonial portugués” (Luciano, 2011, P. 74).
Outrossim, a educagdo escolar, mais especificamente a EEI, envolve um rol de “politicas
culturais”, que podem ser tanto para os indigenas quanto dos indigenas, além das politicas que,
de alguma forma, envolvem tais sujeitos — mas que ndo sdo a mesma coisa e produzem os mais
variados efeitos (Cunha; Cesarino, 2016).

Outro ponto a ser problematizado deve-se ao fato do carater dubio da “escola”, qual
seja: ela “[...] é percebida ao mesmo tempo como instrumento de empoderamento para a
‘autonomia’ e também como uma armadilha para a domesticagao de conhecimentos” (Gallois,
2016, p. 509). Desse modo, corroboro a indagacdo de Aguilera Urquiza (2010, p. 71) no que

tange aos desafios da EEI enquanto educacdo diferenciada, a saber: “em que medida a escola
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para indios tem se tornado escola indigena ou, até que ponto a escola tem sido reelaborada e
ressignificada pela mediacédo de professores-indios?”.

Nesse aspecto, levando em consideracdo a discussdo em torno dos pressupostos que
balizam a EEI (educacdo especifica e diferenciada, intercultural, bilingue/multilingue e
comunitaria), alguns questionamentos a respeito da EEI devem ser postos em evidéncia, a saber:
A escola indigena (diferenciada) estd correspondendo as necessidades apontadas pela
comunidade? Quais os efeitos da “presenga” da escola nos processos de educacdo tradicional
dos povos indigenas? O que faz de determinada escola indigena ter uma “educagdo
diferenciada”? Os conhecimentos indigenas estdo em dialogo com conhecimentos escolares nas
aulas ministradas? Como lidar comas as constantes exigéncias de homogeneizagdo e
padronizacdo dos sistemas de ensino? Em que medida a autonomia politica pedagodgica e 0s
conhecimentos tradicionais tém sido efetivamente respeitados nas escolas indigenas?

No caso dos Kaiowéa — grupo do qual tenho me aproximado, tanto em termos de leituras,
quanto em termos de vivéncias — a educacdo escolar ocupa lugar importante na sua histdria,
seja devido ao modelo assimilacionista de escola implementado pelos missionarios jesuitas, ou
por orgdo indigenistas, seja pela ressignificacdo da propria escola, entendendo essa como um
meio importante para estabelecer relacbes com a sociedade envolvente, bem como o com o
proprio Estado, pois ¢ por meio dela que os Kaiowa comecam a se apropriar da “palavra do
papel (kuatia fie’é)”, a fim de fazer o papel falar'* (Tonico Benites, 2009, p. 75).

Desse modo, “ndo se trata mais de discutir se ¢ desejavel ou ndo a escola nas aldeias,
mas que modelos de escola e de educacdo, qual lugar ocupa no imaginario etnopolitico e quais
impactos e resultados podem gerar nas comunidades” (Luciano, 2001, p. 76). Outrossim, parte
consideravel dos conhecimentos que circula pelas aldeias e comunidades advém da escola, com
ela dialoga, ou com ela confrontam-se (Cohn, 2016).

Assim, considero a necessidade de voltarmos nossos olhares para um contexto

particular, no qual esta inserido o povo Kaiowa e Guarani, da Reserva Indigena®® Te’yikue, no

14 Uma questdo que me chamou bastante a atencéo sobre esse poder da palavra escrita no papel veio a partir da
leitura do trabalho de Tonico Benites (2009), pois em seu relato, conta que algumas parentelas comegarem a
observar, no trabalho nos ervais, que os karai, a todo momento utilizavam caneta e papel para anotar mercadorias,
valores etc. Segundo ele, “Essas pessoas karai faziam o papel falar (mofie’€ kuatia) e a0 mesmo tempo registravam
qualquer acontecimento e fala no papel (japo kuatia fie’€), por isso, algumas familias kaiowa ficavam admiradas e
curiosas” (Tonico Benites, 2009, p. 75). Outra questdo que me chamou bastante atencao foi uma imagem presente
na tese do antropdlogo Didgenes Egidio Cariaga (2019), em que alguns “nhanderu, nhandesy e liderangas kaiowa
fazem um nhembo'ekuatia (reza para os papeis) que iam ser levados para uma reunido em Brasilia, [...] em um aty
guasu realizada na Aldeia Te'yikué, Caarap0, apés o ataque de ruralista que culminou no assassinato de Clodiodi
Rodrigues em junho de 2016 (Cariaga, 2019, p. 367).

15 Embora eu esteja utilizando o termo “reserva indigena” (&rea destinada aos povos indigenas, mas que néo
necessariamente foi ocupada de maneira tradicional por esses grupos, muitas vezes sofrendo deslocamentos
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municipio de Caarap6-MS, a fim de modo a interpretar o tipo de escola que estamos falando.
Nesse sentido a etnografia se torna “o melhor instrumento que temos para enfrentar,
analiticamente, este desafio: entender a(s) demanda(s) indigena(s) por escola” (Cohn, 2016, p.
315). Outrossim, a abordagem etnografica pode nos proporcionar um deslocamento dos olhares
para a EEI, entendendo a escola indigena como parte do mundo vivido dessas comunidades em
um contexto “pds-contato” (Luciano, 2011; Baniwa, 2019; Cohn, 2016).

Nesse sentido, dado o predmbulo ora realizado, 0 meu objetivo principal nessa
dissertacdo é produzir uma etnografia a fim de interpretar os modos de construcdo da EEI
enquanto educacio diferenciada no contexto da Escola Municipal Nandejara'®, analisando as
transformacdes vividas pelos Kaiowa e Guarani por meio dos processos de escolarizacdo e
como estes se constituem nos modos de ser atual deste de povo.

A principio, pretendia fazer um trabalho de campo mais aprofundado, realizando um
campo mais demorado tentando, em alguma medida, realizar uma “descri¢ao densa” (Geertz,
2008). Em certo sentido, naquela classica acepcdo malinowskiana: “imagine-se o leitor sozinho,
rodeado apenas de seu equipamento, huma praia tropical proxima a uma aldeia nativa, vendo a
lancha ou o barco que o trouxe afastar-se no mar até desaparecer de vista” (Malinowski, 1978,
p. 19).

Seria o fetiche do individuo que “esteve 1a”, seja na ilha remota, seja na aldeia distante,
como forma de construir a sua autoridade etnografica (Saez, 2013; Clifford, 1998; Marcus;
Clifford, 2016). No entanto, devido aos imponderaveis da — minha — vida real, ndo tive a
possibilidade de fazer um campo conforme havia previsto. Inicialmente, a ideia era conseguir
acompanhar o cotidiano da escola por cerca de um semestre letivo completo (algo em torno de

5 meses).

compulsorios para essas terras) ao longo dessa pesquisa para me referir ao territorio que é ocupado pelos Kaiowa
e Guarani em Caarap0, compreendo que o termo Terra Indigena (T. I.) — conceito juridico para um territério
reconhecido e demarcado pelo Estado e ocupado por populagées indigenas — se aproxima muito mais da nogéo de
territorialidade que os povos indigenas e comunidades tradicionais possuem, sendo essa um “esforgo coletivo de
um grupo social para ocupar, usar, controlar e se identificar com uma parcela especifica de seu ambiente biofisico,
convertendo-a assim em seu ‘territério’ ou homeland” (Little, 2002, p. 253). N&o obstante, considero que seja
importante ndo fugir da nomenclatura oficial, visto que ha diferencas importantes entre os termos. Enquanto a T.
I. € um direito constitucional baseado na ocupacdo ancestral, o conceito de Reserva Indigena € uma acéo realizada,
muitas vezes, a revelia dos povos indigenas, como foi o caso das que foram criadas no atual cone sul do estado de
Mato Grosso do Sul, isto é, 8 diminutos espagos de terra: seis em territorios Kaiowa e dois em territorios Nandeva
(Mura, 2019).

16 Em uma tradugéo literal, o nome da escola refere-se ao “nosso criador”, para os Kaiowa. “Nande: todos nds
kaiowa/guarani, jara: ser responsavel pela economia de cuidados e controle de pessoas, nomes, animais, plantas,
lugares” (Cariaga, 2015, p. 247).
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No entanto, devido a uma série de impossibilidades que foram se desenhando?’, tive que
pensar em alternativas para poder realizar, em alguma medida, um trabalho de campo, pois
também queria ter a experiéncia de passar por esse processo ritual de iniciacdo do antropdlogo
(Silva; Aradjo, 2018). Além disso, por ser tratar de uma etnografia em uma escola indigena

pensa-se quase automaticamente que

Quando se trata de “antropologia das sociedades complexas” (ou qualquer de seus
equivalentes), a metodologia acabe pensada como uma composi¢do entre técnicas
antropologicas (o “trabalho de campo”) e técnicas ndo antropologicas (tudo que néao
implique um contato direto e intens(iv)o com os nativos) — como se esse pesquisador
fosse “menos antrop6logo” do que aqueles que se dedicaram integralmente ao
“trabalho de campo” (Giumbelli, 2002, p. 94).

Essa preocupacao devido ao fato de eu ser um “nedéfito” na antropologia, e pensar a ideia
de “trabalho de campo” em uma Otica malinowskiana, na qual o antropélogo imerge durante
longos periodos em seu campo, aprende a lingua dos nativos e descreve minuciosamente a
totalidade dos aspectos culturais do grupo estudado (Malinowski, 1974).

No entanto, dadas as intempéries no percurso da pesquisa, sobretudo em relacdo a
realizacdo do trabalho de campo, o0 aspecto etnografico da pesquisa pretende ser situada e
localizada, buscando, em alguma medida realizar a “descricdo densa” dentro desse contexto
microscopico da pesquisa (Geertz, 2008).

Por outro lado, é importante ressaltar que o contexto da pandemia de COVID-19 a partir
de 2020 impds uma série de restrigdes sem precedentes ao “ir e vir” a campo dos pesquisadores,
colocando em xeque as premissas “classicas” do trabalho de campo na disciplina antropoldgica.
Esse contexto possibilitou uma reconfiguracéo do lugar do antrop6logo no campo e vice-versa
(embora isso ndo seja uma novidade), que passou a repensar suas formas “estar 1a”, bem como
nas formas de mediar e produzir conhecimentos para a disciplina — agora recorrendo fortemente
a métodos de trabalho que dispensassem a presenca in loco.

Diante disso, faz-se importante a reflexdo sobre o paradigma envolvendo dois “pais
fundadores da disciplina”, quais sejam: os legados de Marcel Mauss (1872-1950) e Bronislaw
Malinowski (1884-1942). Enquanto Mauss, de um lado, propunha um método mais
comparativo, voltado para a analise de instituicdes e praticas sociais por meio de documentos,

relatos de missiondrios, viajantes, agentes coloniais etc. — vide sua obra, “Ensaio sobre a

17 Apds cursar o primeiro ano de mestrado, em 2023, e ter concluido as disciplinas obrigatorias, retornei para a
cidade de Ilha Solteira-SP, local em que fixei moradia ao vir para o estado de Sdo Paulo devido a oportunidade
que tive para ministrar aulas nos cursos de Licenciatura em Matematica e Ciéncias Biologicas da UNESP/FEIS,
na condigdo de professor bolsista. Isso fez com que meu “campo” ficasse ainda mais distante geograficamente,
uma vez que a distancia entre llha Solteira-SP e Caarap6-MS ¢é de cerca de 574 quildmetros.
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dadiva” (Mauss, 1974) —, Malinowski “inaugurou” — do ponto de vista da sistematizacdo do
método etnografico — o paradigma da imersao do antropélogo em campo, com a observacéao
participante e a permanéncia estendida entre os seus interlocutores (Malinowski, 1978).

Considero importante ressaltar minha posi¢ao no que tange ao trabalho de campo e seus
desdobramentos, uma vez que é inegavel a importancia que tanto Mauss e Malinowski tiveram
para a disciplina, pois suas contribui¢des permanecem, ainda que de modo diferente, bem como
passiveis de uma série de problematizacGes — dentre as quais tentarei tecer algumas.

A disciplina antropoldgica foi fortemente marcada pelas contribuicdes de Malinowski e
Mauss, cada qual oferecendo referenciais tedricos e metodoldgicos que permaneceram
fundamentais para a constituigdo do referido campo. Malinowski, com a énfase no trabalho de
campo e na observacdo participante, “inaugurou” uma forma de etnografia que buscava
apreender a vida social “do ponto de vista do nativo”, tomando a sociedade como totalidade
funcional.

Mauss, por sua vez, trouxe uma reflexdo mais abrangente sobre os “fatos sociais totais”,
nos quais praticas como a dadiva condensam dimensfes econémicas, religiosas, juridicas e
politicas. Ambos deixaram legados centrais para a pratica etnografica, mas que hoje precisam
ser revisitados diante das transformagdes politicas e epistemoldgicas promovidas, em especial,
pelos movimentos indigenas.

Segundo Bruce Albert (2014), a “situagdo etnografica” se alterou profundamente a partir
da emergéncia dos movimentos étnicos. O trabalho de campo a maneira malinowskiana —
fundado na ideia de sociedades isoladas, observadas de modo relativamente autbnomo por um
etnografo estrangeiro — tornou-se inviavel. N&o porque os povos indigenas tenham
desaparecido, como previa Malinowski, mas porgue estes se tornaram sujeitos politicos ativos,
leitores de seus proprios etndgrafos. Assim, ja ndo é possivel sustentar a ficgdo malinowskiana
da neutralidade etnografica, pois os interlocutores indigenas demandam posicionamento ético
e politico, exigindo gque a antropologia se torne também “implicada”.

Albert (2022) mostra que a prépria tradicdo da chamada antropologia aplicada esteve,
historicamente, vinculada a projetos coloniais ou desenvolvimentistas que instrumentalizavam
o0 saber etnografico em prol da tutela estatal. Hoje, porém, 0s movimentos indigenas imp&em
uma inflexdo: ndo se trata mais de produzir conhecimento “sobre” comunidades tuteladas e/ou
coloniais, mas de reconhecer a antropologia como pratica que se faz com sujeitos coletivos em
luta por direitos, territorios e reconhecimento.

Nesse sentido, a relagdo com o aparato tedrico de Mauss € distinta da de Malinowski.

Enquanto o modelo malinowskiano de observacgéo direta e de uma comunidade circunscrita ja
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ndo se sustenta, a perspectiva maussiana sobre praticas sociais que condensam multiplas
dimensoes abre-se & compreensao das dinamicas politicas em que os povos indigenas negociam
suas identidades, direitos e cosmologias em um mundo de continuidades.

Dessa forma, o que permanece das teorizacOes de Malinowski e Mauss se transforma.
A etnografia in loco ndo desaparece, mas precisa ser mediada pela negociacdo com o0s
interlocutores, que propdem cada vez mais 0s termos da pesquisa realizadas em seus contextos.
O olhar sobre os sistemas sociais totais continua sendo importante, mas agora inclui também os
processos de auto-objetivacdo e mobilizacdo politica dos povos indigenas.

Em outras palavras, a antropologia contemporanea, diante da for¢a dos movimentos
indigenas, ndo pode se limitar ao registro malinowskiano da vida cotidiana como se esta fosse
transparente e isolada. Ela deve reconhecer que o campo é atravessado por relacdes de poder,
demandas sociais e expectativas politicas que fazem do trabalho de campo uma pratica
necessariamente implicada, em didlogo constante com sujeitos histéricos que recusam
permanecer como meros “objetos” da disciplina antropolégica.

Nesse contexto, ao articular as reflexfes de Albert (2014; 2022), é possivel perceber que
a critica ao modelo malinowskiano e a retomada da dimensdo maussiana convergem para um
mesmo ponto: a necessidade de deslocar o trabalho de campo da ilusdo de neutralidade para
uma pratica implicada, em que a etnografia se da em meio a disputas politicas concretas.

A emergéncia de movimentos indigenas reconfigura a relacdo etnografo-campo, pois o
pesquisador ndo € mais mero observador, mas parte de uma negociacdo ética e politica.
Igualmente, é importante observar como a antropologia historicamente esteve comprometida
com logicas coloniais e desenvolvimentistas, mas como essa trajetoria vem sendo desafiada
pela acdo dos proprios povos indigenas, que recusam a condicdo de tutelados e “objetos” e
demandam aliancas estratégicas para adiarem o fim dos seus mundos (Krenak, 2019).

Nessa ldgica, as criticas de Albert (2014; 2022) iluminam um ponto central: se o legado
de Malinowski e Mauss permanece, é apenas em um registro transformado — a etnografia ndo
pode mais se furtar ao engajamento e ao reconhecimento da agéncia indigena, sob pena de
reproduzir a violéncia simbolica do colonialismo que estruturou o inicio da disciplina.

Nesse sentido, meu trabalho de campo — para além do acesso a literatura sobre os
Guarani — teve como cerne as visitas a Reserva Indigena Te’yikue, as quais duravam um dia
inteiro, mas que tinham como centralidade a Escola Nandejara, o que ndo possibilitou, dado
esse contexto, interagdo com a vida comunitaria para além da escola — embora, como verdo ao
longo desse trabalho a centralidade dela na vida comunitaria, bem como as transformacdes que

foram ocorrendo na forma de “fazer escola” em Te’yikue.
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Durante as visitas em Te’yikue e na Escola Nandejara utilizei um caderno de campo
para realizar anota¢Ges de elementos que ia observando na escola e no seu entorno: impressdes
sobre a relacdo das mées e responsaveis pelos alunos com a escola, anotacdes de comentarios
realizados em conversas informais com alguns interlocutores etc. Além disso, utilizei o aparelho
celular para realizar registros fotograficos da escola e seus espacos, bem como elementos que
iam me chamando a aten¢do ao longo das visitas. Também utilizei as notas do aparelho para
fazer algum registro mais rapido, pois se torna mais rapida a anotacao.

Alguns registros fotograficos foram utilizados ao longo do trabalho, a fim de apresentar
aspectos que me chamaram a atencdo em minhas incursfes em campo. Como nos mostra o
trabalho de Malinowski (1978), a fotografia tem o potencial de apresentar um recorte situado
da pesquisa as pessoas leitoras®®.

Também realizei duas entrevistas: uma com a professora Renata Casteldo — uma das
liderancas femininas do povo Kaiowd, bem como dos professores indigenas em Te’yikue — e
com o professor Lidio Cavanha — indigena Kaiowa e na época do meu campo diretor da escola
Nandejara. As entrevistas aconteceram, respectivamente nos dias 14 de junho de 2024, as
15h00min. (via Google Meet) e 09 de outubro de 2024, gravada com gravador do aparelho
celular. Ambas tiveram como fio condutor um questionario semiestruturado, a fim de guiar as
entrevistas para o foco de minha investigagé&o.

Quanto as minhas idas a campo, ocorreram nos dias 21 de marco, 25 de abril, 16 de
maio, 15 de agosto e 10 de outubro de 2024. As viagens aconteceram em tais datas devido a
atividade de assessoria antropoldgica que meu orientador — o professor Antonio Hilario —
realiza ha vinte anos junto ao Centro de Referéncia de Assisténcia Social (CRAS) de Caarapd,
bem como ao CRAS Indigena da Reserva Indigena Te’yikue.

Na primeira se¢do, intitulada “(Re)configuraces dos modos de ser kaiowa e guarani (e
a ‘presenca’ da escola)”, busco a partir de etnografias realizadas junto a esses povos (Brand,
1997; Tonico Benites, 2009; Eliel Benites, 2014; Pereira, 1999; 2004; Cariaga, 2012; 2015,
2016), apresentar um breve panorama, abordando aspectos da sua organizacao social, historia
do contato, bem como uma descrigdo dos Kaiowa e Guarani que vivem em Caarap6-MS, no

contexto da Reserva Indigena Te’yikue. Além disso, busco apresentar a relagdo historica entre

18 Longe de querer utilizar os registros fotogréaficos para querer estabelecer minha “autoridade etnografica”
(Clifford, 1998), penso que a fotografia € direcionada pelos olhos de quem manipula os registros, isto é, pelos
interesses e “lentes” especificas do pesquisador. Da mesma forma, penso que a etnografia é tangenciada pelas
nossas “lentes” (leia-se interesses de pesquisa).
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a escolarizacdo desses povos com os processos de transformacao nos modos de ser Kaiowé e
Guarani.

Na segunda secdo, intitulada “Educagdo escolar e processos de escolarizacdo entre
povos indigenas”, intento refletir sobre os impactos da escola nos sistemas de educacao
tradicional indigenas, em especial dos Kaiowa. Igualmente, apresento aspectos relacionados ao
que entendo por uma “educacdo indigena”, bem como uma “educacdo tradicional kaiowa”,
além de buscar refletir criticamente sobre os efeitos da escolarizacao e os processos pelos quais
a escola vem sendo ressignificada pelos Kaiowa e Guarani.

A terceira secdo, intitulada “Educagfo diferenciada na escola Nandejara: limites e
potencialidades na ‘abertura para o outro’”, apresento alguns aspectos histéricos da criacdo da
Escola Nandejara, sua organizacéo e funcionamento do Férum Indigena da Aldeia Te’yikue,
um importante espago de discussdo e organizacdo politica entre os Kaiowa e Guarani, bem
como uma forma de recusa ao sistema de lideranca baseado no “capitdo” (Tonico Benites,
2009). Além disso, apresento reflexdes sobre como o processo de “burocratizacdo” da escola
afeta a organizacédo politica na aldeia Te’yikue”.

Na segao intitulada “Consideragdes finais: a escola indigena como espaco em disputa”,
busco apresentar uma reflexdo final, situada nas observacdes de campo partindo das poténcias
e limites da escola, sobretudo no que se refere as formas de guaranizar (Cariaga, 2021) a escola

indigena.
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1. (RE)CONFIGURACOES DOS MODOS DE SER KAIOWA E GUARANI (E A
“PRESENCA” DA ESCOLA)

Embora haja uma vasta literatura sobre os povos Kaiowa e Guarani na disciplina
antropoldgica, sua organizacdo social, aspectos culturais sobre estes povos etc., 0
aprofundamento das leituras para mim foi muito importante, ndo apenas por ser uma pessoa
que ndo é indigena realizando trabalho com uma populacéo indigena, mas também por se tratar
de um universo totalmente novo de leituras e reflexdes, tendo como base os povos Kaiowa e
Guarani.

Aqui, reflito a partir de Michel de Certeau (2009), quando nos diz que ler um texto de
outra pessoa € habitar tais escritos com suas proprias interpretac@es, criticas, duvidas e
incompreensdes. Dito de outro modo, € como se alugdssemos um apartamento e o
mobilidssemos, tomando por empréstimo aquele lugar, ainda que por pouco tempo, mas que
coloc&ssemos nossa mobilia, enfeites e outros artefatos a nosso modo. Foi o que tentei fazer ao
propor tais escritos para a presente secao.

Nessa l0gica, a escrita de uma secao que trata de apresentar aspectos gerais desse grupo
tem a finalidade ndo apenas de expor ao(a) leitor(a) tais aspectos, mas também, de compartilhar
minhas reflexdes e entendimentos sobre todo o material lido e trabalhos realizados por
outros(as) antropologos(as). Além disso, ao pensar 0s processos ocorridos entre os Kaiowa e
Guarani ao longo da historia, torna-se dificil dissociar a prépria histéria do grupo dos seus
processos de reconfiguragédo (nesse caso, em Te’yikue) por meio da escola do modo de ser das
familias kaiowa que vivem na regido.

A literatura antropoldgica sobre os povos Guarani, bem como a de povos indigenas do
tronco linguistico Tupi é bastante extensa. Nesse sentido, a presente secdo deste trabalho
pretende fornecer alguns aspectos fundamentais da cultura Guarani — para fazer alusao ao titulo
do livro do antrop6logo brasileiro Egon Schaden (1974) —, em especial, dos Kaiow4, a fim de
propiciar um panorama sobre este povo.

Os Kaiowa e Guarani sdo um povo indigena pertencentes ao Tronco linguistico Tupi,
da familia linguistica Tupi-Guarani. No territério brasileiro, dispdem-se em trés subgrupos,
quais sejam: os proprios Kaiowa, os Nandeva e os Mby’a (Chamorro, 2018). Esses trés povos
sao designados como sendo pertencente aos povos Guarani, uma vez que “apresentam grandes

similaridades do ponto de vista linguistico, da organizagdo social e do sistema religioso”

(Pereira, 1999, p. 17).
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Os Kaiowa e Guarani vivem entre quatro paises da América Latina, quais sejam: Brasil,
Paraguai, Argentina e Bolivia (antes mesmo desses paises serem criados), com uma populacéo
de “mais de 280.000 pessoas, unidas por uma lingua e cultura comuns, distribuidas em 1.416
comunidades, aldeias, bairros urbanos ou ndcleos familiares, desde o litoral do Atlantico até a
regido pré andina” (MAPA GUARANI CONTINENTAL, 2016, p. 6).

Na literatura antropoldgica sobre os Guarani, com excegdo do M’bya, 0s povos Kaiowa
(ou Pai-tavyterd) e Nandeva (ou Guarani ou Chiripa) sdo denominados, em alguns casos como
Guarani-Kaiowéa e Guarani-Nandeva. N&o obstante, é importante fazer aqui uma distin¢ao que
0 antropdélogo Kaiowa Tonico Benites (2009) chama a atencdo. A despeito dos aspectos
culturais e de organizacdo social similares, os Kaiowa néo se apresentam como sendo indigenas
Guarani, mas aceitam a autodenominacéo Ava Kaiowa. No caso dos Guarani Nandeva, eles se
autodenominam Ava Guarani.

Como destaca Lauriene Seraguza (2023, p. 26), “os proprios Guarani Nandeva
reconhecem a impossibilidade de uma rigorosa dissociabilidade dos Kaiowa na vida atual, que
se expressa no transito de expressoes linguisticas, aspectos organizacionais e rituais”, ao passo
em gue também sempre afirmam suas identidades étnicas distintas no que diz respeito a esses
dois grupos.

No caso dos Kaiowd, o termo deriva de ka’agua, que para as sociedades falantes da
lingua guarani refere-se aos “grupos ‘que viviam na, -gua, mata, ka 'a’. Escrito de varias formas,
Ka’agua, foi traduzido ao espanhol como ‘Monteses’, ‘Montaraces’, ou ‘Montafieses’, sendo
que monte em espanhol significa ‘mato’” (Chamorro, 2018, p. 294).

Né&o obstante,

Os Kaiowa, a rigor, ndo poderiam ser chamados de Ka 'agua, pois, com outros povos
falantes de guarani, eles sdo sedentarios e agricultores, e, conforme vimos, o termo
usado originalmente para designar povos que viviam na mata e dos recursos
exclusivos da mata. A aplicacdo do termo Ka agua aos ancestrais dos Kaiowa indica
que seu significado mudou com o estabelecimento da coldnia, passando a designar

indigenas fora da sociedade colonial, fossem eles agricultores ou cagadores-coletores
(Chamorro, 2018, p. 294).

O antropdlogo Levi Marques Pereira (1999) destaca que apesar das diferencas entres
esses trés grupos serem, em certo sentido, pequenas, tais tracos diacriticos sdo considerados
importantes para a demarcacdo das fronteiras étnicas (Barth, 2000) entre um grupo e o(s)
outro(s). Além disso, ndo é consensual quais seriam esses elementos distintivos.

Ao longo do século XX, os Kaiowa e Guarani sofreram intensas mudangas em sua

organizacao social, sobretudo como resultado de processos como imposi¢do de um modelo e
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formas de producdo econdmicas, invasdo de territério e deslocamentos compulsérios,
modificagfes nos modos de vida tradicional (forma de habitacdo, relacbes de parentesco,
imposicdo do cristianismo etc.) (Pereira, 1999).

A fim de tentar apresentar algumas das diferencas entre os trés subgrupos, Pereira (1999)
elaborou um quadro que busca destacar tais distintividades. Nao obstante, é necessario destacar
que tais elementos contrastivos podem — ou ndo — ser acionados por estes subgrupos,
relativizando uma demarcacao entre um “nés” e “eles” por estes povos.

Um dos elementos centrais organizacdo social dos Kaiowa sdo as relagdes de
parentesco, que segundo Pereira (1999) tem centralidade no fogo familiar. O termo que define
tal importancia é che ypyky kuera, que se refere ao conjunto de parentela proxima reunida em
ao redor de um fogo familiar, no qual as refei¢cGes sdo preparadas e consumidas pelas pessoas
que integram esse grupo familiar.

Dito de outra forma,

Numa primeira acep¢do, ypy significa ‘proximidade’, ‘estar ao lado’, ressaltando o
fato da convivéncia intima e continuada. O termo pode significar ainda “principio” ou
“origem”. Assim, a expressdo che ypyky kuera retém os dois sentidos do termo ypy,
referindo-se aos meus ascendentes diretos, com os quais compartilho os alimentos, a

residéncia e os afazeres do dia-a-dia, enfim, denota proximidade, intimidade e
fraternidade, ponto focal da descendéncia e ascendéncia (Pereira, 1999, p. 81).

Nota-se, assim, a centralidade do fogo familiar nas relagbes e organizacdo social dos
Kaiowa, uma vez que é por meio do fogo que se prepara os alimentos para as refei¢Ges, se
aquece do frio, além de reunir os integrantes daquele fogo para socializarem tomando erva-
mate (Pereira, 1999). Antropologicamente falando, “o fogo familiar constitui-se como unidade
sociologica no interior do grupo familiar extenso ou parentela [...] composto por vérios fogos,
interligados por relagdes de consaguinidade, afinidade ou alianga politica” (Pereira, 1999, p.
81).

Nesse contexto, o fogo familiar passa a ser a unidade minima fundamental das relagdes
de parentesco — ou, em termos levistraussianos, um “atomo de parentesco” (Levi-Strauss, 1993)
—, uma vez que € por meio dele que as rela¢fes sociais vao sendo tecidas. Toda pessoa deve
estar ligada a um fogo para que ela exista socialmente entre os Kaiowa. Mesmo quando ha
matrimdnios ou separacdes, logo ela deve procurar um outro fogo familiar para se inserir. O
mesmo funciona para visitantes — Kaiowa ou ndo —, os quais também devem ligar-se a um fogo
familiar (Pereira, 1999).
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Um aspecto importante a ser considerado na organizagdo social dos Kaiowa diz respeito
as familias extensas, ou parentela ze yi, que segundo Pereira (1999), tem como ndcleo um grupo
de parentes cognatos®®.

De acordo com Tonico Benites (2009), a organizacdo social dos Kaiowa (ou Ava
Kaiowa, como se autodenominam) possui centralidade no que chamam de familia extensa
(Te'yi ou Nemofiare), a qual é constituida por, no minimo, trés geraces, quais sejam: o avd
(tamdi) e avo (jaryi), filhos e filhas, genros e noras e netos e netas. Em tempos passados, essas
familias extensas residiam em uma Unica habitacdo, chamada de oygusu.

Ainda, cada uma dessas familias extensas possui uma lideranca doméstica — teko laja
rerekua —, politica — mburuvixa —, tendo a orientacdo e aconselhamento de um xama — fianderu
— ou uma lideranca religiosa. Outrossim, cada familia extensa tinha uma dindmica de vida
independente as outras familias. A distancia aproximada de uma familia para outra dentro dos
grandes territorios (tekoha guasu) era de aproximadamente entre 5 até 20 quilémetros. Assim,
0 tekoha guasu se constituia por meio de um grande emaranhado de familias extensas Kaiowa
(Tonico Benites, 2009).

A familia extensa esta intrinsecamente ligada a outros elementos centrais da cultura
Kaiowda, como as proprias relacdes de parentesco, organizacdo econdmica e até mesmo a
arquitetura dos tipos de residéncia. Assim, a familia extensa “constitui-se COmM0O um grupo nao
linear organizado em torno de um lider de expressdo que, como cabeca de parentela, reine em
torno de si seus parentes proximos e aliados” (Pereira, 1999, p. 85).

Dessa forma, o ajuntamento de fogos esta diretamente relacionado a constituicdo das
familias extensas. Dito de outra forma, “os te’yi sdo unidades de residéncia que reunem um
numero variavel de fogos familiares” (Pereira, 1999, p. 85) em um mesmo espaco, o qual é
definido pelos lagos de afinidade, consaguinidade e relagdes de alianca, sejam elas politicas
e/ou religiosas, com certa constancia ao longo do tempo (Pereira, 1999).

No que diz respeito a transmissao da histéria dos Kaiowa, em linhas gerais, 0s mais
velhos (geralmente os avos — tamdi e jaryi) que tomam a frente desse processo:

Descrevem em detalhes os fatos significantes que ocorriam no seu territorio (tekoha
guasu) tais como: a chegada dos nao-indios (karai), os conflitos interétnicos, a
ocorréncia de eventos rituais profanos, religiosos, etc. Uma das fun¢des fundamentais
de lider domeéstico interno da familia (teko jaja rerekua), lider politico (mburuvicha)

e xamd (flanderu) de familia é realizar a transmissdo de seus saberes e sua propria
historia aos seus integrantes nedfitos (Tonico Benites, 2009, p. 44).

19 Forma de descendéncia formulada através de um ancestral comum, ou ancestral calculado por meio de quaisquer
combinacfes entre de homem (masculino) e mulher (feminino). Dito de outra forma, relacfes de parentesco
constituidas por meio de bilateralidade no qual tais relagdes sdo formadas por “pai” e “mée”.
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Os aspectos da organizacao social dos Kaiowa citados acimas sao importantes porque,
além da riqueza de detalhes de tais aspectos sao explicados por um indigena deste povo. Tonico
Tonico Benites (2009, p. 45), que salienta: “na condi¢do de integrante de uma familia extensa
Kaiowa, afirmo que desde pequeno ouvi e aprendi muitas histdrias narrados pela minha mée,
pai, avd e av0. Além disso, acompanhei desde crianca 0 meu pai e avb na caga e pesca pela
regiao”.

Pereira (1999) destaca que a demarcacao de terras indigenas para os Kaiowéa no estado
de Mato Grosso do Sul, no inicio do século XX foi totalmente arbitraria em relacdo as questdes
envolvendo a territorialidade e a prépria densidade populacional das familias extensas. “Isto
resultou na superposicdo de varias comunidades em um espaco fisico diminuto, ocasionando o
surgimento de novos arranjos € composi¢des dentro desta nova realidade” (Pereira, 1999, p.
88).

Ao viverem confinados nas Reservas Indigenas, os Kaiow4, ao terem a “mistura” entre
varias familias extensas, adotaram outras estratégias para a identificacdo das familias nessa
nova dinamica de relacdes, como a ado¢do do sobrenome da lideranca destacada de sua familia
ao se identificar, por exemplo, nas assembleias (aty). Para exemplificar, Tonico Benites (2009,
p. 45) cita-se como exemplo: “Eu pertengo a familia extensa liderada predominantemente pelo
lider doméstico (teko laja rerekua) Romero Benites. Por isso, o integrante identifica-me como
‘Romero Benites kuera’”.

N&o obstante, é importante destacar que essa nova estratégia identificacdo das familias
extensas ndo elimina os tracos diacriticos pelos quais tradicionalmente se traca as diferencas
entre uma familia extensa e outra. Dessa forma, o que define primordialmente a diferenca entre
as familias extensas (ze’yi) se da devido aos modos de comportamento especificos daquele
grupo (reko laja kuera). Desse modo, a depender do contexto, “um membro de determinada
familia julga os integrantes de outras familias por conta da histdria, personalidade, estilo
comportamental peculiar da familia (reko laja kuera). Assim inclusive os estigmas podem se
reproduzir” (Tonico Benites, 2009, p. 46).

Ha também uma tensdo entre alguns integrantes de familias extensas Kaiowa que
moram nas Reservas Indigenas e os Kaiowa que moram nos tekoha, uma vez que devido ao
processo de colonizacdo por meio do contato impositivo com o karai reko, os primeiros (ndo
em sua totalidade), veem a vida tekoha como atrasada, precaria e definidas pela “falta de”
(infraestrutura, acesso a bens materiais ndo indigenas, implementos agricolas etc.).

Por outro lado, os integrantes das familias extensas Kaiowa que moram nas T. I.

colocam em perspectiva essa visao deturpada, segundo eles, dos Kaiowa que moram nas
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reservas, uma vez que para os primeiros, a vida segundo o fiande reko nos tekoha, isto ¢é, “o
modelo de organizacéo politica, religiosa e educativa tradicional Kaiowa (fiande rekoite) séo
legitimas para garantir a continuidade do modo de ser e viver Kaiowa” (Tonico Benites, 20009,
p. 53).

Um dos efeitos da escola também apontados por Tonico Benites (2009) refere-se as
relacbes entre 0s jovens Kaiowa, uma vez que devido a escola proporcionar um espaco de
interacdo entre integrantes de varias familias extensas distintas, comecam a namorar sem 0
conhecimento da maes (quem tradicionalmente combinavam os matriménios entre tais jovens).

Corroborando o argumento de Cariaga (2016) ao trazer o a ideia de que “reserva nao ¢
tekoha”, Tonico Benites (2009) também aponta para essa leitura de territorialidade que os
Kaiowa possuem acerca da ocupacado dos seus territorios tradicionais. Em sua pesquisa, Tonico
Benites (2009) destaca que muitos membros de familias extensas que vivem nas reservas
indigenas Kaiowa ainda se identificam a partir do seu territrio de origem, isto é, o0 seu ygua.

Para Pereira (1999), a familia extensa — te’yi — pode ser definida como um grupo de
residéncia, uma vez que uma parcela do territério é ocupada pelos seus membros e estes
possuem uma percepg¢do bastante clara desse espaco; um grupo de atuacdo econdémica, Vvisto
que por meio dela se tem uma relagdo de trocas econdmicas, servigos e bens, de acordo com os
modos préprios de reciprocidade no ambito das relagcdes dos Kaiowd; um grupo de atuacédo
politica, tendo em vista que a parentela ze’yi é o cerne da organizacdo social Kaiowa, que por
meio do avd — Ai'u — aglutina seus descendentes e aliados politicos por meio de seu carisma,
representando-os nas assembleias e reunides gerais — aty.

Essas aty relinem os representantes de todas as familias extensas — ze ’yi — que ocupam
e dividem um mesmo tekoha. Assim, o 4i'u deve defender os interesses do grupo familiar que
representa, independente dos seus interesses pessoais.

Pereira (1999) também destaca que te’yi ndo é fechada em si, bem como ndo é
cristalizada e homogénea. Ao longo do tempo das relagdes, isso pode se modificar. Por
exemplo, um(a) Kaiowa pode, ao longo de sua vida, nascer em uma parentela e posteriormente
pertencer a outras por uma série de mecanismos existentes na organizagdo social dos Kaiows,
tais como a adocdo, matriménio fora da familia extensa, além de aliangcas politicas que
constituem esse sistema.

Em se tratando da Reserva Indigena de Te’yikue, que faz parte do conjunto de aldeias
demarcadas entre os anos de 1915 e 1928 no antigo estado de Mato Grosso. No caso da Reserva

Indigena Te yikue, sua demarcacao foi declarada oficialmente no dia 20 de novembro de 1924,
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por meio de decreto presidencial, totalizando uma area de 3.600 hectares, a qual, em linhas
gerais, trata-se de “um retangulo de quatro quilometros por nove” (Eliel Benites, 2014, p. 42).
A Reserva Indigena Te’yikue fica localizada a uma distancia aproximada de 19
quildmetros do nucleo urbano da cidade de Caarapd, sendo o seu acesso pela rodovia estadual
MS-378, que liga as cidades de Caarap0, Ponta Pord e Laguna Caarapd, cortando a reserva.
A Imagem 01 mostra a area que corresponde a Reserva. Vale ressaltar que embora ndo
apareca nesse mapa, nas fronteiras da Reserva, atualmente, ocorre uma série de tekohas que

estdo sendo retomados pelos Kaiowa e Guarani.

Imagem 01 — Mapa da Reserva Indigena Te’yikue, localizada em Caarap6-MS.
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| Criagéo de Comedores Ecologi

Fonte: Autoria prdpria, 2024. '

De acordo com Eliel Benites (2014), a palavra teyikue pode ser traduzida como “aldeia
antiga”, uma vez que uma traducdo aproximada da palavra, em Guarani, ¢ composta por dois
termos, quais sejam: te'yi, que pode ser traduzido como gente/homem e kue, como um sufixo
relacionado a temporalidade.

Cariaga (2016) destaca que no que se refere as relagdes de parentesco na regido, a
tradicionalidade da ocupacao pelos Kaiowd, asseguram que estes possuam agéncia no que diz
respeito as questdes politicas nas relagdes com a sociedade envolvente. No entanto, “os Kaiowa
estabeleceram relagdes matrimoniais e politicas com as parentelas guarani, que em muitas
situacBes permitiram com que alguns individuos de familias guarani ocupassem posicoes de
prestigio na organizagdo politica” (Cariaga, 2016, p. 84).

De acordo com relatos dos ancidos Kaiowa, Te’yikue foi sempre um tekoha, no qual

existia uma grande estrutura chamada 6ga pysy ou ogajekutun (casa comunal). Essa constru¢éo,
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que hoje desempenha papéis politicos e religiosos, servia como moradia para o rezador

(Aanderu), que constantemente entoava o porahéi, um cantico tradicional (Eliel Benites, 2014).

Ao narrar a época em que Te’yikue ainda ndo era uma reserva, mas sim, um tekoha,

Eliel Benites (2014) descreve como os modos de vida dos Kaiowa eram diferentes do atual
modo, fortemente impactado pelos modos ndo indigenas (karai reko):

Naquela época tinha poucas pessoas morando na aldeia, tudo era mato fechado, com

muita caga, pesca e frutas nativas. Os mais velhos dizem que usavam o fogo para

preparar as rogas de coivara (& a forma tradicional do preparo da terra para fazer o

plantio) e as plantas daninhas demoravam muito para nascer; havia muita unido e

respeito entre as pessoas, os trabalhos eram feitos em mutirdo (trabalho coletivo). Os

meninos eram ensinados pelos pais e as meninas pelas mdes. Em todos os

lugares/tekoha proximos, como Takuara, Javevyry, Ypytd, Javorai, Pindo Roky,

Piratiy, Joha, quando havia festas, convidavam as familias destas aldeias para

participar, que vinham para Te’yikue e passavam semanas ou meses festejando,

realizando o jerosy (ceriménia para o milho), kunumi pepy (cerimdnia de perfuracao
dos labios dos meninos), mitd jehecha (batismo de crianca) (Eliel Benites, 2014, p.43).

Apds o fim da Guerra do Paraguai, no final do século XIX, a regido sul do estado de
Mato Grosso (atual estado de Mato Grosso do Sul), as populagées indigenas viventes na regido
(Kaiowa e Guarani, especialmente), passaram a ter os contatos intensificados com néao
indigenas, sobretudo, os que participavam das frentes de expansdo e colonizacdo, bem como
trabalhadores da Companhia Mate Larangeira, os quais “simplesmente iam se instalando,
porgue esse era 0 programa do governo para 0 povoamento e a ocupacao da regido. Por outro
lado, os Guarani e Kaiowa foram sendo atropelados pela onda de chegada dos nao indigenas”
(Eliel Benites, 2014, p. 43).

Com a imposigéo de limites territoriais pelo SPI, as diversas familias extensas de outros
tekoha foram gradualmente sobrepostas de forma compulséria. Isso levou a uma
superpopulacéo e a falta de recursos naturais disponiveis para todas as familias, resultando na
desestruturacdo do tekoha e sua conversao em reservas indigenas.

Os aspectos de organizagéo social e tradicional da antiga aldeia foram gradualmente
sendo impossibilitados de serem reproduzidos devido a sua incompatibilidade com o novo
contexto social, cultural e territorial. Como resultado, surgiram novas formas de organizagéo
social, com a formacdo de estratégias politicas e negociacdes entre as familias extensas que
passam a viver nas reservas.

Nessa logica, o advento de novas configuracfes sociais, desconsiderando a estrutura
social Kaiowa e Guarani, reconfigura as relagdes sociais, permitindo a formacdo de novos
arranjos entre familias extensas (ze ’yi) em face dos demais grupos familiares no territorio. No

entanto, a intervencdo das agéncias de politicas externas segue uma tendéncia a
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homogeneizacdo dos diversos nudcleos familiares, impondo concepgdes divergentes de
comunidade e familia em relagdo as categorias nativas dos kaiowa e guarani para esses
conceitos.

Nesse sentido, a no¢do de “comunidade” no contexto das reservas indigenas ganha
outros arranjos entre as familias extensas, visto que nessa nova configuragdo, determinadas
familias e seus respectivos aliados podem conseguir vantagens (materiais e imateriais) em
relagdo a outras parentelas, “como a escola e os cargos de lideranga, para sobrepor o seu
interesse aos outros grupos. Esta postura constitui 0 monopolio politico de um grupo familiar
na reserva, alinhando-se com as instituicdes externas para legitimar o seu interesse” (Eliel
Benites, 2014, p. 45).

A criacdo das reservas impactou fortemente os Kaiowa ndo somente em termos
territoriais — que agora passariam a ser cerceados em um Unico espaco, minuciosamente
delimitado. Essa nova configuragdo territorial trouxe efeitos também para a constitui¢do das
liderancas dos/nos tekoha.

Com a pressao exercida pela presenca nao indigena na regido, a dinamica de vida entre
os Kaiowa e Guarani foi profundamente afetada. Tal processo implicou no deslocamento
compulsério de varias familias para as chamadas reservas indigenas. Igualmente, as familias
que se recusaram a viver nas reservas continuaram morando nas fazendas que ocupavam 0s
seus territorios na condicdo de trabalhadores(as) rurais. Outras familias mudaram-se para
regides em que a presenca e pressdo dos ndo indigenas sobre os seus territérios — ainda —
incidiam em menor escala (Cariaga, 2016).

Para os Kaiowa4, esse processo de “espalhamento” do povo tem um nome: sarambi?® —
que em uma tradugdo aproximada significa “esparramo”. Nessa logica, o sarambi foi o que deu
inicio ao processo de “mistura” (Cariaga, 2016). Esse processo (0jeha) provocou mudangas
significativas nos modos de vida entre os Kaiowa e Guarani. Por exemplo, o processo de
educagdo era “desempenhado pelos jekoha, que sdo descritos pelos Kaiowa como um casal, ja
avos — tamdi (avo) e jary (av0), responsaveis pela conducéo do cotidiano dos fogos familiares
— che ypyky kuera — que compunham a parentela — ze ’yi” (Cariaga, 2016, p. 87).

No entanto, apesar do processo de “mistura” de diversas familias extensas Kaiowa e

Guarani nas reservas indigenas, Tonico Benites (2009) chama a atencdo para uma questao

20 Aqui, coaduno com a reflexdo trazida por Cariaga (2015), que compreende o sarambi como uma possibilidade
de reflex@o acerca da producéo dos modos de ser das parentelas — teko laja — aclimatados aos novos contextos de
vida, dado o crescente processo de colonizagdo da regido, bem como dos processos de deslocamentos compulsorios
para as reservas indigenas.
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importante ao se pensar as inter-relagcbes entre elas. Segundo ele, no contexto atual de
aglutinacdo das familias extensas Kaiowd, ao invés de haver um processo de desintegracéo,
houve um aprimoramento de estratégias que fez com que as particularidades de cada uma delas,
isto é, os seus modos de ser e viver — o seu teko laja kuera — fossem produzidas e atualizadas.

Com a criacdo das reservas houve uma mudanca também na constituicdo das liderangas.
Se antes essa lideranca se dava por meio do 4i 'u ou mburuvicha — geralmente um homem mais
velho, sdbio e generoso, com boa oratdria e que possuia uma grande parentela ao seu redor,
sendo, em certo sentido, mais um sacerdote do que uma lideranca politica, que se preocupa com
questdes ligadas ao bem-estar (moral) dos seus pares (Pereira, 1999; 2004), com a criacdo das
reservas uma nova modalidade de lideranga surge: o capit&o.

Essa modalidade passa a existir por meio da politica indigenista do SPI, a fim de ser o
intermediador entre a comunidade e os érgdos indigenistas oficiais, bem como outras
instituicdes ndo indigenas. “E uma espécie de mburuvicha geral para fins especificos,
normalmente oriundo da parentela ze’yi mais importante, com a qual desenvolve uma relacéo

especial de clientelismo e apoio mutuo” (Pereira, 2004, p. 118).

Criou-se uma subordinagdo da autoridade do capitdo indigena diretamente ao 6rgéo
indigenista e suas finalidades de atuagcdo. Em decorréncia dessas aliangas, algumas
familias permaneceram nos cargos de lideranga (como capitdo e professores
indigenas), até os dias atuais. A historia das familias extensas Kaiow4, a partir da
demarcagdo das reservas tem sido marcada pela figura dos capitdes e missionarios”.
[...] Os capitées instituidos passaram a mediar todas as relagdes entre as familias
extensas que viviam nas reservas e o 6rgdo tutelar. Este atribuiu a figura do capitao
um status de lideranca sobre todas as familias assentadas na aldeia, 0 que é um
equivoco porque para os Kaiowd, a organizacdo politica ndo se da por vias
centralizadas” (Tonico Benites, 2009, p. 90).

Eliel Benites (2014) destaca que a criacdo da lideranga “capitdo” pode ser compreendida
por meio de trés momentos historicos no contexto de criacdo das reservas. O primeiro refere-se

~ %

a uma nogdo de “capitdo” como lideranga mais atrelada a nogao tradicional de mburuvicha,
uma vez que no inicio da criacdo das reservas, havia poucas familias e as relagBes inter-
familiares se davam nos moldes tradicionais, com pouco interferéncia externa as parentelas.

A forma de se fazer politica do capitdo divergia dos modos tradicionais de se fazer
politica entre os Kaiowé e Guarani, uma vez que o segundo era constituido pelas liderancas
tradicionais, as quais, por meio do prestigio e do respeito resolviam os problemas do grupo por
meio da capacidade consenso. No caso do capitdo, este é entendido como um agente do Estado
gue age por meio de um poder coercitivo, que age, sobretudo, com a intencdo de beneficiar a

sua parentela (Cariaga, 2015).
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No segundo momento, ja com forte interferéncia do SPI — e posteriormente FUNALI,
com a extin¢do do Gltimo — os capitdes tinham plenos poderes no contexto das reservas. Os
orgdos indigenistas fizeram com que a organizacdo das hierarquias nas reservas funcionasse tal
como no contexto militar: capitdo, sargento, cabo e policia. “Alguns tinham armas de fogo, as
repressdes eram brutais, as pessoas acusadas de ‘fora da lei’ eram agoitadas com extrema
violéncia. Esse costume se enraizou na organizacao politica da aldeia até hoje” (Eliel Benites,
2014, p. 46).

No terceiro momento relatado, a despeito da mentalidade das liderangas/capitées ainda
estar muito atrelada aquela concep¢do mais autoritéria, houve uma insercdo de outras formas
de reflexdo sobre tal aspecto, sobretudo a partir da inser¢do dos processos de escolarizacdo
indigena entre os Kaiowa.

Com isso, estes lideres experimentam, hoje, seus poderes reduzidos ou desmembrados
com os professores e a comunidade. Procuram tomar decisdes coletivas, com a

participacdo da comunidade - liderancas locais, professores, agentes de satde, jovens,
além dos pais e mestres tradicionais/fianderu e fiandesy (Eliel Benites, 2014, p. 47).

Um elemento importante no que diz respeito a escolarizagdo dos Kaiowa foi a insercéo
das igrejas cristds. No caso de Te’yikue a instalagdo das igrejas na reserva, segundo Eliel
Benites (2014), ocorre em trés momentos, quais sejam: O primeiro foi a fundacdo da Missdo
Presbiteriana em 1928, préxima as reservas, contribuindo para a formagdo dos primeiros
professores indigenas. O segundo consistiu na chegada de pastores nédo indigenas entre 1970 e
1990. O terceiro, envolveu a lideranca das igrejas pelos proprios indigenas, a partir de 1986 até
os dias atuais.

Recentemente, a maioria das igrejas na aldeia é liderada por pastores indigenas,
selecionados por suas proprias comunidades religiosas. No entanto, é importante notar que,
apesar das doutrinas rigidas, ainda se observa a influéncia da cultura Kaiowa e Guarani nas
relacbes e na administracdo dessas igrejas, criando assim um centro comunitario € um novo
modelo de ministério, fundamentado na mesma fé em Deus, conforme a tradicdo dos Guarani
e Kaiowa (Eliel Benites, 2014).

E interessante observar que desde o estabelecimento dessas igrejas, a dimens3o religiosa
na aldeia tem sido caracterizada por uma divisdo dentro da prépria comunidade, com uma
notavel disparidade entre os adeptos da religido tradicional Kaiowa e Guarani e 0s seguidores
do pentecostalismo. No entanto, Eliel Benites (2014) nota que recentemente, observa-se uma
tendéncia de flexibilizacdo dentro das igrejas, especialmente desde que os lideres indigenas

assumiram a lideranga. Em certo sentido, segundo ele, esse didlogo esteja se tornando possivel
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entre as novas geracgdes devido as das discussdes dentro do contexto da EEI. A despeito disso,
ainda se tem uma polarizacao entre os fianderu/fiandesy e membros dessas igrejas.

No que tange a cidade de Caarapd, ¢ impossivel pensar a sua constituicdo sem a sua
relacdo com a exploracéo do territorio e de seus recursos naturais, uma vez que sua constitui¢ao
esta diretamente ligada & exploracdo dos ervais pela Matte Larangeira, inclusive dando nome
ao proprio municipio de Caarapd, uma vez que “em guarani ka’a é erva-mate e rapo raiz, a
traducdo de ka'a rapo é raiz da erva-mate. (Cariaga, 2016, p. 83).

Com as politicas indigenistas de ocupacdo do territério por meio da criacdo do SPI —
com as reservas — ou com as frentes de colonizacdo, os Kaiowa e Guarani tiveram que produzir
novas relagdes de parentesco, uma vez que novas culturas — sem aspas?! — passaram a ocupar o
mesmo territorio.

Para além dos problemas ocasionados pela “mistura”, o que limitava a autonomia no
processo de educacdo de cada familia, os Kaiowa e Guarani ainda eram afetados pela presenga
ndo indigena e os seus modos de ser, em Guarani.

Outrossim, ha ainda o problema referente ao territério que ndo se reduz as relacdes de
parentesco oriundas da “mistura” entre diferentes familias extensas em um mesmo territorio.
No caso de Te’yikue, por exemplo, muitos indigenas ndo reconhecem tal territério como sendo
o “seu” tekoha ou sendo “um” tekoha (Cariaga, 2016).

A despeito disso, os Kaiowa e Guarani realizam um esforco permanente em produzir
relacOes de boa convivéncia entre as familias extensas, visto que para além das diferencas entre
as parentelas, ambos lidam com a presenca ndo indigena e intervencdo do Estado, que
enfraquece ainda mais as possibilidades de articulacdo conjunta, como no manejo do territorio,
modelos de educacdo indigena e escolar — sendo essa uma politica cultural, mas também uma
politica de Estado (Cohn, 2016).

Nesse sentido, as profundas transformaces nos modos de vida Kaiowé e Guarani
fizeram com que ambos tivessem de criar formas de promover e perpetuar seus fiande reko. Em
outras palavras, um movimento de “atualiza¢do” da tradi¢do.

Para além dos problemas ja apontados, Cariaga (2016) também aponta uma outra
questdo existente no que tange a problematica dos deslocamentos compulsérios e criacdo das

2L A nogdo de cultura (sem aspas) e “cultura” (com aspas) ¢é oriunda da proposi¢do da antropdloga luso-brasileira
Manuela Carneiro da Cunha (2009), no qual ela propde que a primeira — sem aspas — é constituida por meio de
uma categoria émica, e a segunda, em um contexto de relagdes interétnicas. Sintetizando tal ideia, “ela prop0s que
continuassemos usando o termo cultura (sem aspas) para esse primeiro nivel, que ela chama de um ‘contexto
endémico’, [...] e que usdssemos o termo “cultura” (com aspas) para o segundo nivel, o uso do termo pelos grupos
indigenas no didlogo ‘inter-étnico’ — COMO NO €aso que ocupa a autora, as discussdes sobre propriedade intelectual
indigena. Para dentro, cultura, para fora, ‘cultura’” (Nunes, 2012, p. 100).
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reservas. No caso da Te’yikue, um interlocutor Kaiowa, em uma atividade politica, aponta para
a complexidade deste tema. Diz: “antes quando eu era pequeno, aqui tudo era parente, agora
tem gente de tudo quanto é lado, ensina coisa ruim, mau exemplo. Aldeia ndo é tekoha”
(Cariaga, 2016, p. 89). Nessa logica, “a sentencga ‘aldeia ndo ¢ tekoha’ conduz a compreensdes
historicas e antropoldgicas sobre a historia de Te’yikue”

Em se tratando da educacdo tradicional Kaiowa, a parentela ze’yi € um espaco
importante para insercdo das criancas nos modos de ser e viver desse povo, uma vez que € por
meio dessa parentela que elas sdo socializadas, interagindo com seus parentes. Assim, 1SS0
possibilita que as criancas se apropriem dos cddigos sociais e culturais dos Kaiowa.

Dito de outro modo,

As relacOes entre as pessoas no interior da parentela tém papel importante na educagéo
e na socializacdo das criancas, que aprendem a se relacionar como parentes. Isto
fornece uma série de elementos para a aprendizagem do padrdo de comportamento
global na sociedade kaiowa. Nesse sentido, a parentela € um locus privilegiado de
socializacdo. E na aprendizagem dos cédigos e das classificacdes do sistema de

parentesco que se descobre o universo humano e nele se é introduzido (Pereira, 1999,
p. 92).

Desse modo, ao se pensar as relagdes de parentesco entre os Kaiowd, Pereira (1999)
enfatiza a importancia da familia extensa — ze’yi — para se pensar 0 modo de ser desse povo.
Dessa forma tais relagdes séo percebidas como elementos intrinsecos aos Kaiowa no sentido de
pensar os processos de identidade. Em outras palavras, “é praticamente impossivel ser Kaiowa
sem parentes” (Pereira, 1999, p. 92).

A despeito da importancia da familia extensa, logo, as relacGes de parentesco entre 0s
Kaiowa como locus importante da vida e organizagédo social desse povo, ndo se pode, sob
nenhuma circunstancia, desconsiderar os impactos ocasionados pela invasao de seus territorios,
processos de deslocamento compulsorio, 0 que impacta diretamente o sistema e organizacéo
social dos Kaiowa, ndo podendo, dessa forma, ser minimizado (Pereira, 1999).

Dada a organizagdo social e religiosidade dos Kaiowa, o processo de assimilacéo
cultural torna-se dificultoso, uma vez que por meio desses sistemas cria-se um movimento de
resisténcia a tais processos, uma vez que 0s principios organizadores da parentela e da
religiosidade Kaiowa dificultam os processos de assimilacdo junto a sociedade envolvente
(Pereira, 1999; Schéaden, 1974).

Ao longo dos anos a dimensdo (em termos de extensao territorial) do tekoha foi alterada
drasticamente, uma vez que até o processo de invasao colonial dos territérios tradicionais, 0s
Kaiowa ndo disputavam o préprio territério com essas frentes de ocupagdo ndo indigenas e as

familias extensas ainda viviam nas grandes casas comunais, a qual era um espaco que
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concentrava as diversas atividades centrais na organizacdo social Kaiowd: atividades
econdmicas, sociais, religiosas, politicas etc. (Pereira, 1999).

Pereira (1999) comenta que o tekoha, na literatura antropolégica sobre os Kaiowa é tido
como a unidade elementar da organizacéo social deste povo. O autor sugere que a organizacao
das familias extensas baseada em aliancas e parentesco cognatico, de modo a interligar varios
te’yi € 0 que forma um tekoha. Nesse contexto, “a formagao de um tekoha implica na reunido e
cooperacao entre varias parentelas — fe 'yi — aliadas ou aparentadas” (Pereira, 1999, p. 99).

Pereira também mostra que um aspecto importante familias extensas na composicao dos
tekoha implicava, em certos momentos, em uma reorganizacdo das diferencas. Ao relatar
situacOes de conflitos com fazendeiros, algumas ze ’yi que no conviviam cotidiano rivalizavam,
nesses momentos articulavam-se para combater as ameagas externas. “Entretanto, logo que o
perigo mais imediato passava, novamente retornavam ao ritmo normal da vida social e
reapareciam as costumeiras disputas” (Pereira, 1999, p. 99).

Com a criagdo das Reservas Indigenas — a revelia dos Kaiowé e Guarani — as formas de
resolucdo de conflitos também foram alteradas, uma vez que anteriormente a isso, uma familia
extensa que possuia atrito com seus vizinhos teria a possibilidade de deslocar-se para um lugar
mais distante. “Os proprios Kaiowé afirmam: hoje vivemos nesse chiqueirinho, referindo-se ao
confinamento de populacgdes de diversas parentelas nas pequenas areas de terras demarcadas
como reservas” (Pereira, 1999, p. 102).

Ainda sobre as relagdes de parentesco, a ideia de que todas as familias extensas de um
tekoha é forte entre os Kaiowa, inclusive apontando a méxima de que em um mesmo territorio
de parentela “sdo todos parentes”, como aponta um dos mburuvicha de Pirakua, segundo Pereira
(1999).

Nesse contexto, um outro fator importante para a perpetuacao das relagdes de parentesco
é o papel que é empreendido pela mulher Kaiowa, uma vez que ela ocupa lugar crucial na
organizacdo social dos Kaiowda, atuando de modo significativo “[...] na agregagdo das
parentelas, reunindo parentes distantes e incorporando criancas adotivas — guachos — que
representam um nimero consideravel de pessoas nesta sociedade” (Pereira, 1999, p. 103). Além
disso, operam como importantes articuladoras politicas, bem como na mediagéo de conflitos.

Em estudo mais recente, a antropologa Lauriene Seraguza (2022) traz elementos que
ampliam essa ética apontada por Pereira (1999), destacando o papel das mulheres Guarani
(Kaiowa, Nandeva e Mbya) no contexto das retomadas, isto é, na recuperacdo dos territorios
tradicionais, a fim de (re)produzirem os modos de vida em um tekoha. “A composi¢do do

tekoha é elastica, com contornos permeaveis. Por este motivo creio que deve ser pensado como
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uma articulagdo entre o politico e o religioso, e menos como uma categoria geografico-espacial”
(Pereira, 1999, p. 104).

Até os anos de 1915 os Kaiowa ndo haviam sofrido mudancas demasiadas no que diz
respeito a ocupacao no territorio. Apenas os indigenas integrantes das familias extensas que se
trabalhavam sazonalmente nos ervais (chamados pelos Kaiowa de changa) é que se deslocavam
de seus territérios.

Antes a exterioridade com a qual se defrontavam era composta fundamentalmente por
outros grupos Guarani e, esporadicamente, por outras etnias indigenas; hoje, a
sociedade nacional faz parte desse sistema de interacdo permanente, e os Kaiowa

atualizam funces de seu sistema social para interagirem nesta situacao (Pereira, 1999,
p. 18).

De acordo com Didgenes Cariaga (2016), a regido anteriormente ocupada pelos Kaiowéa
e Guarani foi amplamente impactada desde meados do século X1X, devido a Guerra da Triplice
Alianca contra o Paraguai. Com o fim da Guerra, o Estado brasileiro empreendeu esforcos para
a ocupacdo do territério, a fim de — também — proteger a regido fronteirica entre Brasil e
Paraguai.

No inicio do século XX, em consonancia com a politica integracionista que era
empreendida na época, 0 processo que antes era de catequizacdo dos Kaiowéa e Guarani, agora
passa a ser de integracdo junto a sociedade nacional. Dessa forma, buscaram-se formas de
promover frentes de colonizacdo dos chamados “vazios demograficos”, ignorando totalmente
a presenca dos povos indigenas viventes na regido que hoje é o atual Sul do estado de Mato
Grosso do Sul. As familias extensas Kaiowa e Guarani que habitavam a regido passaram a
enfrentar uma intervencgédo profunda do Estado em sua vida cotidiana (Cariaga, 2015).

Desde a época que antecede a invasdo portuguesa e hispanica as Ameéricas, tanto o Brasil
quanto o Paraguai (assim chamados hoje) eram ocupados por indigenas pertencentes ao tronco
linguistico Tupi-Guarani. Com a chegada das frentes de colonizagédo, ndo é somente no que diz
respeito ao territdrio e a circulacao por este que os Kaiowa e Guarani se veem afetados. Também
h& uma exploracéo intensa dos recursos naturais, incidindo sobre os modos de relagdo entre as
parentelas dos Kaiowéa e Guarani, uma vez que o0 acesso a fauna e flora do territério acaba sendo
afetada, o que impacta diretamente as formas de vida nos territorios tradicionais.

E vasta a literatura que versa sobre as descricbes dos povos indigenas do territorio
brasileiro, a qual é produzida desde a invasdo portuguesa no pais (hoje chamado de Brasil). Os
primeiros escritos referem-se missionarios e viajantes — agentes coloniais —, apresentando uma
visdo reducionista por meio do dominador e a forma como ele enxergava 0s sujeitos

subalternizados que estavam sob o seu dominio. “Os relatos de viajantes, missionarios,
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sobretudo jesuitas, colonizadores oficiais, demonstram de modo similar, que no periodo
colonial os povos indigenas do Novo Mundo eram considerados como pagaos, infiéis e
violentos, do ponto de vista destes ndo indios” (Tonico Benites, 2009, p. 24).
Apls a guerra entre Brasil e Paraguai, entre 1864 e 1870, foi registrada
detalhadamente a presenca dos Guarani (Nandéva) e Kaiowa na fronteira entre Brasil

e Paraguai, visto que a demarcacéo da divisa entre os dois paises levou a descoberta
progressiva dos territérios ocupados por estes grupos (Tonico Benites, 2009, p. 25).

Em se tratando da exploracdo de recursos naturais desse territorio, ganha-se destaque a
extracao da erva llex paraguaienses (nome cientifico da chamada erva-mate), a qual havia em
abundancia na regido. Dessa forma, ndo ha como negar que “a histéria da economia da erva-
mate, [...] constitui-se em um elemento de grande importancia para compreender a consolidacéo
do processo de colonizagdo europeia e euroamericana na regido platina colonial” (Oliveira;
Esselin, 2018, p. 215).

Parte significativa das atividades de extracdo de erva-mate ocorreu em terras que faziam
parte do territério Kaiow4, o que resultou em um aumento do contato entre os indigenas e ndo
indigenas. A exploragdo da erva-mate na regido comegou na década de 1880 e envolveu um
namero consideravel de Kaiowé e Guarani como mé&o de obra.

No ano de 1882, a Companhia Matte Larangeira ganha o direito a exploracdo desse
territorio por meio de um arrendamento de terra concedido pelo Estado brasileiro na época a
Thomaz Laranjeira. O nome da empresa, como pode-se ver, faz men¢do ao sobrenome de um
dos seus fundadores. Thomaz Laranjeira, juntamente como o portugués Francisco Mendes para
conseguiram idealizar e materializar a companhia de extracdo de erva-mate. “Durante sua
existéncia a Companhia Matte Larangeira fez parte de um poderoso conglomerado ervateiro,
articulado em uma rede multinacional” (Oliveira; Esselin, 2018, p. 214).

A concessdo a Companhia Matte Larangeira garantia a exclusividade no usufruto das
terras, bem como na venda da erva-mate extraida do territorio. “Entre os pontos do acordo havia
autorizacdo do consumo da erva-mate pelos indigenas que viviam na regido, que foram
transformados em méo de obra e utilizados em larga escala no trabalho nos ervais” (Cariaga,
2016, p. 81).

Com o acordo celebrando entre o Estado brasileiro e a Companhia Matte Larangeira
para a exploracdo dos ervais, comecou-se a ter contato com os indigenas da regido (Guarani
Nandeva e Kaiowa) que hoje é o estado de Mato Grosso do Sul, mais especificamente, na regio
de fronteira entre Brasil e Paraguai. Posteriormente, tais indigenas foram utilizados como mao

de obra no trabalho de extragéo de erva-mate.
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Essa concessdo, bem como a exploracdo da méo de obra indigena para trabalho nos
ervais tinha um triplo movimento: garantia a manutencao e defesa dos territérios, usava da forca
de trabalho indigena, alinhando-se ao projeto nacional de integracao dos indigenas a sociedade
nacional e garantia, em certo sentido, a permanéncia do Kaiowa e Guarani em seus territorios,
ainda que de forma totalmente distinta das formas de ocupagdo anterior a chegada dos nédo
indigenas.

Segundo Tonico Benites (2009), na época da extracdo dos ervais as familias Kaiowéa
ndo tinham sofrido ainda com os deslocamentos compulsérios alguns anos depois, uma vez que
trabalhavam nos ervais e continuavam ocupando seus territorios tradicionais, isto é, os tekoha??.

A partir da década de 1910, mais especificamente em 1916, finda-se 0 monopolio da
Companhia Matte Larangeira sobre as terras ora exploradas. No entanto, tal movimento néo faz
com que os territérios voltem a ser ocupados integralmente pelos Kaiowa e Guarani. Pelo
contrério.

Ocorre que comega a ter inicio a politica de confinamento? da populagdo Kaiowa e
Guarani em territorios diminutos — denominados de Reservas — em favor da intensificacdo das
frentes de expansédo que se instalavam na regiéo.

Entre os anos 1915 e 1928, o Governo Federal demarcou oito pequenas extensées de
terras para usufruto dos Kaiowa e Guarani, perfazendo um total de 18.124 ha, com o
objetivo de confinar os diversos nudcleos populacionais dispersos em amplo territorio
ao sul do atual Estado de Mato Grosso do Sul. Essas reservas, demarcadas sob a
orientacdo do Servico de Prote¢do aos Indios, SPI, constituiram importante estratégia
governamental de liberacéo de terras para a colonizagdo e consequente submissdo da

populacdo indigena aos projetos de ocupagdo e exploracdo dos recursos naturais por
frentes ndo-indigenas (Brand, 2004, p. 138).

Nesse contexto, o deslocamento compulsério, bem como a redistribuicdo das familias
Kaiowa e Guarani, realizada por meio das reservas demarcadas pelo SPI, teve consequéncias
imediatas no que tange a questao territorial, em virtude do deslocamento geografico e a reducédo
das areas ocupadas pelos indigenas. Além disso, muitos Kaiowa e Guarani foram obrigados a

buscar no trabalho assalariado uma alternativa de subsisténcia econémica, ja que seus modos

22 No que diz respeito a nogdo de tekoha para os Kaiowa, Pereira (1999) destaca que a palavra constitui-se pela
fusdo de outras duas: a palavra teko, que significa um conjunto de valores morais e éticos que norteiam as formas
de comportamento social, isto €, tudo o que diz respeito ao temperamento, natureza, condicao e carater dos modos
de ser [verbo] Kaiowa. A segunda palavra € ha, funciona como sufixo que indica o tipo que acdo que é realizada.
Dessa forma, tekoha, “numa acepgdo mais dura, pode ser entendido como o lugar (territério), no qual uma
comunidade kaiowa (grupo social composto por diversas parentelas) vive de acordo com sua organizacao social e
seu sistema cultural (cultura)” (Pereira, 1999, p. 94).

23 O conceito de “confinamento” foi pensado pelo professor Antonio Jacd Brand (1949-2012), em sua tese de
doutorado e “refere-se as &reas reservadas para assentamento dos indios e estd relacionado a dispersdo das
parentelas — te’yi —, situacéo que os Kaiowa categorizam como sarambi — esparramo” (Cariaga, 2016, p. 82).
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de vida tradicionais foram fortemente afetados, o que reforgou a exploracdo de méo de obra
barata e desqualificada (Brand, 2004; Lopes, 2014).

Pereira (2004) argumenta que as reservas kaiowa, se comparada ao modo de ocupagéo
tradicional até o inicio do século XX, se constituem por meio de uma construcdo artificial, tanto
demogréfica, quanto ecologicamente, moldadas, sobretudo, pela necessidade do Estado em
confina-los em areas diminutas, a fim de liberar o restante de seus tekoha para as frente de
colonizacdo empreenderem suas atividades de agricultura e pecuaria.

As reservas ndo séo construcdes kaiowd, foram-lhes impostas. Este dado € 6bvio, mas,
desafiando a racionalidade, ndo é levado em conta pela maioria das agéncias que
atuam entre os Kaiowa. Para os préprios indios, resolver os problemas politicos
decorrentes da vida na reserva implicaria na revisdo de seu modelo organizacional.

Aqui se coloca um problema béasico: como pensar a autonomia da parentela na
situacdo de reserva? (Pereira, 2004, p. 326).

Nota-se assim que 0 contexto das reservas indigenas ¢ produzido para “assegurar a
imposicdo aos Kaiowa do modo de vida do branco — karai reko. Na situacdo de reserva, o
Kaiowa estd submetido a unidade administrativa representada pelo chefe de posto e pelo
capitdo, isto representa forte cerceamento da autonomia politica da parentela” (Pereira, 2004,
p. 324).

Na década de 1940, o Governo Vargas promove um intenso processo de criacdo de
colobnias agricolas, o que resulta em uma demasiada migracao de ndo indigenas para a regido, a
fim de explorar os recursos naturais daquele local, como a extracdo de madeira e derrubada de
florestas para a implementacdo de pastos para a criacdo de gado (Cariaga, 2016). O objetivo
principal do Governo Vargas era “nacionalizar a fronteira”, ao passo que colonizava a regido.
Isso foi inicialmente realizado anulando os direitos da Companhia Mate Larangeira, por meio
da ndo renovacdo dos arrendamentos de terras.

Para além disso, 0 processo de ocupac¢édo ndo indigena na regido deve ser compreendido
como analogo & criagdo do Servico de Protecdo aos indios (SPI), primeiro 6rgdo indigenista
oficial, idealizado pelo Marechal Candido Rondon em 1910.

Com a criacdo do SPI e o seu ideario de integracdo dos indigenas, foram criados
inimeros postos indigenas, os quais eram destinados aos Kaiowa e Guarani. Segundo Tassinari
(2008), a proposta da criacdo dos postos indigenas e de ‘“amansamento” dos selvagens
empreendida por Rondon, seguia estratégias militares, dentre as quais, a que era conhecida
como ‘“cerco de paz”, que consistia em integrar indigenas para que estes pudessem exercer

influéncia sobre os outros povos com os quais mantinham relacdes interétnicas. Nesse novo



55

cenario, muitas familias Kaiowa tiveram que compulsoriamente abandonar seus tekoha, mas
ainda buscando viver nas reservas mais proximas de seus territorios originarios.

Dessa forma, a politica de criacdo dos Postos Indigenas fez com que membros de
familias extensas distintas comecassem a conviver confinados em um mesmo local, tendo ainda
a figura do “capitdo” indigena como um agente colonial, em certo sentido, a servico do Estado.

Assim, nesse novo contexto, “cada familia tentava se adaptar a essas normas rigorosas,
autoritarias e de carater homogeneizante, [...] se deparando imediatamente com situacdes
geradoras de conflitos e muitas outras condigdes constrangedora” (Tonico Benites, 2009).
Houve ainda familias que se recusaram a deixarem os seus tekoha, permanecendo nestes e
negociando a sua permanéncia neles com os fazendeiros em uma barganha que geralmente
envolvia a venda da sua forca de trabalho.

Nesse cenario de “mistura” entre familias extensas Kaiowa e Guarani houve um
acirramento dos conflitos, sobretudo quando estes envolviam as familias e aliados dos
“capitdes” indigenas. Assim, devido a esse cenario, “algumas familias acabaram por sair de
forma passiva, indo procurar trabalhos bracais (changa) nas fazendas da regido, evitando se
envolver com disputas internas” (Tonico Benites, 2009).

Havia ainda familias que iam de encontro as normas impostas no contexto das reservas,
que buscavam viver a partir do seu fiande reko. Devido a esse comportamento, eram
consideradas violentas (aher eterei), visto que representavam uma ameaca as imposicoes
regidas na vida nas aldeias. Nesse sentido, sofriam violéncias das mais variadas formas, tais
como: prisdo, tortura, humilha¢Ges em publico, bem como a expulsdo das reservas (Tonico
Benites, 2009).

Para além do SPI e dos fazendeiros na regido, houve também a presenca de missionarios.
A Missdo Evangélica Cauia foi uma das mais significativas no que tange a esse processo de
catequizacdo dos Kaiowa e Guarani.

Nessa ldgica,

Através de projetos e politicas integracionistas coercitivas, os agentes oficiais
realizavam uma intervencdo direta de modo similar em todas as reservas. Dessa
maneira, estes agentes e missionarios passaram de fato a interferir diretamente na
organizacao social, politica e educativa dos Kaiowd, guiados claramente por idéias
etnocéntricas e preconceituosas, considerando as familias Kaiowa desorganizadas,
tendo uma educacéo atrasada e uma religido inadequada, de modo que ndo estavam

conformes com os preceitos e normas da ldgica colonialista (Tonico Benites, 2009, p.
30).

Os missionarios, para além da conversdo e catequizacdo dos indigenas colocavam a

educacdo escolar como um processo essencial pelo qual as familias Kaiowa teriam de vivenciar,
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pois “pregavam continuamente que, para “ser alguém na vida” seria fundamental o indigena se
converter e se arrepender dos seus “pecados feitos” e freqiientar a escola” (Tonico Benites,
2009).

Os impactos da escola na vida dos Kaiowa, segundo Tonico Benites (2009) também
foram percebido nos jovens, uma vez que muitos deles, para continuar os seus estudos tinham
de sair das reservas para irem morar na cidade, fazendo com que alguns Kaiowa nao
retornassem mais para a vida nas aldeias, inclusive indo viver em internatos, nos quais a rigidez
das normas era mais percebida, sendo obrigados a “viver e se comportar conforme as regras
padronizadas, incluindo o uso frequente da lingua portuguesa, rituais da igreja cristd,
vestimentas, alimentacéo, lazer e o trabalho de modo similar aos ndo-indios da cidade” (Tonico
Benites, 2009).
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2. EDUCACAO E PROCESSOS DE ESCOLARIZACAO ENTRE POVOS
INDIGENAS

No contexto brasileiro, a EEI se constitui de forma bastante diversa, uma vez que as
experiéncias de escolarizagdo pelas sociedades indigenas abarcam desde perspectivas
relacionadas aos projetos nacionais, bem como outros aspectos que ao longo da historia foram
norteando tais processos, como por exemplo, experiéncias autorais de busca por uma educagao
indigena a partir da oralidade e conhecimentos ancestrais na propria lingua.

Salienta-se, antes de tudo, que a educagdo diferenciada no contexto indigena se trata de
um direito constitucional e reforcado na LDBEN (Lei n. 9394/96). Do ponto de vista da
antropologia, esta questdo diz respeito tanto a uma politica cultural — no sentido de que os
indigenas vém demandando a escola em seus territoérios — como também, uma politica de estado
—uma vez que € este quem organiza os sistemas de ensino (Cohn, 2016).

Por educacdo diferenciada, coaduno a concepc¢ao trazida pelo Referencial Curricular
Nacional para as Escolas Indigenas (RCNEI), documento criado e debatido por professores
indigenas de diversos povos do Brasil no final da década de 1990, no qual sugere que a escola
indigena ¢ diferenciada porque ¢ “concebida e planejada como reflexo das aspiragdes
particulares de cada povo indigena e com autonomia em relagao a determinados aspectos que
regem o funcionamento e orientagao da escola ndo-indigena” (BRASIL, 1998, p. 25), tais como:
curriculo diferenciado, intercultural e bi/multilingue, tempo e o espaco escolar de modo mais
flexivel, podendo ser construido a partir de ciclos da natureza, atividades produtivas do povo
(plantio e colheita de alimentos) bem como e as necessidades da propria comunidade.

Ao tratar dos fundamentos que orientam a EEI, o RCNEI propde que essa modalidade
de ensino se organize com base em quatro eixos fundamentais: comunitaria, intercultural,
bilingue/multilingue, e especifica e diferenciada.

O carater comunitario da EEI parte da compreensdo de que a escola deve estar sob a
conducao das proprias comunidades indigenas, considerando seus projetos societarios, valores
e concepgdes sobre as finalidades da educacdo escolar para a comunidade. Isso implica em
decisdes que vao desde a formulacdo do curriculo até as formas de gestao escolar, abrangendo,
por exemplo, a defini¢do de calendarios proprios, metodologias especificas e finalidades
educativas coerentes com suas realidades e formas de estar no mundo (BRASIL, 1998).

O carater intercultural, por sua vez, fundamenta-se no reconhecimento da diversidade
cultural, linguistica e de regimes diferenciados de produgdo de conhecimentos dos povos

indigenas. Essa perspectiva busca promover uma educagdo escolar que valorize os saberes
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tradicionais de cada povo, ao passo que possibilita o didlogo com os conhecimentos nao
indigenas, sempre tendo como central o desejo e as decisoes autdnomas de cada comunidade
(Luciano, 2011).

J& o eixo bilingue/multilingue destaca a importancia da lingua como elemento central
nas formas de atribuir significados aos mundos vividos pelos povos indigenas. Muitas vezes,
os saberes, formas praticas de organizagao social dos povos indigenas sdo significados por suas
linguas maternas e mesmo em contextos nos quais o portugués se tornou predominante, as
linguas maternas seguem presentes em canticos, rituais € outras praticas junto aos povos
indigenas (BRASIL, 1998).

No entanto, ainda ha desafios e entraves para a consolidagcdo das escolas indigenas no
Brasil, considerando a “escola ideal” e a “escola real” (Luciano, 2011), sobretudo devido a
dificuldade das escolas indigenas conquistarem sua autonomia em relacdo aos sistemas de
ensino, como nos mostra o antropdlogo, professor e lideranga indigena Gersem dos Santos, do

povo Baniwa:

Todo projeto escolar s6 serd escola indigena se for pensado, planejado, construido e
mantido pela vontade livre e consciente da comunidade. O papel do Estado e outras
instituigdes de apoio deve ser de reconhecimento, incentivo e reforgo para este projeto
comunitario. Ndo se trata apenas de elaborar curriculos, mas de permitir e oferecer
condigdes necessarias para que a comunidade gere sua escola. Complemento do
processo educativo proprio de cada comunidade, a escola deve se constituir a partir
dos seus interesses e possibilitar sua participagdo em todos os momentos da defini¢do
da proposta curricular, do seu funcionamento, da escolha dos professores que vao
lecionar, do projeto pedagogico que vai ser desenvolvido, enfim, da politica
educacional que sera adotada (Brasil, 1998, p. 25).

Nessa logica, pensar a educagdo de escolar de um povo requer uma analise profunda,
visto que as demandas por escolas sdo proporcionais a “diversidade étnica, cultural e linguistica
que deve ser incorporada pelos projetos escolares” (Tassinari; Cohn, 2017, p. 247).

Este, na verdade, ¢ um grande desafio, uma vez que embora as propostas pedagogicas,
por mais diversas que sejam, a fim de pensar uma educacao diferenciada, ainda corresponderao
a um modelo escolar de referéncia, considerando que a instituicdo “escola” ¢ oriunda de um
modelo ocidental, o qual opera por meio de uma sele¢do cultural de conteudos (Sacristan,
2019), que comumente se intitulam “universais”, o que vai de encontro aos conhecimentos
tradicionais/locais quando se pensa uma educac¢do indigena (Tassinari; Cohn, 2012).

No caso brasileiro, a demanda e luta por processos de escolarizacdo — no contexto de
uma educacdo diferenciada — diz respeito a aquisi¢do de conhecimentos e técnicas, tais como a

escrita alfabética, conhecimentos matematicos etc., com o intuito de “[...] lhes garantir uma
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interagdo mais igualitaria com relagdo ao Estado e aos demais membros da sociedade nacional”
(Tassinari; Cohn, 2012, p. 248).

No entanto, considerando os alcances e limites que a educagdo escolar possui,
considera-se importante pensar um modelo de educacao diferenciada, entendendo que a escola
sempre tendera a ser escola, a fim de escolarizar e disciplinarizar os conhecimentos — que muitas
vezes sdo, em certo sentido, indisciplinaveis (Cohn, 2016).

Ao se pensar os processos proprios de ensino e aprendizagem como um direito dos
povos indigenas, ndo hd como ndo fazer mengdo a Constitui¢do Federal de 1988 (Brasil, 1988),
a qual se desdobra na LDBEN n° 9.394, de 1996, que em seu artigo 78 (Brasil, 1996) garante
aos povos indigenas, no campo legal, a terem pela primeira vez na historia, direito as suas
diversidades culturais, bem como a utilizacdo de linguas maternas e processos proprios de
aprendizagem?®.

Outro marco importante no contexto da escolarizac¢do foi o ano de 1991, quando houve
a transferéncia de responsabilidade da EEI da Fundagdo Nacional do Indio (FUNAI)? para o
Ministério da Educagao, passando a fazer parte do Sistema Nacional de Ensino (SNE), além do
fato de que com essa alteragdo ha uma significativa inje¢do de recursos do Estado, a fim de
materializar essa modalidade de educagao.

Tassinari € Cohn (2012, p. 250) comentam esse contexto:

No Ministério da Educagdo e nas Secretarias Estaduais de Educac¢ao, foram criados
departamentos voltados ao desenvolvimento de politicas educacionais para os indios.
Foram elaborados parametros curriculares para as escolas indigenas ¢ para a formagéo

de professores indigenas e implementados programas de formagdo de professores
indigenas para atuar nas escolas. Foram publicados livros didaticos em linguas

24 «Art. 78. O Sistema de Ensino da Unifio, com a colaboracio das agéncias federais de fomento 4 cultura e de
assisténcia aos indios, desenvolvera programas integrados de ensino e pesquisa, para oferta de educacgéo escolar
bilingue e intercultural aos povos indigenas, com os seguintes objetivos: | - proporcionar aos indios, suas
comunidades e povos, a recuperacdo de suas memarias historicas; a reafirmacdo de suas identidades étnicas; a
valorizacao de suas linguas e ciéncias; Il - garantir aos indios, suas comunidades e povos, 0 acesso as informacdes,
conhecimentos técnicos e cientificos da sociedade nacional e demais sociedades indigenas e ndo-indias” (BRASIL,
1996, p. ).

%5 Em se tratando da educacdo escolar, € muito comum que os processos de aprendizagem sejam pensados
principalmente a partir de areas como a Psicologia e a Educacdo. Inclusive, foi algo muito marcante da minha
formacdo em Pedagogia, qual seja: a quantidade de disciplinas que cursei relacionadas a Psicologia: “Psicologia
da Educacdo”, “Desenvolvimento Psicossocial na Infancia”, “Psicogénese da Linguagem Oral e Escrita” e
“Desenvolvimento Psicossocial na Adolescéncia” foram algumas das disciplinas que cursei. Embora haja correntes
dentro da psicologia — como a Psicologia Cultural/Intercultural — que considerem em alguma medida a diversidade
dos contextos culturais, ainda assim, hd uma pretensa generalizacdo em relacdo a forma como as criancas
aprendem, sem levar em consideracdo os diferentes contextos culturais, sociais etc. Nesse sentido, considero
importante pensar a aprendizagem a partir de uma perspectiva antropologica, uma vez que possibilita “observar e
descrever detalhadamente situacGes de aprendizagem in situ, no contexto onde elas ocorrem, com as pessoas e
objetos que compde a trama das relagdes cotidianas das pessoas que se estuda” (Medaets, 2021, p. 196),
especialmente no caso da EEI, no qual ha de se “considerar cada caso especifico e as particularidades de cada
cultura, para a implantacdo das ‘escolas diferenciadas’ (Tassinari, 2001, p. 46).

% Atualmente chamada de Fundagéo Nacional dos Povos Indigenas.
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nativas. Foi criada a categoria “escola indigena”, garantindo aos indios autonomia na
defini¢do e gestdo de seus projetos escolares. A formacdo de professores indigenas foi
estimulada, de modo que hoje ha um expressivo nimero de docentes indigenas com
formagdo superior.

E inegavel que as mudangas na legislagio educacional possibilitaram um novo
paradigma para a EEI e a possibilidade da efetivacdo de uma educagdo diferenciada. Nao
obstante, ha de se considerar que a ldgica de funcionamento do modelo “padrao” de educagao
escolar era o eixo central, observando-se, ainda, “uma grande dificuldade em elaborar politicas
publicas que respeitem ‘os processos proprios de aprendizagem’, conforme previsto na
legislagdo” (Tassinari; Cohn, 2012, p. 250).

Nesse contexto, tem-se uma dificuldade de materializacdo de escola indigena atrelada
aos projetos societarios de cada povo, ainda que a legislacdo educacional garanta isso (pelo
menos nos termos da lei). Dito de outro modo, no Brasil, possuimos “um arcabouco legal que
permite a cada comunidade indigena definir o que, como, quando e com quem quer aprender
aqueles conhecimentos e aquelas técnicas que, avalia-se, dependem da escola para sua
transmissao” (Tassinari; Cohn, 2012, p. 251, grifos das autoras).

Se por um lado a legislagao tem conseguido garantir direitos educacionais as populacoes
indigenas, por outro, o processo histdrico de escolarizagao desses povos teve em algumas dessas
incorporagdes referentes as suas culturas um mecanismo para a integracdo nacional e/ou
assimilagdo cultural, como foi o caso dos projetos de escolas bilingues, em meados do século
passado, a fim de promover um “bilinguismo de transicdo” — ainda que hoje a nogdo de
educacao bilingue, pelo menos no campo legal, ndo tenha essa perspectiva.

Desse modo, nota-se a constru¢do de um contexto que foi marcado por inumeras
ambiguidades, tal como a questdo da constru¢do do modelo de educagdo bilingue ora
mencionado, bem como o proprio processo de escolarizacdo de povos indigenas. Sdo dilemas
e contradigdes que sdo inerentes tanto ao Estado quanto aos proprios indigenas, visto que a
escola pode ser entendida como um mecanismo que aponta para a “autonomia” e
empoderamento dessas populacdes, ao passo que também pode ser uma forma de domesticar e
escolarizar os conhecimentos indigenas. No entanto, “as duas coisas acontecem, pois se trata
de uma contradicdo inerente a escola” (Gallois, 2016, p. 509).

Nessa logica, considerando a experiéncia de povos indigenas que hd muito entrelacam-
se com a educacdo escolar, devemos, por um lado, entender que a escola ndo lhes ¢ uma
institui¢ao totalmente alheia, equacionando-a junto a outras demandas. Por outro, nao se pode

pensa-la como uma instituicdo totalmente inserida no contexto cultural desses povos. “Ela ¢
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como uma porta aberta para outras tradicdes de conhecimentos, por onde entram novidades que
sao usadas e compreendidas de formas variadas” (Tassinari, 2001, p. 50).
Assim, a escola indigena pode ser pensada com um “espaco de fronteiras” (Tassinari,
2001), no qual o transito entre conhecimentos escolares ndo indigenas e conhecimentos
tradicionais podem ser intermediados. Nas palavras de Tassinari (2001, p. 51),
E nesse sentido que considero muito adequado definir as escolas indigenas como
espacos de fronteiras, entendidos como espacos de transito, articulacdo e troca de

conhecimentos, assim como espacos de incompreensoes e de redefinigdes identitarias
dos grupos envolvidos nesse processo, indios e nao-indios.

Se hoje o esforgo para se pensar a escola indigena acontece, seja por partes dos proprios
povos indigenas, ONGs ou pessoas engajadas com a causa, nem sempre essa foi a realidade.
Inicialmente, podemos dizer que a escola serviu como ferramenta de imposicdo cultural, com
o objetivo de invisibilizar os conhecimentos e culturas dos povos origindrios, para no lugar
impor modelos cristaos e europeus, em obvia pratica etnocéntrica. Atualmente, talvez nao seja
essa a realidade, ndo em sua totalidade.

Tassinari ¢ Cohn (2017), ao comentarem os desafios da constru¢do de uma EEI que
atenda aos pressupostos da interculturalidade, bilinguismo, de educagdo diferenciada e
comunitdria, apontam que fazer dialogar conhecimentos indigenas e escolares, que se dizem
“universais”, em termos de curriculo, pela via da interculturalidade, talvez seja o maior deles,
pois se trata de fazer nio apenas um paralelo®’ entre estes tipos de conhecimentos, produzindo
uma série de dicotomizagdes das disciplinas escolares (ex: “Historia” e “Historia Indigena™).
Assim, o grande desafio ¢ fazer com que haja de fato um didlogo entre esses conhecimentos.

Um exemplo da dificuldade em relagao a real efetivagao da educagao diferenciada diz
respeito aos processos proprios de aprendizagem de cada povo, assim como a centralidade que
a fabricagdo dos corpos possui em determinadas sociedades indigenas, os quais vao desde
restri¢des alimentares, rituais de reclusao (no periodo da puberdade, por exemplo), restricdes
sexuais etc. (Seeger; DaMatta; Viveiros de Castro, 1979).

Dito de outro modo, “a fabricacdo, decoragdo, transformacao e destruicdo dos corpos
sdo temas em torno dos quais giram as mitologias, a vida cerimonial ¢ a organizacdo social”
(Seeger; DaMatta; Viveiros de Castro, 1979, p. 11) dessas sociedades, o que perpassa, por si,

por processos especificos de producdo, reproducdo e difusdo desses conhecimentos, logo,

2 Matematicamente, o conceito de retas paralelas refere-se a duas linhas que possuem o mesmo sentido e a mesma
inclinagdo, mas que ocupam espagos geomeétricos distintos em um mesmo plano, o que faz com que elas néo
possuam nenhum ponto em comum, isto é, de contato.
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processos sui generis de aprendizagem da cultura (sem aspas) (Carneiro da Cunha, 2018) de
cada povo.

Hé de se considerar também que as demandas por escola por parte de cada povo sdo das
mais variadas, considerando que na escola tem-se a possibilidade de aprendizagem de
conhecimentos e técnicas exdgenas aos conhecimentos daquele povo, ao passo em que se pode
ser um espago para a valorizagdo da cultura®, aprendizagem da lingua que corre risco de
desaparecer etc. E exatamente esse segundo aspecto que foi incorporado, majoritariamente,
pelos povos indigenas, qual seja: a escola estar a servico da comunidade, valorizando suas
caracteristicas culturais, a0 mesmo tempo em que transmite os conhecimentos dos ndo
indigenas, ditos ocidentais.

Nesse sentido, destaca-se que a nog¢ao de educagdo diferenciada constitui-se por meio
de um espectro bastante amplo. “Isso porque sdo tdo diversas as demandas sobre escolariza¢ao
quanto sdo diversos os regimes de conhecimento em que se implanta um modelo de educagao
escolar” (Cohn, 2016, p. 314).

Assim, para compreender as demandas indigenas por escola, ¢ necessario que se olhe
para o contexto particular de cada povo, a fim de interpretar as relagdes que a escola constitui
com as comunidades, bem como o inverso, isto ¢, as formas pelas quais as comunidades se
relacionam com a escola que os atende (Cohn, 2016).

Nesse sentido, tem-se na etnografia um instrumento analitico importante para esse
movimento, sobretudo para se compreender o cardter de educagdo diferenciada das escolas
indigenas, uma vez que “sé vendo a cultura em sala de aula que podemos entender como — e
se, € por que — esta escola € especifica. Por isso, a etnografia” (Cohn, 2016, p. 316).

Para além da diversidade de demandas por escola, hd de se destacar também que a

experiéncia de escolarizacdo, pelo fato de ser oriunda de um contexto ocidental — e, para além

28 Como € o caso dos Gavido Kyikatéjé, do sudeste do estado do Para, povo com o qual participei de projetos de
pesquisa e extensdo enquanto graduando. Na aldeia Kojakati, o lider Ropre K. K. Homprynti, em um livro de sua
autoria, conta essa preocupacao: “Eu t6 preocupado é com a lingua, né, que as crianca ndo tdo falando mais a
lingua. Elas estdo falando so portugués, entdo fico muito preocupado quando é pra cantar la no patio. Nenhuma
das crianca ndo canta. Entéo, essa é a preocupacdo minha. Serd se uma pessoa ta preocupada se eu t6 indo correndo
atras pra criar colégio dentro da aldeia, porque eu quero ensinar né, se um dia Deus me levar, mas as pessoa sabe
né, por onde fazer. Entdo voltando na questdo do colégio, entdo esse colégio né, que foi criado aqui dentro da
aldeia, é mais puxado pela cultura e hoje eu té aqui, como sempre falo, né, sé pra, sob a questdo da cultura, sobre
0 estudo do portugués, eu sempre falo assim: vocé pode, vocés vdo continuar. Nunca, vou dizer assim, falar assim:
vamo esquecer do estudo do portugués. Eu quero que voceé estude so na cultura. Eu ndo quero saber de estudo de
portugués, eu falei assim, ndo. O estudo do portugués é muito importante pra pessoa aprender né, quando vai la
fora, quando vai fazer a faculdade né sabe muito bem o que, como é que é, se vai aprender pra defender, pra que
ndo to falando aqui, pra defender, defender, a sua cultura, pra defender a sua natureza, tudo isso né, isso é
preparacdo, agora, sob a questao da cultura, € do mesmo jeito, essa € uma defesa porque se vocés estdo so querendo
né, ¢, falar em portugués, ai fica tenso né” (Homprynti, 2019, p. 28).
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disso, colonial —, ganha centralidade nos processos educativos, inclusive, fazendo com que
contextos sociais nos quais criancas e adolescentes ndo frequentam a escola sejam interpretados
como “anormais”, concebendo uma ideia de que o lugar dessas criancas e adolescentes seria a
escola. Entretanto, questiona-se: “se lugar de crianga € na escola, os demais lugares ndo sao
para criancas? Nesses outros lugares ndo ha aprendizagem?” (Tassinari, 2012, p. 275). Ora, se
a escola ¢ espaco de aprendizagem, as brincadeiras entre as criangas também ¢, assim como as

trilhas, o banho no rio, a pescaria, a ida na ro¢a com os parentes mais velhos.

2.1.Educacédo indigena
Ninguém escapa da educagdo. Em casa, na rua, na igreja ou na escola, de um modo ou de
muitos todos n6s envolvemos pedacos da vida com ela: para aprender, para ensinar, para
aprender-e-ensinar. Para saber, para fazer, para ser ou para conviver, todos os dias
misturamos a vida com a educagdo. Com uma ou com varias: educacao? Educacoes.
Carlos Rodrigues Brandéo (1981, p. 3)

Em um sentido amplo, podemos entender o conceito de educagdo como um processo de
transmisséo de tradi¢des, conhecimentos e cultura de um grupo sendo passados de uma geragéo
para outra. Dito de outra forma, “educacao se define como o conjunto dos processos envolvidos
na socializacdo dos individuos, correspondendo, portanto, a uma parte constitutiva de qualquer
sistema cultural de um povo, englobando mecanismos que visam a sua reproducéo, perpetuacao
e/ou mudanga” (Luciano, 2006, p. 129).

Ao integrar as instituicdes que fazem parte de um determinado grupo social, associando
0s seus valores e praticas com outros sistemas como o econémico, politico, religioso etc., 0s
sistemas educacionais tém como elemento basilar os projetos societarios (ideias, valores,
sentimentos, habitos etc.) que devem ser implementados em contextos sociais especificos de
espaco e tempo.

Embora as primeiras escolas implementadas nas comunidades indigenas no Brasil sejam
contemporaneas a constitui¢do dos processos de colonizagdo do territorio, ndo significa que o0s
indigenas que aqui j& viviam ndo tivessem seus proprios processos educativos antes da invaséo
portuguesa (Luciano, 2011; Melia, 1979).

As sociedades indigenas da América do Sul oferecem diversas formas de conceber e
vivenciar processos educativos em contextos que ndo sdo definidos pela educacdo escolar.
Igualmente, pensar a educacdo para além da l0gica da escolarizacdo pressupde superar a relagdo

hierarquica entre professor e aluno, tais como as educacOes recebidas cotidianamente na
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interacdo entre adultos e criangas, sem, no entanto, desconsiderar a responsabilidade dos adultos
— e da comunidade — nos processos educativos e perpetuacgéo de valores e conhecimento do seu
povo (Tassinari, 2012).

Nessa ldgica, pensar o conceito de educacdo indigena ndo seria diferente, dado que se
trata — também — de processos proprios de transmissdo, producdo e reproducdo dos
conhecimentos daquele povo. Dessa forma, “os sistemas indigenas pretendem produzir pessoas
que sejam um ‘bom Paresi’, um ‘bom Boréro’, um ‘Xavante auténtico’ com todas as suas
caracteristicas especificas” (Melia, 1979, p. 12).

Bartomeu Melia (1979), ao refletir sobre o conceito de educacédo indigena, destaca que
0 ato de educar atravessa todos os membros da sociedade, posto que tal processo visa a
formacédo de um tipo de homem ou mulher que corresponda aos ideais daquela sociedade.
Assim, a educacao teria como finalidade tornar os individuos, em alguma medida, semelhantes.

Ainda nesse argumento, Meli& destaca que a educacdo indigena tem como finalidade,
ao fim e ao cabo, a producéo da pessoa, no sentido do que chama de “a verdadeira expressdo
da natureza humana” (Melia, 1979, p. 12), o que, segundo o autor, explicita-se nas diferentes

formas de autodenominacao dos povos indigenas,

A autodenominacdo de muitos povos indigenas reflete claramente que eles se
considerem a verdadeira expressao da natureza humana, que eles séo “a gente”, ideal
de toda educagdo. Os Guarani se autodenominam AVA (homem adulto), ou MBYA
(gente), e ainda com outros nomes, conforme as parcialidades e subgrupos étnicos. Os
Paresi se autodenominam HALITI (pessoa humana). Os Iranxe, MUNKU (gente). Os

Xavante, AWE (povo auténtico): Os Bor6ro, BOE (gente) (Melia, 1979, p. 12).

A reflexdo apresentada coaduna com o trabalho realizado por Eduardo Viveiros de
Castro (2002), que mostrou de forma convincente que os nomes (nesse caso, etnénimos) sdo
muitas vezes pronomes. Assim, diante da pergunta “quem sdo vocés?”, a resposta Sera: “nos
somos nos!”.

Luciano (2006) destaca que no processo de educacdo indigena, cada povo projeta e
aspira a um tipo especifico de alteridade, que se entrelaga com a constituicdo da pessoa, sua
construgdo e seus ideais. “O ideal de vida de um individuo tem a ver com o que ¢ bom para ele
e para 0 seu povo. Ser um bom xavante, um bom guarani, um bom baniwa é o objetivo que guia
a acdo pedagdgica xavante, guarani e baniwa” (Luciano, 2006, p. 131).

A educacdo indigena, dessa forma, esté estritamente ligada a constituicdo da pessoa e a
sua producdo por meio do corpo, como nos apresenta Seeger, DaMatta e Viveiros de Castro
(1979). Em todo caso, ndo ha como se pensar um modelo Gnico de educacao indigena, dada a

gama de sociedades existentes no Brasil e suas pedagogias tradicionais, que chamamos de
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educacdo. Em outras palavras, existe um leque de modelos de educacdo indigena, na mesma
medida em que existem tais sociedades (Melia, 1979).

Um exemplo da educacgdo tradicional como processo de producdo da pessoa e sua
constituicdo pelo corpo é trazido por Lescano e Medeiros (2019) que explicam que entre 0s
Kaiowa e Guarani, hd uma série de restricfes alimentares, especialmente no que tange ao
cuidado com o que criancas e seus pais podem ou ndo comer ou tocar, a fim de evitar
consequéncias negativas na producdo da pessoa kaiowa. Tais restricGes alimentares variam
conforme o género da crianca: certos alimentos ou partes de animais sdo exclusivos para
meninos ou meninas. Por exemplo, 0s meninos ndo devem comer a cabega de aves nem o
coracdo de animais, sob o risco de se tornarem fracos fisicamente ou desenvolverem
comportamentos agressivos em relacdo aos irmaos.

Desse modo, se faz necessario pensar a educacdo indigena como antagénica a educacao
escolar, sobretudo no que diz respeito a relacdo “tutelar” existente entre escola, professor e
aluno. A educagao indigena como forma de “fazer sociedade” ndo se ampara em uma relagdo
assimétrica entre os participantes do processo educativo. Talvez, em certo sentido, seja um
convite a se criarem “sociedades contra a escola” (Tassinari, 2012), como uma possibilidade de
“pensar em sociedades ou grupos sociais ‘ndo escolarizados’ (Ou seja, em que outras
possibilidades de infancia e aprendizagem séo reconhecidas), mesmo com a presenca da

institui¢do escolar ¢ com experiéncias de educacdo escolar” (Tassinari, 2012, p. 278).

2.2.Educacdo tradicional Kaiowéa e Guarani

Sobre o processo de transmissdo da educacdo indigena — ou educagdo tradicional
Kaiowa —, Tonico Benites (2009) enfatiza a centralidade da familia extensa nesse processo,
uma vez que os dois aspectos fulcrais dessa unidade social (a reciprocidade — pytyvd fiangasa
— ¢ a “bela conversa” — 7ie e vy ‘a) atravessam 0S processos educativos.

E importante destacar que a educacéo tradicional kaiowa esta diretamente atrelada aos
ciclos de vida, uma vez que cada etapa (que nao sao isoladas umas das outras) desses ciclos sdo
permeadas de processos especificos, os quais sdo fundamentais para a perpetuacéo dos saberes,
fazeres e tradigdes kaiowa.

Nesse sentido, uma educacdo tradicional kaiowa € caracterizada pela transmissao
continua de valores, conhecimentos e praticas culturais que tém sido acumulados ao longo de

geracOes passadas. No caso das criancas Guarani, Schaden (1974) destaca que elas aprendem
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por meio da observacao e participacdo ativa nas atividades da comunidade, integrando-se de
forma organica aos rituais, cerimdnias e atividades de subsisténcia.

Isso reflete uma preocupacao das sociedades indigenas com a continuidade cultural, em
que os conhecimentos tradicionais sdo transmitidos e atualizados a medida em que vao
perpetuando-se para as geracfes seguintes. Ndo h& uma divisdo rigida entre ensino e vida
pratica; aprender é um processo que permeia todas as esferas da vida.

A titulo de exemplo, Schaden (1974) comenta que as criangas guarani participam desde
cedo de cerimdnias religiosas e aprendem as rezas e praticas sagradas ao observar e participar
desses rituais com os adultos. Isso lhes possibilita, sem esforgo explicito, o conhecimento e as
praticas da cultura Guarani. Além disso, a educacao nao € vista como um processo formal, mas
sim como uma integragdo continua ao modo de vida do grupo.

Na educacdo tradicional kaiowa, Melia (1979) descreve alguns aspectos gerais desses
processos, levando em consideracdo etapas importantes da vida, a saber: gravidez e parto, o
novo ser humano, socializacédo, o individuo na sociedade e a comunidade educativa.

Durante a gravidez, a preparacao para garantir o nascimento da crianga comeca ainda
durante a gravidez. Nesse periodo, a mulher deve evitar consumir alimentos pesados (como
banha e sal) e deve abster-se de comer a carne de diversos animais. Em outras palavras, uma
série de restri¢Oes alimentares devem ser seguidas.

Ao nascer, uma das maiores preocupacdes dos pais do(a) recém-nascido(a) é assegurar
0 crescimento e a condicdo da alma (ayvu 7ie’e), uma vez que o seu estado — seja de fraqueza
ou de for¢a — sdo condicdes cruciais para que haja um crescimento saudavel do corpo e o
desenvolvimento das aprendizagens ao longo da vida (Melia, 1979; Tonico Benites, 2009).

A familia extensa possui papel fundamental no processo de socializagdo da crianca. Ja
com um ano de idade, é a parentela que atua na educacdo das criangas, aprovando ou reprovando
suas atitudes por meio de brincadeiras ou exemplos da propria vida adulta, a fim de apresentar
as atitudes e valores desejaveis (Melia, 1979).

Ainda, o primeiro contato com o chao (pyru yvyre), quando a crianca comeca a
engatinhar e dar os primeiros passos, a dizer as primeiras palavras é uma fase muito importante
também. Esta fase inicia-se por volta de um ano de idade, quando a crianga comega a caminhar
(guatama) e vai ate ela falar bem (7ie e porama), 0 que geralmente acontece por volta dos quatro
anos de idade. Durante essa etapa, as criancas ganham uma liberdade monitorada, mas
restringindo-se apenas no espaco familiar, sob o olhar (hexa) atento da mée e da avo (Tonico
Benites, 2009).
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Outro ponto importante na educacdo kaiowa é destacado por Cariaga (2012), que aponta
que na producdo da pessoa kaiowa ndo basta apenas nascer, uma vez que até se tornar “gente”,
h& um percurso a ser seguido, a fim de dar continuidade ao teko pora ante as transformacdes
nos modos de ser e viver. Para este autor, teko pora se trata de um “um conjunto moral,
ideologico e social que orienta 0 modo de educar as criangas e a pessoa kaiowa” (Cariaga, 2012,
97).

Partindo-se desse contexto, a educacdo kaiowa constitui-se com a finalidade de se
formar um “bom Pai” — tanto do ponto de vista moral, quanto espiritual —, conservando e
aperfeicoando o nande reko. Dito de outro modo, a educacao esté orientada a compreender que
para se viver perfeitamente, deve-se perseguir os valores religiosos por meio da reza (tanto
canticos, quanto dancas), da ndo violéncia e da visdo espiritual do mundo (Melia, 1979).

Nessa logica, a regra de dar e receber recursos ndo é ensinada de uma forma impositiva.
Pelo contrério, é uma pratica ensinada desde crianga até formar-se um jovem e adulto Kaiowa.
Os pais e maes, av0s e av0s — responsaveis diretos no processo educativo das criancas —
monitoram 0s comportamentos dos nedfitos de suas familias extensas, de modo a fazer com
gue os sistemas de regras de cada familia sejam respeitados e transmitidos devidamente.

Na educacdo entre os Kaiowd, ha também uma divisdo por sexo nesse processo. As
mulheres atuam predominantemente na educacdo das criangas, tendo todas as suas acgoes
sempre monitoradas pela lideranca feminina da familia extensa — isto €, a av0 —, a0 passo que
esta é acompanhada pelas outras mulheres mais experientes da familia (filhas mais velhas e
noras) (Tonico Benites, 2009).

No aspecto educacional (producdo e reproducdo de seus sistemas de conhecimento),
tanto os casais quantos os filhos estdo vinculados diretamente a lideranca doméstica da familia
extensa e aos seus parentes. Dessa forma, constroem suas personalidades e identidades, isto €,
0s seus reko laja de modo a distingui-los de outras familias.

No processo de educacédo tradicional das familias Kaiowa, uma importante etapa é
guando a crianga comeca 0 processo de imitacao e incorporacdo de comportamentos e atitudes,
tanto positivas quanto negativas. Nessa etapa, 0s pais e avos cumprem papel essencial, uma vez
que por meio de canticos eles afastam da crianca tanto os espiritos maus (Ma’é tiro), quanto
palavras que podem afetar negativamente a forca e a aprendizagem dos modos de ser tidos
como desejaveis pela familia extensa (0 teko pora vy ’a).

A Educacao kaiowa é sempre fundamentada nos exemplos da sua familia e parentes

que moram no lugar-terra sagrada, (jyvai), lugar no Cosmo também conhecido como
(yvay), localizado acima da terra. Por essa razdo, todas as atividades educativas
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baseiam-se nos comportamentos e atitudes dos donos dos seres (os teko jara kuera),
responsaveis pelo monitoramento do modo correto da vida sagrada dos Kaiowa (teko
marangatu) (Tonico Benites, 2009, p. 68).

Ha também uma importancia dada ao espaco doméstico no qual a crianga Kaiowa se
insere, uma vez que este “¢ fundamental para a crianga, compreendendo o patio (oka), 0 em
torno da casa (oga jerere) e os caminhos (tape po’i) que ligam a casa das criangas as dos
parentes, principalmente a casa central da avo jaryi” (Tonico Benites, 2009, p. 61).

Além disso, € no espaco doméstico que as criancas aprendem o conhecimento
tradicional de forma aplicada “as atitudes e os varios conhecimentos, sempre de modo
contextualizado” (Tonico Benites, 2009, p. 61).

Atividades que envolvem alguma relacdo com os ndo indigenas e seus modos (karai
reko) também sdo momentos pedagogicos. Podemos ter como exemplo o ato de ir ao mercado
como um ensinamento pratico, uma vez que envolve o aspecto econdmico e inter-relacional,
“além de se observar a forma de vida da cidade. Ao voltar para casa, ¢ também comentado e
avaliado criticamente o modo de ser e viver observados na cidade” (Benites, 2009, p. 64).

No que diz respeito ao “ensino” da cultura (sem aspas) para as criangas e jovens Kaiowa,
Tonico Benites (2009) aponta trés processos importantes para a “transmissdo”, quais sejam: 1)
exemplos préaticos cotidianos, 2) didlogos e 3) aconselhamento. Ainda, destaca que estes
ocorrem em basicamente dois espacos, a saber: em casa, a beira do fogo doméstico (tata ypy-
pe), no qual pela manha os sonhos sdao compartilhados e refletidos e, a partir disso, planeja-se
as atividades cotidianas; e no patio (oka-pe) da moradia, no qual os modos e comportamentos
especificos da familia sdo externalizados e demonstrados pelas criangas, sempre sob o
monitoramento dos pais e avos, a fim de repreender qualquer comportamento considerado
inadequado.

Desse modo, as criangas sdo educadas e aprendem a partir da pratica e dos sentidos
fisicos que vao sendo agucgados ao ver, ouvir, tanto no espaco externo quanto interno da casa
(Tonico Benites, 2009). Além disso, a questdo da territorialidade Kaiowa — e a relagcdo que
estabelecem com os seus tekoha — tem papel importante na educacéo tradicional Kaiowa, uma
vez que as atividades cotidianas se constituem como parte importante dessa Pedagogia Kaiowa3,
tal como nas atividades realizadas na roga.

Na roca € ensinado como e o que é plantar, em que época, levando em consideracéo
o clima local, previsdo do tempo, a fase da lua, direcdo do vento etc. Na margem do
corrego, lagoas e rios, aprendem como se deve ter boa interacdo, respeitosa, com os
donos dos seres que vivem nas aguas (yjara), para liberar seus rymba (os seres de sua
posse), para ndo espantar os peixes, ndo podendo ser chamado nenhum ser que vive

nas aguas antes de ir e durante a pescaria. Da mesma forma, em relacdo a cacada, é
fundamental compreender em que momento se pode cacar e é preciso saber se
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comportar bem com os donos dos animais, que vivem nos campos e has matas.
Durante a cagada, aprendem a néo conversar sobre animais, sobretudo quais e quantos
cacar (e pescar)” (Tonico Benites, 2009, p. 67).

Nesse sentido, no processo de educacao tradicional Kaiowa, o aprendizado se da sempre
de maneira aplicada: ouvindo, fazendo, falando etc.
As criancas, desta maneira, estdo sempre aprendendo na pratica, seja ouvindo as
histérias sagradas e as experiéncias e os saberes comprovados dos antepassados, seja
aprendendo os saberes produzidos no presente, participando na organizacdo dos
rituais e nos afazeres diérios. Na l6gica educativa dos Kaiow4, o ensino-aprendizagem
¢ algo que ocorre continuamente e de modo contextualizado. Dessa forma, as criangas

aprendem como devem viver e se comportar de acordo com o modo de ser e viver de
cada familia extensa (Tonico Benites, 2009, p. 72).

No que diz respeito as relagdes interculturais com os ndo indigenas (karai), as criancas
sdo educadas para respeitar a cultura desse outro, por vezes sendo utilizado um tipo de
“amendrontamento”, sendo inclusive, motivo para brincadeira, no qual os pais da crianca e
irmdos ameacam jocosamente a da-la para algum néo indigena (Tonico Benites, 2009).

Assim, as criancgas sdo educadas, sobretudo, por meio dos rituais proprios dos Kaiowa.
Os estilos de comportamento especificos — teko laja — de cada familia sdo transmitidos de
maneira ritualistica em eventos religiosos, de maneira repetitiva, para que assim, as criangas
aprendam a ler e interpretar o(s) mundo(s) Kaiowa (Tonico Benites, 2009).

Outrossim, o teko laja enquanto multiplicidade, vai além dos estilos comportamentais
de cada familia. O “problema” da intensificagdo do contato com o “outro” (no qual também
inclui-se o karai) tambeém é que se multiplicam os modos de ser. Dentro dessa multiplicidade
h& muitas possibilidades: desde o discurso voltado para as praticas tradicionais, bem como
discursos sobre arrendamento de terras indigenas. Em contrapartida, isso também tem como
efeito 0 engajamento das parentelas e liderangas Kaiowa e Guarani na constituicao das relaces
politicas atuais, as quais sdo vincadas pela “intensifica¢do e proximidade das tecnologias,

saberes e poderes vindos dos brancos — karai reko kwera” (Cariaga, 2021).

2.3 Educacéo Escolar Indigena entre os Kaiowa e Guarani e 0os impactos da escolarizagio

Segundo Tonico Benites (2009), entre os anos de 1915 e 1928 foram delimitados 8
diminutas Aldeias/Postos Indigenas para aglutinar todas as familias extensas Kaiowa, 0 que,
por si, ja acarreta problemas das mais variadas ordens, sobretudo educacional e cultural, uma

vez que cada familia possuia, até entdo formas singulares de viver e ocupar o territorio.
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Com a criagéo dos Postos e Aldeias, o primeiro modelo de educacéo escolar que se teve
foi 0 que era composto pelos conhecimentos ndo indigenas (diga-se conhecimentos ocidentais).

Era um modelo que seguia a l6gica integracionista e de catequizacdo dos Kaiowa.

Através da educagdo escolar, buscava insistentemente interferir no processo proprio
de ensino e aprendizagens dos Kaiowd, numa ideologia etnocéntrica e discriminante.
Sendo assim, comecou-se a ensinar aos indigenas como melhor opcdo de vida os
modos de ser e de viver do povo colonizador, visando convencé-los a e se integrar a
sociedade nacional (Tonico Benites, 2009, p. 73).

Com a grande maioria dos professores sendo composta por ndo indigenas e
missionarios, 0s processos educativos ocorriam de modo a ndo levar em conta as
especificidades dos estilos e comportamentos proprios de cada familia Kaiowa, tratando a
educacéo escolar de forma homogeneizante, em termos de conhecimentos.

Ha de se destacar que o sistema educacional (a educacao escolar) foi consistentemente
introduzido com a intengdo de promover o estilo de vida e a educacdo de povos ocidentais,
incorporando conceitos como higiene, vestuario, comportamento, estruturacdo da vida escolar
e religido, muitas vezes em detrimento das tradices de conhecimento e dos processos
educacionais nativos dos povos indigenas.

Um dos impactos da escola nas familias Kaiowa foi justamente o fato de que alunos de
diversas familias extensas ficavam juntos em uma mesma sala e tinham acesso a um curriculo
totalmente desconexo com 0s processos proprios de ensino e aprendizagem, tanto dos povos
indigenas de forma geral, como nas especificidades de cada familia — os seus teko laja.

Essas praticas, em ultima andlise, ocorriam fora do contexto social e geogréafico (seus
tekoha) das familias Kaiowa de origem dos alunos, influenciando o controle moral e
educacional da cultura Kaiowa. Consequentemente, as atividades educacionais da escola
exerciam um impacto significativo no processo de ensino-aprendizagem dentro de cada familia
Kaiowd, uma vez que na escola, as criancas e adolescentes passaram a ter contato intenso com
outros estilos comportamentais (teko laja) de diferentes familias extensas (Tonico Benites,
2009; Eliel Benites, 2014). Dito de outro modo, “[...] a sala de aula passou a propiciar um
contato direto e mais frequente entre as criangas e jovens de familias distintas, o que antes
ocorria esporadicamente, de forma diferente, por ocasido dos rituais religiosos ¢ profanos”
(Tonico Benites, 2009, p. 78).

Por ndo se adaptarem ao modelo integracionista e catequizador da escola, as criangas
Kaiowa acabavam abandonando esse tipo de educagdo. Sendo submetidos a punices fisicas,
inclusive, os processos de aprender a ler e escrever tornavam-se mais dificeis ainda (Tonico
Benites, 2009).
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Nas interpretacfes Kaiowa sobre a escola, esta era concebida como uma forma de
transmissdo do conhecimento entre os karai, sobretudo por meio da escrita alfabética (ou
palavra escrita — kuatia ie 'é) no papel (kuatia), o que, na 6tica Kaiowa era compreendido como
“palavra do papel” (kuatia 7ie ’é). “Nesse contexto de contato frequente com os saberes escritos
(kuatia arandu), algumas familias entenderam que aprender a ler e escrever seria importante
porque viam a relevancia do papel” (Tonico Benites, 2009, p. 75).

Durante os contatos que ocorreram desde o trabalho dos Kaiowa nos ervais — o changa
— observava-se que o0s ndo indigenas anotavam frequentemente coisas, utilizando-se de papel e
caneta. Do mesmo modo, o contato com agentes do SPI e missionarios também proporcionava
que os Kaiowa observassem a relacdo dos karai com a escrita alfabética. Nesse contexto, 0s
Kaiowa inferiam que “essas pessoas karai faziam o papel falar (morie’é kuatia) e a0 mesmo
tempo registravam qualquer acontecimento e fala no papel (japo kuatia 7ie ¢), por isso, algumas
familias kaiowa ficavam admiradas e curiosas” (Tonico Benites, 2009, p. 75).

Diante dos eventos enigmaticos, os Kaiowa buscaram compreender o poder do
conhecimento escrito dos ndo indigenas (karai kuatia 7ie’é). Eles reconheceram que para
entender o modo de pensamento e expressdo escrita dos ndo indigenas, precisariam dominar 0s
segredos dos conhecimentos transmitidos por meio do “papel que fala” (Tonico Benites, 2009;
Eliel Benites, 2014).

No contexto das familias Kaiowa, Tonico Benites (2009) destaca que o fato de os
“capitaes” receberem inimeros materiais, tais como livros, biblias, revistas, documentos etc.
fez com que o dominio da leitura e escrita fosse algo a ser aprendido por eles. Dessa forma, as
liderancas das familias extensas passaram a colocar em pauta a discussao sobre 0 acesso a esses
instrumentos pelas criancas e jovens das familias, sobretudo para poder se apropriar desse
mecanismo tdo crucial na vida e na dindmica das relacGes entre 0os Kaiowa e 0s ndo indigenas.

N&o obstante, 0 dominio desses meios gerou um debate entre os Kaiowd, sobretudo
envolvendo as liderancas religiosas (fianderu) durante os eventos que reuniam varias pessoas
(rituais, assembleias (aty) etc.). Os mais radicais pontuavam que 0 acesso a esse tipo de
conhecimento fazia parte de uma cultura do Deus do ndo indigena, o karai jara arandu,
“sobretudo faziam parte do modo e ser ¢ viver de karia jara arandu” (Tonico Benites, 2009, p.
76).

Logo também foi percebido que a educacdo escolar e o dominio da leitura e escrita
alfabética seriam importantes e que poderiam ajudar a buscar solu¢bes para os problemas
oriundos do contato com os ndo indigenas. No entanto, esse tipo de educacdo ndo poderia ser

feito pela familia, isto €, “pelo tamdi (av0), jaryi (avd), pais, maes, no seio de propria familia
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extensa, conforme a logica tradicional de educacdo kaiowa” (Tonico Benites, 2009, p. 77).
Nessa ldgica, teria de se pensar em um outro tipo de educacdo a ser construido.

Na vida nas reservas, a escola, enquanto institui¢ao, afeta diretamente as relagdes sociais
estabelecidas naquele espaco — bem como outros cargos, como o de “capitdo” —, uma vez que
ao ocupa-la, os integrantes das familias extensas t€ém acesso a outros bens materiais, assim como

o trabalho assalariado.

PR

De fato, em toda aldeia os cargos de “capitdo”, professor, diretor e coordenador da
escola indigena ¢ agente de satide passaram a ser alvo de disputa entre as familias,
pois o cargo significa acesso a bens materiais e poder, o que leva muitos capitées a
permanecerem no cargo a qualquer custo, realizando, inclusive, atos violentos
variados contra seus concorrentes (Tonico Benites, 2009, p. 48).

Frente & pressdo e a nova situa¢do complexa, as familias residentes nas reservas optaram
por permitir que seus jovens participassem das atividades educacionais promovidas e
administradas pelos missionarios. Como resultado, lideres de certas familias extensas,
interessados na educagdo formal, enfrentaram uma situacdo preocupante, até entdo inédita no
processo de transmissdo de conhecimento entre os Kaiowa. Eram as criangas e jovens que iam
para a escola e seriam ensinados por professores karai, que ndo eram o0s mais idosos.

No entanto, a educacdo escolar promovida pelos missionarios ndo se alinhava aos
processos educativos tradicionais dos Kaiow4d, que tinham seus comportamentos “inadequados”
inibidos por punicdes severas.

O comportamento dos professores envolvia ainda com frequéncia a puni¢do rigorosa
das criangas que ndo se comportavam de acordo com 0s preceitos morais da escola e
dos missionarios. Como nem todos os professores falavam o guarani, havia ainda uma
outra grande dificuldade para as criancas: a lingua. Os professores ministravam a aula
em voz alta e o tempo todo gritavam na lingua portuguesa. Muitas vezes as criangas

ndo entendiam algumas frases e eram obrigadas a repeti-las varias vezes, criando-se
um clima de pavor entre elas” (Tonico Benites, 2009, p. 79).

Um ponto importante a respeito da escola na interpretacdo das familias Kaiowé é que
esse era um assunto que gerava posicdes distintas. De um lado, algumas familias consideravam
gue a escola deveria ensinar as criangas apenas a ler e a escrever, ndo devendo ensinar aspectos
da vida vivida por elas, ficando isso a cargo da educacdo tradicional Kaiowa.

De outro lado, havia familias que eram totalmente contrarias a educacao escolar, uma
vez que entendiam que ao mandarem seus filhos para a escola, eles aprendiam valores negativos
acerca dos modos de ser e viver (teko laja vai). No entanto, 0s missionarios e outros agentes do
Estado pressionavam as familias para que mandassem as criangas para a escola

compulsoriamente (Tonico Benites, 2009; Eliel Benites, 2014).
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Ainda nesse contexto de transformacdes nos modos de ser Kaiowéa e Guarani por meio
da escola, Lescano e Medeiros (2019) relatam que os mais velhos entre os Kaiowa expressam
criticas a escola, especialmente pela educacdo escolar ao confrontar regimes da educacdo
tradicional kaiowa. Um exemplo — segundo os interlocutores com quem 0s autores conversaram
— sdo disciplinas escolares como “Educagdo Fisica” que impdem as meninas a participagdo em
atividades como jogar bola, consideradas inadequadas por confrontarem aspectos culturais que
regulam os comportamentos e 0s papéis de género entre homens e mulheres kaiowa. Também
é motivo de preocupacdo o ensino de contetdos como o estudo do corpo humano na disciplina
de “Ciéncias”, que, segundo os mais velhos, ocorre antes do momento considerado apropriado
dentro da logica cultural do grupo.

Durante a década de 1990, o modelo de educacao escolar que chegava aos Kaiowa foi
discutido intensamente pelas familias, com o apoio de organizacdes indigenistas nao-
governamentais, como o CIMI, a Comissdo Pré-indios, académicos interessados na tematica
indigena etc. A intencdo era refletir sobre as praticas escolares vigentes, a fim de distinguir as
especificidades de uma EEI e a educacéo escolar ndo indigena.

A despeito de haver uma primeira grande mudanca (qual seja: a contratagdo apenas de
professores indigenas), o modelo de educacdo escolar ainda era o do ndo indigena. “A diferenga
era que esses primeiros professores indigenas pertenciam a uma familia da sua prépria reserva
ou proveniente de outra aldeia” (Tonico Benites, 2009, p. 83).

Havia casos em que esse professor era enviado pela FUNAI e a Missdo para outra
reserva, em que ndo se encontrava nenhum parente, ele permanecendo vinculado
somente aos missionarios, “capitdo” e chefe de posto da FUNAL além de permanecer
sob o controle da secretaria da educacdo da prefeitura. [...] De fato, eles ajudaram
pouco a diminuir o problema de evaséo escolar e os problemas antigos da escola

permaneceram. Portanto, as dificuldades em aprender a ler e escrever bem, ou seja,
“fazer falar o papel” continuaram as mesmas (Tonico Benites, 2009, p. 83).

A possibilidade de contratar exclusivamente professores indigenas, embora nao
resolvesse todos os problemas da educagdo escolar, foi conquistada por meio da luta e da
articulacdo do movimento indigena organizado, particularmente dos Kaiowa. Reunidos em
grandes assembleias (aty guasu), eles organizavam suas demandas relacionadas aos desafios
enfrentados pelas familias, especialmente em relacdo a luta pela terra e aos conflitos com
fazendeiros.

Entre essas demandas, surgiu a necessidade de dominio de leitura e escrita alfabética,
uma habilidade que a educacdo formal oferecia para “dar voz ao papel”. No entanto, a
solicitacdo por professores indigenas encontrava obstaculos devido a problemas com o Estado

e as leis em vigor.
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As autoridades publicas contrapunham, argumentando as restrigdes impostas pela
legislac&o: os professores necessitavam de formagao profissional e ndo podiam ser leigos?®. As
prefeituras propunham enviar professores ndo indigenas formados. No entanto, as liderancas
passaram a rejeitar a presenca de professores ndo indigenas, especialmente nas terras em disputa
(ndo demarcadas oficialmente).

Nesse novo paradigma de projeto de educacdo escolar indigena para os Kaiowa, o CIMI
teve um papel importante. Tonico Benites (2009) destaca que a partir da década de 1990 este
orgdo incentivou novas experiéncia em torno da escola para os Kaiowd, propondo desde
questdes relativas a infraestrutura da escola, até a contratagdo temporaria de professores Kaiowé
e a producdo de alguns materiais didaticos escritos em Guarani.

Juntamente com o CIMI, liderancas Kaiowa comecaram a pressionar as agéncias
publicas para ndo somente contratar professores indigenas oriundos das comunidades, como
também, a exigir formacdo em segundo grau, ou ensino médio diferenciado, de modo a dar
conta gque 0s egressos atuassem no magisteério.

Diante dessa pressdo, em 1999, os Kaiowa conseguiram implementar um curso de
formacdo especifico, tendo o apoio de pesquisadores da temética indigena e 6rgdos nao
governamentais, como o CIMI. Assim, surge o Projeto Ara Vera (que em Guarani significa
“tempo iluminado™).

Devido as pressées do movimento indigena no estado, foi aprovado para implementacéo
um curso que havia sido elaborado e discutido por mais de 10 anos, em colabora¢do com
pesquisadores da area de educagédo indigena, antropdlogos etc. denominado “Projeto Ara Vera”
(Tempo lluminado). Esse curso tinha como objetivo introduzir um modelo de ensino
diferenciado para os Kaiowa e Guarani de Mato Grosso do Sul, dando continuidade as
iniciativas iniciadas pelo CIMI anos antes.

O projeto “Ara Vera” teve inicio em 1999 ¢ era destinado a capacitagdo especifica de
professores do Ensino Médio que ja estavam em exercicio. Foi organizado pela Secretaria
Estadual de Educacdo do Mato Grosso do Sul, em parceria com 0s municipios, a Universidade
Catolica Dom Bosco (UCDB) e a Universidade Federal de Mato Grosso do Sul (UFMS)
(Tonico Benites, 2009).

29 O termo “professor leigo” diz respeito aqueles que lecionavam nos anos iniciais do Ensino Fundamental e nio
possuiam formacdo especifica de nivel médio, como a modalidade normal (anteriormente conhecida como
Magistério).
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Em trés anos, o Projeto formou 80 (oitenta) Kaiowéa e Guarani, possibilitando o acesso
desses professores-indigenas (ou indigenas-professores) a conhecimentos ndo indigenas a
serem ensinados na escola, esta como um espaco de fronteira (Tassinari, 2001).

Diante desses avancgos, em 2007, a Universidade Federal da Grande Dourados (UFGD),
em parceria com os professores e liderangas Kaiowé e Guarani conseguiram criar um curso
especifico para a formagdo de professores indigenas Kaiowa e Guarani, intitulado “Teko
Arandu” e, mais tarde, a criagdo de uma Faculdade Indigena na estrutura da mesma
universidade.

Além disso, a escolarizag¢do virou um requisito importante para que um Kaiowa possa
chegar ao cargo de “capitdo”, uma vez que este estabelece contato com agentes nao indigenas
e media relacdes dentro e fora das aldeias. Apesar de haver exce¢des, a “maioria dos capitaes
das aldeias e terras recuperadas € um kaiowa escolarizado e/ou professor, que ocupa uma fungédo
multipla”. Nesse sentido, nota-se um impacto direto nas formas de organizacao dos Kaiowa por
meio da escola e sua gama de elementos. A igreja também, juntamente com a escola, promoveu,
historicamente, impacto sobre os modos de vida dos Kaiowa.

No entanto,

no contexto atual hd um amplo conjunto de possibilidades a disposicao das familias
Ava Kaiowa, sendo possivel encontrar tanto familias ligadas as escolas e diversas

igrejas (como preshiteriana, pentecostal) quanto aquelas subordinadas as praticas
desenvolvidas pelos xamas (Tonico Benites, 2009, p. 92).

A despeito da maioria dos mais velhos perceberem essa situagdo como problematica, a
diversidade de ser e o estilo (teko laja) ndo resultam na fragmentacdo da unidade étnica do
grupo, nem na tendéncia de deixar uma ou outra maneira de ser. Nota-se que as demandas dos
Kaiowd, que por vezes criam oposicdes entre grupos e familias, acabam por assegurar a
autonomia de cada uma delas, permitindo que articulem todos esses elementos combinados.
Isso constitui uma caracteristica importante desse tipo especifico de organizacdo social e
politica.

Um elemento bastante importante acerca dos impactos da escola nos modos de vida
Kaiowa ao salientar que a despeito dos efeitos da escola na vida vivida por eles, a educacédo
tradicional Kaiowa nédo é dependente da escola para ser ensinada por meio de uma educagéo
escolar. Em linhas gerais, pode-se dizer que para a “cultura” (com aspas) seja ¢ ensinada, a
escola ndo ¢ fator essencial. Dito de outro modo, “para ser Ava Kaiowa, as criangas aprendem

vivendo com os parentes, educadores exclusivos da familia” (Tonico Benites, 2009, p. 93).
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Cada familia Kaiowa ¢ uma institui¢do que abriga diversos educadores “exclusivos”,
encarregados de transmitir suas tradices as criangas, compartilhando entre 0s membros mais
jovens o modo de vida e os valores da familia (teko laja). Nessa logica, seria errdneo sugerir
gue uma instituicdo burocratica externa a essas familias, como o sistema educacional
padronizado oferecido pelo Estado, possa substituir esse papel educativo de cada familia.

Nesse contexto, entre 0s modos de ser e viver antigos (teko ymanguare) e o0 modo de
vida atual (teko pyahu), existem tanto elementos de continuidade quanto de mudanga. 1sso ndo
implica, no entanto, que os Kaiowéa e Guarani tenham deixado de ser indigenas, mas sim que
cada familia constroi seu perfil e estilo especifico (teko laja kuera) em um espaco e tempo
diferentes.

Tonico Benites (2009, p. 93) chama a atengao para a “atualizagio da tradi¢ao”, uma vez
que para os Kaiowa viver a partir do modo ndo indigena de ser e viver ndo faz parte dos seus
intentos, “assim como voltar a0 modo de ser antigo, uma vez que os Kaiowa se adaptam
continuamente as condigdes do presente, o que faz deles pessoas e familias contemporaneas, e
ndo mera reminiscéncia do passado”.

Por meio de trabalhos como os de Tonico Benites (2009), Eliel Benites (2014) é notorio
que o modelo de escola integracionista foi implementado nas reservas com o objetivo claro de
atender aos interesses dos colonizadores, que estavam envolvidos na expansdo de fazendas e
cidades no atual estado de Mato Grosso do Sul. Essa abordagem de escolas integracionistas s6
comecou a ser desafiada e parcialmente questionada com a promulgacao da nova Constituicdo
Federal, em 1988, por meio de forte reivindicacdo dos movimentos indigenas para a garantia
de direitos.

N&o obstante, embora haja uma gama de interpretacdes dos impactos e do significado
da escola para os Kaiowa, fato é que é consenso que até aquele momento o modelo de educacgao
escolar ofertado era insuficiente para dar conta das concepgdes e modos de vida e educacéo dos
Kaiowa, das familias extensas que vivem no estado de Mato Grosso do Sul.

As narragdes de liderancas de familias de diversas aldeias de MS permitem afirmar
que as atividades pedagogicas diferenciadas das escolas indigenas, como rituais
profanos e religiosos Kaiowd, sdo comentadas e dividem a opinido e posicao entre as
liderangas dessas familias. Algumas destas atividades escolares sdo entendidas pelos
integrantes da maioria das familias como ensino caricato e instavel, cujo efeito é
insuficiente ainda para valorizar aspectos culturais dos Kaiowa; consideram que ndo

atendem adequadamente as demandas atuais e 0s interesses reais de cada familia e dos
alunos (Tonico Benites, 2009, p. 97).

Nas interpretacdes das familias Kaiow4, a escola € vista como uma instituicdo externa,

considerada complementar a sua propria educacao, que é verdadeiramente diferenciada. Ndo é
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encarada como algo destinado a ensinar-lhes um modelo de vida ideal, como algumas praticas
sugerem.

Sua fungdo ndo é apenas instruir as criancas interessadas a ler, escrever e fazer calculos.
Em outras palavras, a escola pode ser vista como um espaco para lidar com as alteridades (Cohn,
2016; Tassinari; Cohn, 2012; Tonico Benites, 2009; Eliel Benites, 2014). Ndo obstante, ha
diversos desafios postos a educacdo escolar, visto que as criancas Kaiowa, por exemplo,
“circulam entre dois sistemas de educacao distintos e dessa ambivaléncia emerge uma disputa
continua entre familias Kaiowa e escola pela educagdo das criangas” (Tonico Benites, 2009, p.
97).

No ambito de cada familia extensa, as criancas estdo constantemente aprendendo por
meio da pratica, seja ouvindo as historias sagradas, as experiéncias e conhecimentos dos
antepassados, seja aprendendo os conhecimentos produzidos no presente, ao participar da
organizacao dos rituais e das tarefas cotidianas. Assim, a aprendizagem é um processo continuo
e contextualizado, que claramente ndo se limita a educagé&o escolar.

Cabe destacar que entre os grupos de familias extensas que veem valor na escola, ha um
consenso em manter sua identidade étnica exclusiva (Ore Ava Kaiowa reko), produzindo,
reproduzindo e transmitindo os conhecimentos e as técnicas que produzem. Porém, essas
familias esperam da escola conhecimentos praticos e ferramentas adequadas para usarem como
instrumentos de luta. O objetivo mais desejado e solicitado é “dar voz ao papel” (morie e kuatia)
e “tirar palavras do papel” (japo kuatia rie’é) (Tonico Benites, 2009).

Uma vez que o jovem Kaiowa consiga “fazer falar o papel” nas séries iniciais, ¢
preciso ainda continuar estudando nas cidades, distante da familia e da aldeia, isto

implicando um afastamento. Por isso, a maioria das pessoas ndo continua seus
estudos, no que ficam frustrados (Tonico Benites, 2009, p. 99).

Dessa forma, percebe-se que a escola indigena nas aldeias deveria — idealmente —
responder as necessidades reais das familias interessadas, em vez de simplesmente fazer uma
transposicao dos elementos culturais apropriados e (res)significados pelos Kaiowa. Igualmente,
deve estar comprometida com a diversidade de formas de ser e viver de cada familia extensa
contemporanea, promovendo o conceito de Ava kuera reko reta (modo de ser multiplo) (Tonico
Benites, 2009).

2.3.Educacdo Escolar Indigena entre os Kaiowa e Guarani e 0s impactos da escolarizagéo
Como mencionado anteriormente, o conceito de educagdo possui uma gama de

perspectivas pelas quais é atravessado. Emile Durkheim (1858-1917), traz uma concepgao de
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educacdo muito atrelada a preparacdo das geracdes futuras para a inser¢do na vida social do
grupo ao qual se pertence (Durkheim, 1978).

Este autor enfatiza que a concepcdo de educacdo que ele adota refere-se a acdo social
que os seres humanos exercem sobre outros seres humanos. Partindo desse contexto, ele destaca
que a interagdo entre individuos de uma mesma faixa etéria é distinta daquela que os adultos
exercem sobre os individuos mais jovens. 1sso significa que a concepcao de educacao, para ele,
estd ligada a preparacdo das geracOes atuais para a vida social, realizada pelas geracoes
anteriores (Durkheim, 1978).

No contexto dos Kaiowé e Guarani, a educagdo perpassa diretamente por diversas
esferas da vida social, especialmente no que diz respeito a propria organizacdo social go grupo.
Conforme ja mencionado em se¢des anteriores, a organizacdo social dos Kaiowa e Guarani
fundamenta-se na familia extensa — te’yi —, isto €, uma parentela constituida ndo apenas pela
familia nuclear (pai, mae, irmdos). Sua composicdo abarca outras relacbes de parentesco
(tios/tias, avOs/avls, cunhado/cunhada, sogro/sogra, genro/nora etc.) (Pereira, 1999; Tonico
Benites, 2009).

Essa organizacao social Kaiowa e Guarani est diretamente associada a maneira como
a territorialidade do grupo € produzida, que nesse caso, pode ser sintetizada por meio da nogao
de tekoha. E neste espaco que os formas de educac&o tradicional kaiowa s&o produzidas, por
meio de praticas educativas baseadas no convivio, conversas, no “aprender fazendo”, sempre
considerando seus proprios regimes de producdo de conhecimento, sendo transmitidos de
acordo com a idade, sexo, posi¢éo social dentro do grupo etc.

Eliel Benites (2014) destaca que o termo “educagdo” para os Kaiowa e Guarani ¢
denominado 7iembo e, que em uma traducdo aproximada, pode ser compreendido da seguinte
forma: “fie” — significando “nds”, como uma autoafirmagao; “mbo”, como a parte do corpo que
aponta para uma dire¢do; e “@” como sendo uma espécie de “abreviagdo” do conceito “7ie’e”
(que significa palavra e/ou alma, a depender do contexto). Nesse sentido, fiembo’e seria a
“construgdo do proprio caminho a partir das possibilidades dadas pelo contexto, através da
palavra” (Eliel Benites, 2014, p. 69).

Nessa ldgica, a educacdo tradicional kaiowa e guarani tem na dimenséo espiritual um
peso importante, uma vez que a crianga, ao nascer, deve ter suas raizes fixadas espiritualmente.
No ambito da familia extensa, é no fogo familiar - che ypyky kuéra — unidade minima da
parentela, que se comeca formar a identidade da crianca kaiowa, da transmissdo do estilo
comportamental especifico de cada familia — teko laja —, da educacéo pelo corpo (alimentacéo,
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pinturas corporais etc.), bem como a transmisséo de conhecimentos tradicionais (Pereira, 1999;
Tonico Benites, 2009, Eliel Benites, 2014).

Igualmente, na visdo Kaiowa e Guarani, a educacdo tradicional e a formacgdo da
identidade estdo intrinsecamente ligadas ao territério, isto é, ao tekoha. O territério e a
identidade se co-constroem, dependendo um do outro, numa relagdo fundamentada na
espiritualidade. A educacao tradicional é entendida como uma forma de educacéo espiritual que
molda o sujeito Kaiowa e Guarani, conectando-o tanto ao mundo fisico quanto ao espiritual
(Tonico Benites, 2009; Eliel Benites, 2014).

Diante dessa acep¢do da nocdo de educacdo para os Kaiowa e Guarani, nota-se uma
distincdo abissal entre o modelo de educacdo indigena e a educacdo ndo indigena, marcada
especialmente pelo modelo de educacéo escolar. Dessa forma, ao pensarmos a introducdo do
modelo de educacdo escolar em contexto indigena, tem-se um forte impacto nos modos de
educacdo tradicional — neste caso, entre os Kaiowéa e Guarani.

A escola € uma instituicdo ocidental (e colonial) que funciona como um locus no qual
0s conhecimentos — hegemdnicos e considerados “universais” — acumulados pela humanidade
sdo transmitidos. No contexto da invasdo das Américas, em especial, da América Latina, foi
fortemente utilizada como “ponta de lanca do colonialismo” (Luciano, 2011, 2019; Aguilera
Urquiza, 2010), a fim de sobrepor o modelo de educacdo tradicional indigena, além de
contribuir nos processos de “domesticagao” e “civilizagdo” dessas populagoes.

A questdo politica no contexto das aldeias tem a escola como uma institui¢do participe
e importante nesse debate. Devido a introducdo do sistema de “eleicdo” para o cargo de
“capitdo”, introduzido pela Funai nas aldeias Kaiow4, a permanéncia de um ou outro “capitdo”
impacta diretamente a administracdo e dindmica da escola, uma vez que “este cargo ¢
importante para manutengdo de parentes nos cargos publicos assalariados, como professores,

diretor, coordenador da ‘escola indigena’”, entre outros (Tonico Benites, 2009, p. 65).

~ 9

O cargo de “capitdo” ¢ entendido pelos indigenas como um meio para beneficiar os
integrantes de sua propria familia, indicando os integrantes de seu grupo macro-
familiar e os seus aliados para os diversos cargos assalariados. Isso além de assumir
um poder politico deliberativo, reconhecido oficialmente pelos 6rgdos publicos
(municipal, estadual e federal). A familia de capitdo, desde a introdugao deste cargo
na aldeia, passa a ter mais beneficios e vantagens em relacdo as outras familias,
alimentando, portanto, seus rivais politicos (Tonico Benites, 2009, p. 65).

Cariaga (2016) chama a atengao para o papel que a escola — enquanto institui¢do — ocupa
nas relagdes entre os Kaiowa e Guarani em Te’yikue, sobretudo em se tratando da vida politica.

Segundo este antropologo: “a vida na reserva ndo ¢ somente marcada por um discurso de
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desvalorizac¢ao das condig¢des atuais de vida, pois quem dirige a vida politica da instituicdo que
mais concentra prestigio, a escola, sdo os Kaiowa, o que assegura projegdes politicas e
econdmicas” (Cariaga, 2016, p. 92).

Os impactos produzidos pela escola (enquanto empreendimento colonial portugués
(Luciano, 2011) se ddo ndo na esfera geral da “cultura” (com aspas) (Carneiro da Cunha, 2009)
Kaiow4, mas sim, no contexto das familias extensas, as quais sdo relativamente autonomas —
em um contexto de educagao tradicional — dentre si.

Tonico Benites (2009, p. 21) comenta que

A introdugdo e interferéncia da escola e outras politicas publicas indigenistas nas
aldeias tem causado impacto exatamente sobre as familias e ndo sobre a totalidade de
uma “comunidade indigena” e/ou “cultura kaiowa” genérica e indefinida, como os
agentes do Estado de modo geral e algumas ONGs entendem e estigmatizam as
familias indigenas. [...] as familias kaiowa concebem e interpretam os significados da
realidade cotidiana por elas vividos conforme a sua propria tradi¢do de conhecimento,
a partir da qual desenvolvem as explicacdes e planejam a suas a¢des neste contexto
historico de relagdes com os ndo-indios (karai). [...] Os grupos ndo abandonaram sua

visdo de mundo, os seus conhecimentos religiosos, crengas ¢ seus valores e modo de
interpretar a vida e a morte dos seus membros.

O contato com os ndo indigenas fez com que as familias Kaiowd adotassem estratégias
distintas entre si, a fim de lidar com o avanco dos regimes coloniais — e de colonizagdo — nos
quais foram submetidos. Uma delas foi a ocupacdo de espacos institucionais, bem como as
dindmicas referentes a estes. Um exemplo disso sdo os cargos publicos nessas instituigdes:
professor, diretor escolar, agente de satde etc.

E inegavel o papel que escola teve e — tem — no processo de etnocidio das sociedades
indigenas, tal como foi 0 seu processo de inser¢do no contexto dos Kaiowa e Guarani. Desse
modo, suas subjetividades

[...] foram produzidas no embate entre os seus saberes, considerados legitimos em sua
cultura, e as a¢des colonizadoras que, no intuito de civilizar, promoveram a imposicao
de valores, de conhecimentos, de espiritualidade/ancestralidade, concepc¢des de

mundo e do bem viver, opostos ao jeito de ser e de viver dos povos indigenas (Eliel
Benites, 2014, p. 71).

Esse cenario s6 comeca a ganhar novas perspectivas ap6s a Constituicdo Federal de
1988, que assegura 0s povos indigenas como sujeitos permanentes da sociedade brasileira, bem
como uma desconstrucdo de paradigmas educacionais no ambito da EEI totalmente
assimilacionistas.

Um exemplo dos desdobramentos pos-constituigdo foi a criagao da categoria “escola

indigena”, por meio da Resolugdao CEB n° 03, de 1999 (Brasil, 1999), a qual “contribuiu para a
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efetiva consolidacdo das experiéncias de educacdo diferenciada em andamento e permitiu o
reconhecimento das escolas das aldeias” (Tassinari, 2008, p. 234).

Nessa concepgdo, com a ressignificacdo da escola, agora pensada em uma outra logica,
garantindo acesso aos conhecimentos da sociedade ndo indigena, ao passo que assegura suas
especificidades culturais, bem como seus sistemas de conhecimentos, tem-se uma perspectiva
mais otimista dos processos de escolarizacdo de povos indigenas.

O professor indigena, nesse novo contexto, passa a ser um agente importante, pois € ele
guem ird articular o processo de intermediacdo de saberes, isto €, de conhecimentos tradicionais
e conhecimentos escolares.

Assim, a EEI, liderada pelos professores Kaiowa e Guarani, € concebida como um
espaco de continua (re)construcdo e experimentacdo de seus proprios processos de ensino e
aprendizagem. E um ambiente onde podem encontrar a alteridade a partir de suas proprias
l6gicas e, simultaneamente, utiliza-la em suas lutas contra a opresséo da sociedade envolvente,
em um esfor¢o para garantir a sobrevivéncia de seus saberes e fazeres.

Essa luta por uma EEI que atenda ao carater de educacao diferenciada esta relacionada
diretamente com o historico de implementacao da escola e os efeitos que ela produz no sistema
de educacéo tradicional Kaiowa.

No caso da Reserva Indigena Te’yikue, Cariaga (2012) comenta que a escola se tornou
um espaco importante de socializacdo para as criangas Kaiowa e Guarani. Nao obstante, hd uma
constante tenséo entre “choque cultural” do “teko ymaguare” (modo de ser tradicional) e o
“teko pyahu” (modo de ser moderno). Assim, o dilema que se coloca trata-se da educagéo
escolar que tenta incorporar elementos culturais Kaiowa, ao passo que também impde valores,
conhecimentos, modos de ser etc. exdgenos. 1sso, em um primeiro momento, fragilizou os
modos de ser Kaiowa e Guarani.

De acordo com Eliel Benites (2014, p. 75),

Com a fragilidade do sistema de educacao tradicional kaiowa e guarani, a partir da
atuacdo da escola, na perspectiva da politica de integracdo e assimilacdo dos sujeitos
kaiowa e guarani na sociedade nacional, os mesmos utilizam estes espacos como
ferramenta para a subversdo dos paradigmas tradicionais que definem o ser Kaiowa e
Guarani. Assim, os curriculos protagonizados pelos indigenas nas escolas indigenas,
buscam modificar as pessoas, seus conceitos e visées de mundo, possibilitando a
emergéncia dos sistemas e valores tradicionais.

Ao se pensar a relacdo dos Kaiowa com a escola — entendendo esta como instituicdo
externa, que tem, em sua maior parte, uma base conhecimentos escolares ndo indigenas —, Eliel

Benites (2014, p. 52, grifos nossos) comenta que
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[...] os sujeitos indigenas buscam, na sua relagdo com o exterior, edificar varias
estruturas cognitivas para absorver outros conhecimentos e formas de ser. As
identidades se expressam a partir destas estruturas, construindo linguagens variadas,
pensamentos, visdes de mundo, conforme as diferentes relacdes que estabelecem com
0 entorno. Essas estruturas, nas linguas kaiowd e guarani, podem ser chamadas
de arandu rupa (arandu é conhecimento, rupa é ninho ou lugar de repouso), ou
seja, lugares onde repousam os conhecimentos, lugares onde as légicas se tornam
compreensiveis.

Nessa logica, a escola, para os Kaiowa, seria uma forma de se apropriar de elementos
externos aos modos de ser Kaiowa (fiande reko), pois seria o lugar no qual os conhecimentos e
I6gicas do modo de ser ndo indigena (karai reko) estariam situadas de maneira compreensivel
(isto é, um arandu rupa).

Além disso, considera-se que pensar a escola e a sua condicdo de ser [verbo] escola — e
nunca deixar de sé-la—faz com que a relacéo dos Kaiowé com ela esteja sempre em um vaiveém,
visto que a relacdo deles com o mundo nédo indigena é moldada por uma histéria prolongada de
estratégias de resisténcia, desenvolvidas a partir das experiéncias de representar o colonizador,
conforme suas proprias necessidades, interagindo com o mundo do “outro”, mas sempre
retornando ao seu proprio universo. Nessa dindmica, a identidade Kaiowd e Guarani
contemporanea é caracterizada por uma constante oscilacdo entre esses dois universos (Eliel
Benites, 2014; Tonico Benites, 2009).

N&o obstante, em virtude da influéncia do modelo de vida ocidental, os Kaiowa e
Guarani se veem confrontados com a necessidade de uma vida mais individualizada. A pressao
exercida pelo modelo de vida baseado na sociedade ocidentalizada deu origem ao Kaiowa e
Guarani consumidor (Eliel Benites, 2014).

Essas mudangas ocorrem devido a transformacao de sua economia tradicional, a perda
de seus tekoha e, por conseguinte, o enfraquecimento de suas préticas religiosas tradicionais.
Como resultado, as geracdes mais recentes estdo mais adaptadas a essa nova forma de ser e
viver, principalmente devido ao processo de escolarizacdo pelo qual passam.

Com a mudanga no panorama geral da realidade dos Kaiowa e Guarani, transformou-
se, também, o foco e as perspectivas de vida baseados nos valores tradicionais. A
organizacao interna foi se reajustando, nos aspectos politico, social e religioso, através
das demandas externas. Assim, as préaticas tradicionais e organizacgfes politicas se
ritualizam nos limiares dos enfrentamentos com os poderes hegemdnicos na
efetivacdo dos direitos garantidos. Ritualizamos as nossas praticas tradicionais, tendo

em vista demostrar a nossa diferenca frente a demanda externa (Eliel Benites, 2014,
p. 57).
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Dessa forma, todos esses processos ocorridos ao longo das ultimas décadas entre o0s
Kaiowé e Guarani impactaram os seus modos de vida tradicionais, inclusive, fazendo com que
as geracOes mais jovens se afastassem do fiane rekora (o verdadeiro jeito de ser).

No entanto, os Kaiowa e Guarani tem buscado alternativas a essa nova realidade,
sobretudo no que diz respeito as formas de habitar e viver em seus tekoha. Eliel Benites (2014,
p. 58) destaca que para 0 Seu povo, “viver na propria terra, com o nosso jeito de ser, tornou-se
‘arte de viver’”. Indo mais além, viver nos seus tekoha talvez seja nao so a “arte de viver”, mas

também, a “arte de adiar” o fim dos seus mundos (Krenak, 2019).
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3. EDUCACAO DIFERENCIADA NA ESCOLA NANDEJARA: LIMITES E
POTENCIALIDADES NA “ABERTURA PARA O OUTRO”

A nossa aldeia tem uma vida fiandere ko, e para ter a nossa vida, precisa de um lugar, é o
tekoha, e a nossa lingua fie’é; e é dai que nasce a cultura.

Prof. Eliezer Martins (1 Turma do Curso de Magistério Indigena Ara Ver4)

A escola Nandejara e a sua guaranizacao3® constituem um processo que se inicia desde
o final dos anos de 1990, com apoio de alguns professores da UCDB — em especial, do professor
Antonio Brand (1949-2012) — mas sendo dirigida e pensada por professores e professoras
Kaiowa e Guarani e toda a comunidade. Em outras palavras, uma escola sendo construida como
uma escola indigena atrelada ao seu projeto societario.

De acordo com o PPP da Escola Nandejara, o processo de implementacio da EEI no
contexto da aldeia Te’yikue inicia-se no comeco da década de 1960, ainda sob um modelo de
escola ou “educagdo para o indio” (Melid, 1979). A principio, a escolarizacdo destinava-se
apenas aos adultos, com a finalidade de ensinad-los a escrever, ler e comunicar na lingua
portuguesa. No ano de 1967, construiu-se a primeira escola, denominada José Bonifacio, uma
escola evangélica que fazia parte da chamada Missdo Caiud (ESCOLA MUNICIPAL
NANDEJARA POLO, 2018).

A partir do ano de 1970, a prefeitura municipal de Caarapd comeca a administrar a
educagdo escolar na aldeia Te’yikue, mas ainda tendo o acompanhamento da FUNAI. A esposa
do chefe de posto da FUNAI era quem ministrava as aulas, juntamente com outros professores
ndo indigenas que vinham do perimetro urbano. Devido a dificuldade de comunicagdo — dado
que os professores falavam apenas em lingua portuguesa e as criangas se comunicavam somente
em Guarani — os indices de reprovacdo eram muito elevados.

Um outro ponto importante, refere-se ao corpo de professores ndo indigenas que iam
trabalhar na aldeia. Motivados por questbes relacionadas a perseguicdes politicas, estes
professores iam trabalhar na aldeia como uma forma de “castigo”. No trabalho de Teresinha
Aparecida da Silva Batista (2005), tal questdo é mencionada por meio de um relato de uma de
suas interlocutoras que trabalhou durante 20 anos na aldeia Te’yikue:

Quando fui trabalhar na Reserva, ndo era porque eu queria. E que eu era adversaria
politica e eles me mandaram pra Ia como castigo para eu pedir as contas. Nao tinha

30 Compreendo tal conceito a partir de Cariaga (2021, p. 83, grifos do autor), que argumenta que “guaranizar ¢
uma forma de acdo politica que busca transformar as escolas indigenas em espacos de mediacao entre os modos
de existéncia e de conhecimento tradicionais (teko ymaguare) e modos de existéncia em aberto para os projetos de
futuro (teko pyahu)”.
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transporte de 6nibus, ou carro da prefeitura eu e as minhas colegas pegavamos carona,
nunca sabiamos como chegar no trabalho e muito menos que horas ou como
retornariamos para casa, passamos por muitas dificuldades, mas ndo pedimos
demissdo. Eu pensava, eles passam e eu continuo aqui, pois sou efetiva, isso me dava
forgas para continuar lutando (Batista, 2005, p. 74).

Os conteddos curriculares ndo consideravam nenhum tipo de especificidade dos
Kaiowa, uma vez que eram 0s mesmos que compunham a matriz curricular das chamadas
escolas rurais. As criancas eram alfabetizadas em lingua portuguesa por meio de cartilhas
escritas apenas nesta lingua e para verificar o “sucesso” do trabalho realizado, a prefeitura
encaminhava técnicos do setor de educacéo da prefeitura de Caarap.

Tal questdo impactava diretamente no processo de atribuicdo de sentidos a escola pelos
indigenas, uma vez que ndo se via finalidade alguma que se somasse aos interesses e projetos
dos préprios Kaiowa.

Para as criancas era uma escola sem sentido, ndo acrescentava valores de acordo com
a identidade Guarani Kaiowa. Os professores ndo eram capacitados para trabalhar na
aldeia. Muitos estudantes com a influéncia ndo india comegavam a desvalorizar a sua
propria cultura e identidade. Os estudantes cresceram ouvindo dizer que sua lingua
materna ndo tinha valor. Os pais muitas vezes ndo aceitavam que os filhos falassem a

lingua guarani_para evitar preconceitos e sofrimentos na vida adulta (ESCOLA
MUNICIPAL NANDEJARA POLO, 2018, p. 11).

Além dessas questdes, com 0 aumento populacional na Reserva Indigena de Te’yikue,
houve um aumento significativo de criancas e adolescentes em idade escolar. No entanto, havia
um alto indice de evasdo. No caso dos jovens o motivo era a inser¢do na vida laboral fora da
Reserva, sobretudo para trabalharem nas usinas de cana-de-acucar da regido de Caarap0
(Cariaga, 2012).

A partir do ano de 1992, juntamente com o assessoramento do Conselho Indigenista
Missionario (CIMI), comeca-se a pensar uma proposta de educacao especifica e diferenciada
para aescola. Essas aliangas feitas entre os Kaiowa e a sociedade ndo indigena a fim de construir
uma EEI de fato diferenciada foram muito importantes para que a Escola Nandejara conseguisse
propor um projeto de escola alinhado com o projeto societario Kaiowa e Guarani.

Nas palavras de Eliel Benites (2014, p. 76), “a construgao da educagao escolar indigena
na Reserva Indigena Te’yikue foi 0 processo de uma nova caminhada, a partir de uma postura
baseada na coletividade, na espiritualidade e no encantamento pela possibilidade do belo (teko
pord)”.

Até 1997, a escola que atendia os alunos da Reserva Indigena Te’yikue, em Caarapo,
funcionava como uma extensédo da escola Tiradentes, situada na Col6nia Saiju, na zona rural, e

seguia 0 modelo integracionista/assimilacionista de educacao escolar. Esse modelo oferecia aos
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Kaiowa e Guarani o mesmo curriculo das chamadas “escolas rurais”, com primazia da lingua
portuguesa e conhecimentos escolares desvinculados do contexto social dos Kaiowa — 0s
chamados conhecimentos “universais” (Batista, 2005).

Teresinha Batista (2005) comenta que em sua pesquisa de campo, em conversa com
professores e professoras Kaiowéa e Guarani, aponta o entendimento do sistema de ensino sobre
a escola que atendia os alunos da Reserva Indigena Te’yikue tinha como objetivo preparé-los
para a vida e a busca de trabalho fora da aldeia. Com o tempo, a crise interna na comunidade
foi se agravando devido a falta de perspectivas de vida — tais como oportunidades de estudo,
trabalho e lazer — especialmente para os jovens kaiowa.

Outros problemas também foram se evidenciando, como o aumento da violéncia dentro
da Reserva, casos de suicidio, alcoolismo e 0 uso de drogas foram tornando-se cada vez mais
frequentes no cotidiano da juventude kaiowa da Te’yikue, como efeito do abandono e da
auséncia de politicas publicas voltadas para esse grupo.

O processo de uma educagao diferenciada na Reserva Indigena Te’yikue comega a ser
vislumbrada somente a partir do ano de 1997, quando a Secretaria de Educacao de Caarap0,
juntamente com o assessoramento das professoras Veronice Lovato Rossato®! e Adir Casaro
Nascimento®? (em parceria com a UCDB) propds a introdugdo da alfabetizacdo em lingua
Guarani e a capacitacdo de professores indigenas. Essa proposta, que envolveu a participagao
dos primeiros educadores indigenas, surgiu da preocupacdo com o0s baixos indices de
desempenho escolar dos alunos, evidenciados por altas taxas de repeténcia, reprovacdo e
abandono escola (Eliel Benites, 2014, p. 77).

Esse novo modelo de EEI visava conter o processo de imposi¢éo cultural decorrente das
décadas em que prevaleceram as chamadas “escolas dos karai” (escolas dos brancos). Sob a
Otica kaiowa e guarani, as escolas passaram por um movimento de guaranizacdo a medida em
que seus curriculos e propostas pedagdgicas foram se tornando interculturais, incorporando a
escola elementos considerados como praticas culturais tradicionais kaiowa e guarani (Cariaga,
2021; Eliel Benites, 2014).

Lidio Cavanha conta que esse novo modelo de EEI, a principio, causou desconfianga
nas familias, o que precisou de um trabalho de convencimento por parte das liderancas da época:

3L Atuou como indigenista, em educagcéo escolar indigena, como professora na formagéo de professores indigenas
em cursos de formacéo inicial e continuada, bem como na assessoria a escolas indigenas e ao Movimento de
Professores Guarani e Kaiowa de Mato Grosso do Sul.

32 Atualmente é Professora Titular da Universidade Catélica Dom Bosco (UCDB). Tem dedicado sua trajetdria
académica a temas da educacdo escolar indigena, povos indigenas, interculturalidade, formag&o de pesquisadores
indigenas, formac&o de professores.
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A escola comecou com dois professores e depois foi aumentando. Comegamos com o
primeiro ano com alfabetizagdo na Lingua Guarani, ensino bilingue intercultural,
quando comegamos 0s pais ndo queriam este ensino diferenciado, foi a luta das
liderangas da época, cacique Silvio Paulo e finado José Veron, que tiveram pulso
firme para convencer os pais em dar credibilidade a escola para ver primeiro e se ndo
funcionasse, voltariamos atras, mas deu certo (Lidio Cavanha, entrevista realizada em
09 de outubro de 2024).

A professora Renata Casteldo também comentou sobre como essa “guinada

epistemologica” (Aguilera Urquiza, 2010) na EEI em Te’yikue foi importante:

A partir de 1997 ela comecou a trabalhar o modo de ser Guarani Kaiowa, a trabalhar
o diferenciado que é a valorizacdo da lingua, da histéria, da nossa cultura, nossas
comidas e continua até hoje esse trabalho. Na alfabetizacdo a valorizacdo da lingua,
fie e, por isso na educacdo infantil, primeiro e segundo, sé ensinava na lingua, a partir
do terceiro ano que introduz a lingua portuguesa, do sexto ao nono tem a lingua
guarani, lingua portuguesa e inglés, no ensino médio que é integral também, aqui na
aldeia se ensina o inglés e o espanhol. Trabalhar o diferente, a valorizagdo porque é
sO dessa forma que a crianga que esteve no primeiro ano quando estiver no oitavo,
nono ano, nunca esquecerd do ensinamento (Renata Casteldo, entrevista realizada em
14 de junho de 2024).

Essa nova gestdo tinha como objetivo superar os altos indices de evasao e reprovacao
da aldeia, os quais chegavam a 21% e 61%, respectivamente. Para isso, uma importante parceria
com a UCDB foi realizada, inclusive para efetivar os direitos indigenas que ja eram garantidos
constitucionalmente, mas que “nem a comunidade indigena nem a administragdo municipal
conheciam a legislacdo especifica que garantia o direito a educacdo escolar indigena especifica
e diferenciada” (Eliel Benites, 2014, p. 78).

Nessa época, havia quatro escolas que atendiam os alunos da reserva, sendo duas delas
fora da area: uma escola na Missdo Evangélica Caiud, proxima a reserva, e outra situada a cerca
de 500 metros de distancia, na Fazenda Yvu. Todas as quatro escolas funcionavam como
extensdes de uma escola rural, que atendia aproximadamente 40 alunos na Colbnia Saiju, no
Municipio de Caarapd. Nesse mesmo periodo, havia mais de 300 alunos indigenas nas séries
iniciais, incluindo a educacdo infantil, na reserva. No entanto, os professores que lecionavam
eram ndo indigenas, que vinham da cidade para dar aulas (Ramires, 2016, p. 68).

Inicialmente, foram realizados mapeamentos sobre a realidade social da Reserva
Indigena Te’yikue, a fim de levantar informacdes a respeito de questdes relacionadas a satde,
educacdo, agricultura etc. Tais levantamentos ocorreram por meio de reunides junto as familias
extensas em todas as microrregioes da Te’yikue. Assim, por meio desse trabalho foi possivel
realizar o mapeamento de demandas para, a partir dai, serem elaboradas projetos e acdes que

visavam a sustentabilidade na aldeia.
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Entre os anos de 1997 e 1998, por meio de um trabalho envolvendo a Secretaria de
Educacdo de Caarapd, professores da UCDB — em especial, o professor Antonio Jacé Brand
(1949-2012) e Adir Casaro Nascimento — liderangas ¢ toda a comunidade da Aldeia Te’yikue
— Savera, Ivu, Mbokaja, Miss&o e Nandejara — iniciaram-se uma série de reunides e discussoes,
a fim de “provocar” os Kaiow4 a refletirem sobre a realidade e os valores tradicionais®. Nesse
movimento, “a aldeia comegou a se redescobrir, porque muitas demandas saiam destas
discussdes ¢ redescobertas” (Eliel Benites, 2014, p. 81).

Esse foi um movimento importante para se pensar uma educacdo diferenciada no
contexto da EEI, uma vez que por meio das discussdes, o espago da escola foi sendo
ressignificado, descontruindo o receio das familias em relacdo a escola, tendo em vista 0s
processos de escolarizacdo pelos quais foram submetidos.

Com o envolvimento das familias extensas nas discussdes sobre EEI, um novo
paradigma comega a ser pensado. Nas palavras de Eliel Benites (2014, p. 77), € nesse momento
que comeca 0 oguata pyahu: “Oguata (caminhar, mover, sair do lugar, estar em transito) e
Pyahu (novo), traduzidas para a lingua portuguesa significam “uma nova forma (maneira) de
caminhar”.

Nesse processo, a escola, no contexto da Te’yikue foi sendo constituida como um lugar
no qual pudesse haver um dialogo entre os conhecimentos tradicionais e modos de ser Kaiowa
(Aande reko) e seus projetos de futuro enquanto comunidade, ao passo em que um dialogo com
0s conhecimentos escolares nao indigenas também fosse apropriado.

Desse modo, o professor indigena passa a ocupar um lugar central no contexto da escola
indigena. Com isso, gradativamente3* foram sendo contratados novos professores (inicialmente
para atuar nos anos iniciais), 0s quais estavam muito envolvidos e engajados com a comunidade,
participando de reunides, e buscando assumir a sua importancia no processo de constituicao

desse novo modelo de educagdo para os Kaiowa e Guarani.

33 Segundo Batista (2005), esse processo ndo se deu sem intensos debates, uma vez que no ano de 1997, ao iniciar
a proposta de educacgdo diferenciada, uma das salas de extensdo — da regido do Savera — iniciou o trabalho de
alfabetiza¢do em lingua materna, “mas em uma reunido de protesto, com mais de 50 pessoas, determinaram a chefe
do Departamento de Educacgdo a substitui¢do da professora indigena e a contratagéo de uma professora da cidade
para ensinar as criangas, sob a ameaca da retirada de todas as criancas da escola. Os pais da regido onde se
localizava a missdo evangélica renegaram o projeto, inicialmente porque confiavam mais nos professores nao-
indios. Outros pais ndo aceitavam que seus filhos estudassem a lingua Guarani, pois consideravam a sua lingua
atrasada e muitos consideravam o ensino bilingiie um retrocesso” (Batista, 2005, p. 80).

34 “Em 1997 foram contratados 2 professores indios; em 1998, 7 professores; em 1999, 14 professores; e em 2000
foram contratados 16 professores com 32 horas semanais, sendo que 25 horas em sala de aula e 7 horas destinadas
as atividades pedagogicas, facilitando o processo de formagéo continuada em servico. Nas atividades pedagdgicas,
os professores indios estudam os contetidos do Magistério especifico Guarani Kaiowa e do Referencial Curricular
Nacional para as escolas indigenas, planejamos contetdos a serem trabalhados em sala de aula, refletimos suas
praticas de alfabetizagdo em Guarani e elaboram material didatico” (Eliel Benites, 2014, p. 83).
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Atualmente a Escola Nandejara é regulamentada pelo Sistema Municipal de Educacéo
de Caarap0, conforme a Deliberacdo CME n° 21, de 18 de dezembro de 2012, que trata da
prorrogacdo dos atos de autorizacdo de funcionamento da Educacdo Infantil e do Ensino
Fundamental nas Instituicdes de Ensino de Caarap6, incluindo a Escola Municipal Nandejara

Polo®, que abrange as extensdes: Sala Ldide Bonfim Andrade, Sala Savera e Sala M bokaja.

3.1.0 Forum Indigena de Te’yikue

Um espaco importante no que diz respeito a discussdo sobre educacdo escolar — bem
como de outros temas emergentes — para 0s Kaiowa e Guarani acontece no Forum Indigena de
Te’yikue. Criado como um espago coletivo, o Forum é realizado na semana dos Povos
Indigenas, ocorrendo anualmente em abril, no qual diversos segmentos da comunidade Kaiowéa
e Guarani de Te’yikue discutem diversos temas, referentes aos povos indigenas. Para sua
realizacéo, todos os moradores da reserva participam, e partindo da escola — com destaque para
a atuacdo dos professores indigenas —, abordando temas da realidade local, definidos
coletivamente, bem como os desafios que devem ser enfrentados de maneira conjunta e corajosa
(Eliel Benites, 2014).

E interessante observar que a constituigio do Forum Indigena de Te’yikue surge
concomitante com a “guinada epistemoldgica” da EEI (Aguilera Urquiza, 2010) na Escola
Nandejara, ou seja, em 1997. Segundo Eliel Benites (2014, p. 94), “O férum nasceu para
discutir a proposta da educacéo escolar indigena, possibilitando a participacdo da comunidade,
para clarear algumas incompreensdes sobre a nova proposta escolar”.

O professor Lidio Cavanha, em sua entrevista, ressaltou a importancia das contribui¢es
do Férum para a construcio do PPP da Escola Nandejara:

O Férum comecou em 1997 na cidade. Em 1998 veio para a escola, onde tivemos uma
grande participacdo das comunidades, onde cada um falou como quer a educacéo
indigena, como ela tem de funcionar, a partir dai fizemos coleta de dados, de
informacdes que formou um documento base para o projeto politico da escola (Lidio
Cavanha, entrevista realizada em 09 de outubro de 2024).

O Forum Indigena de Te’yikue é um espago no qual se promove a coletividade kaiowa,
podendo ser entendido, em alguma medida, como o cardter comunitario do processo de
construcdo da EEI em Te’yikue.

Dito de outro modo, o Forum Indigena de Te’yikue pode ser compreendido, dentro do
modo de ser atual Kaiowa e Guarani (teko pyahu) como uma das formas tradicionais Kaiowa

3 Local no qual concentrei minha atencéo etnografica.



90

de organizacdo e decisdo coletiva. Ainda que se apresente com uma estrutura influenciada por
formatos institucionais do Estado, ele se inscreve na légica dos encontros comunitérios, das
tomadas de decisdes coletivas e do principio da escuta as liderancas politicas e espirituais
Kaiowa e Guarani.

Como argumenta Cariaga (2019), as formas de agdo politica Kaiowa e Guarani
frequentemente assumem linguagens do Estado sem, no entanto, abandonar os fundamentos
cosmoldgicos que estruturam os seus modos de ser. Nessa l6gica, 0 Forum Indigena de Te’yikue
é mais do que uma mera reunido da comunidade nos moldes de uma instancia burocrética: é
uma forma de recriar as assembleias tradicionais (aty) para dar respostas aos problemas atuais
da comunidade. Para isso, a escola para a ser uma instituicdo fundamental nesse processo.

Para além de uma dimensao da coletividade Kaiowa e Guarani, o Forum Indigena de
Te’yikue pode ser visto como uma forma de contornar o problema histérico do sistema de
gestdo comunitaria baseado na forca dos “capitdes”, fruto das relagdes tutelares entre Estado —
via SPI — e povos indigenas, uma vez que

O modo de fazer politica do capitdo era 0 oposto do modo como os lideres de familias
extensas efetuavam seu prestigio. A conduta dos Ultimos deveria estar voltada para a
resolucdo de tensbes através da capacidade de produzir consenso, por meio do
prestigio pessoal e pela relevancia de sua parentela. Por sua vez, o capitdo é tomado

como agente dotado de poder coercitivo, interessado em garantir os interesses de seu
“grupo”, isto €, de seus parentes (Cariaga, 2015, p. 231).

A criacdo do Forum Indigena da aldeia Te’yikue tem intersec¢des importantes com a
historia da Escola Nandejara, uma vez que a partir da criagdo do Forum, passou a produzir
novas formas de sociabilidade, questionando as novas estruturas de autoridade (como o sistema
de liderancga baseado no “capitdo™) e instituindo novas formas de participacdo comunitaria e
abertura para seus “outros” no contexto educacional (Tassinari; Cohn, 2012, Eliel Benites,
2014, Cariaga, 2012; 2015; 2021).

O Férum Indigena de Te’yikue emerge como uma tentativa de recentralizar as formas
de fazer politica nas maos da prépria comunidade, em resposta a institucionalizagdo e
burocratizacdo da escola e a sua relacdo com agentes externos. Nesse sentido, 0 Forum pode
ser lido como um esforgo de “retomada” pelos Kaiowa e Guarani, em didlogo — e as vezes em
tensdo — com as institui¢des estatais.

Em conversa com Lidio Cavanha, diretor da escola Nandejara, ele comentou que antes
do Forum em si, acontece uma espécie de “pré-foruns”, que ocorrem nas extensdes da Escola
Nandejara. Em uma das minhas idas a Te’yikue, pude acompanhar a reunio que ocorreu na

Escola Loide Bomfim. Esses “pré-foruns” sdo espagos nos quais as parentelas proximas ao
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entorno da escola se reunem e debatem temas e questdes referentes a organizacao social,
agricultura, saude, educacdo escolar etc. e que posteriormente as suas deliberacdes sdo levadas
ao Forum.

Os Foruns realizam-se como um grande evento cultural e politico. Antes, ocorriam em
um Barracdo — o qual foi incendiado —, mas atualmente acontecem na quadra de esportes que
fica no “centro” da Te’yikue. Na véspera dos Foruns, sempre ocorre uma ampla mobilizacdo
de toda a comunidade para a preparacdo do evento. Os grupos dividem-se em diferentes
atividades: alguns colhem e descascam mandioca, outros trazem a lenha, outros realizam a
sistematizacdo das discussdes regionais, limpam a escola, preparam a chicha®, organizam e
coordenam as comidas tipicas, e alguns professores formam grupos para as apresentaces
culturais, entre outras atividades.

Esse trabalho coletivo nos Foruns, segundo Eliel Benites (2014) remete aos modos de
vida tradicional no Tekoha Guasu (grande territdrio tradicional), no qual todas as familias
extensas se envolviam na realizacdo de festas e cerimoOnias religiosas, cada uma
desempenhando uma fungdo para um objetivo comum. No entanto, no contexto da educacgéo
escolar, a vida em coletividade passa por um rearranjo, transcendendo a coletividade familiar e
alcancando a coletividade interfamiliar, em que a escola se consolida como espago para a
retomada dos valores tradicionais.

Dessa forma, 0 Forum Indigena de Te’yikue constitui-se — também — como um espaco
de discussdo sistematica sobre a EEI, abordando outras questdes relativas as demandas da
comunidade, conforme passavam a produzirem efeitos na escola. Assim, a escola transformou-
se em espaco de discussao coletiva das questdes que atravessam a vida dos Kaiowa e Guarani
de Te’yikue.

Cariaga (2012) salienta que o Forum Indigena de Te’yikue ndo pode ser confundido
com as grandes assembleias que os Kaiowa e Guarani de todo o estado de Mato Grosso do Sul
fazem, aty guasu. Essas séo realizadas em localidades alternadas e ocorrem duas vezes por ano.
Nelas existem um conselho geral, o qual é constituido por varias representacdes:
professores(as), liderangcas espirituais (flanderu e fandesy), lideres politicos
(“capitdes/liderangas e vereadores), liderangas das mulheres e liderangas jovens.

Além disso, ha um aumento significativo de pesquisadores, politicos, indigenistas e
missionarios a cada reunido. A despeito do Forum Indigena de Te’yikue reproduzir - dadas as

devidas proporg¢des - muitos desses aspectos, se limita aos moradores da reserva e maior parte

36 Bebida fermentada tradicional, feita de milho.
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dos atores ndo indigenas que participam sdo convidados e possuem relacdo proxima aos
indigenas professores e as liderangas politicas de Te’yikue. Geralmente os convidados sdo
estudantes das universidades que realizam pesquisa de campo, representantes politicos locais,
agentes de instituices como o Ministério Publico Federal, entre outros.

Cada edi¢do o Forum Indigena de Te’yikue possui um tema geral, mas que sempre se
tangencia por meio de questdes como organizacdo social, fortalecimento das parentelas,
sustentabilidade e meio ambiente, valorizacdo dos modos de ser Kaiowa e Guarani, salde,
educacdo escolar etc. Na semana em que o Frum ocorre, ha também a realizacéo de atividades
esportivas, como torneios de arco e flecha, futebol (masculino e feminino) etc.

A organizacdo do Férum, em linhas gerais, se da da seguinte forma:

No inicio do férum a coordenacdo explica primeiramente no idioma, isto é, na lingua
guarani, o tema do ano, os objetivos esperados e passa para uma saudacdo das
autoridades ndo-indigenas presentes. Em seguida o microfone é aberto para
manifestacdo dos indigenas. Neste momento falam desde as liderancas mais
expressivas na interlocucdo com os ndo indigenas que compfem a mesa de
autoridades. A maior parte das falas sdo pedidos, cobrancas e reivindicacBes para as
autoridades presentes, municipais, estaduais e federais. Muitos oficios, carta de

intencGes e de compromissos sdo firmados neste ato, pois eleitoralmente os votos dos
indigenas sdo decisivos para disputas locais (Cariaga, 2012, p. 65).

No XIV Foérum Indigena de Te’yikue, por exemplo, Cariaga (2012) destaca que houve
a inauguracdo de uma casa de canticos sagrados, a fim de que os alunos pudessem ter uma
maior aproximacdo com os fianderu para poderem ensinar os saberes, historias dos Kaiowa e
Guarani. Na ocasido, também intentava-se aproximar as geragfes mais jovens com 0s mais
velhos, para que pudessem aprender o teko porad — modo de ser correto.

Nesse caso, a finalidade de aproximar os fianderu e fiandesy da escola ndo era apenas
para que 0s mais jovens pudessem aprender o teko pord, mas também, para que os mais velhos
pudessem se aproximar da escola, pois havia certa desconfianga destes em relacdo ao carater
dessa instituicdo, uma vez que ainda havia resquicios do modelo integracionista — isto é, uma
educacéo para o indio (Melia, 1979) — além de oposicao de algumas parentelas a respeito da
inclusdo das praticas culturais Kaiowa e Guarani no contexto da Escola Nandejara (Eliel
Benites, 2014; Cariaga, 2012).

No que tange as deliberagdes oriundas do Forum Indigena de Te’yikue, ao findarem os
debates, acontece uma relatoria das decisdes tomadas no evento. Essa relatoria € composta por
uma comissdo, que sistematiza as proposicOes realizadas pelos diferentes segmentos que

participam: liderancas, mulheres, professores indigenas e convidados (Cariaga, 2012).
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No ano de 2024, o Forum Indigena de Te’yikue chegou a sua 26* edi¢do e aconteceu no
dia 24 de maio e teve como tema “A educag¢do indigena, junto com os parceiros, busca solucoes
para as necessidades da comunidade Guarani e Kaiowa de Caarap0-MS”. No eixo tematico

referente as discussdes sobre educacado escolar, as deliberacBes foram as seguintes:

Veiculo para diretor da Escola Municipal da Aldeia Te’yikue; Mais transporte escolar;
Construcao de refeitorio na escola Nandejara Polo e Extensdes; Construcdes de mais
salas de aulas; Sala de tecnologia; Criar extensfes das universidades na aldeia
Te’yikue; Sala Multifuncional na Escola Nandejara e Extensdes; Onibus para os
universitarios até a universidade de Dourados; Banheiro com chuveiro/vestiario para
a Escola Estadual Yvy Poty; Construcdes de abrigos/ponto de 6nibus; Asfalto em
frente das escolas com sinalizacdo adequada; Reforma geral das escolas Municipais;
Construir quadra poliesportivo nas escolas; Tornar a Escola Léide uma escola polo;
Monitores nos transportes escolares; Acessibilidade nas escolas (Escola Inclusdo);
Cercar a Escola Guyra Roka; Assessor de projetos; Transporte especifico para 0s
alunos da Educacéo Especial; Construir Centro de Educacéo Infantil Indigena CEI;
Construir biblioteca na Escola Nandejara Polo; Construir espaco especifico para 0s
motoristas; Contratar treinador esportivos para atender as regides; Secretaria de
educacdo dar suporte financeiro e técnico para implantagdo de hortas em toda a
unidade escolar da aldeia (XXVI FORUM INDIGENA DA ALDEIA TE’YIKUE,
2024, p. 2).

Nota-se que o Forum Indigena de Te’yikue, como Cariaga (2012) aponta, no contexto
das reservas, apesar dos problemas ocasionados por elas, os Kaiowa e Guarani tem criado
formas de solucionar alguns dos seus problemas. No caso da escola, 0 Forum se torna um espaco
gue debate ao mesmo tempo os problemas ocasionados por ela — vide o processo histérico de
escolarizacdo entre povos indigenas —, ao passo que a veem com uma das possiveis solugdes.

E notorio que a Escola Nandejara — que ha mais de trinta anos vem sendo gerida pelos
proprios indigenas, no processo de construcao de autonomia da escola indigena em relacéo ao
sistema (ndo indigena) de ensino —, assim como o Férum Indigena de Te’yikue tornam-se
marcas do processo de reconfiguracdo dos modos de ser Kaiowa e Guarani nas relag@es entre
as parentelas e liderancas politicas. No entanto, o Forum, ao tentar integrar essas esferas, acaba
também reproduzindo assimetrias sociais como a maior centralidade de homens escolarizados
e sobrepondo, em certos momentos, liderancas (politicas e espirituais) mais velhas ou de
mulheres que atuam fora dos circuitos escolares e administrativos em detrimento de gentes que
ndo ocupam tais espacos. Um exemplo disso é que na época das minhas visitas de campo, a
lideranga de Te’yikue era justamente um professor da escola Nandejara.

Esse novo status que o professor indigena, por meio da escola, ocupa na organizacao
social Kaiowa e Guarani, em minha leitura, sua génese possui relacdo com outro sistema de
lideranga politica do “capitdo”, uma vez que segundo Tonico Benites (2009), os indigenas que
ocupariam a categoria “professor indigena Kaiowa” no sistema de ensino, e por conseguinte, 0

status de professor passava diretamente pelo seu poder de decisdo. “Esses indigenas kaiowa



94

eram justamente em grande parte os pertencentes a familia do ‘capitdo’ e/ou seus aliados
politicos” (Tonico Benites, 2009, p. 82).
Nessa logica, a introducdo da escola e as politicas indigenas do século XX contribuiram
para a subordinacéo das liderancas tradicionais Kaiowa e Guarani & autoridade do “capitdo”, a
qual, a priori, estava ligada diretamente aos interesses de Orgdos governamentais. Essa
dindmica acabou por favorecer certas parentelas, que, por meio dessas aliangas, mantiveram-se
em posicdes de lideranga — como “capitdes” e professores indigenas, as quais reverberam até
os dias atuais, muito embora o préprio sistema de escolha das liderancas hoje seja por meio de
eleicOes.
Isso nos faz voltar para as contradi¢des inerentes a escola, como nos mostra Tassinari
(2001) ao pensa-la na dualidade de ser uma politica indigena, mas também de ser uma politica
do estado (Cohn, 2016) que pode introduzir novas hierarquias na organizacdo social das
sociedades indigenas, as quais muitas vezes, extrapolam os limites da escola:
Muitas vezes, a despeito das inten¢fes mais ou menos dignas dos funcionarios da
administracdo puablica que trabalham na implantagdo de escolas indigenas, estas
acabam introduzindo cargos e saldrios e uma certa hierarquia escolar (diretores,
professores, merendeiras, funcionarios bracais etc.) que reordenam ou, em alguns

casos, reforcam as hierarquias locais a partir de uma nova roupagem e novos sinais de
status (Tassinari, 2003, p. 58).

Embora nao considere que tanto a escola quanto o Forum sejam “apenas” isso, pois sdo
espacos nos quais se efetivam a agéncia indigena, além das suas proprias formas de transformar
a experiéncia escolar da comunidade, é importante trazer esse contraponto ao que a escola pode
produzir no confronto com os modos de ser tradicionais (teko ymanguare) dos Kaiowa e

Guarani.

3.2.A Escola Municipal Indigena Nandejara

Ao conversar, com Lidio, diretor da Escola Nandejara, perguntei sobre o Projeto Politico
Pedagdgico (PPP) da escola, se havia e se era possivel a disponibilizacdo desse documento. Por
ter formacdo em Pedagogia, 0 meu interesse de imediato nesse documento se deu devido as
discussbes que participei e leituras que tive nesse campo de estudos, as quais me fizeram
compreender o curriculo da escola — neste caso, 0 PPP — nas palavras do curriculista brasileiro
Tomaz Tadeu da Silva (2016), como um “documento de identidade”, ou como nos diz Miguel
Arroyo (2014), que compreende o curriculo como um “territéorio em disputa”, o qual esta
sempre envolto de embates acerca dos discursos e forma de atribuir sentidos a esse conceito,

implicando diretamente nos modos de se fazer educacdao escolar.
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Outrossim,

No ambito das relagdes contemporaneas vividas nas terras indigenas kaiowa e
guarani, a transformacdo da educacdo escolar em uma politica diferenciada que
atendesse as demandas das liderangas e familias so foi possivel mediante a percepgao
interna de que era preciso disputar os projetos politicos e pedagogicos das escolas
existentes (Cariaga, 2021, p. 82).

Nesse sentido, a analise do PPP de uma escola indigena torna-se muito importante para
que possamos interpretar e compreender as possiveis diferencas e convergéncias entre o que
esta disposto no documento — o curriculo real (Luciano, 2011) —, na legislacédo educacional e 0s
modos de educacdo tradicional (neste caso, dos Kaiowa).

Até 0 ano de 2018, segundo o PPP, a Escola Nandejara atendia um total de 1.538 (um
mil quinhentos e trinta e oito) estudantes, os quais distribuem-se entre quatro escolas, sendo
uma escola polo — A Escola Nandejara — e outras trés extensdes, quais sejam: Loide Bonfim
Andrade, Bocaja, Savera.

A educacdo bilingue — um dos pressupostos basilares da EEI — é o fio condutor dos
processos educativos na Escola Nandejara, visto que desde a educacéo infantil a lingua Guarani
é tida como primeira lingua.

Essa centralidade dada a lingua € um ponto importante a ser destacado nesse documento,

uma vez que € por meio da lingua que se da sentido ao mundo vivido.

A lingua Guarani é a prdpria lei que expressa 0s pensamentos, entendimentos, valores,
regras e significados, é por meio dela que se canalizam todos os conhecimentos do
povo. Assim, para transmitir a sabedoria e se diferenciar de outros povos, ndo ha
possibilidade de mudar, pois sua mudanca altera as regras, os valores e os sentidos da
rede de sabedoria construida, como rezas, dangas, cantos, mitos e ética, que formam
as leis. A continuidade da lingua Guarani é a continuidade da lei do povo, nas diversas
geracOes, e por meio deste canal ocorre a transmissdo de saberes, como: historia,
saberes do tempo, do espago e dos diversos donos ou Jara. As criangas tém que
continuar ouvindo esses saberes por meio da oralidade; sdo histérias ou ensinamentos
que servem de exemplo moral para a juventude, como inspiracdo de vida (Lescano;
Medeiros, 2019, p. 300).

Uma coisa que chama a aten¢do ao iniciar a leitura do PPP da Escola Nandejara, logo
na introdug¢do, ¢ a contextualizagdo da Terra indigena Te’yikue, trazendo uma visdo critica a
respeito das transformacdes nos modos de vida Kaiowa e Guarani, devido ao grande aumento
da populacdo no territdrio nas ltimas décadas.

Além disso, chama a atencdo para a economia tradicional, que se baseia na producéo de
alimentos como a base da alimentacdo, apesar das transformacdes, ainda segue sendo o

consumo de alimentos como milho, mandioca, batata, feijao, banana, cana de agucar etc.
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Devido ao processo de contato com a sociedade ndo indigena e imposi¢do de um modelo
ocidental de ver o mundo, o PPP da Escola Nandejara destaca a dificuldade do processo de
reconstrucdo da sustentabilidade e protagonismo Kaiowa e Guarani, uma vez que atualmente
“a base da economia ¢ o trabalho assalariado nas fazendas, usina e outros espacos empregaticios
e a cultura alimentar foi mudada” (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA, 2018, p. 7).

No que se refere ao significado do termo “educacdo”, para os Kaiowa e Guarani, o PPP
traz uma visao atrelada aos modos de ser do povo, apresentando suas cosmologias e sentidos
para o processo de educacao tradicional.

A educacdo para n6s Guarani Kaiowa é a incessante busca da perfeicdo humana
através da vivéncia na religiosidade tradicional fiande reko marangatu, (nosso jeito
de ser sagrado), esta pratica envolve em todo 0 momento da vida das criangas, dos
jovens, das mulheres e dos homens a partir da orientagdo dos mestres tradicionais o
teko haruvicha, (o condutor do nosso jeito de ser). As cerimonias mais significativas
sdo condutoras do nosso jeito de ser. As cerimonias mais significativas sdo kunumi
jehecha, (batismo da crianga), kunumi pepy (iniciacdo dos jovens), avatikyry, (festa
religiosa da colheita do milho) e s&o divididos em dois momentos jerosy mbyky (canto

e danca mais e o jerosy puku (canto e danca mais longa que vai até o dia amanhecer)
(ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA POLO, 2018, p. 7)

Ao ler o documento, nota-se que o PPP enfatiza o papel que a escola indigena possui no
que diz respeito as formas de inter-relagdes com a sociedade envolvente, ao passo que também
busca, por meio dela, reafirmar a identidade Kaiowa e Guarani, uma vez que “a escola surge
como espaco de dialogo das identidades e conhecimentos, [...] onde podemos dialogar com o
nosso jeito de ser com os conhecimentos universais” (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA,
2018, p. 7).

No que tange ao caréater especifico e diferenciado da escola indigena, o PPP coaduna
uma concepgao de escola Kaiowa e Guarani, entendendo esse pressuposto como “parte organica
do plano ou projeto societario de vida de cada povo” (Baniwa, 2019, p. 64). Igualmente,
corrobora os termos da “escola da lei”, quanto a essa caracteristica da escola indigena, conforme
o RCNEI a constitui: “concebida e planejada como reflexo das aspiragdes particulares de povo
indigena e com autonomia em relacdo a determinados aspectos que regem o funcionamento e
orientacdo da escola ndo-indigena” (BRASIL, 1998, p. 25).

No caso da Escola Nandejara, a intencionalidade do projeto societéario para a qual a

escola é pensada e concebida em seu PPP:

Compreender a realidade na qual estamos vivendo, afirmar a nossa identidade, a nossa
forma de ser, a lingua, efetivar os nossos direitos, construir perspectiva de vida a partir
da nossa logica sdo alguns horizontes que pretendemos buscar e apostamos na
educacdo, ser feliz na nossa prdpria terra onde é considerado estranho é um grande
desafio, mas ndo € impossivel, por isso, ser indio Guarani e Kaiowa é sindbnimo de
luta e precisamos reavivar constantemente este espirito aos jovens para fazer jus a luta
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de muitas lide rancas que foram assassinadas e injusticadas, justica significa dar
continuidade a luta. Acreditamos ndo mais na busca e sim na construgéo da terra
sem mal, no contexto plural da realidade (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA
POLO, 2018, p. 7, grifos nossos).

Em linhas gerais, a Escola Nandejara, em seu PPP tem como objetivo fortalecer a
identidade Kaiowa e Guarani por meio da vivéncia de sua espiritualidade e modo préprio de
ser (fande rekotee), promovendo um dialogo entre o conhecimento tradicional e o cientifico.
Além disso, a escola também ¢ pensada para a producao de pessoas que possam “dialogo entre
0s SABERES, possibilitando transitar livremente entre a maneira de viver Guarani e Kaiowa e
da sociedade envolvente” (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA POLO, 2018, p. 14). Em
outras palavras, produzir pessoas que transitem entres os dois modos de ser e viver: o teko
ymaguare (modo de ser tradicional) e o teko pyahu (modo de ser moderno) (Cariaga, 2012;
Eliel Benites, 2014).

O PPP deixa evidente a sua preocupacdo com a educacdo das criancas kaiowa,
destacando que a escola visa preparar as criangas para que se tornem cidadas criticas, criativas
e capazes de construir seus proprios conhecimentos, além de defender e lutar por seus direitos.
Igualmente, busca fundamentar esse ideal de educagdo escolar com a educacdo tradicional
kaiowd, centrada na familia extensa e nos mais velhos. Assim, a educacédo escolar deve atuar
no fortalecimento da identidade kaiowa, centrando-se no papel dos ancidos no processo
educativo das novas geracdes. Fortalecimento identitario, sustentabilidade, manutencdo da
espiritualidade kaiowa séo alguns dos focos da escola, seqgundo o documento.

Quanto & organizacdo curricular, a Escola Nandejara (Polo e Extensdes — Sala Loide
Bonfim Andrade, Bocaja e Severa), oferece 0s seguintes niveis de ensino: Educacédo Infantil e
Ensino Fundamental (anos iniciais e anos finais).

Na Educagcéo Infantil, por ndo ser obrigatdria no caso da EEI*, a educagdo tradicional
kaiowa, no contexto da familia extensa, segundo o PPP, tem na escola indigena a sua
continuidade. Por meio de brincadeiras, a crianga kaiowa aprende a “quebrar o medo, ter limite,
salde e bem-estar, exploracdo e ampliacdo de conceitos e relacbes matematicas, a natureza,
socializar a convivéncia das criancas com base em valores como o respeito, a ética, a
solidariedade e a paz” (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA POLO, 2018, p. 16). Outro
ponto importante esta na utilizacdo da lingua materna para exercicio da oralidade (nhe ‘étee,

teko ha tekoha), como uma forma de continuidade da educacédo que ela recebe em sua parentela.

37 A Resolugédo n° 5, de 17 de dezembro de 2009, que fixa as DCN para a Educacéo Infantil, em seu artigo 9°,
paragrafo 2°, garante a autonomia dos povos indigenas na escolha dos processos de educacao das criancas de 0 a
5 anos de idade (BRASIL, 2009).
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Ja no Ensino Fundamental, o PPP aponta, para além dos aspectos de uma educacéao
intercultural, bilingue, especifica e diferenciada, o curriculo é trabalhado por meio de temas
geradores definidas pela equipe pedagdgica, professores, equipe gestora e comunidade. Temas
como sustentabilidade, gestdo do territorio, identidade kaiowa etc. fazem parte do curriculo,
além da participacdo dos mais velhos.

A participacdo dos mais velhos da comunidade e do Nanderu é fundamental nos
processos de pesquisa, para recuperacdo da memoria e compartilhar o conhecimento
tradicional do povo Guarani e Kaiowa. Todo o trabalho e desenvolvido em diferentes
formas e espagos, garantindo a sua vivéncia nos universos sociais, culturais,

econdmicos, e politico de sua comunidade (ESCOLA MUNICIPAL NANDEJARA
POLO, 2018, p. 16).

Outro aspecto mencionado no documento é que somente a partir do 3° ano do ensino
fundamental é que a crianca kaiowa passa ser alfabetizada em lingua portuguesa como segunda
lingua, buscando propor uma relacdo entre os contetdos curriculares (por meio de temas
geradores como “a roga” — kokue — sdo trabalhadas questdes que envolvem o espaco,
organizacéo social dos Kaiowa, tipos de planta etc.) e os processos de alfabetizacdo em lingua
portuguesa.

Quanto aos saberes indigenas presentes no curriculo da escola, o0 documento aponta que
objetiva, junto aos estudantes, construir um processo de reconhecimento do valor da terra, que
para os Kaiowa a propria vida e permite a preservacdo do espirito do verdadeiro Kaiowa e
Guarani. Outrossim, comenta que é por meio da terra — do tekoha — que os Kaiowa encontram
felicidade, cultivam continuamente a espiritualidade tradicional, compreendem o propoésito da
existéncia e fortalecem as relacdes que identificam os Kaiowéa e Guarani.

O documento traz uma centralidade voltada para a nocdo de tekoha, uma vez que € por
meio dele que se gera e sustenta a vida kaiowa. Traz ainda a importancia dos mitos, da
cosmologia e da educaco tradicional, em dialogo com os Nanderu para valorizar a identidade
kaiowa, a coletividade, além de reforcar a compreensdo dos direitos e deveres como Kaiowa e
Guarani. Dessa forma, por meio dos cantos, das rezas e das dangas constrdi-se a coletividade
kaiowa, essencial para enfrentar os desafios da vida na aldeia.

Por fim, salienta que na pratica cultural a o PPP da Escola Nandejara propde que a escola
para os Kaiowa e Guarani € o lugar no qual se ensina — também — sobre os seus direitos, sua
cultura e tradigdes, buscando mitigar os efeitos do processo de integracéo pelo qual passaram
ao longo das tltimas décadas. Reconhecem a que se apropriar da habilidade de ler e escrever —

fazer o papel falar (Tonico Benites, 2009) — hoje é parte essencial da vida dos Kaiowa.
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Uma questdo interessante na qual tanto o professor Lidio quanto a professora Renata
mencionaram diz respeito as transformacdes nos modos de ser Kaiowa que ocorreram em
Te’yikue a partir da Escola Nandejara

Segundo a Professora Renata:

O casamento precoce diminuiu bastante, também o suicidio entre os jovens que
antigamente era muito comum e hoje diminuiu bastante, vemos que ha mais procura
pelo estudo porque ndo adianta ser indigena e ndo valorizar a nossa cultura. As igrejas
pentecostais s&0 muito rigidas e querem que todos abandonem sua cultura e ndo é bem
assim, nés trabalhamos com tudo interligado, nossos nanderu, os evangélicos, para ter
a mesma clareza de pensamento, entdo vemos que muitos estdo estudando, antes ndo
estudavam. Antigamente quando se casavam abandonavam o estudo, hoje ndo, vemos
casados estudando, fazendo faculdade, temos um grande avango em relacdo a isso
(Renata Casteldo, entrevista realizada em 14 de junho de 2024).

O professor Lidio também comenta tal questéo:

[...] Ao longo desses anos que a juventude, por exemplo, eu ndo tive a experiéncia de
adolescente, de crianca fui para jovem adulto e na cultura Guarani Kaiowa ja atrés a
crianca ja entrava para a fase de jovem adulto, o pensamento dele j& era formado como
adulto, inclusive preparado para casar e constituir familia, nesse aspecto tivemos
muitas dificuldades na escola para garantir a permanéncia desses adolescentes na
escola (Lidio Cavanha, entrevista realizada em 09 de outubro de 2024).

As falas dos interlocutores remetem a uma reflexdo de professores Kaiowa e Guarani
trazidas no trabalho de Cariaga (2012, p. 116), em que eles argumentam que “antes era
diferente, ndo tinha mesmo adolescéncia [...], mas agora tem. As coisas mudaram e a gente
precisa entender isso”, disse 0 professor ao comentar que essa categoria (adolescente) é recente
entre os Kaiowa. No entanto, ao pensar essa questdo no contexto do pensamento dos karai,
essas “formas de classificagdo ndo parecem corresponder ao entendimento ndo indigena a
respeito de categorias de idade, no sentido de tempo, como € o entendimento acerca das faixas
etarias na sociedade nacional” (Cariaga, 2012, 116).

Essa preocupacdo dos casamentos precoces, tem uma questdo relacionada tanto a
prépria evasdao escolar, provocada pelas responsabilidades que os jovens passam a ter ao
construir suas proprias familias — como mostraram Lidio e Renata —, bem como ao proprio
crescimento populacional, o que coloca em risco a sustentabilidade das familias dentro das
reservas (Cariaga, 2012).

Embora a escola tenha papel importante nesse processo de transformagdes nos modos
de ser Kaiowa e Guarani, hoje ela também se coloca como parte da solu¢do nos processos de
luta e afirmacdo identitaria desse povo. N&o obstante, € importante destacar que a garantia da

vida em seus tekoha passa justamente pela demarcacao destes, para que assim “criangas possam



100

viver com mais liberdade, para que possam viver de maneira mais proxima ao modo correto de

ser — teko por@” (Cariaga, 2012p. 118).

3.3.Entre a escola e o tekoha: notas etnogréaficas em Te’yikue

A chegada a campo é sempre carregada de expectativas, incertezas e afetos que
atravessam o fazer antropoldgico. Minha primeira viagem para Caarapd-MS aconteceu
juntamente com meu orientador, o professor Antonio Hilario Aguilera Urquiza, o que me deu
um pouco mais de tranquilidade, uma vez que suas idas a Te’yikue acontecem ha 18 anos, em
um trabalho de assessoramento da equipe do Centro de Referéncia de Assisténcia Social
(CRAS) de Caarap0, tanto na cidade quanto da aldeia.

No Terminal Rodoviario de Campo Grande, local onde haviamos combinado o meu
embarque, havia um senhor e uma garota vendendo café, chipa, sopa paraguaia e outros
lanches/alimentos. Naquele momento a ansiedade e a tensdo ja tomavam contam de mim,
sobretudo por ndo saber como seria esse meu primeiro contato no campo.

Comprei um café e fiquei aguardando o professor Anténio Hilario chegar. No radio do
senhor das vendas, tocava Zezé Di Camargo e Luciano —a mdsica eu ndo conhecia — e outras
musicas sertanejas, o que, em certo sentido, pensei, que ja estivesse dando o tom desse primeiro
contato em Caarap0, por se tratar de uma regido de forte influéncia do agronegdcio.

Na viagem, seguiamos em 4 (quatro) pessoas, eu, o professor Antonio Hilario e duas
alunas de iniciacdo cientifica do professor: Thais e Laisa. Ao longo do caminho, conversas
sobre questdes envolvendo a pesquisa que iria realizar foram um dos assuntos tratados. Além
disso, fomos ouvindo o professor falar sobre os Kaiowa, o que, por si, foi uma aula a parte para
mim.

Paramos para tomar café a beira da estrada, em um local que o professor Anténio Hilario
chamou de “parada do pao de queijo” — 0 que ndo era o0 nome do local, mas que ndo me atentei
em registrar. Compramos nosso café e seguimos viagem.

Ao longo da paisagem, ndo havia muito o que pudesse observar para além das plantacdes
de soja e milho, bem como maquinas agricolas fazendo a colheita desses plantios. No entanto,
em um dado momento, ao passarmos em um determinado ponto da estrada, o professor Anténio
Hilario nos chamou a atencdo para um local que seria um pouco mais a frente, qual seja: o
tekoha Laranjeira Nanderu, em Rio Brilhante-MS.

Ao entrar nesse tekoha, a primeira coisa que se vé € uma casa de reza — opy —, logo na

entrada, seguindo a arquitetura tradicional Kaiowa. Na conversa, Antonio Hilario explicava um
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pouco do contexto dessa retomada de partes dos territérios tradicionais. Mais a frente chegamos
no local que anteriormente era a sede da fazenda Inho, a qual foi retomada pelos Kaiowa.

Passamos rapidamente pela cidade de Caarapd, pois nosso destino era a Reserva
Indigena Te’yikue e nossa chegada se deu por volta das 10h00min. No caminho até a reserva a
paisagem também era totalmente tomada por areas de pasto e/ou plantacdo. No entanto, em um
dado momento, vi ao fundo, no horizonte, o que seria o inicio da Reserva.

A mudanga de paisagem é nitida e percebe-se antes mesmo de chegar na Te’yikue. A
vegetacdo baixa dos pastos e plantios d& lugar para arvores e vegetacdes que podem ser vistas

ao longe.

Imagem 1 — Paisagem que antecede a chegada na Reserva Indigena Te’yikue, em Caarap6-MS.

Fonte: Autoria propria. 2024.

Outro ponto que chamou bastante minha atencdo, ainda no caminho até Te’yikue,
mobilizadas tanto pelas informac6es que o professor Anténio Hilario nos dizia, mas também
rememorando os escritos sobre Caarapd e Te’yikue que havia lido até entdo (Cariaga, 2016;
2019; Eliel Benites, 2014), diz respeito aos conflitos dos Kaiowa com fazendeiros da regido.
Até entdo, para mim, aquele universo de violéncias sofridas e, principalmente de luta para a
retomada dos seus tekoha era algo que ainda nao havia materializado, no sentido de “estar 1a”,
em campo, numa viséo, em certo sentido, malinowskiana (Malinowski, 1974), por assim dizer.

No caminho de estrada de chdo, até chegar em Te 'yikue ha diversas placas que sinalizam
as entradas das fazendas. Uma delas, em uma encruzilhada, chamou bastante a minha atencéo.
A medida em que nos aproximavamos da placa, notei que ela estava pichada. Por cima do que

até entdo sinalizava a entrada de trés fazendas daquela regido — as fazendas Novilho, Sdo Paulo
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e Conchita Kue —, havia os escritos “fekoha riandeva kunumi”, que em uma tradugéo
aproximada poder-se-ia dizer “territorio tradicional de criangas fiandeva”.

O fato de ter esta mensagem demarcada na mesma placa em que informa o nome das
fazendas que sdo parte dos tekoha, representa bastante o movimento que os Kaiowa e Guarani
vém fazendo ao longo das Ultimas décadas: retomar os seus territdrios tradicionais. Outrossim,
um outro detalhe da placa ndo passa despercebido pelos olhos de quem a vé: os inimeros

buracos feitos por armas de fogo.

Imagem 2 — Placa “retomada” pelos Kaiowa e Guarani com os dizeres “tekoha fiandeva kunumi”.

8 1 : - ]

Fonte: Autoria propria. 2024.

Esse também é outro ponto que corrobora a historia de luta dos Kaiowa, que para além
da invasdo dos seus tekoha, no movimento das lutas pelas retomadas veem alguns dos seus
parentes “tombarem’3,

No caso de Caarap6-MS, um episodio que gerou bastante repercusséo foi o assassinato
de Clodiodi Aquileu Rodrigues, em uma emboscada feito por fazendeiros em um ataque ao
tekoha retomado da fazenda Yvu, em junho de 2016%°.

Ao chegarmos no “centro™® de Te’yikue, fomos recepcionados pela equipe do CRAS,

onde fomos apresentados — eu, Thais e Laisa, 0s nedfitos — a equipe foi apresentada. Ao entrar

3% “Tombar”, diz respeito a quem morre na luta pelas retomadas dos tekoha.

3% Em se tratando dos conflitos na regido de Caarapd, ver o documento “Terras Brasileiras”, dirigido por Dulce
Queiroz. Disponivel em: https://youtu.be/ebfv6cdaj2A?si=IMGEPFWno70U8jof. Acesso em: 13 jun. 2024.

40 Me refiro dessa forma devido a concentracdo de instituices préximas as outras: as duas escolas, o CRAS, o
Posto de Saude, o Viveiro de Mudas, o Centro de Musica, o campo de futebol, a quadra esportiva, além de ser
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no prédio, havia um cartaz de boas-vindas pregado na parede, escrito (em portugués) “sejam
bem-vindos”, seguido de “peju pordite” (em guarani). A maior parte da equipe do CRAS ¢é
composta por indigenas Kaiowa.

Cabe destacar que o acesso de antropologos em Te’yikue — sejam eles experientes ou
ndo — ndo é nenhuma novidade e a minha inser¢do no campo enquanto (aspirante &)
antropélogo, em certo sentido, causou um estranhamento muito mais em mim do que em meus
interlocutores nesse primeiro momento.

Enquanto o professor Anténio Hilario ministrava a formagdo com a equipe do CRAS,
aproveitamos (eu, Thais e Laisa) para conhecer um pouco do “centro” da Reserva,
acompanhados por Inés Benites, tradutora/intérprete, que também trabalha no CRAS. Logo
apos sair do CRAS, a poucos metros — e ao lado — héa o posto de saude de Te’yikue.

Inés nos contava que no periodo da pandemia ocasionada pelo virus Sars-Cov-2 —0 virus
da Covid-19 — (entre 2020 e 2022), o posto vivia lotado de pessoas. No entanto, segundo ela, o
numero de mortes por Covid-19 ndo foi alto, sobretudo considerando que os indices de
letalidade entre indigenas eram, proporcionalmente, muito maiores do que entre nao indigenas
(ISA, 2022b).

No campo de futebol em frente ao posto de salde, havia criangas jogando futebol. Ao
caminharmos, os olhares dos alunos, das duas escolas nos seguiam, considerando que eramos
ndo indigenas, e, além, estranho, pois aquela era a nossa primeira ida em Te’yikue.

Ao passarmos pela Escola Municipal Indigena Nandejara — local no qual concentro
minha atencdo etnogréfica, — Inés Benites nos contava das arvores que havia plantado quando
fora aluna.

Ao chegarmos na horta, fomos recepcionados pelo Tiago, que nos explicou um pouco
do processo de producgédo das mudas, para onde elas iam e quais eram as espécies de plantas que
tinham ali. Além disso, me ofereceu uma muda para levar, eu perguntei para ele que néo tinha
nada para dar em troca naquele momento, entdao ele me disse: “da proxima vez que vocé vier,
vocé traz umas sementes pra gente” (Tiago Kaiowa, Reserva Indigena Te’yikue, 21 de margo
de 2024).

Apos isso, fomos visitar a Escola Estadual Indigena lvy Poty, que fica em frente a escola
Nandejara e é voltada atender os alunos do ensino médio. Logo na entrada, havia uma placa de

obra referente a construcdo de uma quadra esportiva para a escola, com inicio das obras em

onde funcionava o antigo Posto do SPI (posteriormente FUNALI). Nota-se que a escola, em certo sentido, é a
instituicdo central na qual as outras “gravitam” em torno, como € o caso da Te yikue.
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junho de 2022 e previsao de término para junho de 2023 (o que significa dizer que a obra estava
atrasada em nove meses).

Assim que voltamos para 0 CRAS, acompanhamos o final da reunido com a equipe da
unidade. Ouviamos alguns problemas relatados no que tange ao Programa de Aquisi¢do de
Alimentos (PAA) e a forma como a distribuicdo de cestas bésicas ocorria.

O encontro com a equipe do CRAS encerrou-se por volta das 11h30min. Ao cruzarmos
a rua para entrarmos no carro, nos deparamos com as criancas Kaiowa e Guarani saindo da
escola, todas muito alegres, saltitantes.

Imagem 3 — Criancas Kaiowa e Guarani na saida da esc

© ot

A

Fonte: Autoria propria. 2024.

Assim, deixamos para tras a Reserva Indigena Te’yikue e trouxe comigo apenas
algumas breves reflexdes sobre este primeiro contato com o lugar no qual pretendo me
debrucar, aprender e conhecer um pouco mais de perto.

Em minha segunda ida para Caarap6, saimos de Campo Grande por volta das 4h30min.
Dessa vez, fomos eu, o professor Anténio Hilario e Maria Antbnia, bolsista de iniciacéo
cientifica. No trajeto, aproveitamos para fazer um encontro de “orienta¢ao”, no qual discutimos
aspectos relacionados a minha pesquisa de tese de doutorado. Nas conversas, falamos sobre
aspectos culturais relacionados a producdo de materiais didaticos na perspectiva do Programa
Etnomatematica*! (D’ Ambrésio, 2019).

1 Trata-se de um programa de pesquisa pensado pelo educador matematico brasileiro Ubiratan D’ Ambrosio e que
realiza aproximacao com disciplinas das Ciéncias Humanas, como a Historia e a Antropologia e que tem como
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Nas paisagens observadas a viagem de ida, ao passarmos por uma vila préxima a cidade
de Dourados, vi em um restaurante uma faixa com as cores da bandeira do Brasil com os

seguintes dizeres: “esta familia apoia o presidente Jair Bolsonaro*?”

, 0 que diz muito sobre
como a questdo indigena no estado de Mato Grosso do Sul foi tratada ao longo dos 4 (quatro)
anos de mandato deste presidente.

Ao realizarmos o trajeto de Caarap0 para a Reserva em Te’yikue, ao longo da estrada,
passamos por varias familias Kaiowd, especialmente mulheres e criancas que caminhavam
rumo a cidade — cerca de 17 km —, por volta de 8h30min. (sob o sol de 30°C e uma estrada de
ch&o, com muita poeira).

Chegamos por volta das 8h45min. e fomos direto para o CRAS. A intencgéo,
inicialmente, era conversar com o diretor da Escola Nandejara, Lidio Cavanha, a fim de
apresentar minhas intencdes de pesquisa e saber da possibilidade de realizacdo na referida
escola. No entanto, ao chegarmos fomos avisados de que ele ndo se encontrava na aldeia, pois
tinha ido para uma reunido junto a secretaria de municipal de educacéo de Caarapd.

Assim, decidi acompanhar a reunido, uma vez que esta contava com professores da
escola Nandejara, bem como a diretora adjunta, Zani. Além disso, a reunifo contava com
representantes da Salde, do CREAS e um pastor, representante da Igreja da Misséo. A reunido
ndo contava com representantes da FUNAI e SESAI, apesar do convite ter sido feito. O objetivo
da reunido era debater sobre questdes referentes a violéncia sexual e exploracdo sexual de
criangas e adolescentes. Além disso, tinha a finalidade de estabelecer um Grupo de Trabalho
dedicado a propor agdes de combate e prevencgéo das questdes mencionadas.

Dentre as questdes levantadas, notei que em diversas falas dos participantes da reunido
— sobretudo entre os Kaiowa que trabalhavam no CRAS e na escola Nandejara —, havia uma
centralidade do papel que a escola assumia no combate as diversas formas de violéncia contra

criangas e adolescentes dentro da aldeia.

objetivo “procurar entender o saber/fazer matematico ao longo da histéria da humanidade, contextualizado em
diferentes grupos de interesse, comunidades, povos e na¢des” (D’ Ambrosio, 2019, p. 18).

42 Jair Bolsonaro, foi um ex-presidente do Brasil (2019-2022), sendo uma figura politica marcada por posicdes
conservadoras/controversas e por um discurso de forte apelo entre setores do agronegdcio, militares e grupos
religiosos. Durante seu governo, realizou inimeras a¢@es contra os direitos dos povos indigenas. Entre as principais
estdo: a paralisacdo na demarcacao de terras indigenas, a defesa da exploracdo econémica de territdrios tradicionais
(inclusive mineracdo em terras indigenas), o enfraquecimento de 6rgédos de protecdo ambiental e indigenistas, e 0
estimulo a atividades ilegais como garimpo, extracdo de madeira e grilagem em areas protegidas. Além disso, seu
discurso frequentemente deslegitimava os direitos constitucionais dos povos originarios, retratando-os como
obstaculos ao “desenvolvimento econdmico”. Além disso, suas posturas resultaram em denuncias de violagdes de
direitos humanos e em acusacfes de genocidio e crimes contra a humanidade em instancias internacionais,
reforcando sua imagem como um governante hostil as pautas indigenas e ambientais.
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Em um dado momento da reuniéo a professora Renata Castelao comentou da dificuldade
e complexidade da situagdo de violéncias contra criangas e adolescentes na Te’yikue. Para ela,
“a crianca pode dizer ‘ndo’ ¢ ainda assim a violéncia acontecer” (Renata Casteldo, Reserva
Indigena Te’yikue, 25 de abril de 2024). Marcos, assessor juridico do CRAS de Caarapd
complementou o comentario com a seguinte frase: “a Lei ndo tem sentimento”.

Novamente, a discussdo na reunido retornava ao tema da escola. Agora, no sentido de
pensar possibilidades de formacédo de professores para trabalhar com o tema da violéncia, bem
como o impacto das violéncias sofridas nas aprendizagens das criancas e adolescentes.
Igualmente, discutia-se a possibilidade de realizar reunides com os pais na escola, a fim de fazer
um trabalho formativo com eles também.

Considero que essa centralidade dada a escola como espaco para discusséo de problemas
atuais dos Kaiowa e Guarani — ao passo que também pode apontar caminhos para as possiveis
alternativas de solucdo — evidencia, de certo modo, o potencial que ela tem enquanto espaco de
reproducéo da cultura e espago de conexao entre a cultura indigena e a ndo indigena.

Ao final da reunido, resolvi tentar uma conversa com a professora Renata. Me
apresentei, falei um pouco do que estava fazendo ali e comentei sobre as questdes relacionadas
a escola tratadas na reunido, as quais, em alguma medida, iam ao encontro da minha proposta
de pesquisa. Conversamos cerca de 20 minutos.

Renata disse achar interessante a proposta. Em seguida, comecou a falar sobre a falta de
engajamento dos novos professores indigenas da Escola Nandejara. “Os professores ndo se
engajam mais como antigamente”. Disse também que ha tempos, o processo de escolha de
professores passava muito mais por uma questdo politica dos Kaiowa do que uma escolha
técnica. Antes, segundo Renata, a escolha de novos professores indigenas pautava-se em uma
discussdo com as liderangas do grupo, professores e comunidade em geral. Agora, a decisao
pauta-se centralmente no processo seletivo pelos quais os(as) candidatos(as) fazem junto a
prefeitura do municipio de Caarapd.

Renata comentou essa mudanca provocou mudancas significativas na participacdo dos
professores nas lutas que envolvem a educacao, ou em que a escola tem papel importante. Por
exemplo, comentou que s&o poucos 0s professores que se engajam para participar da Aty Guasu
— grande assembleia Kaiowa e Guarani.

Tais reflexdes da professora Renata me levaram a pensar sobre um processo de
“burocratiza¢io” da escola indigena — neste caso, a escola Nandejara —, uma vez que o processo

de escolha de professores, hoje tendo uma escolha mais “técnica”, leva a contratacdo de
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professores que possivelmente ndo tenham uma participacdo tdo ativa quanto os primeiros
professores indigenas da Escola Nandejara.
Essa “burocratiza¢do” mencionada pela professora Renata traz a tona o desafio que é

equilibrar a légica Kaiowa e a logica burocratica do Estado:

Por um lado, é bom e da oportunidade para quem esta engajado e tem nota, por outro
lado, quem passa no seletivo ndo tem compromisso com a sua comunidade, deu o
horario e vai embora e quem passa pela formagéo especifica ndo, durante a semana,
sébado e domingo, feriado, tem compromisso com a sua comunidade de aprender e
participar de todos os acontecimentos somando com a comunidade. [...] Muitos estao
entrando por conta do seletivo, entdo ndo tém essa formacéao especifica e o trabalhos
dos coordenadores esta sendo dobrado e tém que trabalhar para dar essa formagéo,
essa metodologia do trabalho da escola Nandejara porque se ndo olharmos bem, daqui
um dia vai virar uma escola qualquer porque esta vindo a geracdo nova com outro
pensamento, ndo tém muito envolvimento com o movimento de professores, de
lideranga, do aty guasu, da assembleia, sO no espaco da aldeia-escola e de casa pra
escola e da escola pra casa, apenas isso e estamos tentando mostrar a importancia de
participarem com o movimento, discutir 0 que queremos porque se a gente ndo cuidar
daqui um tempo maior pode ir até diminuindo e se ndo cuidarmos seré escola indigena
sO no nome, a pratica sera zero (Renata Casteldo, Entrevista realizada em 14 de junho
de 2024).

Tal questdo me fez refletir sobre um dos paradoxos da escola: se por um lado ela
possibilita uma ampliacdo dos modos de fazer politica dos povos indigenas, bem como as suas
aliancas; por outro, ela continua “sendo escola” (Cohn, 2016), que para além de escolarizar
todos 0s conhecimentos que por ela passam, também é constituida pela burocracia estatal:
cumprimento de metas educacionais, avaliagbes em larga escala, provas padronizadas para
afericdo de proficiéncia de conhecimentos escolares, curricularizagdo de conhecimentos etc.,
além dos processos de selecdo dos profissionais da educacao.

Ao conversar com o diretor da escola Nandejara — Lidio Cavanha —, ele me trouxe

percepcdo semelhante a professora Renata Castel&o:

O processo seletivo traz dois lados, tanto para o positivo, quanto para o negativo. [...]
Tem professor com mais de 20 anos de educacdo que ndo consegue passar no
concurso, nem no processo seletivo, mas é uma excelente profissional, excelente
alfabetizadora, mas na hora do concurso ndo consegue passar € nisso a gente perde
[...] uma pessoa compromissada com a escola, participa do movimento, uma pessoa
atuante. Muitas dessas nos perdemos para 0 processo seletivo. [...] Tem o que vem sO
pelo salario, pelo emprego e sempre falamos de que o professor ndo pode ser so banca
de emprego, temos que nos preocupar com 0 ensino para dar resultado porque isso
servira para ele no futuro como profissional na comunidade. (Lidio Cavanha,
entrevista realizada em 09 de outubro de 2024).

Essa critica — tanto de Lidio quanto de Renata — evidencia a tensdo entre essas duas
I6gicas: a da escola como parte de um projeto coletivo Kaiowa e Guarani e a da escola como
instituicdo estatal. Recorrendo novamente a Cohn (2016), acaba sendo quase impossivel ndo

interpretar as politicas em torna da EEl como uma politica cultural de dois pontos de vista: uma
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politica indigena, por ser demandada de formas e projetos societarios especificas por cada povo;
e uma politica de Estado, por ser esse quem regulamenta — desde a Constituicdo Federal de
1988, até a Base Nacional Comum Curricular (BNCC).

Tanto Renata quanto Lidio comentam — de modo a lamentar — que os professores mais
engajados com as lutas da comunidade ndo consigam ser aprovados nos CONCursos e processos
seletivos, enquanto professores menos comprometidos com a coletividade s&o contratados por
critérios meritocraticos. Essa situacdo compromete, segundo ambos, a capacidade e a poténcia
da escola indigena funcionar como parte importante do projeto de autonomia do povo Kaiowa
e Guarani.

Esse limite da escola de nao ser totalmente “pacificada” pelos Kaiow4 e Guarani em seu
processo de guaranizacao, vai ao encontro das reflexdes de Clarice Cohn (2016) ao pensar
sobre um dos principais desafios da escola indigena no contexto do Xikrin do Bocaja: os
processos proprios de aprendizagem:

[...] O que se regulamenta, nos Xikrin, ndo é 0 momento da aprendizagem, mas o de
demonstrar 0 que se sabe, e isso se da por critérios tais como género, idade e
paternidade/maternidade. A escola é o exato oposto disso tudo: encerra as criangas em
um prédio onde tém que trabalhar sozinhas, sem poder recorrer a opinido dos colegas,

e responder a questdes que se Ihes fazem em nome do andamento da aula e da
avaliacéo (Cohn, 2016, p. 321).

Entre os Kaiowa e Guarani, Claudemiro Lescano e Heitor Medeiros (2019) nos mostram

gue ocorre 0 mesmo, enfatizando que a aprendizagem dos conhecimentos tradicionais ndo é

condicionada a “provar” que aprendeu quase que no mesmo momento, mas sim, que 0s
conhecimentos sejam acionados no momento oportuno.

Os ensinamentos tém momentos para serem transmitidos, eles sdo usados na ocasido

propicia e precisam ser usados gradualmente. As historias, os cantos, as rezas e a ética

s6 podem ser usados na hora em que a pessoa precisa. E assim que se norteia o

ensinamento das criangas. Nao se pode ensinar 0s elementos culturais quando nao sdo

necessarios, principalmente para as criangas que nao necessitam (Lescano; Medeiros,
2019, p. 299).

Um outro ponto que Renata também comentou foi sobre a formacdo universitéria,
sobretudo de indigenas que saem da comunidade para estudar em cursos que nao as formacGes
especificas — pedagogias ou licenciaturas interculturais. Disse que a universidade forma os
sujeitos para uma perspectiva voltada para a individualidade, seja na prépria formacao, seja na
concepcao de sociedade.

Por ter participado da primeira turma do curso de Magistério Ara Vera, bem como da
primeira turma do curso de licenciatura intercultural, o Teko Arandu, Renata comentou que

essas primeiras turmas foram compostas essencialmente por liderancas e/ou pessoas com
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participacdo ativa nos movimentos indigenas, o que apontava para uma perspectiva de projeto
societario mais coletiva, além de compreender a centralidade da educacao escolar nos processos
de luta, seja na luta pelos tekoha, seja na formacdo de indigenas em cursos de graduacdo. Ao
final, antes de irmos embora, entreguei uma copia do meu projeto de pesquisa para Renata, ja
que havia levado trés cOpias impressas do arquivo.

Na minha ida seguinte a Te’yikue, acompanhado do professor Antonio Hilario e Maria
Antbnia, chegamos em Caarap0 por volta das 8h00min, paramos no CRAS da cidade — como
também foi feito em todas as outras vezes —, tomamos rapidamente um café e seguimos para a
Te’yikue.

Minha intencdo nessa viagem era poder conversar com o professor Lidio para apresentar
a minha pesquisa, bem como ouvi-lo quanto a possiblidade e/viabilidade de realizacdo na
Escola Nandejara. Além disso, havia combinado via WhatsApp uma conversa com a professora
Renata, a fim de ouvi-la um pouco mais sobre a sua relacdo com a escola, bem como sua atuagéo
como professora indigena na EEI. No entanto, ao chegarmos em Caarap0, Renata me disse ndo
estaria na Te’yikue, pois havia sido convocada para uma reunido com a secretaria de educacgéo
do municipio e que ndo chegaria a tempo de conversarmos. Lamentei a impossibilidade, mas
seguimos viagem para a aldeia.

Chegando I3, por volta das 8h30min, o professor Antonio Hil&rio foi realizar a formagao
com a equipe do CRAS e eu fui a Escola Nandejara, a fim de tentar encontrar Lidio, diretor da
escola. Ao chegar na escola cumprimentei o vigia, me apresentei e perguntei por Lidio. Ao
entrar na escola, observei algumas criancas no pequeno campo que fica dentro do prédio da
escola. Estavam participando de uma aula de educacéo fisica, sorrindo correndo de um lado
para o outro, realizando uma brincadeira com uma bola de futebol.

Cheguei na sala da direcdo da escola, onde o professor Lidio estava. Me apresentei e
perguntei se ele estava disponivel para que conversassemos, para que eu pudesse apresentar a
minha proposta de pesquisa e saber da possibilidade de realizacdo na escola que ele é o atual
diretor. Lidio me disse que estava de saida, que tinha uma reunido na Escola Léide Bonfim
Andrade® — extensdo da Escola Nandejara —, pois 14 haveria uma reunifo para debater o XXVI
Forum Indigena da Aldeia Te’yikue, que seria realizado na semana seguinte (dia 24 de maio).

Por ser a segunda vez que ia a aldeia para tentar conversar com Lidio e em ambas ele

ter algum outro compromisso sobreposto a nossa conversa, percebi que a rotina dele enquanto

4 Segundo Lidio Cavanha, o nome da escola foi uma homenagem a esposa do missionario que comandava, a
época, a Missdo Caiua.
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diretor escolar parecia ser bem agitada, bem como o fato dele ser uma pessoa bastante ocupada
devido ao cargo que ocupa.

Devido a minha impossibilidade de estar participando do Férum Indigena de Caarap0,
perguntei a Lidio se podia acompanha-lo a reunido e 14, se possivel, conversarmos. Ele me disse
eu poderia ir, que faria apenas uma breve fala, logo no inicio da reunido e que posteriormente
estaria disponivel para uma conversa. Fomos em seu veiculo, uma caminhonete Chevrolet S10.

Juntamente conosco, foi o coordenador pedagdgico da Escola Nandejara. No trajeto até
a escola Loide, Lidio e o coordenador pedagdgico foram conversando — em lingua guarani. Por
ndo saber do que se tratava a conversa, acabei me atentando mais a paisagem: a estrada de chédo
e a poeira levantada por onde passdvamos, algumas mulheres em carregando criangas em
bicicletas, a vegetacdo seca, as casas das familias Kaiowa e os caminhos estreitos (fape po i)
da beira da estrada até elas, sempre rodeadas por pequenas rocas, com pés de cana e outras
arvores, as quais faziam sombra e protegia do sol nos dias quentes, o prédio da Igreja, seguido
de uma placa, que me deu a entender que era um pequeno comércio devido a variedades de

produtos que eram ofertados.

Imagem 4 — Mulheres Kaiowa participando de reunido na Escola L6ide Bonfim.
. , Bl

BT i
Fonte: Acervo pessoal, 2024.

Ao chegarmos na escola Loide, a reunido ja havia comecado. Lidio e o coordenador se
juntaram a equipe que conduzia a reunido, enquanto fiquei observado a reunido ao fundo. Havia
em torno de 25 mulheres participando da reunido, algumas acompanhadas de criancas. Os
didlogos eram todos em guarani. Assim, grande parte da reunido fiquei sem entender o que

estava sendo dito. Apenas em alguns momentos, quando eram ditas algumas palavras em
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portugués (professor, coordenador pedagdgico, psicologo, evasdo, asfalto, lazer etc.), € que eu
tentava compreender o contexto das falas.

Ao ver apenas mulheres participando da reunido, fiquei com uma sensacdo de
estranheza, lembrando do que, em outro momento, a professora Renata havia comentado sobre
a pouca participacdo dos homens nesses espacos. Em seguida, Eliodoro — coordenador
pedagdgico da Escola Loide — se aproximou de mim perguntando se eu queria uma cadeira.
Aproveitei para perguntar da participacdo apenas das mulheres na reunido e se ele saberia 0
motivo. Ele disse: “¢ que os homens trabalham nas usinas, né? Ai eles saem cedo, de
madrugada”.

Tal questdo me fez refletir sobre os limites que a escola tem no alcance da vida e
organizacao social Kaiowa e Guarani em torno dela. Esse espaco de referéncia que ela ocupa
hoje, embora nem sempre tenha sido assim, ndo garante, por si s6, um carater comunitario da
escola.

Embora a escola Nandejara seja uma instituicdo que centraliza a vida comunitaria em
Te’yikue, muitas vezes se confundindo como eixo de organizacdo da vida social naquele
contexto, ndo consegue alcangar de maneira mais direta todos os Kaiowa e Guarani que vivem
ali. Um exemplo disso € a pouca participacdo dos homens nas atividades escolares, devido ao
trabalho nos canaviais.

Essa auséncia da participacdo dos homens tem implicagdes importantes, pois mostra de
maneira convincente como os modos de producdo capitalista baseados na exploragdo da méo
de obra barata agem diante das relacdes de poder que ndo ficaram no passado da historia dos
povos indigenas — vide o trabalho dos proprios Kaiowa e Guarani na extracdo de erva-mate na
regido. Outrossim, mostra como a presenca de uma economia exdgena produz efeitos de modo
a organizar os corpos e os tempos dos Kaiowa e Guarani de modo incompativel com o projeto
societario que propde a escola indigena.

A contradicdo ora explanada nos mostra, em sentido pratico, o problema e poténcia da
EEI em contextos de intensa exploracdo econdmica, como é o caso da regido de Caarapd,
marcada pelo agronegocio: a0 mesmo tempo em que a escola se transforma em espaco
importante da forma de se “fazer sociedade”, ela também apresenta seus limites, sobretudo na
forma como ela chega — ou ndo — aos Kaiowa e Guarani cuja relacdo com seus tekoha esta
profundamente atravessada pelas exigéncias da economia regional.

Sobre essa questdo, Cariaga (2012) amplia a reflexdo para além da auséncia da

participacdo masculina nas atividades situadas na escola ao analisar as transformagdes nos
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modos de ser crianca entre os Kaiowd, onde reflete sobre como o trabalho dos homens nos
canaviais impacta as relac6es de cuidado e socializa¢do das criancas kaiowa.

Para alem do trabalho nos canaviais, a professora Renata em uma das minhas idas a
Te’yikue, foi muito enfatica, ao comentar da dificuldade de fazer com que os homens
participassem de encontros e conversas no contexto da escola (na ocasido de sua fala, tratava-
se de levar os homens a escola para abordar o tema da violéncia contra a mulher e criancas*}).
Comentou ainda da centralidade da mulher no atual contexto das familias Kaiowa da Te’yikue.
“O esteio da casa ¢ a mae. Trazer homem aqui ¢ impossivel” (Renata Casteldo, Reserva
Indigena Te’yikue, 21 de abril de 2024), disse.

Na continuagéo da reunido, seguia tentando compreender os contextos das falas. Pelo
que pude entender, a discussdo ndo se referia apenas a questdes educacionais, mas de todas as
esferas. Dos contextos que pude compreender, discutiram-se a possivel pavimentacdo da
estrada que liga a Reserva ao perimetro urbano de Caarap0 (seus prés e contras: diminui¢ao do
tempo de trajeto até a cidade, ao passo que o asfaltamento pode aumentar o nimero de
acidentes), a construgao de espagos de lazer na Te’yikue (espagos de convivéncia — para tomar
tereré —, pragas, quadras esportivas etc.), construcao de espacos de promocao de cultura (como,
por exemplo, uma Casa do Arteséo e da Artesd) etc.

Ap0s as falas de toda a equipe da escola (entre professores, coordenacéo e direcao), foi
realizada uma divisdo em trés grupos, nos quais cada um contou com a media¢do de um(a)
professor(a) para debater as demandas da comunidade que seriam levadas para 0 XXVI Férum
Indigena de Te’yikue.

Ap0s isso, Lidio me chamou para a sala da coordenacdo, para que pudessemos
conversar. Nossa conversa durou cerca de 40 (quarenta) minutos. Como era nosso primeiro
contato, havia levado apenas o projeto impresso para ser entregue e um pequeno caderno para
anotacOes, sem a finalidade de utilizar gravador de voz em tal ocasiéo.

No inicio da conversa, agradeci ao tempo disponibilizado, tendo em vista sua agenda
sempre cheia. Me apresentei, falei um pouco mim, de onde vim e de como cheguei na tematica

indigena. Apds isso, falei com ele sobre a minha proposta de pesquisa, seus objetivos,

4 Em todas as visitas que realizei a Te’yikue, nos momentos em que pude participar das formagdes e conversas
com a equipe do CRAS de Te’yikue, eram recorrentes relatos das assistentes sociais sobre a dificuldade em lidar
com questdes referentes a violéncia contra mulheres e criangas — que, no contexto dos casos relatados eram
cometidas por homens —, em especial, 0 encaminhamento dessas violéncias, uma vez que questdes da politica
interna de Te’yikue influenciavam diretamente nesse processo, o que fazia, segundo as assistentes sociais, que
mulheres deixassem de denunciar tais violéncias devido a pouca efetividade que as dentincias tinham.
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justificativa e no que a pesquisa poderia ajudar a entender no que se refere a escola indigena e
0 seu carater diferenciado.

Ap0s isso, Lidio se mostrou aberto a contribuir com a proposta do projeto e se dispds a
ajudar no que estivesse ao seu alcance. Depois disso, ele comecgou a falar um pouco sobre a
Escola Nandejara e a educacdo escolar na Te’yikue. Por ter dado énfase em minha fala ao
carater diferenciado da escola indigena, a fala de Lidio foi em torno desse tema.

O primeiro a ser mencionado por Lidio foi o papel do professor indigena na escola, uma
vez que segundo ele, “com o professor indigena, os alunos aprendem mais rapido”, chamando
a atencdo para o fato do processo de intermediacdo entre conhecimentos tradicionais e 0s
conhecimentos escolares proprios da escola ser facilmente mobilizado pelo professor indigena.

Outro elemento mencionado por Lidio foi a organizacdo do calendario escolar
especifico na escola indigena. Ele chamou a atencdo para alguns feriados nacionais, 0s quais,
segundo o calendario escolar da Nandejara, ndo o sio e eles trabalham normalmente. “Carnaval
a gente trabalha”, disse. Do mesmo modo, chamou a ateng¢do para os dias que sdo “feriados™ ou
datas comemorativas para os Kaiowa, como o dia 24 de junho, que é o dia que marca o inicio
do calendério agricola, no qual acontece 0s rituais e cerimonias para o plantio.

Outra data importante para os Kaiowa é o dia 10 de agosto, pois, segundo Lidio, é o dia
do fogo. “E um dia em que as pessoas devem tomar muito cuidado com fogo”, comentou.
Lembrou também do fogo — para além de uma unidade importante de organizacéo social dos
Kaiowa, tal como descreve Pereira (1999) ao falar do fogo doméstico —, Lidio lembra dos
incéndios criminosos em casas de rezas e moradias dos Kaiowa promovidos por fazendeiros —
seja direta, ou indiretamente. Outra data importante para os Kaiowa e Guarani mencionada por
Lidio € o dia 25 de novembro, dia da morte de Marcal de Souza, “um lider que tombou lutando
pela terra”, completou.

Um ponto importante sobre o qual Lidio comentou foi a importancia do Férum Indigena
de Caarapd — realizado desde 1997 —, uma vez que por meio dele, toda a comunidade debate
questdes pertinentes para o projeto societario dos Kaiowa, como é o caso da educacéo escolar.
Ao comentar da construcdo do PPP da escola, Lidio ressaltou que toda a discusséo ocorreu de
maneira coletiva, no intuito de apontar, coletivamente qual seria o papel da Escola Nandejara.

No dia 15 de agosto retornamos a Te’yikue para conversar com Lidio e entregar um
documento de autorizagio para realizacdo da pesquisa na Escola Nandejara. No caminho para
Te’yikue, notei que varias mulheres e criangas estavam caminhando em dire¢do ao “centro” da

aldeia. Geralmente acontece 0 movimento contrario, pois sempre que estamos indo, nos
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deparamos com mulheres e criangas indo em direcdo ao nucleo urbano de Caarap6 (vale
lembrar, uma caminhada de 17 km em uma estrada de ch&o).

Ao chegarmos na Te’yikue, fui direto para a escola conversar com Lidio. Na frente da
escola, havia varios homens conversando em lingua guarani. Os cumprimentei e fui perguntar
ao porteiro se o diretor (Lidio) ja estava na escola. Ele me disse que sim e perguntei se poderia
vé-lo, que ele ja sabia da minha ida a escola.

Ao entrar na escola, fui para a sala da direcdo conversar com Lidio. Ele me disse que
haveria uma reunido com os pais e maes na escola e perguntei se eu poderia participar, para
observar um pouco desse momento. Lidio disse que eu poderia observar a reunido, sem nenhum
problema. Assim, fui em direcdo ao patio da escola e fiquei ao fundo, tentando observar esse
momento muito comum (reunido com pais e responsaveis) de uma escola.

Na reunido, havia um numero consideravel de pessoas (cerca de 200, em uma contagem
aproximada que fiz no momento), sendo a grande maioria, mulheres (cerca de % do total).
Minutos depois, Lidio comeca a reunido cumprimentando os presentes (mba éichapa, disse) e
deu inicio a reunido, toda conduzida em lingua guarani. A Imagem 5 mostra como o refeitério

da escola estava no inicio da reunido de pais.

Imagem 5 — Refeitdrio da escola Nandejara no inicio da reunio de pais.

D

Fonte: Autoria prépria, 2024.

Na fala de Lidio, uma série de assuntos foram levantados varios temas (matriculas,
evasdo, uniforme, direitos da crianca e do adolescente etc.). Como a estava sendo em lingua
guarani, s6 pude compreender 0s contextos nos quais algumas palavras em portugués eram

ditas, ou quando ele dizia alguma palavra ou termo em guarani que me fosse familiar.
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O primeiro assunto da reunido dizia respeito ao numero de matriculas. Ao que me
pareceu, Lidio chamou a aten¢do para 0 nimero que era menor do que o do ano anterior. Assim,
discutiu a importancia de ndo deixar o nimero de alunos diminuir. “O estudo ¢ importante. O
nande kuera”, disse.

Em um determinado momento, Lidio mencionou sobre o que a falta dos alunos a escola
(e consequente evasdo) poderia ocasionar as familias em termos de penaliza¢cdes, como por
exemplo, a suspensdo do beneficio do Bolsa Familia*. Para reforcar isso, ele comentou que o
sistema de ensino estar articulado com o sistema de transferéncia de renda. “Karai tem

cruzamento de dados”.

Imagem 6 — Criancas brincando no campo de futebol, enquanto a reunido de pais acontecia no patio da
escola Nandejara.

Fonte: Autoria prépria, 2024. '

4 0 Programa Bolsa Familia (PBF) é um programa de transferéncia de renda que foi criado pelo governo federal
no ano de 2003, com o objetivo de promover a dignidade e cidadania de familias de baixa renda, uma vez que esta
articulado com outras acdes de politicas publicas. Para ter acesso ao beneficio, as familias devem atender a uma
série de requisitos — chamadas de condicionalidades —, quais sejam: a “realizagdo do acompanhamento pré-natal;
acompanhamento do calendério nacional de vacinagdo; realizagdo do acompanhamento do estado nutricional das
criangas menores de 7 anos; para as criangas de 4 (quatro) a 5 (cinco) anos, frequéncia escolar minima de 60%
(sessenta por cento) e 75% (setenta e cinco porcento) para os beneficiarios de 6 (seis) anos a 18 (dezoito) anos
incompletos que ndo tenham concluido a educagéo basica” (BRASIL, 2023, p. 9). No entanto, quando se trata do
acesso de indigenas ao PBF, bem como outros programas sociais do governo federal, hd uma série de questdes que
fazem com que a forma de funcionamento “generalizada” do beneficio ndo atenda as especificidades dos povos
indigenas, uma vez que ha a “existéncia de inimeras incompatibilidades quanto as peculiaridades desse programa
com relacdo a cultura desses povos. [...] Os indigenas sdo inseridos na categoria pobreza e incorporados a légica
do mercado do sistema vigente. Estes se convertem de autossuficientes em consumidores. Ou seja, a mesma logica
do Programa Bolsa Familia para os ndo indigenas esta sendo utilizada para os indigenas” (Franzini; De Paula,
2016, p. 90).
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Enguanto a reunido acontecia, vi varias criangas circulavam pela escola com liberdade,
correndo e brincando no péatio, sem o monitoramento dos pais. Nesse momento, lembrei-me
que em minha época de escolarizacdo: em dia reunido com os pais, ndo havia aula e, além disso,
minha mae sempre ia sozinha, pois as crian¢as nao iam para a escola.

Ao acompanhar a reunido, percebia que Lidio ia chamando a atencdo para temas
fundamentais da/para a escola. Ao mesmo tempo, notei que sempre ao trazer uma problematica,
Lidio buscava meios de fazer um paralelo com a forma como essas questdes eram tratadas na
sociedade ndo indigena. Um exemplo disso foi o problema das faltas dos alunos a aula: “Na
escola do karai, faltou trés dias, o conselho tutelar ja vai na casa”, disse. A todo momento Lidio
chamava a atengéo para a participacdo e acompanhamento dos pais na vida escolar dos filhos.

Em um determinado momento, Lidio comentou sobre a escolarizagdo ser um meio
importante de acesso dos Kaiowa ao mercado de trabalho, seja possibilitando o ingresso em um
curso de graduacdo — nesse caso, citou o curso de Licenciatura Intercultural “Teko Arandu”, da
Universidade Federal da Grande Dourados (UFGD) —, seja em uma inser¢cdo no mercado de
trabalho pelo fato de ser escolarizado.

Como mencionei anteriormente, a reunido explorou uma variedade de temas, todos
muito importantes para o contexto da EEI dos Kaiowd. Assim, Lidio falou da restricdo do uso
de celulares na escola, seja por professores e funcionarios, seja por alunos. No caso destes
ultimos, falou que a sua utilizacdo tem impactado diretamente em aspectos da propria educacédo
tradicional, como a socializag¢do, coordenagdo motora (educagdo pelo corpo) e em “aprender o
fie’e”.

Lidio também comentou que o processo de atualizacdo do Projeto Politico-Pedagdgico
(PPP) da escola estava em processo de atualizagdo, salientando a sua importancia. “PPP ¢ o
documento da escola”, disse. Nesse sentido, foi interessante ele ter comentado sobre essa
questdo reforgando a importancia desse documento, uma vez que é por meio dele que a escola
indigena “faz o papel falar” (Tonico Benites, 2009) sobre o tipo de escola eles projetam e
desejam, demarcando assim, o projeto societario kaiowa.

O fato de Lidio demonstrar preocupacdo em relacdo ao PPP me chamou a atencdo
devido & materializagdo desse documento no contexto da EEI no Brasil, pois de acordo com 0s
dados do Censo Escolar, realizado pelo Instituto Nacional de Estudos e Pesquisas Educacionais
Anisio Teixeira (INEP), até o ano de 2018, das 3.342 escolas indigenas registradas, somente
1.039 possuiam PPP, isto é, um terco do total de escolas (BRASIL, 2019).

Dessa forma,



117

Os numeros revelam que a auséncia dos Projetos Politicos-Pedagégicos implica na
ndo materializagdo em seus curriculos do direito ao uso dos seus processos proprios
de aprendizagem e, desta forma, uma violacdo do que preconiza a LDB 9.394/96 e as
Resolugdes do Conselho Nacional de Educacéo, no que tangem as diretrizes para o
funcionamento das escolas indigenas e seus curriculos (Knapp; Ferreira, 2021, p.
234).

Assim, entender como o carater diferenciado da escola indigena se da, perpassa pela
relacdo direta com as politicas culturais do Estado e da escola nao indigena.

Conforme a reunido ia passando, fiquei tentando pensar em que aquela reuniéo escolar
— em uma escola indigena — se distinguia de uma reunido em uma escola ndo indigena. Ao
refletir sobre isso, me veio a reflexdo trazida por Clarice Cohn (2016) ao falar da cultura na
escola indigena como um espaco de interagdo com as alteridades (ndo indigenas, sobretudo).
Dito de outra forma, sempre que alunos, pais e professores — indigenas — se encontram, seja
dentro ou fora dos muros da escola, a cultura (sem aspas) se faz presente.

No dia 10 de outubro foi a minha ida seguinte a Caarap6. Saimos as 5h00min. — eu,
Antonio Hilario, David (amigo e colega de turma), Maria Antonia e Amanda (bolsistas de
iniciacdo cientifica). Era um dia frio e chuvoso, com pouca visibilidade na pista. Ao longo do
caminho, devidos as chuvas, era possivel ver os pés de cana germinando em meio ao solo
umido.

Chegamos na Te’yikue por volta das 8h30min. Eu havia marcado uma conversa com
Lidio, o diretor, para saber um pouco mais da sua trajetdria de vida, relagdo com a escola
Nandejara, além de perguntar sobre questdes da EEI, educacéo diferenciada etc. Ao chegar na
escola, Lidio ainda ndo havia chegado, entéo resolvi dar uma volta pelo espaco da escola. Nesse
dia ndo houve aula, pois estava havendo uma antecipacéo da festa do Dia das Criancas (que é
comemorada no dia 12 de outubro).

Havia mdsica tocando em uma caixa de som — algumas do género “sertanejo
universitario”, sobretudo da cantora Ana Castela, sul-mato-grossense e apelidada de
“boiadeira”. Havia muitas criangas fazendo fila para brincar nos pula-pula. Conversei com uma
professora e ela disse que as criangas haviam sido divididas em dois grupos. Enquanto um grupo
ficava na escola Nandejara, o outro ficava na quadra da escola Yvy Poty (escola de ensino
médio, que fica em frente & escola Nandejara) e depois havia a troca entre ambos. Dos adultos
que estavam presentes na escola, a grande maioria era de mulheres acompanhando seus filhos
nas atividades festivas.

Aproveitei também para ir ao Viveiro de Mudas levar algumas sementes que havia
conseguido junto ao Clube de Botanica do curso de Ciéncias Biologicas da UNESP/FEIS. Havia

uma variedade de sementes (pimentdo, tomate, meldo, goiaba, melancia, maracuja etc.).
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Entreguei as sementes para Tiago Gongalves — Kaiowa, que trabalha no Viveiro de Mudas,
cursa Licenciatura em Ciéncias Naturais pela UFGD. Conversamos um pouco sobre o trabalho
que ele realizava junto a escola e ele falou das conversas (em guarani) que tinha com as turmas
da escola Nandejara. Perguntei a ele se no viveiro havia mudas de erva-mate (planta que da
nome cidade de Caarapd). Ele disse que havia algumas, mas que estava em falta e por isso,
diferente das outras mudas e sementes que eram distribuidas gratuitamente, as de erva-mate

estavam sendo vendidas devido a essa quest&o.

Imagem 7 — Criancas aguardando na fila para brincar no pula-pula. Festa do Dia das Criancas, na escola Nandejara.

Fonte: Acervo pessoal, 2024.

Por volta das 9h10min. Lidio chegou na escola, perguntei a que horas ele estaria pronto
para conversamos e ele me disse que poderia ser naguele momento. Entdo procuramos uma sala
na escola para que pudéssemos realizar a conversa. A conversa foi gravada, e antes disso, em
conversa pelo WhatsApp havia informado a ele qual seria o roteiro de nossa conversa (Apéndice
).

A conversa aconteceu em uma sala de aula e devido a festa ocorrendo na escola, 0 som

alto e os alunos frequentemente fizeram parte do contexto. Na conversa com Lidio*® o que mais

4 Para mim, particularmente, foi uma conversa muito marcante, ndo apenas por se fazer uma aproximagdo na
prética com o que ja havia lido em outras etnografias produzidas no proprio contexto da escola Nandejara, mas do
ponto de vista da experiéncia. O “estar aqui” da pesquisa tem me mobilizado a pensar profundamente no tipo de
trabalho que intento fazer, seja para conseguir finalizar a pesquisa, seja pensar nas implicacdes da minha escrita e
no meu papel de tentar realizar o trabalho que seja, no minimo, respeitoso com meus interlocutores e o contexto
no qual realizo a pesquisa. Essa questdo me foi refletida muito por meio da ideia de “pacto etnografico”
(Kopenawa; Albert, 2015), que embora ndo seja algo tdo explicito, tenho tentado assumir, a medida em que tenho
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me chamou a atencéo ndo foram questdes do ponto de vista antropoldgico (talvez até mesmo
por limitacdo minha de realizar uma reflexdo mais profunda nesse sentido), mas uma fala, em
dado momento da conversa, em que perguntei ao Lidio o porqué de ele considerar a escola
Nandejara uma escola diferenciada. De maneira bastante sucinta, ele disse: “Ela ¢ diferenciada
porgue a gente pensa em guarani, a gente sonha em guarani, a gente fala em Guarani” (Lidio
Cavanha, Reserva Indigena Te’yikue, 10 de outubro de 2024).

A lingua, conforme apontado por Lidio, pode ser compreendida para além de um meio
de comunicacdo: diz respeito as formas de ser estar no mundo, de organizacdo do pensamento,
dos sistemas de conhecimento Kaiowa e Guarani. de construir sentidos. Eliel Benites (2014)
argumenta que a escola que parte do tekoha e da lingua nativa pode se constituir como espaco
de luta e fortalecimento da cultura

A escola Nandejara, em Te’yikue ndo deve ser entendida apenas um espaco de/para
escolarizagdo. Ampliando a discussao sobre os fins da escola indigena, trata-se de um espaco
no qual também se dao, em alguma medida, disputas politicas sobre os projetos de futuro do
povo Kaiowa e Guarani.

Além disso, o caminho da guaranizac&o da escola Nandejara vem acontecendo, mesmo
que ainda haja tensdes com as politicas do Estado para regular as escolas indigenas. Nessa
logica, o0s processos de escolarizagdo em Te’yikue continuam a ser “retomados”
constantemente.

Nesse contexto, o contato com o0s saberes, poderes e tecnologias dos karai, por meio da
escola, ndo foi e nem é suficiente para eliminar as diferencas entre os Kaiowa e Guarani e 0s
karai, devido a propria multiplicidade de estilos comportamentais (teko laja) e praticas
especificas de cada parentela. Mesmo ap6s mais de um século de intensificacdo das relacdes
com a sociedade envolvente, essas interacGes ndo foram capazes de suprimir o marcador central
da perspectiva Kaiowé e Guarani (ore reko), que se mantém como referéncia para contrapor e
distinguir seus modos de existéncia daqueles dos brancos (karai reko) (Cariaga, 2021; Tonico
Benites, 2009).

vivenciado aprendizados pelos quais os Kaiowa ndo tém obrigacdo alguma de me ensinar, mas que mesmo assim
o fazem e se colocam a disposicao para, pacientemente, fazer com que eu aprenda um pouco com eles.
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CONSIDERACOES FINAIS

Essa dissertacdo de mestrado, que teve como objetivo produzir uma etnografia a fim de
interpretar os modos de construcdo da EEI enquanto educacao diferenciada no contexto da
Escola Municipal Nandejara*’, analisando as transformacdes vividas pelos Kaiowa e Guarani
por meio dos processos de escolarizacdo e como estes se se constituem nos modos de ser atual
deste povo, na Reserva Indigena Te’yikue, em Caarap6-MS, me permitiu construir algumas
consideracdes sobre toda a multiplicidade que envolve a presenca e os “cfeitos” da escola e
processos de escolarizacdo no contexto dos Kaiowa e Guarani. As observacgdes realizadas em
campo®® me possibilitaram, em alguma medida, refletir sobre as diversas questdes que
atravessam as transformac6es nos modos de ser desse povo tendo a escola como instituicdo que
ocupa lugar de destagque nesse processo.

A escola Nandejara emerge como um espaco paradigmatico: a0 mesmo tempo em que
se constitui como poténcia para a (re)producdo e circulagdo de conhecimentos tradicionais
kaiowa, € também atravessada por logicas do Estado que constantemente tensionam seu carater
diferenciado, seja na instituicdo de mudancas para a sele¢do de professores, no comprimento
do que regem as politicas curriculares nacionais.

Embora a Escola Nandejara esteja, do ponto de vista institucional, condicionada a
formas de organizagdo estatal — como a prefeitura e a secretaria de educacdo — existe um
reconhecimento da sua organizacao engquanto escola indigena, ainda que em um espaco limitado
de autonomia. Essa, no entanto, é baseada em uma politica cultural para indigenas (Carneiro
da Cunha; Cesarino, 2016), trazendo a tona uma relacdo marcada por negociacdes e limites bem
definidos entre as formas indigenas de fazer escola e as estruturas administrativas dos sistemas
de ensino.

Como aponta Cohn (2016), a escola indigena carrega o desafio de articular sistemas de
conhecimento proprios com tudo aquilo que tem de “exdgeno” nas formas de se “fazer
sociedade” nos modelos ocidentais (Tassinari, 2012). Nesse sentido, os usos da lingua Guarani,
a construcao coletiva do PPP e as referéncias ao calendario proprio apontam para um processo
de guaranizac&o (Cariaga, 2021) da escola — no qual a Escola Nandejara se molda a partir dos
projetos societarios do povo Kaiowa e Guarani, ainda que condicionado pelas exigéncias dos

47 Em uma traduc&o literal, o nome da escola refere-se ao “nosso criador”, para os Kaiowa. “Nande: todos nds
kaiowa/guarani, jara: ser responsavel pela economia de cuidados e controle de pessoas, nomes, animais, plantas,
lugares” (Cariaga, 2015, p. 247).

4 Muito embora eu esteja me referindo a um trabalho de campo bastante situado e localizado, oriundo de visitas
pontuais. Um trabalho de campo e de maior imersdo em Te’yikue poderia me oferecer possibilidades de descrever
outras formas que a escola atravessa e é atravessada pelo cotidiano da escola Nandejara.
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sistemas de ensino. N&o obstante é justamente esse processo — de guaranizar a escola — que
torna possivel a inter-relagdo entre regimes de conhecimento distintos.

Os professores Lidio Cavanha e Renata Casteldo evidenciaram uma percepcao critica
sobre os efeitos da burocratizacdo do processo seletivo de professores kaiowa, o qual provoca
uma assimetria em relagcdo ao processo historico em Te’yikue entre indigenas que sempre
estiveram na linha de frente dos movimentos de luta pela terra e garantia de direitos e a insergéo
da educacdo escolar nesse contexto. Os “critérios técnicos” que sdo instituidos pelo processo
seletivo, muitas vezes desconsideram o compromisso coletivo dos professores kaiowa com a
comunidade, colocando a escola — mais uma vez — na arena de lutas e enquanto “ponta de langa
do colonialismo” (Aguilera Urquiza, 2010, Baniwa, 2019).

Embora a Escola Nandejara seja parte importante das formas de organizacéo social de
Te’yikue ela ainda ndo consegue alcangar plenamente a todos. Exemplo disso é a auséncia
recorrente dos homens nos espacgos escolares, 0s quais possuem um carater comunitario e
abordam temas e problemas para além dos educacionais.

Para além do trabalho nas usinas de cana-de-agucar — frequentemente citado como
justificativa para a auséncia dos homens nas reunides e atividades escolares, como ja fora
observado por Cariaga (2012) — suscita-se questdes mais complexas, as quais se articulam com
os efeitos da insercéo historica e compulsoria dos Kaiowéa e Guarani nas formas de exploragéo
econbmica da regido (Pereira, 1999; Chamorro, 2018; Lopes, 2014; Cariaga, 2012; 2016).

A auséncia dos homens nas atividades escolares ndo € uma recusa a escola, mas uma
forma de evidenciar as condigdes materiais que impedem sua presenga em um contexto em que
a escolarizacdo e a exploragdo da méo de obra de indigenas para o trabalho nos canaviais ainda
se colocam como escolhas excludentes.

Essa auséncia foi tematizada nas reunides e nas falas da professora Renata Casteldo, que
apontou a dificuldade de mobilizar a participacdo masculina, especialmente em temas sensiveis
como a violéncia contra mulheres e criancas. Tais dificuldades ndo se davam apenas pela
gravidade das situacdes, mas pelas implicacdes politicas internas da comunidade, que muitas
vezes levavam ao silenciamento das denuncias e a percepgdo de inefetividade nos processos
formais de responsabilizacéo.

Essas reflexdes exigem que fagcamos uma interpretacao que ultrapasse o lado “bom” ¢ o
lado “ruim” da escola e dos processos de escolarizagdo e se atente para 0s modos pelos quais
os dispositivos legais do Estado se entrelagam com os modos de ser e viver dos Kaiowa e
Guarani. Como propde Cohn (2016), a escola indigena ndo pode ser compreendida apenas como

um espaco de escolarizacao propriamente dito, mas como locus que propde uma “abertura para
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o outro” (Tassinari; Cohn, 2012) e um “espago de fronteiras” (Tassinari, 2001), relacional e
politico, nos quais as questdes sociais e as dindmicas comunitérias se atualizam de maneira
ampla e, muitas vezes, contraditoria.

As observacOes realizadas no contexto da escola — desde as reunides com maées,
passando pelos encontros do Férum Indigena de Te’yikue, até a festa do Dia das Criangas —
mostram que a escola também é compreendida como um lugar onde as multiplicidades de
formas de ser e viver dos Kaiowa e Guarani se encontram com seus “outros”, desde os diferentes
teko laja até as “formas de recusa e alianca que podem se alternar, suceder ou até coexistir”
(Cariaga, 2021, p. 80). Pensar a escola indigena exige deslocar o olhar para além das dicotomias
fixas entre tradicdo e modernidade, reconhecendo que os povos indigenas produzem suas
formas de escolarizacdo de maneira situada e na relacdo com, em didlogo com multiplas
alteridades.

Como uma analise importante sobre o Forum Indigena de Te’yikue, nota-se que por
meio dele — e da escola — hd uma mudanca central nos modos de ser Kaiowa e Guarani a partir
dos processos de escolarizagdo: o “lugar” que professores kaiowé passam a ocupar nos €Spagos
de decis0es politicas da comunidade.

Em outras palavras, pode-se pensar que 0s processos de escolarizacdo entre os Kaiowa
e Guarani, em certa medida, alem de multiplicar a existéncia de muitos “teko (modos de
existir/modos de conhecer) [...] demonstra a possibilidade de variacdo e transformacdo da
socialidade e da perspectiva kaiowéa e guarani (ore reko)” (Cariaga, 2021, p. 81). O desafio de
“fazer o papel falar” (Tonico Benites, 2009) a partir dessas multiplicidades poder ser entendido
como parte de um contexto de critica a0 mundo ndo indigena.

Ao tentar interpretar essas questdes, esta pesquisa buscou contribuir na discussao da
escola indigena como espaco de negociacdo e tradugdo entre modos de produgdo de
conhecimento e um espaco para pensar a alteridade dos Kaiowé e Guarani com seus “outros”
(Cariaga, 2021; Tassinari, 2001; Cohn, 2016). Além disso, busca convidar as pessoas leitoras
desse trabalho para, juntamente com os povos indigenas, construir futuros possiveis. Dai a
importancia de politicas educacionais que respeitem e promovam a autonomia e 0s projetos
societarios desses povos.

Ao fim e ao cabo, corroboro as reflexdes de Cohn (2016, p. 333), inspirada em uma
formulag¢do de Manuela Carneiro da Cunha: “o que devemos garantir ndo ¢ a continuidade da
cultura, mas a continuidade dos meios de producao desta”. Para complementar, Marshal Sahlins
(1997, p. 126) nos argumenta que “a continuidade das culturas indigenas consiste nos modos

especificos pelos quais elas se transformam”. Talvez seja esse o caminho que a EEI no Brasil
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possa se inspirar para vislumbrar: uma via de méo dupla entre a tradi¢do e a modernidade para

produzir e lidar com as diversas e variadas alteridades.
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APENDICE | - ENTREVISTA COM PROFESSOR LIDIO CAVANHA RAMIRES#

LEGENDAS
J = Jhemerson da Silva e Neto

L = Lidio Cavanha Ramires

J: Qual a trajetoria que te levou a ser professor?

L: Nasci e cresci aqui, parei na quinta série de estudante e fui trabalhar na usina até os 19 anos,
entdo era trabalhador rural, depois tive a oportunidade com o cacique da época, Silvio Paulo,
finado José Veron, que me convidaram para fazer o curso Ara Vera de nivel médio para
professor, na época eu ndo tinha interesse de fazer, mas ele me disse para fazer o curso e que
tinham trés vagas e que levaram o meu nome para eles e estavam me fazendo o convite para
fazer o curso e quando houvesse vaga me chamariam para trabalhar na escola. Na época eu
recebi convite também para levar o pessoal para trabalhar na usina como o que organiza a turma
para levar para la. Pensei: educacdo eu ndo conhecgo e nem sei por onde comecar, mas ai aceitei
enfrentar esse desafio, era 1999. Na volta de 14 para c& do curso o professor Alécio e outro
professor, 0 Veron, me chamaram para substituir ele e disse que entdo eu ja iria treinando como
é trabalhar com os alunos, em 2000 fui contratado para dar aula sé que no contrato era como
monitor e ndo como professor, mas ja dava aula na escolinha do Bocaja e la era uma escolinha
de sapé s6 de uma sala, sem porta, sem janela. Continuei a fazer o curso e em 2000 assim que
me formei no Ara Vera saiu 0 concurso e passei e em 2003 assumi a vaga, fui efetivado e em
2005 fui chamado para fazer parte da coordenacdo e em 2006 fui para a Teko Arandu para
licenciatura e terminei em 2010. Na coordenagdo pedagdgica na época era eu e outra colega e
andavamos por quatro escolas de bicicleta para a escola Savera, na escola Léide, onde hoje tem
a Missdo e a escola Bocaja, entdo fazia atendimento dos professores e acompanhamento
semanalmente. Em 2011 eu assumi a dire¢do da escola, como outro colega que estava na
direcdo, o Anari, tinha que ir para o Rio Grande do Sul assumir uma congregagédo com
dedicacdo exclusiva e por isso pediu afastamento e foi pra la e o pessoal me convidou para
assumir a direcdo. Eu até ndao queria, mas ndo me deram espaco para escapar € ai eu aceitei e
fiquei trés anos, depois fui fazer mestrado na UCDB e terminei em 2016, voltei e fui chamado

para trabalhar na secretaria na coordenacdo para educagdo indigena, fiquei até 2022, entdo

4 Entrevista realizada no dia 09 de outubro de 2024, as 10h00min. e gravada com gravador do aparelho celular.
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eleicdo de direcdo novamente aqui e como nosso colega que estava na diregdo acabou

falecendo, entdo no ano seguinte eu assumi a diregdo novamente e vou até abril de 2026.

J: E 0 seu mestrado?

L: Sim, fiz mestrado na area de educacao e diversidade, foi desafiante por ter que se deslocar
semanalmente para Campo Grande na UCDB. Na época eram mais faceis as coisas que estavam
mais em conta para o descolamento e isso me ajudou muito e, isso para mim faz parte do
movimento do professor de sempre participar da luta da educacdo indigena para sua melhoria
e tem encontro de professores, forum estadual de educacdo, sempre participo da conferéncia
nacional, na secretaria fago parte do conselho municipal, também participo do forum municipal,
sempre estou nesses movimentos e hoje creio que estou contribuindo bastante com a educacéo
indigena daqui. Muitas vezes no movimento eu vou por minha conta, ninguém tem para bancar
a nossa ida, tem que ser autbnomo e pagar a sua propria locomocdo, alimentagdo, hospedagem
e, por que fago isso? Para poder responder a lideranca que me indicou, em quem confiou em
mim e hoje eu retribuo a ele lutando para melhorar a educacao, tanto no municipio, quanto fora
dele onde luto pela formacdo especifica de professores para criar a licenciatura intercultural
gratuita, pela pedagogia intercultural na UEMS de Amambai onde estive desde o comeco
lutando para que outros também possam entrar na educacdo porque para eu entrar alguém antes
de mim também lutou e muitos desses ndo estdo mais aqui, entdo hoje eu tenho que fazer essa

parte também para poder garantir a educacédo indigena dentro e fora do municipio.

J: Gostaria que vocé falasse um pouco, Lidio, sobre a tua relacio e atuacio na Nandejara.

L: A escola Nandejara tem mais quatro extensdes, em 2019 foi criada mais uma escola na Aldeia
Guyraroka. Teve uma época em que atendemos 1.579 alunos, hoje esse nimero diminuiu
bastante, ja tivemos 74 professores indigenas, hoje temos 67, ao todo na escola hoje temos 124
funcionérios, no ano retrasado eram 142 funcionarios. Minha fungdo aqui ndo é so de diretor,
mas também de intermediar entre a escola, as familias, com a secretaria que € a mantenedora,
faco essa intermediacdo porque hoje nossa escola se tornou referéncia em nossa comunidade,
entdo luto para garantir essa credibilidade com os pais que néo foi facil de ser conquistada. Para
manter a credibilidade dos pais em relagdo a escola temos de fazer um bom trabalho, atender
bem os alunos, ter formacéo de professores, ter bom relacionamento com os funcionérios, tanto

da parte administrativa, quanto com os professores. Temos informacdo semanalmente aqui com
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a hora-atividade, entdo meu trabalho € entre a escola, alunos, comunidade e também o 6rgao
mantenedor, também recebemos a universidade que estd sempre presente. Tem também a
questdo do rezador porque trabalhamos muito a nossa cultura, hoje vem o fianderu Lidio
Sanches e através da escola conseguimos fazer essa parceria de construcdo da casa de reza para
ele, inclusive eu servi de engenheiro para arquitetar a obra para ele fazendo o desenho, depois
para levantar a parte da estrutura, por qué? Porque ele faz o trabalho para a escola e esta sempre
a disposicao quando precisamos dele para fazer trabalhos culturais, entdo nos sentimos no dever
de contribuir em seu trabalho de rezador.

Temos varios projetos na area ambiental que fazemos com os alunos, com a comunidade, ndo
é facil, mas fazemos um trabalho continuo com viveiro de mudas numa unidade experimental.
Tem o periodo em que fazemos o plantio de arvores nas nascentes, em microbacias, para as

familias.

J: A escola Nandejara é diferenciada? Por qué?

L: A escola Nandejara comegou em 1997 com dois professores, o professor Liam que também
estudou comigo no Ara Vera, depois no Teko Arandu, depois ele fez mestrado na UCDB
[Universidade Catolica Dom Bosco], passou no concurso da UFGD [Universidade Federal da
Grande Dourados], entdo a escola comecou com dois professores e depois foi aumentando.
Comegamos com o primeiro ano com alfabetizacdo na Lingua Guarani, ensino bilingue
intercultural, quando comecamos os pais ndo queriam este ensino diferenciado, foi a luta das
liderancas da época, cacique Silvio Paulo e finado Jose Veron, que tiveram pulso firme para
convencer os pais em dar credibilidade a escola para ver primeiro e se ndo funcionasse,
voltariamos atras, mas deu certo. Até 1996 a escola Nandejara aqui era extensdo de uma escola
rural do distrito Saiju chamada Escola Municipal Tiradentes, 14 eram 40 alunos, aqui eram 300
e pouco alunos ao todo que ficavam a mercé de uma escola que seguia o ensino regular, assim
que foi implementado em 1997 e deu resultado, passou-se a montar o calendario proprio onde
foram colocados os feriados indigenas, os feriados nacionais que para n6s ndo tem nenhum
significado foram retirados. Em 2000 foi criada a escola indigena e a escola Nandejara tornou-
se a escola polo, deixou de ser uma extensdo da escola eu Saiju e se tornou a escola polo onde
foi construido todo o regimento, projeto pedagdgico, politicas pedagogicas, curriculo, com
assessoria da UCDB através do professor Brand, professor Ladio, professora Katia, com o
pessoal do CIMI atuante na época, a Vernonise, também junto a secretaria que estava

interessada de mudar o quadro da educacéo indigena daqui, tanto que deu para percebermos a
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evolucdo positiva dessas mudancas e foi ai que os pais passaram a acreditar no nosso trabalho,
no6s 0s convencemos de que é possivel trabalhar a educacdo indigena de forma diferente e que
atenda ao jeito proprio do Guarani Kaiowa porque o nosso pensar € diferente. Nossa escola é
bilingue, comecamos com o guarani e depois no terceiro ano comega 0 portugués, entao
professamos tudo em guarani, sonhamos em guarani, temos toda a cosmovisédo em guarani,
qguando vamos iniciar o portugués temos dificuldade de fazer a explicagdo, nem com traducéo,
entdo a lingua guarani e o ensino diferenciado tomaram conta pelo resultado positivo que vem
sendo demonstrado aos pais, hoje nos tornamos referéncia na comunidade. A escola Nandejara
é diferente e até mesmo exemplo para outras aldeias, n6s recebemos muitas pessoas de outras
aldeias, outras escolas, as liderangas vém ver como conseguimos conquistas em termos de
projeto, ensino, curriculo, calendario, regimento proprio, como foi o processo da criacdo da
escola Nandejara onde também foi criado o Férum, um espaco de discussdo. O Férum comecou
em 1997 na cidade, em 1998 veio para a escola onde tivemos uma grande participacdo das
comunidades onde cada um falou como quer a educacéo indigena, como ela tem de funcionar,
a partir dai fizemos coleta de dados, de informacdes que formou um documento base para o
projeto politico da escola. Na secretaria da prefeitura foi criado o conselho municipal, antes
dependiamos do conselho estadual, criando nosso proprio sistema conseguimos avangar e
tivemos participacédo direta no conselho municipal. Hoje faco parte do conselho municipal para
defender como conduzir a nossa matriz curricular e tudo mais. Também em 1997 foi criado o
viveiro de mudas, entdo desde o inicio da criacdo da escola indigena com calendario, curriculo
proprios, criamos o viveiro com objetivo de trabalhar a educacdo ambiental e no decorrer desse
mesmo ano conseguimos instalar também a unidade experimental que é mais um espaco de
ensino e aprendizagem para os alunos. Depois do ano 2000 criamos o projeto da escolinha de
esportes, foi uma época dificil para a gente por conta da entrada de drogas, entdo tivemos que
criar um projeto alternativo para tirar nossos alunos das drogas, era visivel, nds achdvamos
trouxinhas caidas pelos corredores, hoje ndo acontece mais isso, entdo tivemos resultado.
Temos também o projeto de aula de violdo que resultou na orquestra de violdo que ja é bem
conhecida na regido, por exemplo, amanhd terd a inauguracéo da feira da cultura na cidade e a
orquestra foi convidada para abrir a ceriménia, mas foi cancelada por conta da chuva e sera na
proxima semana. Esses projetos que oferecemos aos alunos nos diferencia de todas as outras
escolas, o ensino da lingua guarani desde o pré até no 9° ano, o ensino bilingue, os saberes
indigenas e mais todos 0s outros projetos, ndo adianta termos s6 professores indigenas, gestores

indigenas, mas se o projeto ndo for diferente funciona da mesma maneira que uma escola da
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cidade, temos que ir além de ser professor, gestor indigenas, o projeto tem de ser diferenciado

e trazer a nossa cosmovisao para dentro da escola.

J: O que vocé acha que mais mudou na escola Nandejara ao longo desses anos?

L: Além do ensino, a questdo da formacdo de professores, hoje como temos o concurso
diferenciado os professores vdo cada vez mais sendo efetivados, tem também o processo
seletivo que agrega mais profissionais com uma formacdo diferenciada. No inicio tinhamos
muitos professores leigos, hoje ainda temos, mas a maioria esta em formacdo em pedagogia
intercultural, em Amambai a licenciatura intercultural Teko Arandu, entdo temos professores
mais preparados para lidar com os alunos. Percebo também ao longo desses anos que a
juventude, por exemplo, eu ndo tive a experiéncia de adolescente, de crianca fui para jovem
adulto e na cultura Guarani Kaiowa ja atras a crianca ja entrava para a fase de jovem adulto, o
pensamento dele j& era formado como adulto, inclusive preparado para casar e constituir
familia, nesse aspecto tivemos muitas dificuldades na escola para garantir a permanéncia desses
adolescentes na escola. O aluno entrava na escola e no decorrer do ano a maioria desistia ou se
casava, 0 numero de repeténcia e evasdo eram altos. Dialogamos com 0s pais, com 0s parceiros
sobre 0 que deveriamos fazer para garantir a permanéncia dos jovens e 0 que mudou hoje na
escola é a presenca massiva da juventude na escola, hoje o aluno tem a vivéncia de jovem
adolescente, ndo é como no passado que ele como adolescente ja se sentia um adulto, o trabalho
da escola foi mudando esse aspecto. Hoje do sexto ao nono ano estamos com 19 turmas porque
0 jovem agora tem a visdo de ser preciso estudar, se preparar para ser alguém para a

comunidade.

J: Quando conversei com a Renata ela chegou a comentar sobre a quest&o do processo seletivo
que mudou um pouco o jeito dos professores. Antes, no inicio, eram mais engajados e de que
no passado o processo seletivo era uma escolha mais coletiva, da lideranca, da comunidade,

hoje muitos dos professores sé vém para dar a aula e vdo embora.

L: O processo seletivo traz dois lados, tanto para o positivo, quanto para o negativo, porque
alguns alunos nao conseguem passar, como hoje muitos dos alunos que saem do Ensino Médio
para fazer o processo seletivo para professor leigo, passam, s6 que vem para a escola sem
nenhuma experiéncia e ai o trabalho dos coordenadores é redobrado porque tem que dar todo o

suporte de formagéo para eles que ndo tém nenhuma formacéo de base para estarem dentro da
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sala de aula e quem perde é o aluno, dai os professores com mais experiéncia acabam ficam
fora da sala, tem professor com mais de 20 anos de educagdo que ndo consegue passar no
concurso, nem no processo seletivo, mas é uma excelente profissional, excelente alfabetizadora,
mas na hora do concurso ndo consegue passar e nisso a gente perde, ela € uma pessoa
compromissada com a escola, participa do movimento, uma pessoa atuante e muitas dessas nos
perdemos para 0 processo seletivo, muitas que entraram, ndo que ndo estejam contribuindo,
mas como ndo tém essa formacdo tém que aprender primeiro para poder ensinar e o aluno
precisa dessa continuidade, entdo ele perde um pouco. Tem o que vem sé pelo salario, pelo
emprego e sempre falamos de que o professor ndo pode ser s6 banca de emprego, temos que
nos preocupar com o ensino para dar resultado porque isso servira para ele no futuro como
profissional na comunidade. O processo seletivo tem esses dois lados, para dar oportunidade
para aquele que quer ser professor, tanto que alguns que entraram pelo seletivo sdo excelentes
professores, dedicados, conseguem alfabetizar com as suas dindmicas, mas no meio tem aqueles
também que s6 vém cumprir a carga horaria e ndo tem mais compromisso com a escola. No
passado ndo nos preocupavamos muito com o horario, tinhamos o compromisso com a escola,
reuniGes, movimentos, a participacdo era em peso, hoje essa parte mudou também porque, como
cresceu o nimero de professores, temos dificuldades em lidar com todos, pois alguns ndo tém
esse perfil de ser um lutador do movimento e, a partir do momento que entramos como

professor, automaticamente entramos no movimento dos professores e estar pronto para lutar.

J: Para que serve a escola para os Kaiowa?

L: Hoje como temos que acompanhar toda a evolugédo da sociedade, temos de estudar e isso ndo
quer dizer que é deixar de ser indigena e sim para nos fortalecer porque estudamos a nossa
origem e assim compreende a nossa histéria. Por que hoje estamos assim? Temos que estudar
a nossa lingua, nossa cultura, a escola diferenciada traz esse lado de estudarmos nossa raiz,
nossa histdria, estudar nossa geracdao passada e a de hoje para pensarmos na nossa geracao
futura. Numa escola regular ndo ha preocupagdo com a sua comunidade, se preocupa mais para
a competicdo no mercado de trabalho. Aqui, mesmo que estejamos preparando aquele aluno
que queira continuar estudando fora, terminando o ensino médio va para a faculdade e entrar
no mercado de trabalho, tanto aqui dentro, como para fora, nds o preparamos, mas 0 ponto
principal é estudarmos a nossa histdria para poder garantir a continuidade do ser Guarani
Kaiowd, manter a nossa cultura, manter a nossa lingua viva porque se deixarmos de estudar a

nossa cultura, de falar a nossa lingua, as futuras geracdes nédo irdo entender quem é o Guarani
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Kaiowd, de onde viemos, temos de nds mesmo estudar esses aspectos para garantir a nossa

continuidade. A escola indigena hoje aqui é da comunidade.

J: Para vocé, como deveria ser uma Escola Kaiowa?

L: Hoje o nosso desafio é cada vez mais constante por conta do avango da tecnologia, temos o
nosso ensinamento que foi passado de geracdo em geracdo e temos nossas crengas, ouvimos
nossos pais e avas, aprendemos e repassamos e assim segue de geracdo em geracao; hoje isso
esta se tornando um desafio por conta da tecnologia, da ciéncia ocidental mostrando que para
eles a criagdo no ponto de vista de nossa verdade, do mito do sol e da lua, a ciéncia diz que néo
é verdade e sim uma fabula, uma lenda, mas para nosso povo é verdade, para a ciéncia néo.
Este é um desafio para repassarmos para as novas geracdes e tem muita coisa de fora entrando,
além das igrejas evangélicas com tecnologia, hoje em dia cada um com o celular na méo esta
tudo 14, entra no Google, entédo 0 nosso desafio é ensinar a saber usar essa tecnologia que vem
para o bem e para 0 mal, ensinar a usar para ele ndo deixar de ser o Guarani Kaiowa para manter
a nossa lingua, a nossa cultura, nossos saberes, Nossos sonhos; se apropriar dessas tecnologias,
mas sem deixar de ser quem somos. Seguiremos falantes Guarani Kaiowa, praticantes de nossa
cultura, mesmo sabendo que com o aumento da populacdo € cada vez mais um desafio em
termos de espaco, territorio que influencia muito a aproximacao da cidade. Depois da chegada
da energia elétrica veio a televisdo, o celular, hoje a internet esta na aldeia em 100% dela, cada
um compra 0 seu pacote, isso se transforma em mais um desafio para a escola trabalhar em
manter a nossa identidade Guarani Kaiowa. Estamos estudando esse aspecto na formacao
levando isso para 0 movimento para que os formadores trabalhem o assunto com aqueles que
estdo entrando na faculdade. Ja participei do I e 1l Seminario da Pedagogia Intercultural da
UCDB onde discutimos como trabalhar esse aspecto com o jovem que esta chegando no curso
diferenciado para ser professor e prepara-lo para que quando volte para a sala de aula consiga

lidar com tudo isso.

J: Como a educacio tradicional (iembo’e katu) se da na escola?

L: Temos o “Saberes Indigenas” na escola para garantir o ensino, no curriculo, além da lingua
materna, temos 0s saberes indigenas para trazer a metodologia de ensinar Guarani Kaiowa.
Hoje em dia o jovem tem dificuldade em escutar o adulto, entdo o corpo docente indigena tem

que compreender isso para fazer o ensinamento desse processo tradicional Guarani Kaiowa, por
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isso € importante a realizacdo deste trabalho junto com o rezador para fazer a ponte onde o
professor ndo consegue alcancar, entdo ele leva até o flanderu para esse processo de ensino, o
rezador vem a escola quando tem algum evento e vamos a casa de reza para fazer esse trabalho
em conjunto na parte da educacéo tradicional, a parte de alimentacdo, de caca, de plantas
medicinais, na educagéo e preparo dos jovens, masculino e feminino. Temos hoje um professor
que é neto do rezador, entdo desde pequeno ele ja tem essa formacdo e isso ajuda muito na
continuidade da educacéo tradicional como acontece na base. Muitas familias ja ndo conseguem

entender o processo da educacao tradicional indigena.

J: Os modos de ser Guarani e Kaiowa mudaram? Se sim, como?

L: Como ja falei, por exemplo, muda quando chega essa questdo da tecnologia que traz a cultura
de fora, alguns querem deixar a cultura daqui e ai entra a parte da escola que trabalha a
interculturalidade em como lidar com a outra cultura para que ndo sobreponha em cima de nossa
cultura e acabar por extingui-la. Podemos usar da outra cultura, mas sem deixar a nossa, Como
lidar com isso € como a escola trabalha na interculturalidade que é importante para poder
compreender a cultura do outro. Agora os coordenadores estdo criando o festival da
interculturalidade para os alunos em forma de teatro, danca, poesia, entdo sempre procuramos
meios para de varias formas o aluno aprender, entram culturas de outras etnias também e a

cultura ndo indigena, com dangas, culinéria, plantas medicinais.

J: Vocé acha que a relacdo da escola com o poder publico (municipio, governo do estado)

mudou desde a criagdo da escola Nandejara?

L: Desde 1997 mudou sim porque temos legislacdo prépria e esse trabalho para criar a escola
indigena foi iniciativa da prefeitura, da secretaria de educacéo, dai entrou a faculdade, o CIMI
[Conselho Indigenista Missionario] junto com nossas liderancas, desde entdo n6s conseguimos
adquirir autonomia de conhecer nossos direitos, a legislagdo. Hoje os 6rgdos publicos como a
prefeitura, a secretaria de educacdo, respeitam a organizacdo interna da escola indigena. Claro
que a escola indigena é subordinada a prefeitura e a secretaria de educacdo que sdo Orgaos
mantenedores, em certos aspectos elas nos dao autonomia e sabemos até onde vai a nossa
autonomia e até onde elas interferem na escola também.

Desde que entrei para a educacdo ja passaram varios prefeitos, varios secretarios e sempre

respeitam a educacdo indigena daqui que também serve de modelo para outras comunidades.
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Agora mesmo teve elei¢do e no ano que vem toda a prefeitura e sempre muda de secretério e
eles procuram em Caarapd, muitas vezes solicita o apoio da secretaria daqui para ajudar outro
municipio que lida com a educacdo indigena, eles tém de respeitar a educacdo, além da
formacdo de professores, a questdo de alimentagdo, dos projetos, a secretaria da suporte para
outros municipios porque levam o exemplo daqui. Nunca tivemos problema com a interferéncia
direta da prefeitura, da secretaria na educacdo indigena, temos esse respeito que nos leva a

trabalhar em conjunto.

J: Quando conversei com a Renata ela falou que quando comegou a trabalhar aqui se falava que
a prefeitura mandava para ca o pessoal que ndo era aliado politico como forma de punicéo.

L: Até em 1996 era assim, mas agora nao. Tinha eleicdo para prefeito e quem nao o apoiava,
era mandado para ca, entdo o pessoal vinha de bicicleta, na época tinha o caminhdo que buscava
leite nas fazendas, entéo se jogava a bicicleta em cima do caminhdo e pegava carona, traziam
marmita para passar o dia todo aqui, entdo ele descontava a raiva dele com toda essa dificuldade
para se chegar aqui nos alunos, nisso prejudicava os alunos, nessa época, pelo que lembro,
tivemos abaixo de 20% de aprovacéo, a reprovagéo e evasédo escolar eram altas. De 1997 em
diante isso mudou, agora o professor vem para a escola com vontade de trabalhar, nés
participamos da escolha de professores, quando tem falta de professor indigena nos solicitamos
na secretaria e eles nos perguntam se queremos indicar alguém, mesmo que a pessoa que a gente
queira esteja ainda no meio do processo seletivo e que ndo chegou a sua vez, mesmo assim
conseguimos puxar esse professor para a nossa escola. Os professores que vém para cé, vém
com vontade porque € de sua vontade e porque enxergam a diferenca do trabalho na cidade e o
da aldeia onde os alunos... para nés aqui mesmo os alunos que baguncam, mas para 0S
professores de la aqui é o paraiso. Teve um professor que trabalhou quase 20 anos com a gente,
quando voltou para a cidade ndo conseguiu trabalhar e ficou doente porque o pessoal da cidade
era muito terrivel, comparando o aluno da cidade e o da comunidade. O pessoal que vem para
trabalhar aqui, vem com gosto, vem porque quer e contribui bastante, agora sé temos trés
professores ndo indigenas. Como temos escola estadual e a do municipio, entdo nao temos ainda
o numero suficiente de professores indigenas, entdo recorremos aos da cidade, mas
vislumbramos que em cinco, dez anos, isso ndo acontecerd mais porque a maioria dos nossos

professores indigenas estardo formados.

J: Me lembro que quando o Tonico, fala na sua dissertacdo da escola, disse que uma coisa que

impacta muito é essa questdo de como a escola impacta na educacéo tradicional e fala que tem
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diferentes familias coexistentes na mesma sala de aula e tem a questdo do teko laja que ele traz
dentro do estilo especifico de cada familia tendo contato um com o outro dentro da sala de aula.

L: Aqui vemos isso na questdo da lingua, aqui a maioria € Kaiowd, tem o grupo Guarani
Nhandeva, o jeito de falar, as brincadeiras, o comportamento é diferente, eles séo em menor
grupo, mas ndo tanto, nessa interferéncia que ele fala da educacdo porque eles seguem
riscamente o projeto politico da cidade, ndo tem o curriculo proprio deles, alfabetiza ja
diretamente em portugués, ndo trabalham a parte cultural, a parte da lingua onde acaba
interferindo diretamente no nosso jeito de ensinar e depois fica com vergonha de falar na lingua,
para dancar a cultura, tém resisténcia para praticar porque segue o projeto da escola da secretaria
que imp&e como devem trabalhar, ja aqui na escola Nandejara a secretaria respeita 0 nosso
projeto politico pedagdgico, aqui ndo ha interferéncia nessa parte da educacao tradicional, n6s
temos muito didlogo com os pais e conseguimos nos entender. Vemos isso acontecendo em
outros municipios, ndo dao autonomia para os professores indigenas trabalharem assim, as
secretarias de outros municipios interferem em relacdo a isso. Vimos os depoimentos das
liderancas, mas ndo temos como comprovar porque ndo estamos &, mas eles falam disso nos
movimentos, nos encontros de professores, aqui ndo essa interferéncia na educacdo familiar

tradicional.

Encerra-se a gravagéo.
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APENDICE Il - ENTREVISTA COM A PROFESSORA RENATA CASTELAO

LEGENDAS
J = Jhemerson da Silva e Neto

R = Renata Casteldo

J: Trajetoria que a levou a ser professora.

R: Sou a professora Renata Casteldo da etnia Kaiowa, natural de Iguatemi/MS. Até os meus
seis anos morei na aldeia, a minha mée teve problemas e fugiu quatro vezes para outra aldeia,
meu pai buscou eu e meu irmao e entregou para a minha avo, por isso eu cresci fora da aldeia
praticamente, meu pai casou novamente e eu ndo me dava muito bem com a minha madrasta
que judiava muito do meu irmé&o que tinha quatro anos, eu tinha seis e o cagula tinha um aninho
e minha irma mais velha tinha oito anos. Esse irmdo de quatro anos morava com meu pai e
madrasta e sempre tivemos brigas com ela, porque a gente ndo estava se entendendo, tinha um
casal de pastores evangélicos que eram administradores da fazenda, depois meu pai mudou para
trabalhar nesta fazenda e a partir dai eu fui morar com eles, mas a gente ndo se entendia com a
minha madrasta, o administrador da fazenda nao podia ter mais filhos, s6 tinha um rapaz de 18
anos e queria uma menina, como ndo podia ter ela me pediu para 0 meu pai que me entregou
para a esposa do administrador da fazenda onde morei um tempo e depois fui para Cascavel
com eles, dai 0 meu av6 brigou com meu pai porque ele ndo tinha falecido ainda e por que tinha
que esparramar os filhos, o pai foi de novo me buscar e ai voltei para a aldeia um pouquinho e
depois fui embora com outro casal de pastores para Santo Amaro, entdo minha vida foi muito
assim: pra la e pra ca. Por conta disso o meu estudo foi meio complicado, mas eu sempre
colocava na cabeca que eu queria estudar e ser professora, mas como? Eu ndo sabia porque a
situacdo em que estava vivendo com meu pai é daquele indio que tem a cabeca formalizada
como n&o indigena. E como 0 meu esposo, Voninho, fala que o karai, 0 movimento branco
influenciou, através do pastor, muito a cabeca do meu pai e pra ele essa nossa vida de indigena
era muito atrasada, a gente tinha que evoluir, ir pra frente, ter documento civil e ndo o da Funai
e nem depender dela, mas ser independente e para isso tinha que estudar, ele falava muito disso,
apesar de a gente ndo estar com a minha mée, 0 meu pai dizia para eu e meus estudar para um

dia sermos independentes, n6s colocamos isso na cabeca e dos quatro irmdos quem foi até o

%0 Entrevista realizada no dia 14 de junho de 2024, as 15h00min., via Google Meet.
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final no estudo fui eu. Dai o casal que morava era muito ruim e eu voltei para a aldeia, fiquei
15/20 dias e encontrei outro casal de missionarios... Morava na aldeia de Sassor6 e meu pai
morava em uma outra fazenda, ai ele veio para a aldeia e nds nos encontramos com esse casal
de missionarios que perguntou se eu queria estudar e falei: querer eu quero estudar, mas o0 meu
pai por conta de ter a cabeca muito desenvolvida e o pastor falava de coisas pra ele e ele ficou
com isso na cabeca e me falou que se eu ficasse morando na aldeia eu ndo ia ser nada, falou
que era atraso de vida e na época eu ndo entendia muito bem as coisas, ele dizia que seria atraso
de vida, que eu ia casar cedo e ndo iria estudar. Dai voltei para casa de meu pai, encontrei esse
casal de missionérios e fui morar com eles, no ano seguinte esse casal foi embora para Dourados
e no meio disso ele voltou para a aldeia Sassor6 onde a gente morava e perguntou se eu queria
continuar a estudar por na época na aldeia ndo tinha do sexto ao nono ano, so tinha o primario.
N&o sei se vocé lembra de que antigamente tinha o Mobral e terminava na quinta série, mal
escrevia 0 nome e ja estava bom de estudo. Esse missionario comegou a conversar comigo,
comecei a frequentar a igreja porque cresci em familia evangélica, ai fui para Dourados estudar
e ele me disse que eu ia terminar o fundamental e fazer o ensino médio, sé que foi ao contrario
do que ele disse, ele me levou la para estudar estudos biblicos, ai eu falei para ele: o senhor
falou que eu ia continuar estudando o meu estudo normal, mas chego aqui e o senhor ndo quer
me liberar para estudar. Ele disse: depois que vocé terminar o estudo biblico durante trés anos,
ai vocé pode voltar a estudar. Eu acabei ficando por 14, como era da igreja e eu gosto muito de
cantar, contar historia biblica, tinha muita facilidade de trabalhar com criancas, dai quando
terminei o estudo biblico, estava em Dourados no municipio de Coronel Sapucaia, tinha em
minha cabeca que queria ser professora, mas ndo sabia como. No final de 1992 o missionario
da aldeia de Takuapery no municipio Coronel Sapucaia, conversou com o pastor que eu estava
e falou que estava precisando de professores para aula de alfabetizacdo, mas eu néo tinha o
magistério, mas mesmo assim eles precisavam porque eu falava a lingua, entdo fui para
Sapucaia. Nesse tempo 0 meu pai estava trabalhando como tratorista da Funai na aldeia Sassoro,
dai ele se mudou para a aldeia Takuapery também e isso facilitou a minha ida para la. Naquela
época tinha uma formacao para professores que moravam na zona rural, mas para cursar tinha
que estar dando aula ha dois anos e eu recém chegada e estava quase para assinar e fazer esse
magisterio e, pelo fato de eu ser indigena e morar na aldeia, me deram essa oportunidade e eu
estudei, mesmo leiga em dar aulas, estudei, me formei. Na minha cabeca sempre pensando no
individual, eu Renata estudante querendo ser a melhor profissional, ndo pensando no coletivo.
Estudei e trabalhei por dois anos nessa aldeia para alfabetizar 40 horas, tive formacdo do

Movimento de Professores e na epoca eu ndo entendia muito bem, me convidaram para
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participar e eu ndo gostei porque nunca tinha participado das dancas, na época pensei que nunca
mais ia participar de movimento de professores, achava que comer batata assada, era voltar ao
passado e ndo era assim, era para fortalecer o nosso conhecimento que muda de geracdo em
geracdo e que mais para frente eu iria me qualificar, mas tendo o meu conhecimento, tradicdo
e cultura. Em 1995 precisavam de professor em Caarap6 na aldeia Te’yikue também na missao,
a sede da missdo fica em Dourados e em volta das aldeias tém varias missdes Kaiowa que
antigamente eram quem tratavam da salde, da educacéo, antes de ser a Funasa, a Funai fazia
todo o trabalho, entdo vim para Caarap6 em janeiro e em fevereiro comecei a dar aula em escola
normal, ndo em escola indigena, como se fosse o0 karai dando aula para o indigena, era assim
na época, a gente aprendia a trabalhar com o material que vinha da secretaria e como eu estava
iniciando e ndo entendendo muito bem, dependia da porcentagem de aprovacdes no final do
ano, era assim: eu explicava na lingua portuguesa, mas a oralidade na lingua guarani e 0s
contetidos todos em portugués. Em Caarap6 continuei fazendo o mesmo, eu indigena, mas o
pensamento n&o era indigena, apenas o corpo fisico era indigena para mim. Comecei a dar 40
horas semanais de aula, s6 que nessa época tinha muita evasao escolar, 70% era reprovado e
com isso a secretdria comegou a se preocupar e procurar alternativas de como resolver esse
problema porque chegava no quarto - hoje quinto - os alunos evadiam e iam trabalhar de boia
fria por necessidade e ndo vinham mais para a escola, entdo no final de 1996 comecaram a se
preocupar em o que fazer para tentar segurar essas criangas na escola, as muitas reprovacoes e
desisténcias, entdo a secretaria comegou a procurar parcerias com quem tinha mais experiéncia
com o movimento de educacao escolar indigena porque quem vinha para a aldeia na época ndo
eram professores indigenas, so tinha eu de indigena e ensinando como uma néo indigena. Quem
dava aula nessa época vinha da cidade como um castigo politico da oposicdo, quem era
contrério ao prefeito o castigo era vir para a aldeia. A partir de 1997 comegou a implementacao
da Educacdo Escola Indigena, os primeiros professores a ensinar na lingua foram o Eliel, o
Ladio na escola pélo Nandejara em que voceé esteve presente, eles trabalhavam em parceria com
a UCDB [Universidade Catolica Dom Bosco] que era muito presente na Aldeia Te’yikue pela
guestdo do meio ambiente com viveiro de mudas, a unidade experimental, vinham agronomos,
técnicos para a aldeia para fazer esse trabalho. Nessa época eu ainda ndo entendia muito bem
ensinar na lingua indigena, parecia retrocesso e eu tinha que crescer na lingua portuguesa, a
secretaria na época ndo me obrigou a dar aula ja na lingua, ela me dizia para dar aula conforme
eu me sentisse bem e no decorrer do ano fui entendendo o que significa educacéo escolar
indigena, a partir desse entendimento eu ensinava uma semana na lingua, mas com inseguranca,

na outra semana ensinava na lingua portuguesa e no final de 1997 eu entendi perfeitamente o
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que a escola e parceiros queriam e em 1998 eu comecei a dar aula na lingua na alfabetizacédo e
pude ter essa experiéncia de ensinar na linguagem que os alunos traziam de casa para a escola.
Como em Caarap0 se trabalha com tema gerador, entdo ndao era uma coisa desconectada da
realidade deles, se era kaavu — mato — que eles viam em volta de suas casas, eu trazia para a
sala de aula, floresta - mumba que s&o os animais, nisso os alunos comegaram a participar,
evoluir no ensino - aprendizagem, eu mostrava e eles conseguiam entender. A nossa formacéo
desde a a licenciatura ¢ por area de conhecimento... Até ali eu era formada no magistério € nao
o0 especifico, fui trabalhar dessa forma, fui vendo a diferenca, a evolucdo e em 1999 abriu o
magistério Ara Vera que é um projeto especifico para a formacao indigena e quando fui para
essa formacdo muitos me criticaram perguntando porque eu iria estudar magistério de novo e
eu respondi que eu Renata individualmente queria ser a melhor professora, quando fui para o
Ara Veréa foi ao contrario, me ensinou a ser melhor, ser pesquisadora, lutar pelos direitos, mas
de forma diferente, pensando no coletivo, nos quatro cantos da aldeia, na outra formacgéo eu ndo
aprendi assim. A partir do momento em que entrei no Ara Vera me senti como se fossem um
cupim oco, sé tinha aparéncia de cupim, depois comecei a me sentir com os pés no chao e que
eu, como indigena ndo iria retroceder, mas teria conhecimento para passar para 0S mais novos,
foi assim que percebi a diferenca do ensino na lingua indigena e do outro, a evolucdo das
criangas, a participagdo, o desenvolvimento na leitura, na escrita, desde o primeiro aninho 0s
ensinando a ser pesquisadores. Quando eu chegava e pegava o0s aluninhos, seus caderninhos e
famos para o0 campo, para a aldeia observar o entorno, tudo muito gratificante e fui aprendendo,
tendo experiéncia porque eu ndo sabia tudo, mas aos poucos fui aprendendo e hoje tenho 31
anos de profissdo, ja atuei praticamente todas as areas e segmentos da educacdo. Hoje estou
lotada na Secretaria de Educacdo na coordenacdo da educacédo indigena do municipio. Quando
estive no Ara Vera ndo tinha ainda a formacé&o especifica para indigenas, junto ao movimento
de professores teve um projeto onde foi colocado com o jeito e cara do Guarani Kaiowa e
tivemos do nosso jeito a nossa formacéo, ndo deu certo e foi dificil, tivemos uma comissao e
tiramos da UEMS [Universidade Estadual de Mato Grosso do Sul] novamente, conversamos
com o reitor que na época era 0 Damido da UFGD [Universidade Federal da Grande Dourados],
na maior parte Caarap6 é quem estava empenhado nisso, entregamos 0 projeto para o reitor e
falamos que queriamos do nosso jeito, uma universidade que tivesse a nossa cara e nosso jeito
de aprender porque posteriormente voltariamos para a aldeia para lecionar. Sou da primeira
turma da Licenciatura Intercultural Indigena formada na area da linguagem porque na época
ndo tinha Pedagogia especifica, agora temos, no ano passado abriu na UEMS de Amambai o

curso de Pedagogia, neste ano em julho vai ter Pedagogia Intercultural Diferenciado na UFGD.
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E assim foi a minha experiéncia como professora, também estive como secretaria de educacdo
na escola, por mais de oito anos como coordenadora pedagogica, orientadora de professores
nos saberes indigenas e sempre o trabalho coletivo porque trabalhamos aqui com o tema gerador

na metodologia do Paulo Freire.

J: Relagéo e experiéncias na escola Nandejara.

R: Em 2003 assumi 0 meu concurso como professora efetiva da Escola Nandejara, antes era s6
em extensdo, entdo passei a ser Coordenadora Pedagdgica para acompanhar nossos professores.
Na época as nossas formac6es como professores de alfabetizacdo quem eram 0s nossos mestres

e doutores da alfabetizagdo? VVocé conhece a Eunice Dias?

J: Nao.

R: A Eunice Dias deu aula no Ara Vera na minha formacao do ensino médio e € uma professora

que menciono bastante na alfabetizagdo. Outra é a professora Judith de Albuquerque, conhece?

J: Conheco néo.

R: Também o professor Brand, mestre e doutor.

J: N&o o conheci pessoalmente, mas ja li algumas coisas dele.

R: Na época quem dava aula no Ara Vera no magistério especifico indigena eram mestres e
doutores, havia essa parceria com as universidades, UCDB, UEMS, UFMS [Universidade
Federal de Mato Grosso do Sul], a universidade de Minas, cada local tinha um orientador, no
meu curso era a Anari que hoje ja é aposentada. Em cada aldeia tinha um orientador como a
Anari, a professora Rosinha, a professora Veronice e varios outros. Na minha época no Ara
Veré eram 70 professores (as), hoje sdo apenas 40 e por isso ndo atende toda a demanda, meu
esposo, Roninho, atual coordenador no Arad Vera fez um levantamento de que ha mais de 150
pessoas interessadas em cursar no Ara Vera que tem uma formacéo fundamental para trabalhar
com as séries iniciais.

Na Escola Nandejara comecei ndo s como coordenadora pedagdgica, mas também na

alfabetizacdo e até hoje faco isso, ajudo os colegas na coordenacdo, principalmente na
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alfabetizacdo. Como tive experiéncia na alfabetizacdo indigena e ndo - indigena, ndo é como
alguns falam que é alfabetizar duas vezes e sim uma vez s6, mesmo vocé alfabetizando bem na
lingua, a lingua portuguesa introduz algumas letras apenas terdo diferenca, mas a alfabetizacéo
¢ apenas uma vez. A partir dai comecei a participar de projetos, de formacao, ja viajei para fora,
por qué? Qual o objetivo da educagio escolar indigena? E ensinar o aluno a ser pesquisador,
ser critico e lutar pelos seus direitos. Para quem era calada como eu e que ndo saia nem um “a”
de minha boca, muito timida, na educacéo escolar indigena e na formacao pude adquirir esses
conhecimentos e hoje tenho que me cuidar para ficar calada porque, as vezes, falo muito, isso
pela experiéncia cotidiana na pratica, ndo sou muito teorica, sou da pratica mesmo, se me
colocarem numa sala com quadro e giz e tenha um professor com dificuldade de alfabetizacao
eu consigo fazé-lo avancar bastante. Como a educacéo indigena me ensinou a lutar pelos meus
direitos e pelo meu povo, ja viajei, ultrapassei o oceano para falar sobre nossos direitos, ja fui
para varios paises da Europa para lutar pelos nossos direitos, dignidade, a questdo do tekoha
que é o espago onde moramos. Contribuo até hoje na educacéo escolar indigena mostrando a
importancia que € a esséncia da educacdo que vem das tradi¢Ges, por qué? Os pais antigamente
ensinavam as criangas em casa que as quatro horas da manh& era para acordar, tomar o
chimarrdo e ali eles passavam o0s ensinamentos do que se podia e do que ndo se podia, esses
ensinamentos vém para a escola e nés como professores temos de instruir os professores novos,
as criancas a se valorizarem e sentirem-se indigenas, ndo a ser como eu antigamente que era
indigena, mas com pensamento de karai, por isso luto até hoje, incentivo a trabalhar a
conscientizacdo do meio ambiente, a valorizacdo, o cuidado, o reflorestamento porque através
da mata, do ar puro, h& satde, remédio, animais, faz parte da Escola Nandejara o viveiro de
mudas, a unidade experimental e, ao mesmo tempo, com projetos como aula de violdo,
escolinha de esportes, para incentivar ser um guarani kaiowa sadio e ndo ir para as bebidas,
drogas, esse é nosso objetivo: preparar pessoas para ser um pesquisador. Apesar de muitos que
ndo passaram pela formacéo especifica e, como ha dois anos passou a ter seletivo que, por um
lado é bom e da oportunidade para quem esta engajado e tem nota, por outro lado, quem passa
no seletivo ndo tem compromisso com a sua comunidade, deu o horério e vai embora e quem
passa pela formacdo especifica ndo, durante a semana, sdbado e domingo, feriado, tem
compromisso com a sua comunidade de aprender e participar de todos os acontecimentos

somando com a comunidade.

J: A escola Nandejara é diferenciada? Por qué?
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R: A escola Nandejara é pioneira diante dos outros municipios, como jé disse, a partir de 1997
ela comecou a trabalhar 0 modo de ser Guarani Kaiowa, a trabalhar o diferenciado que € a
valorizacdo da lingua, da histdria, da nossa cultura, nossas comidas e continua até hoje esse
trabalho. Na alfabetizacdo a valorizagdo da lingua, fie’e, por isso na educagdo infantil, primeiro
e segundo, s6 ensinava na lingua, a partir do terceiro ano que introduz a lingua portuguesa, do
sexto ao nono tem a lingua guarani, lingua portuguesa e inglés, no ensino médio que € integral
também, aqui na aldeia se ensina o inglés e o espanhol. Trabalhar o diferente, a valorizagédo
porgue € so dessa forma que a crianga que esteve no primeiro ano quando estiver no oitavo,
nono ano, nunca esquecera do ensinamento, inclusive para muitos que acham que a escola
indigena € como um atraso, ndo, temos aqui na aldeia Te’yikue pessoas formadas em
odontologia, medicina, enfermagem, fisioterapia, comecaram la em 1997 na educacao escolar
indigena diferenciada na lingua e hoje vemos o resultado. Temos o calendéario diferenciado, 0s
feriados diferenciados e n&o s6 o nome Nandejara, ent&o a gestdo é compartilhada, onde alguns
assuntos que vém da secretaria ai a gestéo, diretor adjunto, coordenadores, sentam para discutir
0 que é bom para a educacéo escolar indigena, fazemos tudo coletivamente. Temos nossa hora-
atividade onde somos 7, quatro da escola polo e trés das extensdes, da formacdo de hora-
atividade, a época do planejamento para discutir e € um momento de estudo, por conta disso é
que estamos fazendo um trabalho que acreditamos, mesmo entrando pessoas novas, tem que
arregacar a camisa e abracar a educacgéo escolar indigena na pratica porque o ensino € trabalhado
com o tema gerador e 0 contetdo da comunidade é trazido e trabalhado na sala de aula
valorizando as comidas, inclusive se vocés puderem vir a Escola Sabor da Terra esta na
preparacdo do evento no dia 5 de julho onde os alunos trabalham a teoria e pratica, vdo na roga
ver 0 que é trabalhado, como é preparada a rocga, qual a importancia de comer alimentos
organicos, a recuperacdo ambiental desde 1996/97 com os parceiros da UCDB. No inicio as
aldeias né@o tinham essas experiéncias e com nosso trabalho de formagéo de professores, 0
concurso especifico, calendario especifico, mas a partir de nosso trabalho comecaram a ter um
olhar diferente, passaram a visitar a escola Nandejara para ver como funciona, a unidade
experimental, porque muitos s6 tinham o nome indigena, mas a pratica ndo é a que deve ser
trabalhada nessas outras escolas. Outra coisa aqui € que o diretor é indigena, o adjunto é
indigena, assim como o pessoal que trabalha na secretaria, do sexto ao nono ano apenas trés
professores ndo sdo indigenas, um é professor de educacdo fisica que nds formamos no
Taquarandu na linguagem, ndo tem o CRECI, tem uma professora agora se formando na area
de inglés, uma de lingua portuguesa.
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J: O que vocé acha que mais mudou na escola Nandejara ao longo desses anos?

R: Mudou bastante devido ao trabalho que fazemos em rede: salde e educacdo, lideranca,
parcerias. Por exemplo, o casamento precoce diminuiu bastante, também o suicidio entre os
jovens que antigamente era muito comum e hoje diminuiu bastante, vemos que ha mais procura
pelo estudo porque ndo adianta ser indigena e ndo valorizar a nossa cultura. As igrejas
pentecostais sdo muito rigidas e querem que todos abandonem sua cultura e ndo é bem assim,
nos trabalhamos com tudo interligado, nossos nanderu, os evangélicos, para ter a mesma clareza
de pensamento, entdo vemos que muitos estdo estudando, antes ndo estudavam. Antigamente
qguando se casavam abandonavam o estudo, hoje ndo, vemos casados estudando, fazendo
faculdade, temos um grande avanco em relacdo a isso. Mesmo com a recaida durante a
pandemia, mas no mundo todo houve essa diferenca e aqui aos poucos esta tudo voltando aos

eixos novamente. No ano passado no ensino médio entrou a formacao em empreendedorismo.

J: Para que serve a escola para os Kaiowa?

R: Para nds que somos da comissao a nossa preocupacao € o seguinte: hoje, alguns alunos védo
até o terceiro ano e depois param e vao procurar trabalho, por isso nés temos que voltar a pensar
em nosso povo, mesmo com 30, 90 alunos no terceiro ano, nem todos vao adiante para a
faculdade, entdo vemos ainda que na escola nem todos estdo | para estudar, isso é uma Guarani
Kaiowa falando de que hoje alguns pensam que tém de estudar até uma certa altura, por mais
que queiram se igualar aos brancos, ndo conseguem. Por qué? Para vocés (brancos) conseguem
levar a vida na correria e a0 mesmo tempo estudar, ja o Guarani Kaiowa a questdo do estudo
chega até certa altura parece que esta tendo problema, estou falando de saude, porque por mais
gue queiramos ser iguais a vocés, ndo conseguimos levar adiante essa divisdao, mas alguns
conseguem, como a Valdelice que estd no mestrado, temos a Rosineide finalizando o doutorado,
mas sd0 poucos, a maioria parece que ndo da conta de seguir estudando, existem os problemas
psicoldgicos e outros também. Hoje nem todos sonham em terminar uma faculdade, apenas o

ensino médio.
J: A escola Nandejara é efetivamente indigena? Por qué?
R: A escola Nandejara sim. Desde o PPP [Projeto Politico-Pedagégico] é diferente porque quem

trabalha é para formalizar e atualizar tudo que € referente a nds, entdo tudo o que queremos esta

amarrado no PPP da escola que é a educacéo escolar indigena e é documentado, legitimo, com



150

calendario proprio, os feriados dos indigenas, esta tudo ali, portanto € de fato educacao escolar
indigena.

J: Como a educacdo tradicional (fiembo’e katu) se da na escola?

R: O fiembo’e katu... quem estd lotado sdo os professores mais novos hoje, praticamente
estamos com a preocupacdo de melhorar a formacdo, trazer os professores da FAIND
[Faculdade Intercultural Indigena] para trabalhar aqui, por exemplo, os saberes indigenas na
escola que se trabalha com as séries iniciais, da educag&o infantil ao quinto ano, para valorizar
o diferenciado porque muitos estéo entrando por conta do seletivo, entdo ndo tém essa formagao
especifica e o trabalhos dos coordenadores esta sendo dobrado e tém que trabalhar para dar essa
formacdo, essa metodologia do trabalho da escola Nandejara porque se ndo olharmos bem,
daqui um dia vai virar uma escola qualquer porque esta vindo a geracdo nova com outro
pensamento, ndo tém muito envolvimento com o0 movimento de professores, de lideranca, do
aty guasu, da assembleia, s6 no espaco da aldeia-escola e de casa pra escola e da escola pra
casa, apenas isso e estamos tentando mostrar a importancia de participarem com o movimento,
discutir o que queremos porque se a gente ndo cuidar daqui um tempo maior pode ir até
diminuindo e se ndo cuidarmos sera escola indigena s6 no nome, a préatica sera zero. Estamos
cuidando bastante em relacéo a isso e, por conta disso, € que estamos dando as formacdes. Eu
e a Beth somos auxiliadoras, a Beth passou para o mestrado e eu estou lotada na secretaria, na
alfabetizacdo somos as duas e estamos praticamente afastadas, mas num tempinho que posso
contribuo, agora posso passar em todas as escolas e onde é preciso nunca nego ajuda, sempre
estou a disposicdo para mostrar a importancia de se ter uma educacédo escolar indigena, lutar
pelos seus direitos, defender o seu territorio, preparar aluno pesquisador, estamos tentando fazer
isso, mas estd um pouco dificil porque muitos estdo vindo muito novos, sem experiéncia na
pratica pedagogica, na pratica da alfabetizacao, entdo é trabalho dobrado, enfim, no que puder
estaremos contribuindo para a escola ir bem, queremos que a escola continue avangcando em ser
melhor na educagdo indigena ndo apenas no nome, mas na pratica de ensino e tentar ajudar
essas pessoas que tém dificuldade. Eu mesma estou emperrada com a minha p6s graduacéo, ja
terminei todas as disciplinas, j& paguei todas as parcelas, o problema agora € falar com a
secretaria FAVENI [Faculdade Venda Nova do Imigrante] para mandarem uma ficha atualizada
para deferir eu poder enviar o meu artigo e mais para frente penso em fazer mestrado e ja estou
com o projeto pronto, por conta que estd entrando a minha aposentadoria e agora com essa

politica também... Nao parei para defender porque nesse ano ninguém estava colocando o nome
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e estou indo ndo por mim, mas pelo meu povo. Em casa sou efetiva, tenho plano de salde, tenho
carro, tenho condicBes de comprar remédios, mas eu penso nos quatro cantos da aldeia que
precisa que eu seja a representante deles, entdo se a comunidade confiar, vou levar adiante o
trabalho, assim como professora eu tenho defendido a educacédo escolar indigena, os direitos

das mulheres, das criancas.

J: Os modos de ser Guarani e Kaiowa mudaram? Se sim, como?

R: Quando comegou a ter a educagdo escolar indigena, antes disso é como eu falei, tinha outro
pensamento, ndo pensava muito porque nédo tinha essa clareza porque eu pensava que estudar
educacdo escolar indigena era dar um passo atras, tinha que comer batata assada, mandioca
assada era retrogrado, mas ndo é isso, é o fortalecimento do conhecimento para novas geracdes
e para quem antigamente achava feio falar o guarani e s6 valorizava a lingua portuguesa, a partir
das formacGes com professores que passaram a suas experiéncias da educagao, muitos de nos
voltamos a valorizar e hoje vemos de maneira diferente, percebemos até no grupo de danca que
cada um quer dancar, vestir a roupa, se pintar, fazer artesanato, isso antigamente ndo existia
mais, hoje em qualquer lugar em que vocé vai na escola de aldeia vemos o orgulho que todos
tém de ser indigena, de poder se pintar, dancar, mostrar o que sabe para quem esta a sua frente.
Ninguém gostava de se pintar, mas a partir de 2003, mais ou menos, meu esposo pinta de fora
a fora o corpo dele com jenipapo e ele é da luta, do movimento, vai para Brasilia todo pintado,
ele gosta muito da parte cultural, ele canta e danca porque nasceu em uma familia cultural, ja
eu nasci em familia evangeélica, depois de adulta é que comecei a aprender. Quando eu tinha
minhas meninas eu ndao entendia muito bem, nédo tinha esclarecimento e, por isso, as minhas
meninas aprenderam primeiro a lingua portuguesa, depois com o tempo eu entendi e elas
comegcaram a aprender a lingua guarani. A coletividade entre os alunos ndo existia muito e no
espirito guarani existe muita coletividade, solidariedade que se fala na lingua de vocés, por
exemplo, o que estou comendo posso compartilhar com o outro, isso é cultural, antigamente se
dividia a caga com o vizinho, ndo se preocupava com o que iria comer amanhg, era o hoje e 0
amanh@ pertence a Deus, hoje vemos que muitas coisas precisamos trabalhar, mas vemos que
avancamos bastante, quem ndo gostava de se pintar esta se pintando, quem nao gostava de ser
indigena hoje vemos totalmente diferente, gosta e tem orgulho de fazer apresentacdes culturais,
tanto na aldeia, como quando vai fazer trabalho fora. Muitos também foram retirados do mal
caminho, drogas, bebidas, um bom exemplo é de quatro ou cinco do nono ano, antigamente ndo

chegava esse povo e hoje aqui na escola estadual a noite temos mais de 40 alunos do nono ao
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médio, tém pessoas que vao para a licenciatura no Teko Arandu, tém pessoas no Aré Vera, tém
pessoas fazendo pedagogia no Amambai. Vemos que evoluimos e acredito que é um trabalho
lento, ainda mais como ja disse que muitas novas pessoas estdo chegando e ndés com a nossa
experiéncia tém os que nos chamam de dinossauros e eu digo: dinossauro tem historia para
contar. Compartilhamos o que sabemos com eles, por exemplo, ano que vem se sair a minha
aposentadoria eu ndo vou mais para a escola, se Deus permitir de eu ser eleita e trabalhar, dai
serei de forma diferente, sdo coisas que me preocupam para continuar a esséncia Guarani
Kaiowa porgue a educacdo tradicional é preparada na beira do fogo, na beira do tata ypy-pe
como diz o professor Levi e esse ensinamento é através da oralidade, hoje é muito complicado
pra gente, por exemplo, na sociedade ndo indigena é tudo a base da escrita, para nés na
oralidade, o tempo foi passando e tivemos que nos esforcar para anotar tudo, nessa mudanca
temos de andar juntos, mas ndo € porgue estamos avancando que vamos deixar a nossa esséncia

para tras.

J: Vocé acha que a relacdo da escola com o poder publico (municipio, governo do estado)

mudou desde a criagdo da escola Nandejara?

R: Desde que aprendemos sobre 0s nossos direitos, desde 1997 mudou muita coisa, foi dificil
porque um prefeito em gestdo passada, desde 1990 e pouco, cada um tinha uma filosofia
diferente e a partir do mandato do Sr. Guaraci (prefeito) falava para a gente: valorizar a nossa
lingua, trabalhar o olhar diferente para a comunidade. Dizia também: eu nunca proibi vocés de
sairem de uma formacéo, mas estou ensinando, estou fazendo picada com vocés e mais a frente
irdo fazer uma estrada e continuar a fortalecer este trabalho. Qualquer reunidao que tivesse de
um lado ou do outro a aldeia e os professores compareciam e nos aprendemos com a formagéo,
com o estudo, que se temos direitos é direito, como diz meu marido: 0s nossos direitos ndo se
negociam. Se for preciso ir ao poder publico, no municipio, no Estado, dizer o que queremos,
eles nos respeitam porque nés mostramos que somos diferentes e que também ndo pedimos,
exigimos 0s nossos direitos garantidos em lei, por isso aqui 0s concursos sao diferenciados, vou
te citar um exemplo: um prefeito entrou e queria tirar nossas aulas atividades, n6s da educacao
nos juntamos juntamente com os pais e a lideranca e dissemos que ele ndo tiraria 0 que
construimos juntos s6 porque € o prefeito. Foi dificil, ele ndo queria nos ouvir, mas nds iamos
fazer paralisacdo, nés mostramos respeito. Hoje eu, professora Renata, lotada na secretaria de
educacédo, quando peco o que preciso sou bem atendida. No ano passado a escola estava em

precariedade, ninguém intimara o proprio patrdo, nio é? Nos fizemos isso. E direito da crianca
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ter o lapis, borracha e caderno, exigiam estudo de qualidade e estava faltando de um tudo, nés
paralisamos a escola por trés dias, chamamos nossos parceiros e o Ultimo passo a recorrer seria
chamar o Ministério Puablico Federal, porque tentamos o dialogo e se ndo somos atendidos,
vamos ao MP [Ministério Publico], fizemos isso no ano passado e rapidinho, ndo sei de onde
surgiu, mas trouxeram o material que precisdvamos, tudo na paz e no didlogo. Muitos, as vezes,
ao invés de estar ao lado do seu patricio, se junta ao lado do patrdo e nds aqui, apesar dos
pesares, cada um tem a sua especialidade, com jeitos diferentes um do outro, mas quando € luta
coletiva em prol da educacdo, da salde, todos se juntam no mesmo barco, juntos podemos
vencer através do conhecimento nossos direitos, da legislagdo que nos ampara, por isso temos
que estudar, sendo como vamaos procurar 0s nossos direitos, cobramos o que esta na lei. Lembro
que bem no inicio uma universidade queria trazer um projeto para a comunidade de fora para
dentro e eu falei ndo, funciona quando é de dentro para fora, n6s discutimos coletivamente para
alcancar o melhor e ndo adianta alguém vir e querer trazer pronto de fora para c4, enquanto a
gente ndo dialogar, ndo construir, ndo debater com o outro o que serd 0 melhor para nossa
comunidade. Como noés conseguimos avancar? Com dialogo, ndo € um meter a boca no outro
falando abobrinha, mas o que esta na lei. Direito é direito e ndo se negocia, foi assim que
aprendemos e em caso de duvida, recorremos ao Marco Antbnio para tirar nossas duvidas.
Tivemos também a nossa formacao que foi um projeto por dois anos aqui em casa, vinha 0 MP
[Ministério Publico], o 6rgdo ambiental, dar formacao de direitos para populacdo indigena,

assim vamos aprendendo a lutar por aquilo em que queremos melhorias.

J: Muito bom, Renata. Obrigada pela aula, foi muito bom te ouvir, aprendi muito sobre vocé e
sua trajetoria e todos os enfrentamentos que passou ao longo da vida para se tornar professora
indigena, pela efetivacdo de uma escola indigena e é como vocé disse, ndo é um favor, é um
direito que esta na lei e uma lei que ndo foi dada, foi conquistada pelo movimento indigena de
luta para a atribuicéo de direitos na constituicdo, depois na LDB [Lei de Diretrizes e Bases da
Educacao], para que tudo encaminhasse para ter de fato essa escola indigena, pelo menos na lei
e sabemos que os desafios para efetivar essa escola da lei séo muitos, passa tanto pela questao
de vontade politica, outras questdes como a de formacao de professores, o desafio de trazer a
educacéo tradicional para dentro da escola que € outro processo dificil no sentido de a gente
operacionalizar e é bom ouvir sua fala de que na Nandejara tem sido feito e acaba sendo uma

experiéncia inspiradora.
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R: Esqueci de dizer que, além de ser professora, tenho trabalhado bastante com movimentos
publicos para a juventude, mulheres. Na minha fala esta sempre presente a questdo de se
trabalhar a auto estima, se vocé nao estd bem como podera ajudar ao proximo? Trabalho atraves
de palestras com parceiros da satde e do CRAS [Centro de Referéncia em Assisténcia Social],
por meio disso hd o empoderamento da mulher indigena Guarani Kaiowad, através do
empreendedorismo, do artesanato, porque o indigena é sempre muito cobrado, por exemplo, se
bebe, ndo vé o porqué esta pessoa esta bebendo, ninguém olha para essa pessoa para ver qual a
dificuldade ela esta passando e eu tenho trabalhado muito com essa questéo e por onde passo a
minha palavra é: trabalhar a auto estima, trabalhar algo em que a pessoa se sinta valorizada
através do artesanato, etc. Eu trabalho 40 horas e no tempinho que d&, meu esposo e eu vamos
aldeia afora, nos quatro cantos da aldeia, vamos para regido norte, sul, do nosso Estado para
conhecer e como somos do movimento vamos conhecer nossos patricios e, através disso, acabo
trabalhando muito artesanato, faco péo, fago chipa, fago colar por que? Como humana, mas isso
é uma terapia também, além de ser terapia, eu ganho um troco a mais, além do meu salario, e
também falo disso para outras colegas indigenas e € muito boa a troca de experiéncia de uma

mulher com outra.

J: Muito bom te ouvir e saber do seu engajamento em Caarap0 e saber que entre os Kaiowas
tém pessoas como vocé. Espero te ver quando for ai, acabei ndo podendo ir em junho, mas no

mEés que vem espero te ver para trocar uma ideia presencialmente.

R: Jhemerson, hoje eu recebi o convite para ir numa escola estadual da cidade, o grupo de
alunos tinha preparado para trabalhar a cultura e historia Guarani e do Kaiowa e fomos eu e
minha filha, falamos de nossa vivéncia, explicamos para eles sobre 0 nosso artesanato, a nossa
religiosidade, estavam os professores e diretores presentes, levei tingimento em um pano para
mostrar que temos a roca de policultura e o ndo indigena tem a roca monocultura, foi muito
bacana e eles curiosos fizeram varias perguntas e disseram que hoje tém uma visao diferente

do povo indigena.

J: Bacana, porque por mais que vocé seja ai de Caarap0, as vezes, a populacdo desconhece a
historia e presenca dos Kaiowa e Guarani na regido. Obrigada pelo seu tempo para nossa

conversa.
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R: Agradeco muito a oportunidade de poder contribuir com a minha experiéncia como

professora, mulher indigena.

Encerra a gravagao.



