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EPIGRAFE

Eu ndo tenho minha aldeia

Mas tenho o fogo interno

Da ancestralidade que queima

Que nao deixa mentir

Que mostra o caminho

Porque a forga interior

E mais forte que a fortaleza dos preconceitos.
Ah! Ja tenho minha aldeia

Minha aldeia é

Meu Coracao Ardente

E a casa de meus antepassados

E do topo dela eu vejo o mundo

Com o olhar mais solidario que nunca
Onde eu possa jorrar Milhares de luzes
Que brotarao mentes

Despossuidas de racismo e preconceito.

Eliane Potiguara

Essa também sou eu e fodxs nos que fomos através
da colonizagdo e colonialidade arrancados,
apartados e negados na nossa ancestralidade
pretindia, filha da Amerindia Afroladina.



Foto: Lais Amanda Pimentel, Aldeia Sapukai, Angra dos Reis, 2017.
Autora da Tese com amigos em visita para levar seu filho mais novo para conhecer a aldeia.

Fonte: Acervo da autora. Pequeno Aruna, filho, no colo da Kerexu Mirim em casa.
Conceicao de Jacarei, Mangaratiba, 2018.



RESUMO

ZEPHIRO, Katia Antunes. Oguata pora em busca da arandu eté. Repisando as pegadas das
licenciaturas interculturais indigenas: formacio de professores e decolonialidade. 2022.
243p. Tese (Doutorado em Educagdo, Contextos Contemporaneos ¢ Demandas Populares).
Instituto de Educacao/Instituto Multidisciplinar, Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro,
Seropédica/Nova Iguagu, RJ, 2022.

O presente trabalho tem por objetivo “repisar” ou seja, apresentar a trajetéria do Prolind
(Programa de apoio a formagao superior de professores indigenas) no Brasil, avaliar o programa
a partir de suas potencialidades na constru¢ao de uma Educacdo Escolar Indigena Intercultural
possibilitando um Giro Decolonial nos processos educacionais colonialistas existentes ao longo
do percurso historico da Educagdo Escolar Indigena no Brasil e na formagao dos professores
indigenas; analisar o programa nos seus limites sob a perspectiva do racismo institucional
existente no Estado Brasileiro no que tange a propostas para os povos indigenas e na
colonialidade do saber presente ao longo da historia sobre as epistemologias e pedagogias ndo
ocidentais. A apresentacdo da trajetoria e andalises sdo realizadas a partir da experiéncia de nove
anos da autora na Educacdo Escolar Indigena, do campo, e diferenciada a partir do referencial
teorico e metodologico do grupo Modernidade Colonialidade e Decolonialidade, composto por
diversos autores de origem latino-americana e que t€ém suas produgdes a partir da perspectiva
do Sul e do processo historico local, como Catherine Walsh, Mignolo, Quijano, Maldonado-
Torres, dentre outros. Outros referenciais importantes sdo Silvio Almeida, para discussdo do
racismo institucional, e Boaventura de Sousa Santos, na perspectiva de realizarmos reflexdes e
uma metodologia de trabalho ndo extrativista e a partir das Epistemologias do Sul. Nesse
trabalho, foram analisadas diversas teses e dissertacoes sobre a tematica dessa pesquisa para
que pudéssemos, durante a pandemia da Covid-19, trazer as vozes, os olhares indigenas sob o
Prolind. Por fim, pretendemos introduzir a discussdo sobre a construcdo de Pedagogias
indigenas a partir da Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral e a producdo de
praticas Decoloniais de educag¢do construidas a partir de referenciais Qutros, de QOutras

Pedagogias.

Palavras-chave: Pedagogia Decolonial; Licenciatura Intercultural Indigena; Prolind
(Programa de Apoio as Licenciaturas Interculturais Indigenas); Colonialidade;
Decolonialidade; Racismo Institucional; Forma¢ao de Professores; Formacao de Professores

Indigenas.



ABSTRACT

ZEPHIRO, Katia Antunes. Oguata pora in search for arandu eté. Retracing the footsteps
of indigenous intercultural teaching degrees: teacher education and decoloniality. 2022.
243p. Thesis (Doctorate in Education, Contemporary Contexts and Popular Demands). Instituto
de Educacao/Instituto Multidisciplinar, Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro,
Seropédica/Nova Iguagu, RJ, 2022.

The objective of this research is to reintroduce the history of PROLIND (Supportive program
to indigenous professors at higher education) in Brazil, to evaluate the program through its
development potentialities of an Indigenous Intercultural Scholar Education, enable a
decolonial turn colonial educational process present through the historical path of Indigenous
Scholar Education in Brazil and also in the graduating process of Indigenous teachers; to
analyze the program on its limits, under the institutional racism perspective present in Brazilian
State, in terms of proposals to the native Brazilians and at the colonial knowledge existent along
the history about epistemology and non-occidental pedagogies. The presentation of this
trajectory and analysis are conducted from a nine years’ experience of the author’s indigenous
scholar education, on the field and outstand from a theoretical frame of methodic Modernity
Coloniality and Decoloniality group, made from diverse Latin-American authors which
productions are from the South to the local historical process, like Catherine Walsh, Mignolo,
Quijano, Maldonado-Torres, among others writers. Another important reference is Silvio
Almeida, to discuss institutional racism, and also Boaventura de Sousa Santos, in order to
propose reflections and a work methodology non-extractivist, from the South Epistemology. A
variety of thesis and TCC projects the theme were analyzed in order to bring out the Indigenous
point of view and their voices during the COVID-19 pandemic. In conclusion, we intend to
introduce the discussion over the Indigenous pedagogy’s development from the “Older
Pedagogy or the Ancestor’s Pedagogy, and the production of Decolonial educational practice,

developed from others pedagogies references.

Key-words: Decolonial Pedagogy; Intercultural Indigenous Degree; PROLIND; Coloniality;

Decoloniality; Institutional Racism; Professors Degree; Indigenous Professors Degree.
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16

1 APRESENTACAO

Antigamente a gente lutava com os espiritos, com
os bichos, com os indios bravos.

A gente queria ser indio Suya e morar num lugar
bom para criar os nossos filhos e netos.

Depois que a gente chegou no Xingu, apareceram
os brancos.

E agora a gente tem que aprender outras coisas,
Aprender a brigar coma boca, com o lapis e papel,

para ser respeitado.” (Kuiussi, professor Surya)’

Depois que “apareceram” os brancos (europeus), vindos em seus grandes barcos do
Leste, os povos indigenas foram obrigados a aprender novas formas de se organizar e lutar para
manterem vivos seus corpos, suas epistemes, sua cultura e modos de vida. Todo universo
conhecido até entdo seria revisto, pois esses brancos vindos do Leste ndo vieram para trocar,
para “encontro de culturas”, ou para ser mais um na diversidade de povos que habitavam o
continente indigena.

Durante centenas de séculos na Amerindia Afroladina viveram milhares de povos, que
em alguns momentos guerreavam entre si, mas que também trocavam, dangavam e se
relacionavam sem a perspectiva colonizadora, exploratoria e destrutiva dos europeus quando
aqui chegaram. A diversidade era algo normal, ter pessoas com fendtipos, linguas, habitos,
modos de vida diferentes era algo comum dentro do continente indigena.

Com a Expansdo Maritima Europeia e a chegada desses povos aos mais diversos
territdrios aqui no nosso continente, uma nova pagina da histdria se abriria e, com ela, diversas
feridas que deixaram enormes cicatrizes no processo historico dos povos indigenas. Essa nova
pagina da historia criou a necessidade de novos aprendizados e novas formas de lutas para que
esses povos resistissem e existissem até os dias de hoje. Essa histdria ainda ndo terminou, pois
cada dia vemos o quanto ¢ dificil ser indigena no Brasil.

Os povos indigenas sdo os que estdo nas estatisticas nos mais baixos indices de
seguranga alimentar e nos mais altos de mortalidade infantil e suicidio. Isso mostra que a pagina

da historia virada no processo da Expansao Maritima Europeia, que inaugurou, neste territorio,

1 In: Referenciais Curriculares para Educag@o Escolar Indigena.
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o capitalismo e perda da autonomia local através da colonizagdo e a escravizacdo, no século
XV, separando a humanidade entre os superiores que devem dominar e controlar (os brancos)
e os inferiores, que devem ser submetidos, oprimidos, controlados e explorados (indigenas e
negros), ainda nao terminou. Por isso, estamos aqui iniciando a apresentagao da nossa pesquisa,
do nosso trabalho, que ¢ muito mais do que uma pesquisa académica, ¢ também uma pesquisa
e pratica militante no sentido de trazer discussdes que ainda sdo muito invisibilizadas,
marginalizadas (no sentido de estar nas margens), de uma academia ainda tdo ocidentalizada.

O processo de colonizacao, ao qual foi submetido nosso continente € os povos que aqui
o habitavam, provocou uma série de consequéncias que até hoje sentimos e vivemos através da
colonialidade. O Colonialismo, evento que marca a Modernidade, inicia esse processo que se
mantém até hoje, apesar do fim da colonizagdo moderna, por meio de um processo que
chamamos de Colonialidade.

Modernidade e Colonialidade “sdo duas faces da mesma moeda” (MALDONADO-
TORRES, 2006, p. 84) que transformaram a Europa (mais uma localidade do planeta) em “o
centro do mundo”. Com isso, o referencial econdmico, cultural e politico europeu passou a ser
imposto como universal, ou seja, como referéncia para todo o mundo. O seu modo de organizar
o poder, sua epistemologia e cultura seriam tidos como os unicos validos e deveriam ser
seguidos por todos.

O colonialismo seria “o controle da autoridade politica, dos recursos de producao e do
trabalho de um determinado povo sobre o outro” (QUIJANO, 2007, p. 93). Nesse contexto, o
processo de colonizagdo impds aos povos dominados a cultura, a epistemologia e o controle
politico e econdmico por meio do exercicio do poder de forma autoritaria. Poder este, a
principio, um processo de acumulacdo de capital obtido por meio da exploracao das colonias,
0 que propiciou o desenvolvimento do Capitalismo.

Com o fim do processo colonizador, essa dominagdo ndo finda e temos como
decorréncia dela a colonialidade. Colonizagdo e Colonialidade sdo processos que se
complementam, contudo ndo sao iguais. Maldonado-Torres afirma que a colonizagdo acabou,
mas a colonialidade persiste até os dias atuais e interfere na nossa sociedade. Ele assim

diferencia colonialismo de colonialidade:

colonialismo denota uma relacdo politica e econdmica, na qual a soberania de um
povo reside no poder de outro povo ou nagdo e que constitui tal nagdo um império.
Diferente dessa ideia a colonialidade se refere a um padrdo de poder que emergiu
como resultado do colonialismo moderno, porém, ao invés de estar limitado a uma
relagdo formal de poder entre os povos ou nagdes, refere-se a forma como o trabalho,
o conhecimento, a autoridade e as relagdes intersubjetivas se articulam entre si através
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do mercado capitalista mundial ¢ a ideia de raga. Assim, ainda que o colonialismo
tenha precedido a colonialidade, esta sobrevive apds o fim do colonialismo.
(MALDONADO-TORRES, 2007, p. 131).

Nesse sentido, ainda vivemos e sentimos a colonialidade através de seus trés aspectos
mais tocantes: a colonialidade do poder, do saber e do ser. Como colonialidade do poder,
entendemos as relacdes de poder constituidas durante o periodo colonial, que até hoje
subalternizam e impedem o acesso as esferas de decisdo e poder aos povos africanos,

afrodescendentes e indigenas. Walsh (2007, p. 12) nos diz que ela é:

entendida como padrdes de poder estabelecidos na coldnia, mas que ainda perduram
hoje em dia, baseados em uma hierarquia racial e na formagdo e distribuicdo de
identidades sociais — brancos, mestigos e apagando as diferengas histdricas, culturais
e linguisticas dos povos indigenas e os de origem africana, elas identidades comuns e
negativas dos “indios” e “negros”.

Ja a colonialidade do saber, institui uma unica forma, um tnico modelo de producao e
transmissdo do conhecimento: o Europeu. Ela descarta, assim, a “intelectualidade indigena e
afro ao estabelecer o eurocentrismo como unica perspectiva de conhecimento” (WALSH, 2007,
p. 2).

Dessa forma, estabelece uma desigualdade entre os conhecimentos, por exemplo: “o
conhecimento indigena, como o do passado, proprio e tradicional, a frente do ndo lugar e na
ndo temporalidade do conhecimento ocidental.” (WALSH, 2007, p. 9), levando ao que
chamamos de racismo epistémico, no qual “(...) a epistemologia eurocéntrica ocidental
dominante ndo admite nenhuma outra epistemologia como espago de producao de pensamento
critico, nem cientifico” (WALSH, 2007, p. 35).

A colonialidade do saber institui uma divisdo entre as diferentes matrizes do
conhecimento, colocando apenas uma dessas formas como validas, racionais e corretas, no caso,
a europeia, desconsiderando todo processo de centena e milhares de anos nos quais os demais
povos do mundo desenvolveram suas epistemes. Formas de produzir e transmitir conhecimento
que deram certo, pois garantiam a sobrevivéncia, a reproducao da vida desses grupos humanos,
permitindo a essas sociedades produzir a existéncia, organizar € normatizar as sociedades,
cuidar e curar seus doentes e tudo mais.

Dessa forma perguntamos: porque somente uma forma pode ser considerada valida?
Afinal, “o conhecimento ¢ produzido socialmente, culturalmente e manipulado segundo as
necessidades humanas em determinado contexto historico” (OLIVEIRA, 2018, p. 80). Se o

conhecimento ¢ algo produzido localmente para atender as necessidades humanas em
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determinado contexto, hierarquizar formas de produzir o conhecimento ¢ um equivoco. Mas
como um erro pode ser tornar uma verdade? Por conta do processo colonial, que dividiu o
mundo em duas racionalidades: de um lado a europeia e de outro todas as demais, criando uma
linha abissal, na qual o lado europeu ¢ considerado superior e dos demais sdo relegados a nao
racionais, mitologicos e supersticiosos.

Para encerrar temos a colonialidade do ser, que “atravessa o proprio ser, parte da
inferiorizagdo de alguns sobre os outros” (MALDONADO-TORRES, 2006, p. 2). Ela esta
ligada a “experiéncia vivida da colonizagao e seus impactos na linguagem”. (MALDONADO-
TORRES, 2006, p. 130) e se d4 num processo continuo, desde subalternizagdo e desumanizagao
do colonizado, cuja hierarquizacdo ¢ construida e estabelecida baseada na ideia de raga,
pressupondo que existem ragas superiores € racas inferiores.

Decorrente dessa ideia equivocada, tivemos durante muitos séculos a constru¢ao da
ideia de racas e a tentativa da ci€ncia em provar a inferioridade de determinados grupos. Isso,
além de invisibilizar o sujeito, destituindo-o de direitos, autonomia, tirando dele toda sua
capacidade de produzir conhecimento, provoca um impacto na constru¢ao das suas
subjetividades, interferindo na autoimagem e autoestima, levando-os a negar seus atributos
fisicos e suas herangas culturais e epistemologicas. Surge, assim, um desejar ndo-ser.

Dentro do espectro da colonialidade do ser, podemos perceber desde um desejar nao-
ser, através de praticas e tentativas de apagar toda qualquer identificagdo, a um grupo
racializado, como negagdo e inferiorizacdo de determinadas praticas culturais, culindrias,
folclorizagdo de crengas, mitos, até intervengdes corporais como alisamento de cabelos,
cirurgias plésticas, para ndo apresentar o fenétipo de determinado grupo racializado. O
desejavel, o correto, o ser esta associado a um modelo fen6tipo europeu, branco e ocidental.

H4 também a correlagdo de determinadas caracteristicas negativas a determinados
grupos racializados, como por exemplo: a hipersexualizacdo das mulheres negras, relacionar os
povos indigenas ao atributo da preguica e aos chineses a falta de higiene. Dai, reforcam-se,
nesses grupos, desde a primeira infancia, um desejar ndo-ser, uma necessidade de ndo
pertencimento para valorizacgao e aceitacdo na sociedade.

Nesse processo, também percebemos a invisibilizagdo de determinados grupos e a
visibilizacdo em excesso de outros. O caso do morador de rua Rafael Braga ndo ¢ isolado. Ele
foi detido pela policia carioca, numa manifestacdo em 2013, com uma garrafa de desinfetante.
O caso desse rapaz, pobre, negro e morador de rua, ficou sem importancia pela grande midia e,
assim, ndo contou com indignag¢ao da maioria da sociedade levando o jovem Rafael Braga ficar

anos encarcerado sem provas concretas do seu delito, enquanto um recorrente assalto realizado
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em area economicamente valorizada, como a Zona Sul do Rio de Janeiro, ganha repercussao
nacional nessa mesma midia. Os frequentes assassinatos dos indigenas Guarani Kaiowd, mesmo
sendo quase um genocidio, ndo tém a mesma repercussao € empatia que o assassinato de um
homem branco numa zona elitizada. Assistir as manchetes nos jornais com corpos negros
assassinados € uma questdo naturalizada e que ndo causa grande comogao e mobiliza¢do no
questionamento da violéncia e necropolitica. Alguns sujeitos ganham um estatuto de nao-ser,
enquanto outros sdo vistos como intocaveis. Nesse sentido, com a colonialidade do ser, “a
indiferenca antes os diferentes, ao genocidio e a morte se fazem patentes como realidades
ordinarias” (MALDONADO-TORRES, 2007, p. 154).

O conceito de colonialidade do ser nos remete ao conceito de invasdo cultural,
desenvolvido por Freire (1987), no qual os invasores atuam no contexto cultural dos invadidos,
impondo-lhes sua visao de mundo, seus modos, costumes como os corretos e validos e, com
isso, impedem a visdo, a criatividade, a originalidade e a expansdo de outras culturas que nao
as dos dominadores, invasores. Assim, o oprimido (invadido) vai perdendo sua cultura, sua
forca, seus modos de ser e comega a desejar ser o outro, 0 Opressor.

Torna-se necessario compreendermos que, na condi¢gdo de povos subalternizados
historicamente, estamos sujeitos ao processo de colonialidade e, refletir sobre esse processo,
buscando meios de supera-lo, € urgente.

Nossa formag¢do como nagao foi constituida sem dialogo, sem troca, sem ouvir o outro,
foi feita através do mandonismo, protecionismo a metropole e com base num paternalismo e
mutismo (auséncia de didlogo), no qual uns mandam e outros obedecem. Tudo isso levou
historicamente a uma auséncia de participagdo popular que hoje sentimos na nossa pratica
politica e na nossa inexperiéncia democratica, ou seja, inexperiéncia em dialogar (FREIRE,
1967).

A educacdo tem um papel importante na constru¢do de outras possibilidades e
consciéncias, no sentido de transforma-la de uma educacao bancdria, antidialdgica, dominadora
e castradora da participagdo e didlogo para uma educagao como pratica da liberdade, do dialogo,
da participagdo e consciéncia critica para que possamos construir a decolonialidade.

E justamente nessa perspectiva que o presente trabalho se apresenta, pois essa pesquisa
¢ consequéncia de uma militancia e historia de vida militante, que levou a pesquisadora a
Educagado Escolar Indigena e, diante das dificuldades encontradas tanto no campo de trabalho
como na realidade vivida pelos povos indigenas, a buscar respostas ndo s6 na pratica, no
ativismo, mas também na teoria, relacionando-a com a realidade, através da praxis. Uma praxis

a Freire (1987), ou seja, como reflexdo e agdo dos seres humanos sobre o mundo para
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transforma-lo. Dessa praxis surge esta pesquisa e toda vida académica atualmente vivida pela
autora.

Nela vamos, além de apresentar o historico do Prolind, tentar apontar de que forma o
racismo institucional afeta a implementagdo e execucao das Licenciaturas no Ensino Superior
de forma intercultural, o Prolind (Programa de Apoio a Formacdo Superior e Licenciaturas
Interculturais Indigenas). Também analisamos os aspectos positivos desse programa, visto que
uma formacdo superior numa perspectiva de educagdo intercultural contribui para o Giro
Decolonial, ou seja, para o fim do processo de colonialidade vivido, uma agdo para descolonizar
as institui¢des, Estado, conhecimento etc. (GROSFOGUEL, 2007).

Por meio de uma educagdo intercultural, podemos iniciar esse giro, apontado por
Grosfoguel, iniciar o cdmbio necessario as novas formas de conceber o mundo, pois vivemos
séculos de tentativa de incorporagdo do indigena a sociedade nacional, a partir de projetos de
inclusdo a cultura ocidental, nos quais as propostas de Educacdo Escolar Indigena seriam um
dos pilares dessa incorporagao.

A pressao dos povos indigenas conquistou o registro de alguns direitos na Constituicao

Federal Brasileira de 1988. Podemos verificar nos artigos abaixo:

Art. 231. Sdo reconhecidos aos indios sua organizagdo social, costumes, linguas,
crengas e tradi¢Oes, e os direitos originarios sobre as terras que tradicionalmente
ocupam, competindo a Unido demarca-las, proteger e fazer respeitar todos os seus
bens.

§ 1.° Sdo terras tradicionalmente ocupadas pelos indios as por eles habitadas em
carater permanente, as utilizadas para suas atividades produtivas, as imprescindiveis
a preservacao dos recursos ambientais necessarios a seu bem-estar e as necessarias a
sua reproducao fisica e cultural, segundo seus usos, costumes e tradi¢des.

§ 2.° As terras tradicionalmente ocupadas pelos indios destinam-se a sua posse
permanente, cabendo-lhes o usufruto exclusivo das riquezas do solo, dos rios e dos
lagos nelas existentes.

§ 3.° O aproveitamento dos recursos hidricos, incluidos os potenciais energéticos, a
pesquisa ¢ a lavra das riquezas minerais em terras indigenas s6 podem ser efetivados
com autoriza¢do do Congresso Nacional, ouvidas as comunidades afetadas, ficando-
lhes assegurada participag@o nos resultados da lavra, na forma da lei.

§ 4.° As terras de que trata este artigo sdo inalienaveis e indisponiveis, e os direitos
sobre elas, imprescritiveis.

§ 5.° E vedada a remogdo dos grupos indigenas de suas terras, salvo, ad referendum
do Congresso Nacional, em caso de catastrofe ou epidemia que ponha em risco sua
populagdo, ou no interesse da soberania do Pais, apos deliberagdo do Congresso
Nacional, garantido, em qualquer hipotese, o retorno imediato logo que cesse o risco.
§ 6.° S@o nulos e extintos, nao produzindo efeitos juridicos, os atos que tenham por
objeto a ocupacdo, o dominio e a posse das terras a que se refere este artigo, ou a
exploracdo das riquezas naturais do solo, dos rios e dos lagos nelas existentes,
ressalvado relevante interesse publico da Unido, segundo o que dispuser lei
complementar, ndo gerando a nulidade e a extingdo direito a indenizacdo ou a acdes
contra a Unido, salvo, na forma da lei, quanto as benfeitorias derivadas da ocupacdo
de boa-fé.

§ 7.° Nio se aplica as terras indigenas o disposto no art. 174, §§ 3.°e 4.°.
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Art. 232. Os indios, suas comunidades e organizagdes sdo partes legitimas para
ingressar em juizo em defesa de seus direitos e interesses, intervindo o Ministério
Publico em todos os atos do processo. (BRASIL, 1988).

Em relacdo a Educagdo temos o artigo:

Art.210. Serdo fixados conteudos minimos para o ensino fundamental, de maneira a
assegurar formacao bdsica comum e respeito aos valores culturais e artisticos,
nacionais e regionais.

§1° O ensino religioso, de matricula facultativa, constituira disciplina dos horarios
normais das escolas publicas de ensino fundamental.

§2° O ensino fundamental regular sera ministrado em lingua portuguesa, assegurada
as comunidades indigenas também a utilizag@o de suas linguas maternas e processos
proprios de aprendizagem. (BRASIL, 1988).

Dessa maneira, sdo garantidos aos povos indigenas sua diversidade e o respeito a sua
cultura. O Estado Brasileiro, pelo menos no anunciado pela legislacdo, deveria garantir a
diversidade, a manuten¢do da lingua, da cultura e a garantia das formas proprias de
aprendizagem. Isso significa uma nova fase na concepcao do Estado com relagdo aos povos
indigenas. Concepc¢ao essa que sai de uma perspectiva integracionista e assimilacionista para
uma perspectiva de respeito e garantia da diversidade, da cultura e dos territorios.

Nesse caso, garantir a manutencdo da cultura e dos modos de vida, seria também
respeitar a forma como esses grupos concebem e constroem seus conhecimentos e formas de se
relacionar com a natureza e com o mundo a partir de sua propria epistemologia. Respeitando e
nao os tratando como inferiores, menos importantes e hierarquizando os conhecimentos a partir
de uma perspectiva etnocéntrica, promovendo o Epistemicidio (SANTOS, 1998, p. 12), ou seja,
o exterminio, o aniquilamento, a supressdo de diversos conhecimentos historicamente
acumulados pelos povos indigenas e africanos através de um processo colonizador.

Nesse sentido, vemos ao longo dos anos propostas de Educacao Escolar Indigena que
tém uma dimensao sacrificial (SANTOS, 1998, p. 31), ou seja, que negam conhecimentos e
culturas do modo de vida de parte da humanidade, para que outra parte da humanidade, a
ocidental, se afirme enquanto universal, levando ao racismo epistémico (GROSFOGUEL,
2007). Racismo no qual os saberes oriundos de matriz indigena sdo vistos de forma
preconceituosa e inferior, portanto, ndo validos como saberes relevantes de serem praticados,
transmitidos e pesquisados.

Podemos notar isso na afirmacao do Kaiwoa Tonico Benites (2007, p.77):

o modelo educacional foi implementado sempre tentando se impor o modo de viver e
de educar do povo ocidental, isto é, introduzindo no¢des de higiene, vestimenta,
habitos comportamentais, regras de organizacao da vida escolar e crengas religiosas,
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desrespeitando as tradi¢cdes de conhecimento e os métodos educativos proprios dos
indigenas.

Observando com cuidado a historia da Educacdo Escolar Indigena no Brasil e todas as
suas fases, percebemos claramente o viés colonial que essa educagdo assume ao longo dos
séculos. Somente a partir do final da década de 1970, com a intensa mobilizagdo dos
movimentos indigenas e indigenistas, que se constroem propostas com vié€s descolonizador e
intercultural.

Do periodo colonial a educagdo ofertada pelo Estado Nacional Brasileiro através do
Servigo de Protecdo ao Indio (SPI), de 1910 a 1967, e depois através da Funai, a partir de 1967
até a constituicdo de 1988, percebemos uma proposta que tem por objetivo a assimilacdo e
integracao dos povos indigenas, transformando-os em trabalhadores nacionais, eliminando sua
cultura, lingua e modos de vida. Durante todo esse periodo, houve uma educacao voltada para
“acabar” com o “indio”, pois 0 mesmo era visto como um ser inferior, primitivo que deveria
ser levado a condigdo de civilizado. Toda essa perspectiva ¢ marcada por um pensamento
positivista, evolucionista, racista e que desrespeita a diversidade.

Foi no periodo da redemocratizagdo e mobilizacdo nacional dos povos indigenas que
houve a luta pelo direito a diferenga durante a constituinte que culmina na Constituicao de 1988,
em artigos que garantem a diversidade e as legislagdes posteriores e decorrentes dela, nas quais
podemos perceber, pelo menos legalmente, uma proposta de Educacao Escolar Indigena
diferenciada, bilingue, especifica e intercultural, ou seja, que promove o respeito a cultura e aos
conhecimentos produzidos pelos povos indigenas. Uma proposta que promove uma ecologia
dos saberes, “porque se baseia no reconhecimento da pluralidade de conhecimentos
heterogéneos (sendo um deles a ciéncia moderna) e em interacdes sustentaveis e dinamicas
entre eles, sem comprometer a sua autonomia.” (SANTOS, 1998, p. 45).

Nesse projeto de educagdo, ¢ importante que a escola seja do indio e ndo para o indio
(MELIA, 1979), em que seus saberes, sua histéria e sua cultura sejam o referencial para a
construgdo dos projetos de escola e escolarizagdo. Educacao especifica e diferenciada, na qual
0s programas, o curriculo, a organizagdo dos tempos, do calendario e dos espacos atendam as
especificidades de cada povo indigena. Isso ndo quer dizer, portanto, educagdo menor, de
qualidade inferior, mas uma educagdo que respeite as formas tradicionais de transmissdo do
conhecimento, as especificidades culturais de cada povo, através de um curriculo diferenciado
e especifico que contenha as epistemes e a cultura; que garanta a permanéncia na escola através
de um calendario de acordo com a cultura; com espagos fisicos que se relacionem com a cultura

e modos de vida; uma gestdo que ndo violente e oprima, mas que compreenda as especificidades
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culturais; enfim, uma organizagdo pedagogica e estrutural da escola que respeite a diversidade
cultural, tendo em vista atender aos anseios e expectativas de cada grupo social, a partir de sua
cultura.

A base dessa educagdo seria a interculturalidade, isto ¢, o “dialogo entre culturas,
intercaAmbio positivo e enriquecedor entre diversas sociedades sem que uma se sobreponha a
outra.” (ZEPHIRO, 2017, p. 39). Nessa questdo, os conhecimentos indigenas e ndo indigenas
estao presentes no curriculo escolar de forma equitativa, desenvolvendo uma visao de mundo e
acesso aos conhecimentos de base ocidental, que sdo relevantes para que possam se relacionar
e impor perante a sociedade nacional, mas também que retome, valorize, desenvolva os
conhecimentos tradicionais dentro dos espagos escolares.

Dessa forma, aponta-se que o indigena se torna protagonista da sua educagdo, em vez
de mero receptor de conhecimentos alheios a sua cultura, impostos pela sociedade ocidental,
rompendo a logica da colonialidade do saber. O papel do professor indigena como formulador
de propostas pedagogicas e elaborador de materiais didaticos é fundamental, pois um dos
grandes desafios para construcao de escolas indigenas especificas, diferenciadas, interculturais
e bilingues, est4 na formacao dos professores indigenas.

De acordo com o Parecer n° 14 do CNE/MEC, as escolas indigenas atendem a “[...]
normas e ordenamentos juridicos proprios” (BRASIL, 1999). De acordo com a organizagao
social de cada grupo étnico, o trabalho docente deve ser realizado por professores indigenas,
pois se pretendemos atender ao principio de uma educag¢do escolar indigena realmente
especifica e adequada as particularidades culturais das comunidades indigenas, faz-se
necessario que os profissionais que atuam nas escolas pertencam as comunidades envolvidas
no processo escolar. Os estudantes seriam melhor atendidos por professores indigenas que
compartilham da mesma cultura dos estudantes. Esses professores deverdo ter acesso a cursos
de formagdo inicial e continuada, especialmente planejados a partir da perspectiva das
pedagogias indigenas para que esses profissionais tenham a formacao adequada para realizar
seu trabalho (BRASIL, 1999).

Entretanto, para que haja professores indigenas nas escolas indigenas, ¢ preciso
investimento na formacao deles, instrumentaliza-los, empodera-los de saberes e possibilitar que
trabalhem dentro dessa perspectiva, abrindo espago para a educagdo decolonial. Essa seria uma
formagdo em que o saber local se inscreve no contexto académico universitario sistematizado,
em que se possa contribuir para descoloniza¢do do conhecimento e da academia a partir do
empoderamento dos estudantes das sociedades subalternas, nesse caso, a dos indigenas

(PRADA; LOPES, 2002).
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Facilitaria, para colaborar no atendimento de tais demandas, a formulagdo de politicas
publicas e educacionais investindo no processo de formacao de professores indigenas. Segundo
dados do Ministério da Educagao (MEC), no tnico Censo realizado (1999) e publicado (2001)
pelo IBGE, que investiga a situagdo da Educacao Escolar Indigena e os professores que atuam
nessa modalidade de ensino, apenas 1,5% dos professores indigenas possuiam curso superior.
A grande maioria tinha Ensino Médio ou Ensino Fundamental e ainda havia 28,2% dos
professores que ndo concluiram sequer o Ensino Fundamental.

Diante desse quadro, em 2005, depois de muita pressao e luta do movimento indigena e
indigenista, o Ministério da Educacdo, por meio da Secretaria de Educagdo Continuada,
Alfabetizagdo, Diversidade e Inclusdo (SECADI), a partir do didlogo entre governo e povos
indigenas, institui o Prolind (Programa de Apoio a Formacgdo Superior e Licenciaturas
Interculturais Indigenas), através do Edital n® 5/2005.

Apesar do ultimo edital datar de 2008, ainda temos diversas universidades que mantém
os cursos de Licenciatura Intercultural Indigena por conta do financiamento do Prolind.
Estamos, em geral, nas segundas e terceiras turmas de Licenciatura Indigenas incentivadas pelo
Prolind. Pesquisar como essa experiéncia vem sendo realizada nos mais diversos espacos,
para/com os mais diversos povos indigenas, pode contribuir para pensarmos numa proposta de
educagdo realmente decolonial para os povos indigenas.

O Prolind realiza financiamento aos Institutos de Educagao Superiores publicas, federais
ou estaduais, que apresentarem projetos, atenderem as exigéncias do edital e forem selecionados
a receber tais recursos; com objetivo de estimular o desenvolvimento de cursos na area das
Licenciaturas Interculturais para formagao de professores indigenas para a docéncia no Ensino
M¢édio e Anos Finais do Ensino Fundamental nas suas comunidades, visando qualificar suas
agoes e carreira docente.

Atualmente, os cursos de licenciatura para professores e professoras indigenas
abrangem as cinco regides brasileiras, através de Institutos de Educacao Superiores publicas,
federais e estaduais.

Acreditamos que depois de dezenove anos de Prolind e, com ele, o crescimento da oferta
de cursos superiores de Licenciatura Indigena, faz-se necessario analisa-lo. Apesar de todas as
limitagdes e problemas apresentados pelo programa — tema que pretendemos avaliar a partir do
conceito de racismo institucional —, ele tem atendido um nimero cada vez maior de professores
indigenas que atuam em suas comunidades.

A Formacao de Professores indigenas ¢ um imperativo, se desejamos decolonizar o

processo educativo ofertado as comunidades indigenas e possibilitar que os saberes locais
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estejam presentes em igualdade com os demais conhecimentos. Proporcionar uma Educacdo
como pratica para emancipagdo e liberdade, como Paulo Freire nos ensinou, requer que a
pessoa, no seu sentido mais pleno esteja presente, participando, dialogando, a partir de sua
realidade, dos temas geradores dos conteudos e praticas educativas, repertorios culturais locais,
da sua episteme e formas de transmitir os conhecimentos.

O Prolind nos serviu como impulsionador de uma reflexdo sobre a Formagao
Intercultural de Professores Indigenas no Brasil, a partir do olhar de uma professora de
educagdo intercultural que parte da sua experiéncia para iniciar a pesquisa e termina apontando
possibilidades de disseminagdo de uma Pedagogia Outra, dos povos originarios, a Pedagogia
do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral, para que possamos construir praticas decoloniais e,
portanto, transformar a realidade de modo a contribuirmos com a constru¢ao do Bem Viver.

Apresentamos como essa experiéncia aconteceu a partir de dois pontos que
consideramos importantes: o racismo institucional presente no projeto e nas suas possibilidades
decoloniais e, assim, refletir e relaciona-lo com a experiéncia de trabalho da autora na Educagao
Escolar Indigena com os Guarani Mbya, da regido de Angra dos Reis, ponderando sobre a
Formacao de Professores Indigenas.

A pesquisa se apresenta em trés pontos de uma rede muito mais complexa, que tem
como inicio a praxis da autora com povos indigenas Guarani Mbya, de Angra dos Reis; o
histérico e analise do Prolind, para refletir sobre a formagao dos professores indigenas; e, por
fim, como essa experiéncia pode contribuir para a constru¢ao de uma Pedagogia do Mais Velho
ou Pedagogia Ancestral, que pode levar a praticas decoloniais nos mais diversos ambientes

pedagdgicos
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2 METODOLOGIA

“Quando o trabalho intelectual surge de uma
preocupag¢do com a mudan¢a social e politica
radical, quando esse trabalho é dirigido para as
necessidades das pessoas, nos poe uma
solidariedade e comunidades maiores. Enaltece

fundamentalmente a vida. (HOOKS, 1995, p.478)

Este trabalho foi realizado na perspectiva do corazonar, com desejo de contribuir de
alguma maneira para reflexdes acerca de propostas futuras de Educacdo Escolares Indigenas.
Nesse sentido, acreditamos que seria necessario a utilizacdo da metodologia qualitativa, um tipo
de pesquisa que nao se prende a dados estatisticos ou levantamentos de dados para contagem e
assim aferi¢des da realidade. Mas uma pesquisa que opte por uma analise e abordagem dos
aspectos subjetivos dos fendmenos sociais € dos comportamentos humanos em determinados
tempos, locais, culturas e nas suas relagdes. Acreditamos que esse tipo de metodologia atenderia
melhor aos objetivos da nossa pesquisa e, portanto, nos daria uma resposta mais proxima da
realidade que pretendiamos investigar.

Sabemos que nenhuma pesquisa € neutra e que, portanto, o lugar que o pesquisador esté
inserido no seu contexto de pesquisa e sua visdao de mundo interferem de alguma maneira na
interpretacdo da realidade. Ao mesmo tempo, ndo achamos isso um problema desde que essa
premissa esteja clara desde o principio da pesquisa e que os dados coletados sejam trabalhados
de forma séria e dentro de um pressuposto metodoldgico claro.

A nossa pesquisa partiu da experiéncia da autora como docente de Historia do povo
Guarani Mbya, de Angra dos Reis. Essa experiéncia provocou um giro, mudou a perspectiva
epistemologica, de concepgao de vida e de militancia da pesquisadora, por isso € uma pesquisa
que tem sua premissa no corazonar, no sentir-pensar e militante, pois ha um “compromisso da
e do pesquisador (a) e seu envolvimento emocional tanto como os objetivos locais quanto com
a superacao das desigualdades sociais existentes” (JAUMONT & VARELLA, 2016, p. 34).

Esse envolvimento ndo dificulta ou atrapalha a pesquisa, mas demonstra que o
pesquisador esta implicado com sua pesquisa, onde ha um didlogo constante entre pesquisador

e as coletividades. Nesse didlogo e caminhar da pesquisa,
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constroem o ferramental metodologico necessario para cada situagdo especifica. Essa
atividade exige a0 mesmo tempo, conhecimento dos métodos usados pela ciéncia e
também um grau de criatividade e ousadia para elaboracdo desenhos da pesquisa que
alcancem, efetivamente, construir um conhecimento rigoroso, transformador e
coletivo. JAUMONT & VARELLA, 2016, p. 35).

Quanto aos métodos e procedimentos metodoldgicos, acreditamos que

metodos, de sua parte, ¢ uma sequéncia organizada de passos para realizar um plano
ou avaliaar seus resultados e determina o tipo de processo que vai se impulsionar num
determinado ambito do trabalho popular, enquanto, as técnicas, por sua vez, s30 0s
instrumentos e ferramentas concretas que permitirdo viabilizar o processo e devem
estar, sempre, em fungdo da concepcdo metodologica. (JAUMONT & VARELLA,
2016, p. 35).

Nesse sentido utilizamos como escopo tedrico-metodologico da pesquisa qualitativa, a
Teoria do Grupo Modernidade/Colonialidade? e ousamos afirmar que, assim como a Teoria
Critica pode ser utilizada como referencial tedrico e metodoldgico, a teoria produzida pelo
grupo Modernidade/Colonialidade também podera ser usada na nossa pesquisa como
referencial teorico e metodologico. Acreditamos ser possivel, pois as discussdes tedricas e
conceituais produzidas pelo grupo Modernidade/Colonialidade nos dao base para refletir e
analisar o material de pesquisa. A discussao a respeito da colonialidade do poder, do saber ¢ do
ser, associados ao entendimento dos processos de colonialidade existentes na nossa sociedade
atual s3o como “lentes” pelas quais podemos entender e avaliar melhor a realidade.

Um autor ligado a essa corrente de pensamento, Arturo Escobar, chegou a afirmar que
a producdo do Grupo Modernidade/Colonialidade ¢ “um programa de investigacdo”
(ESCOBAR, 2003, p. 53), sendo assim, consideramos que os conceitos, andlises e producao
cientifica desse grupo podem ser entendidos tanto como um referencial teérico como uma
metodologia de analise.

Alguns conceitos produzidos pelo Grupo Modernidade/Colonialidade nos serdo
fundamentais para andlise da realidade, tais como: Colonialidade do Poder; Saber e Ser;
Diferenga Colonial; Interculturalidade e Decolonialidade, que serdo abordadas ao longo da tese
e no referencial tedrico da mesma.

A partir dessa base teodrica de andlise da realidade, utilizamos especialmente como

procedimento metodologico uma revisdo bibliografica e andlise de documentos. Nesse sentido,

2 O grupo Modernidade/Colonialidade ¢ formado no inicio dos anos 2000, por intelectuais da América Latina que
desenvolvem pesquisas a partir do referencial do Hemisfério Sul e seu processo histérico de colonizagdo. O grupo
acredita que esse processo marca de forma substancial o desenvolvimento destes povos e traz consequéncias até
os dias atuais através da colonialidade.
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foram realizados estudos bibliograficos de literatura ja produzidos no campo da Educagdo
Superior Indigena, analise de documentos oficiais e editais produzidos pelo governo brasileiro
sobre o Prolind e das propostas realizadas nas Conferéncias Nacionais de Educagdo Escolar
Indigena (CONEEI) de 2009 e 2018.

Utilizariamos também o recurso metodoldogico das entrevistas, mas devido a pandemia
da Covid-19, precisamos rever esse recurso. Como uma pesquisa militante, pensamos em rever
essa técnica, pois a utilizagao das técnicas proprias da pesquisa convencional ndo ¢ uma
obrigacdo. Dentro de uma concep¢ao metodoldgica dialética e militante, podemos criar e
adaptar a aplicag¢do de instrumentos alternativos de pesquisa que deem conta da realidade a ser

pesquisada (JAUMONT & VARELLA, 2016).

2.1 ACERCA DAS MUDANCAS DA PESQUISA DE CAMPO

Essa pesquisa ocorreu durante a pandemia do Covid-19, portanto, estivamos em
processo de distanciamento social, o que impactou significativamente o procedimento
metodoldgico previsto de entrevistas com ex-estudantes do Prolind do Rio de Janeiro, Minas
Gerais e Santa Catarina, ¢ futuros professores indigenas das aldeias de Angra e Parati,
especialmente porque os indigenas cotados para participarem das entrevistas, estavam numa
condi¢do de vulnerabilidade maior, devido aos seus modos de vida contarem com um contato
social entre as familias muito maior do que o nosso. A principal aldeia que seria entrevistada
contou com mais de 50% de individuos infectados, apesar de toda tentativa de isolamento. Por
conta de um cuidado e em respeito ao distanciamento social necessario a nao propagagao do
virus, ndo fomos presencialmente realizar as entrevistas.

Tentamos realiza-las através de reunides virtuais pelo Google Meet ou pelo aplicativo
WhatsApp, contudo o resultado ndo foi satisfatorio. Sendo ndo s6 pesquisadora, mas também
um individuo que compartilha de uma certa convivéncia pessoal e das lutas com os povos
indigenas da regido de Angra e Paraty, percebemos que esses recursos ndo propiciavam uma
entrevista que pudesse revelar para além de um suposto atendimento de expectativa do
pesquisador por parte dos Guarani.

As falas, a forma como as conversas se deram, nao representava um verdadeiro didlogo
no sentido freiriano e as respostas pareciam ser dadas para atender a expectativa de um
pesquisador Jurua (ndo indigena). Nao era esse nosso objetivo, ndo era simplesmente ter
respostas desejaveis para escrever uma tese e defendé-la, mas tentar chegar de forma séria e

comprometida, politica e eticamente, com a realidade pesquisada.
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Além disso, outro fato se deu da mediagdo da tecnologia e distanciamento no contato
que ndo nos leva a perceber os corpos, o ndo dito, as expressoes dificultando uma leitura, uma
visao mais ampla da realidade durante o processo de entrevista, o que seria fundamental no caso
de uma pesquisa com os povos indigenas que possui um certo carater etnografico. Tivemos,
ainda, as dificuldades de acesso ¢ estabilidade na internet na regido de minha moradia e de
moradia das pessoas a serem entrevistadas.

O objetivo da nossa pesquisa ndo ¢ cumprir protocolos € muito menos fazer uma
pesquisa de carater extrativista, que seria uma pesquisa ‘“‘orientada para a extracdo de
conhecimento sob a forma de matéria-prima — informagao relevante — que ¢ fornecida por
objetos, sejam humanos ou ndo-humanos.” (SANTOS, 2021, p. 194).

Nosso desejo ndo era extrair informagdes na crenca de que “se obtém a verdade sobre o
objeto pela simples razdo de se respeitarem metodologias, e que essa ¢ a Unica verdade
relevante” (SANTOS, 2021, p. 202). Ao realizar as entrevistas por meio virtual dentro de um
contexto de uma comunidade indigena, precisamos levar em conta as especificidades dessa
cultura e como se estabelece um processo para uma pesquisa de campo que leve a refletir a
realidade e ndo a expectativa do pesquisador.

Dessa forma, uma entrevista feita por WhatsApp ou reunido virtual numa realidade que
se considere o nhandereko (modo de vida) dos guaranis e de outros povos indigenas pode levar
a uma “convic¢ao infundada, uma vez que as metodologias apenas nos fornecem as respostas
sobre 0 mundo que correspondem as perguntas que foram feitas, sendo essas perguntas uma
infima parte daquelas que poderiam ter sido colocadas.” (SANTOS, 2021, p. 202)

Nosso relacionamento com os povos indigenas, suas lutas, dilemas e conquistas nos
levaram a crer que as entrevistas ndo estavam nos dando as respostas reais, mas sim respostas
prontas e para cumprir um protocolo. Desejamos realizar uma pesquisa que tenha como base a
Sociologia das Emergéncias, que nos permita trazer a tona as falas, a realidade e as lutas dos
povos indigenas, todas de forma imbricadas, e numa perspectiva do conhecer-com em lugar do
conhecer-sobre (SANTOS, 2021, p. 177), e para isso acreditamos que ja4 temos alguns pré-
requisitos que € o estar-com esses povos na constru¢do de uma educacdo intercultural,
diferenciada, especifica e bilingue e nos seus momentos de luta, construcdo coletiva e
enfrentamento do poder hegemonico.

Nesse sentido e com objetivo de atender a possibilidade de se construir uma pesquisa
dentro de uma perspectiva decolonial, pds-abissal e com que possa ter alguns pontos da
Sociologia das Emergéncias, ousamos ndo realizar as entrevistas previstas inicialmente e trazer

a realidade dos diversos povos indigenas e suas falas através da leitura de diversas teses e
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dissertagdes que tivessem a tematica das Licenciaturas Interculturais Indigenas. Afinal, para
que se faca uma pesquisa com os povos indigenas, suas perspectivas sobre o programa

investigado, nesta tese deveriam estar presentes e serem considerados nas analises feitas.

2.2 DA PESQUISA REALIZADA

Diante da complexidade da realidade que pesquisamos, escolhemos realizar uma

pesquisa de carater qualitativo, pois a metodologia qualitativa pode descrever melhor a

complexidade de determinado problema, analisar a interagdo de certas variaveis,
compreender e classificar processos dinamicos vividos por grupos sociais, contribuir
no processo de mudanga de determinado grupo e possibilitar, em maior nivel de
profundidade, o entendimento das particularidades do comportamento dos individuos.
(TEIXEIRA & PACHECO, 2005, p. 61)

Por conta da nossa pesquisa estar relacionada a uma realidade social diversa, complexa,
conflituosa e que necessita de um resgate historico para ser realizada, acreditamos que a melhor
escolha ¢ de realizar esta tese com base numa perspectiva qualitativa, porque, além disso, a
“preocupacdo com o processo ¢ muito maior do que com o produto. O interesse do pesquisador
ao estudar um determinado problema ¢ verificar como ele se manifesta nas atividades, nos
procedimentos e nas interagdes cotidianas”. (BOGDAN, apud TRIVINOS, 1987, apud
TEIXEIRA & PACHECO, 2005, p. 61).

Nossa pesquisa possui essas caracteristicas, embora, ao longo do processo, necessitamos
mudar alguns pressupostos iniciais, mas sempre com objetivo de conseguir dar conta da
realidade a ser pesquisada com rigor e cuidado com nossos coletivos.

Com a inviabilidade da realizacdo das entrevistas e com a etapa qualificacdo ja ter sido
superada, além da questdo do tempo, que rapidamente se esgotava, tivemos que recriar uma
estratégia de intervencao para que todo trabalho ndo fosse perdido.

Decidimos, entdo, realizar um/o resgate das memorias da questao da Educagao Superior
Indigena, no que concerne a uma perspectiva geral, para, assim, de acordo com Walter
Benjamin, podermos nos encontrar com uma “histéria a contrapelo”, repisando uma histéria
oficial dos opressores e recontando a histdria dos subjugados e excluidos; para, em um segundo
momento, realizarmos um levantamento em todas as Teses e Dissertagdes que até entdo,
porventura, tivessem sido realizadas sobre esta tematica no Brasil e, a partir de entdo,
elencarmos algumas para uma posterior analise e trazer, finalmente, o ponto de vista dos povos

indigenas sobre sua formagao através do Prolind. E, dessa forma, fomos bem-sucedidos.
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Procuramos no banco de Teses e Dissertagdes da Capes as produgdes relativas a nossa
pesquisa. Para tal, usamos trés termos de busca: “Prolind”, “Licenciatura Intercultural
Indigena” e “Licenciatura Indigena”. Os resultados com esses termos foram®:

— Prolind: dois trabalhos, sendo um da regido Centro-Oeste e outro da regido Norte.
Ambos trabalhos na area da Educacao.

— Licenciatura Intercultural Indigena: vinte e duas pesquisas, sendo que seis desses
trabalhos ndo se tratavam de pesquisas sobre as licenciaturas®, mas feitas com os estudantes das
licenciaturas ou que os citam como algo do contexto da pesquisa. Nesse sentido, encontramos
como novos trabalhos a serem conhecidos, um total de dezesseis trabalhos. Sendo cinco da
regido Norte, quatro da regido Nordeste, dois da regido Sul e cinco da regido Centro-Oeste.

— Licenciatura Indigena: quinze indicag¢des de teses e dissertagdes com esse termo.
Dentre elas, temos nove que ndo se referem a Licenciaturas Superiores Indigenas, trés que
apareciam nas pesquisas anteriores e trés trabalhos ainda ndo vistos nas pesquisas com 0s
demais termos.

Dos trabalhos que ndo se encaixavam no nosso objetivo de busca, haviam pesquisas nas
quais os estudantes das licenciaturas eram o publico investigado, mas também algumas relativas
a areas quilombolas e sobre Ensino Médio em Formagdo de Professores. Dentre as pesquisas
que tinham o foco nas Licenciaturas Interculturais Indigenas, tivemos duas da regido Norte e
uma da regido Centro-Oeste.

Apresentamos o quadro abaixo para uma melhor visualizagdo dos dados acima

descritos:
Quadro 1: Resultados da pesquisa no banco de dados da Capes
Numero de
Termos de Numero de Trak;lz;ll(l)l(;se que Regido | Regido g:f:oo_ Regido | Regido
busca Trabalhos . Sul Norte Sudeste | Nordeste
relacionavam Oeste

com o tema
Prolind 02 - - 01 01 - -
Licenciaturas 22 06 02 05 05 - 04
Interculturais
Indigenas
Licenciaturas 15 09 - 02 01 - -
Interculturais

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

3 Esses resultados estdo mais detalhados no Poés-Escrito desta tese.
4 Para saber quais pesquisas se tratam, basta olhar o anexo I dessa tese, onde se encontram os prints das buscas
na Plataforma Capes.
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Apenas analisando esses dados acima apresentados, percebemos que o maior nimero
de pesquisas ocorre na regido Centro-Oeste, pioneiro no processo de implementacdo das
Licenciaturas Interculturais Indigenas e que nao teve s6 o Prolind como propulsor da criagado
dessas licenciaturas, junto da regido Norte que também possui essa caracteristica. Logo apds
vem a regido nordeste, que teve muitas licenciaturas implementadas, especialmente por
incentivo do Prolind e, por ultimo, a regido sudeste, que tem apenas uma universidade com
Licenciatura Intercultural Indigena, a UFMG, em Minas Gerais, ¢ onde o curso nao foi
implementado por incentivo do Prolind apenas, mas como um curso permanente na grade de
cursos da universidade.

Em busca de algum trabalho que tivesse desenvolvido uma pesquisa da regido sudeste,
fomos em busca na plataforma Google, e nela encontramos uma pesquisa, contudo junto com
ela achamos diversas outras pesquisas que nos interessaram e também foram lidas, para que
tivéssemos uma referéncia para além da plataforma da Capes. Sendo assim, lemos mais nove
trabalhos.

A partir desse cenario de pesquisas, lemos dezenove teses ou dissertagdes o que
representa metade das teses encontradas sobre o tema, além de mais nove trabalhos extras
Plataforma Capes.

Nao buscamos realizar uma pesquisa comparativa entre as teses e dissertacdes, pois
nosso objetivo ndo era comparar, mas sim buscar nesses trabalhos, além de informagdes sobre
como o Prolind contribuiu e interferiu no processo de criacao dessas licenciaturas, também as
vozes dos povos indigenas atendidos por elas nas entrevistas realizadas pelos pesquisadores ao
realizarem seus trabalhos. Acreditamos que dessa forma a auséncia de entrevistas feitas
exclusivamente para nossa pesquisa tenha sido sanada e ampliamos as vozes dos povos que
aparecerdo no nosso trabalho, tendo em vista que lemos pesquisas de diversas regides e tipos
diferentes de licenciaturas que atendem a uma enorme diversidade de povos, levando a uma
representatividade maior do impacto dessas licenciaturas em todas as regides do pais. Ao
mesmo tempo, fizemos um levantamento desses trabalhos e uma revisao bibliografica sobre o
tema.

Acreditamos que com isso demos conta da questdo metodologica da nossa pesquisa, que
tem como base uma revisdo bibliografica, analise de documentos concernentes ao Prolind
(principalmente os editais e informagdes atuais do programa, obtidas através do Portal
Transparéncia) e as perspectivas indigenas sobre o programa, obtidos a partir da leitura das
teses ou dissertacdes sobre as Licenciaturas Interculturais Indigenas nas mais diversas regioes

do pais.
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Dessa forma este trabalho estd dividido em 3 partes centrais, nas quais apresentamos a
trajetoria e reflexdes da autora a partir da sua experiéncia na Educagdo Escolar Indigena, o
histérico e andlise da Formacao de Professores a partir do Prolind e, por fim, apresentamos o
que chamamos de Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia Ancestral, percebida na execugao
desta pesquisa como uma pedagogia praticada pelos povos indigenas e praticas decoloniais que
podem ser utilizadas por todos educadores tendo em vista uma educag¢do emancipatdria, como
pratica da liberdade e transformagao da realidade (FREIRE, 1987).

A tese em seus capitulos esta dividida em:

- Primeiro bloco: apresentacgdo, introducgdo e trajetoria da pesquisa, sua metodologia,
objetivos e referencial teodricos, que sdo os relativos aos pensadores do Grupo
Modernidade/Colonialidade, Boaventura de Sousa Santos e Silvio Almeida;

- Segundo bloco: no qual primeiro pretende apresentar o que ¢ o Prolind e como se deu
sua implementagdo por meio de editais promovidos pelo governo federal a partir de 2005; em
seguida, entramos no capitulo que discute o conceito de América Latina, propondo o de
Amerindia Afroladina e traga a trajetéria dos movimentos sociais indigenas tendo como
perspectiva que esses movimentos existem desde o inicio da colonizagdo e nao somente a partir
da década de 1960/1970; depois, temos o capitulo que apresenta o historico da luta dos
movimentos indigenas e das conquistas por uma Educacao Superior Intercultural Indigena; por
fim, analisamos o Prolind discutindo os limites, contradi¢des e racismo institucional dentro dele
e debatendo a questdo da interculturalidade e da alternancia dentro do Prolind, apresentamos,
também, como a questdo de género se apresentou nas licenciaturas interculturais através da
participagdo das mulheres maes e seus filhos, como a alternancia contribuiu, porém, como ela
ainda ndo ¢ suficiente para que essas maes possam terminar o curso de forma plena;

- Ultimo bloco: coloca o Prolind como um inédito viavel e tenta demonstrar seus campos
de possibilidades enquanto tal. Também apresenta o que chamamos de Pedagogia do Mais
Velho ou Pedagogia do Ancestral como uma forma de transmitir o conhecimento proveniente
dos povos indigenas, que foi percebida a partir da observacao dos modos de ensinar e aprender
dos povos indigenas que apareceram no Prolind;

Para terminar, temos um capitulo referente as inconclusdes que o trabalho apresentou
como uma pesquisa militante e que deseja contribuir com a luta dos povos indigenas,
finalizando com um pods-escrito onde apresentamos as teses e dissertagdes lidas com um
pequeno comentario sobre cada uma delas como uma forma de criar uma base de dados para

futuras pesquisas.
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Acreditamos que essa organizagdo e escolha metodoldgica foram, além das possiveis,
as mais adequadas para o tipo de pesquisa que pretendemos realizar, uma pesquisa que tem sua
base ndo s6 numa suposta rigidez metodoldgica, mas que respeite as pessoas, a vida e consiga
fazer uma reflexdo séria e comprometida sobre o tema a ser investigado. Uma pesquisa
comprometida com os povos indigenas e todos subalternizados, procurando fazer emergir, a
partir das Epistemologias do Sul, novos fazeres metodologicos a partir da realidade dindmica
que foi viver e pesquisar durante uma pandemia mundial.

Portanto, a pesquisa ¢ realizada no sentido de avaliar as Licenciaturas Interculturais
através da historia do Prolind a partir da necessidade e dos desejos que os povos indigenas
possuem de um projeto de educacdo escolar.

O processo de autoformagao da autora ¢ apresentado no inicio do trabalho, contudo essa
pesquisa ndo tem um carater metodologico de escrevivéncia ou autoetnografia. O relato
apresentado apenas contribui no sentido de demonstrar a origem de algumas afirmagdes e
inferéncias sobre a pesquisa realizada, vindas dessa experiéncia de 9 anos de autoformacgao
dentro do contexto da Educacdo Escolar Indigena.

A pesquisa pretende usar como metodologia qualitativa os referenciais de analise do
Grupo Modernidade/Colonialidade e como procedimento a revisdao bibliografica, através das
teses e dissertacdes analisadas e a experiéncia de autoformacdo, como um diario de campo,
memorias e reflexdes da autora.

Pensamos que assim conseguimos atingir os objetivos da pesquisa, como uma pesquisa
que tem como principios se configurar como um trabalho de orientado ao Sul, nas

Epistemologias do Sul e militante.
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3 OBJETIVOS

“um passo de cada vez e chegaremos onde
queremos estar, sem pressa, um passo de cada

vez” (Lino Karai — estudante da EJA Guarani).

Diante do racismo enfrentado pelos povos indigenas, produzido pela colonizagdo e
colonialidade presentes na sociedade brasileira € que os colocam nas posigdes menos
privilegiadas, no que tange ao acesso as politicas publicas de educacdo, saude, seguranga
alimentar, dentre outras, hé a necessidade de avaliarmos o primeiro e Gnico programa nacional
voltado para formag¢ao Superior de professores indigenas de forma diferenciada e intercultural:
o Prolind.

Para analisar o Prolind, pretendemos fazé-lo dentro de dois eixos analiticos. O primeiro
eixo apontard os avangos trazidos pelo programa, e consequentemente a necessidade de
manutengdo ¢ ampliacdo do mesmo, visto que ele tem potencial de contribuir para a
emancipacdo dos povos indigenas e auxilia na promog¢do do Giro Decolonial, 4 medida que
possibilita que os proprios indigenas sejam protagonistas do seu processo de educacio,
garantindo a formagao intercultural e ndo somente ocidentalizada, como havia até entdo. Para
tanto, aumentar o nimero de profissionais indigenas nas escolas com formagdo adequada ¢
romper com a légica colonial e abrir espaco para a decolonialidade do saber, e
consequentemente do ser, e criar mecanismos para a decolonialidade do ser e do poder.

O que havia até entdo era uma formag¢ao que promovia o racismo epistémico, o qual
“considera os conhecimentos nio ocidentais como inferiores aos conhecimentos ocidentais®”
(GROSFOGUEL, 2007b, p. 37), provocando um processo de subalternizagdo de alguns saberes
e valorizagao de outros. O saber ocidental, considerado universal e valido, sempre ocupou lugar
central e os saberes indigenas e afrodescendentes postos na periferia do conhecimento, muitas
vezes sendo subjetivados como “folcldricos”, “mitologicos”, como acessorio de algo estranho,
engracado e estereotipados, mas nunca como um conhecimento de igual para igual com o
ocidental (GROSFOGUEL, 2007b).

Dessa maneira, faz necessario, se desejamos romper com a ldgica colonial, promover

uma formagdo superior intercultural contributiva para infringir esse ciclo e promover as

5 Tradugdo da autora. Texto original: “considera los conocimentos no-occidentales como inferiores a los
conocimientos occidentales”.
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epistemologias indigenas, descolonizando o saber e criando possibilidades de interpretar a
realidade de formas outras.

O segundo eixo de analise, que se contrapde ao primeiro, aponta o racismo institucional
presente na sociedade brasileira que levou a sociedade, ao longo dos mais de 500 anos de
constru¢ao do Estado Nacional Brasileiro, a ndo implementar politicas ptblicas que respeitem
e valorizem os modos de vida dos povos indigenas e que promovam a equidade desses povos
com os demais.

O Estado Nacao Brasil nos primeiros séculos de sua constru¢ao, desde a colonizagao até
independéncia politica e a proclamacdo da Republica Brasileira, tentou assimilar os povos
indigenas transformando-os em trabalhadores brasileiros, no caboclo que cuida da roga e mais
tarde no pardo. Nesse processo, foram utilizados inimeros mecanismos da colonialidade do
saber e do ser, que foram aos poucos tentando minar o que hé de indigena nos brasileiros. Foram
nos transformando na figura do pardo, o que esta no entre lugares e, muitas vezes, diante do
processo de colonialidade do ser, ndo se identifica, ndo se percebe e ndo busca suas raizes
ancestrais que podem ser tanto afrodescendentes, como indigenas. Houve todo um processo de
apardamento dos povos indigenas que ainda ¢ pouco pesquisado, denunciado e discutido na
nossa sociedade. Sendo assim, muitos indigenas transformados for¢adamente em pardos,
perdem suas raizes, sua historia e sua ancestralidade.

Quando perguntamos nas escolas e nas ruas o que ha de indigena no cotidiano do povo
brasileiro, poucas sdo as respostas e, em geral, sempre as mesmas: o hdbito do banho diério e
uso da rede para descanso, no maximo. Quando ndo ha respostas que levam ao preconceito,
como: preguica e passividade.

Isso nos mostra como a ideologia do Estado Nacdo Brasileiro construiu a imagem e a
heranca cultural e epistemoldgica do indigena como algo distante, que estd no passado, possui
uma cultura congelada e, portanto, ndo pode habitar cidades, cursar universidades, e até uma
cultura negativa, cheia de esteredtipos, como selvagem, primitivo e atrasado entre o povo
brasileiro. Ha, também, a naturalizagdo do preconceito contra o indigena, que ndo € percebida
enquanto tal, dai decorrem falas e pensamentos de que o indigena nao precisa de escola, que
vive na floresta, que ndo pode habitar as cidades, pois deixardo de ser indigenas.

Nosso trabalho pretende dar visibilidade ao racismo estrutural e institucional que sofrem
os povos indigenas ao longo dos séculos, destacando o campo da Educag¢do Escolar e,
especificamente, analisando um programa destinado a formacdo de professores indigenas
(Prolind), que n3o foi um beneficio do Estado, mas fruto da luta e da mobiliza¢do dos

movimentos indigenas e indigenistas e, mesmo assim, ndo rompe com a légica do racismo
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institucional. O Prolind ndo se configura como politica publica permanente, mas como um
programa que depende do Poder Executivo nacional para acontecer, ou seja, existe se houver
vontade politica do executivo federal e esse poder desejar destinar recursos para o programa,
com isso, a manuten¢ao do programa, a oferta de vagas para formagao dos povos indigenas fica
sempre em suspenso ¢ dependendo do governante e dos recursos que ele deseja destinar ao
programa.

Por que os cursos de Licenciatura Interculturais Indigenas nao poderiam ser uma politica
publica permanente nas Universidades e Institutos Federais de Educacao Superior no Brasil,
como os demais cursos de Licenciatura? O que impede isso? Em nosso trabalho acreditamos
que o Racismo Institucional e a forma como historicamente o Estado Brasileiro vem lidando
com as questoes indigenas sdo a resposta para essa questao.

Nessa perspectiva, conseguimos analisar como estd acontecendo a Formacao de
Professores Indigenas, nacionalmente, e avaliar o que essa experiéncia pode estar
desenvolvendo e disseminando no campo da pedagogia.

O historico do Prolind associado as analises feitas sobre ele através da interpretagao dos
povos indigenas acerca da formacdo que estdo recebendo, realizada por meio das leituras das
teses e dissertagdes produzidas a esse respeito, contribuem para termos um panorama da
formagdo de professores indigenas a nivel nacional e traz a reflexdo do que pode estar sendo
produzido no sentido dialético e dialdgico entre a universidade e esses conhecimentos Outros
que a ocuparam com a implementagao das licenciaturas interculturais.

Essa pesquisa elaborada na perspectiva do corazonar, com desejo de contribuir de
alguma maneira para reflexdes acerca de propostas futuras de Educagdo Escolar Indigenas, no
sentido de avaliar o Prolind a partir da necessidade e dos desejos que os povos indigenas
possuem de um projeto de educacdo escolar, teria como objetivo geral refletir como a
experiéncia do Prolind, no que diz respeito a Formacdo de Professores, tem acontecido, sua
abrangéncia e as perspectivas que se abrem para os povos indigenas através da possibilidade de
um giro decolonial. Outros fatores a serem analisados como objetivos especificos sdo:

e Apresentar histérico do Prolind, sua implementagdo e abrangéncia;
e Discutir o conceito de Movimento Social e apresentar o historico dos Movimentos

Sociais Indigenas;

e Apontar como se deu a institucionalizagao da Educa¢ao Superior Indigena,;
e Demonstrar os limites ¢ contradi¢des do Prolind;

e Refletir sobre as possibilidades do Giro Decolonial através do Prolind;
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e Apresentar o Prolind como inédito viavel e a Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia
do Ancestral;
e Apontar o que podem ser Praticas Pedagogicas Decoloniais.

Com esses objetivos, pretendemos auxiliar na possivel reformulagdo e/ou reafirmacao
de Politicas Publicas de Educagdo Superior através do Prolind, ou também na construgdo de
novas propostas para a melhoria da qualidade na formagao dos docentes indigenas, para que
possam eles mesmos, autonomamente, construirem seus projetos de futuro e possam superar a

colonialidade do poder, sabendo ela ser imposta ha tantos anos pela sociedade ocidental.
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4 REFERENCIAL TEORICO

Nos povos indigenas,

queremos brilhar no cenario da historia,
resgatar nossa memoria,

e ver frutos de nosso pais

sendo divididos radicalmente

entre milhares de aldeados e “desplazados”

como nos (Potiguara, 2004, p.104)

Uma pesquisa que se pretenda fazer com os povos indigenas e ndo para os povos
indigenas, que tem como ldcus de anunciacdo esses povos e seus projetos de futuro, que discute
0s aspectos positivos, mas também o racismo institucional presente no primeiro programa
governamental para garantir a educagdo superior indigena dentro de um pressuposto
intercultural, bilingue, diferenciado e especifico dentro de mais de 500 anos de contato e
invasdo dos povos europeus no continente indigena, precisa ter como referencial tedrico
pesquisadores e pensadores que fagam suas reflexdes a partir do eixo Sul da nossa Amerindia
Afroladina e suas historias, feridas e cicatrizes.

Dessa forma, a pesquisa possui, especialmente, como referencial tedrico o grupo
Modernidade/Colonialidade, que se retine desde a década de 1990 e que tem suas produgdes
mais contundentes na década de 2000, formado por diversos intelectuais da América Latina,
das mais diversas areas das Ciéncias Humanas, um grupo heterogéneo e interdisciplinar. O
locus de enunciacdo ¢ a América Latina e sua teoria decorre da critica aos estudos Pos-
Coloniais. O grupo tem como expoentes Ramoén Grosfoguel, Walter Mignolo, Maldonado-
Torres, Edgar Lander, Catherine Walsh, Anibal Quijano, Enrique Dussel, Santiago Castro-
Gomez, dentre outros. Esse grupo apresenta novos conceitos para analisar a realidade dos povos
que sofreram o processo colonizador, e destaca que ainda ha marcas dessa colonizacao, notada
através da existéncia da colonialidade.

O grupo Modernidade/Colonialidade destaca-se dos Estudos P6s-Coloniais ndo s6 pelo
lugar de enunciagdo que se desloca da Asia/Africa para América Latina, mas também pelas
categorias de andlise, dentre as quais criam o conceito de Decolonialidade para desenvolver sua
critica a Modernidade e diferenciam o Colonialismo da Colonialidade. Segundo eles, a

colonialidade seria decorrente da modernidade e do processo colonizador. Dessa forma, ela se
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desdobra nos conceitos de colonialidade do poder, saber e ser, ja apontados na apresentagao
deste trabalho.

Apesar de nossa pesquisa ter maior foco na discussdo realizada pelo Grupo
Modernidade/Colonialidade nao abriremos mao de alguns conceitos e contribui¢des trazidas
por Boaventura Sousa Santos, em especial no que concerne as obras Epistemologias do Sul e
Fim do Império Cognitivo, com os conceitos de Ecologia dos Saberes, Epistemicidio,
Metodologias ndo extrativistas, Metodologias do Sul, Corazonar, Praticas Artesanais, Traducao
Intercultural e Ruinas Sementes, que aparecerao explicadas ao longo do nosso trabalho.

Ha conceitos desenvolvidos pelo grupo Modernidade/Colonialidade como os de
racismo epistémico, interculturalidade critica, Decolonialidade, Giro Decolonial, Diferenca
Colonial, Colonialidade do ser, saber e poder, que vamos utilizar na nossa pesquisa.

Acreditamos que as discussoes realizadas pelos autores acima citados podem nos dar
um horizonte de analise critica e historica da colonizagdo realizada no continente americano
como um elemento central na dominagao e exclusdo de povos originarios e africanos, que foram
escravizados nesse continente, de forma que poderemos entender melhor como esse processo
levou ao que chamamos de colonialidade do poder, do saber e do ser, que geram as assimetrias
existentes na atualidade entre esses povos e os descendentes dos colonizadores. Conceitos,
analises da realidade e indicacdes de possibilidades outras de resistir e reexistir a todo processo
histérico ao qual a América Latina foi submetida e pelo qual tem se insurgido desde sempre sdao
contribui¢cdes importantes desse referencial tedrico e metodoldgico da pesquisa.

Os pesquisadores demonstram que fez parte do processo colonizador europeu na
América o uso da educagdo dos povos dominados, inicialmente, através da catequizagdo, como
forma de reduzir as resisténcias a esse processo € modificar a cultura dos povos originarios para
os transformarem em trabalhadores a servigo da colonizag¢do. A partir do colonialismo, exerce-
se a dominacao politica, econdmica e cultural de um povo sobre o outro, estabelecendo relagdes
de poder nas quais o povo dominado fica subalternizado, inferiorizado pelo outro e tem de
seguir, de viver dentro de normas, organizacoes, do modo de vida que diferem da sua.

Na colonizagdo das Américas, algumas justificativas equivocadas foram utilizadas
como formas de dominagdo, a principal foi que o ocidente trazia civilizagdo, progresso aos
povos considerados primitivos e selvagens das Américas e Africa. Nesse sentido, foram
invisibilizados/suprimidos certos conhecimentos, culturas, modos de vida, construindo-se outro
referencial, no qual “sob o pretexto de missdo colonizadora, o projeto da colonizagdo procurou
homogenizar o mundo, obliterando as diferengas culturais.” (MENEZES; SANTOS, 1998, p.

12), levando a colonialidade do saber, do ser, e ao epistemicidio.
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Apesar desse processo colonizador ter acabado, ainda mantemos muitas herancas desse
periodo: a economia latino-americana parece ainda estar organizada para atender as demandas
do Grande Capital®, hoje globalizado, mas mantendo suas zonas de poder na Europa e EUA; o
controle politico ainda esta sob os grupos que se beneficiaram com a colonizagdo, ou seja, seus
descendentes. A custo de uma constante desigualdade social e econdmica, o padrao cultural ¢
ocidentalizado, os padrdes estéticos e culturais das Américas e Africa sio constantemente
negligenciados ou vistos como folcléricos, engragados, mitoldgicos, tendendo a invisibilidade,
tratados com racismo.

Seguindo essa premissa de que a colonizagdo acabou, mas a colonialidade persiste
(MALDONADO-TORRES, 2007), pode-se percebé-la no Brasil de diversas maneiras, em
especial na naturalizacdo do racismo e manutencdo das desigualdades sociais, tendo como
marco intersecional a raga, que leva determinados grupos, como afrodescendentes e indigenas,
as piores condigdes de vida, a vulnerabilidade econdmica e de acesso a itens basicos dos direitos
humanos, como saude, educacio, moradia e seguranca alimentar. Também sao esses 0s grupos
que mais sofrem violéncia fisica, chegando aos debates sobre genocidio e da necropolitica
praticada contra eles.

Ao pesquisarmos propostas de Educacao Escolar Indigena que garantam a esses povos
a autonomia e a possibilidade de construirem seus proprios discursos, sua proposta pedagogica,
de futuro através da formagdo intercultural das suas liderancas/professores, estamos nos
aproximando de praticas decoloniais, pois tudo o que for construido decorrente desse processo,
estard imbricado com as epistemologias, a histéria e a cultura desses povos, com os
conhecimentos outros (WALSH, 2007, p. 10) que virdo deles e nao mais sobre ou para eles.

Ha uma necessidade de visibilizar, enfrentar e transformar as estruturas e instituigcoes
tradicionalmente mantidas numa logica moderna, colonial e racializada. Criar espacos, projetos,
programas e especialmente politicas publicas, que tentem superar a colonialidade ¢ uma tarefa

Decolonial. Percebemos que a colonialidade ainda:

se mantém viva nos manuais de aprendizagem, nos critérios académicos, na cultura,
no senso comum, na autoimagem dos povos, nas aspiragdes dos sujeitos, e em tantos
outros aspectos de nossa experiéncia moderna. Enfim, respiramos a colonialidade na
modernidade cotidianamente. (MALDONADO-TORRES, 2007, p. 31).

Nao podemos deixar de destacar a afirmacdo de Fanon (1968, p. 210) no qual “o

colonialismo ndo se satisfaz apenas com prender um povo nas suas garras e esvaziar o cérebro

6 Grande Capital refere-se as grandes corporagdes empresariais e financeiras.
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do nativo de toda forma e contetdo. Por meio de um tipo de ldgica perversa, volta-se para o
passado do povo oprimido e distorce-o, desfigura-o e destr6i-0.”, sendo assim, o colonialismo
e a colonialidade sdo processos parecidos de destruicio e morte do outro, dos seus
conhecimentos, processos educativos, sua historia, epistemes, e nos fazendo esquecer e negar
nossa ancestralidade nos tornando seres de entre lugares, de ndo lugares, por ndo nos
identificarmos com o padrdo hegemodnico, mas muitas vezes ndo sabemos exatamente onde
buscar nossas referéncias ancestrais.

Os autores do Grupo Modernidade/Colonialidade nos estimulam a enfrentar a
colonialidade e desconstruir a colonialidade do ser, saber, poder e de género/sexual, impostas
pelo modelo colonial europeu moderno/cristdo/patriarcal como uma tarefa necessaria para a
constru¢ao de um mundo outro. Um mundo ndo dentro de um modelo tnico de pensamento e
organizac¢do social, econdmica e poder, mas numa perspectiva pluriversal no qual cada povo
possa construir seu bienvivir ou bien vivir bien

Bien vivir bien resulta do conceito Sumak Kawsay - Suma Qamana, de origem
linguistica do povo Quechua e Aymara. Tem sido desenvolvido por intelectuais indigenas da
Bolivia e Equador com objetivo de trazer a tona as vozes e perspectivas do Sul que durante
muitos séculos foram invisibilizadas, silenciadas e/omitidas pela colonialidade.

E uma visdo integrada de todas as formas de vida, entre as quais a humana é uma delas,
e ndo s6 a mais importante. E um pensar e viver no e para o coletivo, respeitando e cuidando
do outro, seja esse outro animal, vegetal ou mineral. “O tratamento para com o que nds
chamamos de natureza ¢ o de um parente, um ancestral, incluido nas rela¢des de reciprocidade”
(MACHADO & GENRO, 2018, p. 130). E conviver bem entre diferentes que so, por sua vez,
complementares. A complementariedade ¢ um dos pontos-chave da convivéncia comunitaria,
envolve a necessidade do outro para uma vida boa, a necessidade do outro respeitando-o e
cuidando-o.

Nessa relagao de respeito e cuidado, o que chamamos de trabalho se apresenta como
uma coisa natural, que faz parte da vida e da reproducao da vida, sem pressdes ou cobrangas,
mas realizada de forma a cuidar de si e dos demais, mesmos ndao sendo humanos. Também
nessa relacdo integrada e intrinseca com a natureza, produz energia e vontade de viver, alegria
e contentamento. O trabalho se faz celebrando da vida, no “compartilhamento da colheita, da
semeadura. Ac¢des que se fazem cantando. Fazeres coletivos que envolvem a transmissao de
saberes entre geragdes, cultivo das artes e cultura (canto, danga, tecelagem etc., mediados por

rituais que lhes dao sentido sagrado.” (MACHADO & GENRO, 2018, p. 129).
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Nesse estar junto, na vida coletiva e comunitaria, no qual todos os seres, sejam eles
animais, vegetais ou minerais, cuidam uns dos outros e se deixam cuidar, retirando dessa
relagdo a sua sobrevivéncia coletiva, hd o respeito necessario a preservacao da vida e da
natureza. “No se puede Vivir Bien si los demdas viven mal o si se daria la naturaleza” (Albd,
s/d:136 apud MACHADO & GENRO, 2018, p. 130)”, sendo assim “estando tudo enlagado em
um sistema harmonico, se algo nele vai mal, a vida do conjunto ¢ prejudicada” (MACHADO
& GENRO, 2018, p. 130).

Nesse sentido essa convivéncia e

“esse cuidar também ¢ trabalhar, conviver, responde aos desafios que a humanidade
enfrenta atualmente, e os mentores do progresso ¢ da modernidade ndo sabem como
resolver. Referimo-nos a crise ambiental, sobretudo, ao eminente esgotamento das
reservas naturais fundamentais a preservacao da vida como a dgua, em primeiro lugar,
as mudancas climaticas entre muitos outras.” (MACHADO & GENRO, 2018, p. 127-
128)

Os povos indigenas por mais diversos que possam ser, apresentam essa caracteristica do
Bien Viver entre seus modos de se relacionarem entre si € com a natureza, levando as areas que
possuem territdrios indigenas serem as mais bem preservadas em termos ambientais e da
biodiversidade. Precisamos aprender com eles e resgatar o Bem Viver, pois 0 modelo de sistema
de mundo hegemonico capitalista que estamos inseridos s6 tem levado, com seu discurso de
progresso e avanco cientifico, a morte e degradagdo do planeta de forma insustentavel que pode
levar a todos nos, humanos, a morte.

Para além disso, nossas relacdes de género, raca e classe sdo extremamente conflituosas
e hierarquizadas, levando mulheres, LGBTQI+, negros, indigenas, povos tradicionais,
quilombolas e trabalhadores, sejam camponeses ou urbanos, a um modo de vida que produz a
doenga, a carestia, o estresse € a morte, numa condicao de trabalho exploradora e extenuante
no qual o prazer da vida, a alegria, sdo retiradas. Nunca na histdéria da humanidade tomamos
tantos ansioliticos, antidepressivos e outros firmacos que servem para amortizar a pressao € o
ritmo que a sociedade capitalista impde aos seres vivos € nunca se destruiu tanto a natureza em
nome de um suposto progresso que na verdade chega a uma minoria.

Quando agimos de forma a desconstruir essa colonialidade que visa levar a mudanga
desse sistema mundo capitalista para uma forma outra de vida, que possa estar associada ao

Bien Viver, estamos trabalhando para fazer um Giro Decolonial, que seria:

a abertura e a liberdade de pensamento e de formas de vida-outras (economias outras,
teorias politicas outras); o desbloqueio da colonialidade do ser e do saber; o
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desprendimento da retérica da modernidade e de seu imaginario imperial articulado
com a retorica da democracia. O pensamento decolonial tem como razdo de ser e
objetivo a decolonialidade do poder (quer dizer, da matriz colonial do poder).
(MIGNOLO, 2017, p. 29-30).

Esse Giro Decolonial leva a Decolonialidade, que seria uma postura, um pensamento
que leva ao: “desprendimento do eurocentrismo como esfera do conhecimento, a partir do qual
¢ possivel controlar a economia, a autoridade, o género e¢ a sexualidade, em suma a
subjetividade” (MIGNOLO, 2008, p. 242) e que “reclama o direito a coexisténcia conflitiva
que reclama o direito de reexisténcia em todas as ordens do pensar e do ser” (MIGNOLO, 2008,
p. 241).

O Eurocentrismo se apresenta ¢ se estabelece através da colonialidade do poder, que
mantém o controle da economia (expropriacdo das terras, recursos naturais ¢ trabalho) e
controle da autoridade (formas de governo, controle militar). Em decorréncia disso, temos o
controle do conhecimento (colonialidade do saber) e da subjetividade (colonialidade do ser)
(MIGNOLO, 2008, p. 242).

Podemos afirmar que a implicagdo do eurocentrismo se faz cotidiana entre os povos
indigenas e afrodescendentes. Desde que o primeiro europeu pisou em territdrio indigena e
africano, ao mesmo tempo também ocorreram/ocorrem formas de resistir e manter as tradi¢des
e culturas destes povos.

Nessa logica, nosso trabalho pretende discutir os conceitos de colonialidade do poder,
saber e ser, 0 eurocentrismo para compreender 0s processos que levaram os povos indigenas a
serem subalternizados e invisibilizados pelo Estado brasileiro ao longo da historia, estudando a
decolonialidade e Giro Decolonial, para analisarmos quais as formas de resistir e por fim a estes
processos.

Os conceitos de colonialidade do poder, do ser e do saber sdo fundamentais para
compreendermos em quais aspectos o processo colonial nos aprisiona e inferioriza,
expropriando-nos do acesso ao poder, negando e subalternizando nossas epistemes € nossas
pedagogias junto com o aviltamento e invisibilizagdo do nosso ser, da nossa existéncia.

A forma como esses trés pontos da colonialidade nos afetam, ndo ¢ s6 politica,
econdmica, na producio da episteme ou na subjetividade. E um processo que analisamos
separadamente, na conceituacao e percep¢ao da colonialidade do poder, do saber e do ser, mas
que se constroem e estabelecem juntos no processo colonial. E para que se rompa com elas, ndo

basta acabar com um dos processos da colonialidade, mas os trés. Nesse sentido, concordamos
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que o processo colonizador ¢ articulador do “desejo e poder, estrutura e subjetividade, economia
e cultura” (MOTA NETO, 2015, p.53) e ndo determinado por um s6 aspecto.

Nesse sentido:

A analise que empreendemos € psicologica. No entanto, permanece evidente que a
verdadeira desalienagdo do negro implica uma subita tomada de consciéncia das
realidades econdmicas e sociais. SO hd complexo de inferioridade ap6s um duplo
processo: - inicialmente econdmico; - em seguida pela interiorizagdo, ou melhor, pela
epidermizacdo dessa inferioridade (FANON, 2008, p. 28).

Essa desalienagdo do negro, pode ser aplicada ao indigena, pois o processo colonial
sofrido aqui se assemelha ao perpetrado na Africa, um projeto colonial de dominio, exploragdo
e submissdo de povos originarios parecido, mas em contextos historicos diferenciados. Dessa
forma a epidermizagao da inferioridade e a necessidade da desalienacao sao muito parecidas.

Todo esse processo historico produziu, além de toda colonialidade e subalternizacao
desses povos, como consequéncia, o racismo enfrentado pelos povos indigenas, sendo esse um
mecanismo que tanto discrimina esses povos quanto cria barreiras para que saiam do estado de
vulnerabilidade, violéncia e opressao ao qual sao submetidos.

Para entender processo historico de racializagdo da sociedade, utilizaremos as
contribui¢des do Grupo Modernidade/Colonialidade, e para compreender melhor os conceitos
de racismo e suas decorréncias, utilizaremos as contribuicdes de Silvio Almeida (ALMEIDA,
2019) e Lélia Gonzalez (2020).

Segundo Gonzalez (2020), a nossa coloniza¢do perpetrada por Portugal traz consigo
toda uma estrutura historica e hierarquica de lidar com a diversidade de forma a desenvolver e
utilizar do racismo para dominar. Ela aponta que a luta dos Portugueses e Espanhois contra os
Mouros para o dominio da Peninsula Ibérica realizada a partir de 771 e “terminada” em 1492,
“ndo teve sua unica for¢ca motriz na dimensao religiosa. Constantemente silenciada, a dimensao
racial desempenhou um importante papel ideologico nas lutas da Reconquista. De fato, os
mouros invasores eram predominantemente negros.” (GONZALEZ, 2020, p. 129).

Lembramos que os Mouros eram islamicos e havia toda uma questdo religiosa
cruzadista e de afirmacdo do Cristianismo na Europa, com a tentativa de expulsdo de
mulgumanos (Isldmicos) e Judeus. Entretanto, Lélia Gonzalez nos destaca que a questdo racial
também foi utilizada ideologicamente numa espécie de propaganda contra esses povos, levando
a propagacao do racismo contra esses grupos.

Portugal e Espanha também possuiam historicamente uma estrutura social

extremamente hierarquizada e essa hierarquizagao era utilizada de forma a controlar e submeter
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grande parte dos que estavam na base da pirdmide social nessa estrutura. Gonzales afirma que
associada ao racismo religioso e racial, a hierarquizacao da estrutura social contribuiu para que
alguns grupos associados a determinadas racas fossem colocados na posi¢ao mais inferior nessa

piramide social, submetendo-os e controlando-os, conforme observamos no seguinte trecho:

as sociedades ibéricas foram estruturadas de maneira altamente hierarquica, com
muitas camadas sociais diferentes e complementares. A forga da hierarquia era tal que
ficava explicita nas formas nominais de tratamento, transformadas em lei pelo rei de
Portugal e da Espanha em 1597. No ¢ preciso dizer que, nesse tipo de estrutura, onde
tudo e todos tém um lugar certo, ndo ha espaco para a igualdade, especialmente para
diferentes grupos étnicos, como os mouros e os judeus, sujeitos a um controle social
e politico violento.

Herdeiras historicas das ideologias da classificag¢@o social (racial e sexual), bem como
das técnicas legais e administrativas das metropoles ibéricas, as sociedades latino-
americanas ndo puderam deixar de se caracterizar como hierarquicas. Estratificadas
racialmente (...). (GONZALEZ, 2020, p. 129-130)

O processo de racializagdo da sociedade brasileira é proveniente do processo
colonizador ao qual formos submetidos, que inferiorizou, dominou, escravizou e subalternizou
(e ainda o faz, através da colonialidade) determinados povos por conta de suas caracteristicas
fisicas e culturais.

Ailton Krenak, no documentario Guerras do Brasil, episodio 17, intitulado Guerras de
Conquista, afirma que mesmo havendo guerras e disputas entre os povos indigenas no que hoje
chamamos Brasil, a diversidade e a diferenga cultural eram vistos como tracos positivos e
respeitados. Haviam muitas trocas comerciais, festividades e relagdes sociais entre os
diferentes, sem que houvesse dominagdo, racismo ou escravizagdo de um sobre o outro. Ele,
inclusive, anuncia que provavelmente a dominagdo dos portugueses no territorio se da
justamente porque os povos indigenas ndo viram, a principio, os portugueses como inimigos ou
alguém que viesse para conquistar, dominar e submeter, mas que seriam mais um povo, nessa
diversidade, que teriam para se relacionar, dai ndo os combateram, mas sim os receberam e
tiveram curiosidade de conhecer e lidar com a diferenca. Contudo Portugal em seu processo
colonizador tinha objetivos diferentes ao chegar, e assim que houve necessidade e oportunidade
iniciou o processo colonizador que junto com ele nos deixou de legado varios problemas até
hoje ndo superados, como: racismo, latifindio, machismo (patriarcado), dentre outros que sao
do proprio sistema colonial e outros decorrentes dele.

Todo esse processo, e suas consequéncias sentidas até os dias atuais, nos leva a afirmar

que os povos indigenas, assim como os afrodescendentes, sdo vitimas de racismo. A maioria

" Documentario “Guerras do Brasil.doc” disponivel na plataforma de streaming Netflix.
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dos trabalhos de pesquisa, das dentincias e das politicas publicas de agdes afirmativas contra o
racismo apontam de forma mais contundente para o racismo vivido pelos afrodescendentes. Ha
iniimeras razdes para isso, a principal delas, na nossa analise, sdo as acoes e a visibilidade
alcancada pelo movimento negro ao longo do tempo.

Pouco se fala sobre o racismo praticado e vivido pelos povos indigenas no seu cotidiano
e nas politicas publicas de atendimento a esses povos. Ha também uma pratica de invisibilizagao
e naturalizagdo do racismo enfrentado por esses povos, sobretudo pelos que vivem em contexto
urbano, os quais muitas vezes nao sao considerados mais indigenas, uma atitude racista. Afinal,
quem tem o poder de dizer se um individuo é ou ndo ¢ indigena? O que torna uma pessoa
indigena? Viver nas areas mais rurais, do campo? Estar em aldeias? O processo de
autoidentificagdo em muitos espagos, inclusive no acesso as politicas de a¢do afirmativas em
determinados lugares, ndo ¢ respeitado e o indigena necessita apresentar uma ‘“prova
documental” que de fato ele ¢ indigena, que geralmente ¢ um documento da Funai,
demonstrando, ainda, a posi¢ao de tutela que esse 6rgao exerce sobre os povos indigenas.

Enfim, o racismo contra os povos indigenas ainda ¢ pouco discutido e uma das formas
que os povos indigenas tém sofrido isso ¢ o racismo institucional, praticado pelo Estado
brasileiro nas politicas publicas de atendimento a educagao.

Em tempo, ¢ necessario afirmar que o conceito de raga, do qual decorre o conceito de
racismo, ¢ relacional e historico. Nao ha raga biologica, porém, as circunstancias historicas de
meados do século XVI nos forneceram a ideia de raga e a racializa¢ao da sociedade. Foi nesse
contexto de producao filosofica que foi construida a ideia do homem europeu como universal
e os demais povos, humanidades, seriam inferiores, criando a ideia de uma escala evolutiva de
humanidade no qual o homem europeu estaria no topo. O conceito de raca também foi
cientificizado ao longo do século XIX e tentava justificar a dominagdo dos povos europeus
sobre o restante do mundo (ALMEIDA, 2019, p. 19).

Como decorréncia desses processos, construimos uma ideia e um conceito de raga
enquanto conceito politico-social que opera em dois registros basicos que se complementam e
intercruzam: caracteristicas biologicas — tragos fisicos, fendtipo — e étnico-cultural — origem
geografica, religido, lingua e outros costumes (ALMEIDA, 2019, p.24).

Quando um indigena tem atribuido a si, como individuo, determinados esteredtipos que
o inferiorizam ou tratam como folclorico, engragado ou quando tem seu acesso a determinados
espacos, acesso a politicas publicas dificultadas das mais diversas maneiras, podemos dizer que

estdo sofrendo racismo.
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Almeida nos diz que nao ha diversas formas de racismo: “Racismo ¢ racismo e pronto.".

E um fendmeno tnico, que ¢

uma forma sistematica de discriminagdo que tem a raga como fundamento, ¢ que se
manifesta por meio de praticas conscientes ou inconscientes que culminam em
desvantagens ou privilégios para individuos, a depender do grupo racial ao qual
pertencam (ALMEIDA, 2019, p. 25).

Apesar disso, divide-se o racismo em diversos subconceitos, como estrutural,
individual, institucional, pois ele facilita o entendimento do fendmeno nos mais diversos
ambitos da vida social e torna mais facil estuda-lo.

No caso do racismo individual, ele ocorre quando um individuo pratica racismo contra
um outro individuo ou grupo de pessoas, através de restri¢do, atribuicdo de caracteristicas
negativas, xingamentos etc.

Ja o racismo institucional ocorre dentro das institui¢des existentes no Estado Brasileiro
que ndo criam politicas de atendimento adequado, de acesso e permanéncia, de garantia a satde,
educacdo e projetos comunitarios de producio de renda que atendam e correspondam as suas
culturas de forma adequada e permanente. A maioria das politicas para os povos indigenas sao
pensadas para ele e ndo com eles, por isso uma grande parte ndo atende aos objetivos propostos,
isso quando elas existem.

Existe, ainda, o racismo ambiental que seria toda situagdo de degradacdo ambiental que
leva as populagdes mais pobres, destacadamente as racializadas (negras, pardas e indigenas), a
viverem em areas nas quais a poluicdo, a falta de saneamento, a coleta de lixo, a degradacao
ambiental levam a doenga, mortes, deslocamentos e expropriagdes de territorios. Todos esses
processos também impactam no modo de vida desses povos e na sua alimentacdo, saude e bem-
estar. Nessas areas ou territorios, o Estado ndo realiza uma politica piblica adequada a
manutengdo para se manterem saudaveis e sustentaveis, € sdo essas populagdes que vao sofrer
mais, com enchentes, deslizamentos, quedas de barreiras entre outros, e sao também estas que
tem constantemente seus territorios invadidos e podem ser deslocadas, retiradas destes mesmos
territorios a forga pelo proprio Estado, sem a garantia de melhoria na qualidade de vida ou
escuta a essas comunidades.

Racismo ¢ diferente de discriminacdo, pois o segundo ¢ uma acdo decorrente do
primeiro. Uma pessoa pode ser racista e ndo praticar discriminacdo em determinados

momentos, pois discriminagdo ¢ uma:
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atribuigdo de tratamento diferenciado a membros de grupo racialmente identificados.
Portanto, a discriminagdo em como requisito fundamental o poder, ou seja, a
possibilidade efetiva do uso da forga, sem a qual ndo ¢ permitido atribuir vantagens
ou desvantagens por conta da raca. (ALMEIDA, 2019, p. 25).

A discriminagdo pode ser direta ou indireta, ou seja, ela pode ser uma agao direta sobre
um individuo ou grupo, ou pode ser realizada de forma mais sutil. No nosso trabalho,
discutiremos a discriminagao indireta, que se configura como: “um processo em que a situagao
especifica de grupos minoritarios ¢ ignorada ou sob a qual sdo impostas regras de neutralidade
racial — color blindness — sem que se leve em conta a existéncia de diferengas sociais
significativas” (ALMEIDA, 2019, p. 26).

A discriminag@o indireta sobre a qual abordaremos ¢ marcada: “pela auséncia de
intencionalidade explicita de discriminar as pessoas. Isso pode acontecer porque a norma ou
pratica nao leva em consideragdo ou nao poder prever de forma concreta as consequéncias da
norma” (ALMEIDA, 2019, p. 26). Quando uma politica publica é elaborada ou executada e nao
se da conta das consequéncias para o povo ao qual ela esta destinada, ou até¢ quando ela ndo ¢é
elaborada para se manter até que as desigualdades findem, ela pode estar sendo racista.

Segundo Almeida, as discriminagdes trazem consequéncias nefastas aos grupos que a
sofrem, pois leva a “estratificagdo social, um fendmeno intergeracional, em que o percurso de
vida de todos os membros de um grupo racial — o que inclui as chances de ascensdo social, de
reconhecimento e de sustento material — ¢ afetado” (ALMEIDA, 2019, p. 26). Dessa maneira,
tanto politicas publicas equivocadas quanto a auséncia de politicas publicas para um
determinado grupo podem ser discriminatorias/racistas.

Nossa pesquisa pretende apontar o racismo institucional do Estado Brasileiro no que
tange a politicas publicas de educagdo, tanto nas auséncias dessas politicas quanto na execugao
equivocada, sem consulta aos povos e em forma de programas com poucos recursos €
temporarios, em especial ao programa de estudo: o Prolind.

Entendemos que o Racismo Institucional esta presente nas instituigdes que funcionam
numa dindmica que confere desvantagens e privilégios a partir da ideia de raga, absorvendo e
normatizando os conflitos existentes pelo estabelecimento de normas e padrdes que orientam a
acdo dos individuos (ALMEIDA, 2019, p. 28). Essas instituigdes ndo agem assim por conta
propria, mas porque sao “homogeneizadas por determinados grupos raciais que se utilizam de
mecanismos institucionais para impor seus interesses politicos e econdmicos” (ALMEIDA,

2019, p. 30). Esses grupos dominam as instituigdes e naturalizam e institucionalizam as
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diferencas, praticando a hegemonia a partir do controle das instituigdes (ALMEIDA, 2019, p.
31).

As institui¢cdes sao importantes para o combate ao racismo, uma vez que ele pode ser
afetado e (ou) alterado pela a¢ao ou omissao dos poderes institucionais € suas praticas, que
podem “tanto modificar a atuagdo dos mecanismos discriminatérios, como também estabelecer
novos significados para raga, inclusive atribuindo certas vantagens a membros de grupos sociais
historicamente discriminados” (ALMEIDA, 2019, p. 32).

Uma das formas de agdo ou praticas que as instituicdes podem realizar para a
transformagdo sdo as agdes afirmativas, que também sdo consideradas discriminagdes, mas
discriminacdes positivas que levam a correcao de determinadas desigualdades raciais e sociais.
As discriminagdes positivas ou agdes afirmativas ddo tratamento diferenciado a grupos
historicamente discriminados negativamente, com o objetivo de corrigir € compensar essas
desvantagens.

Um exemplo de agdo afirmativa ¢ a politica de reservas de vagas nas universidades para
estudantes negros, pardos, indigenas e de escola publica, chamadas de politicas de cotas raciais
e sociais. A implementagdo dessas agdes sao fruto de toda uma discussao e luta, em especial,
do movimento negro que teve inicio na década de 1990.

O Prolind ¢ o exemplo de politica de acao afirmativa, pois se configura como um projeto
que pretende corrigir distor¢des histéricas na oferta de vagas para um publico especifico nos
cursos superiores de licenciatura, com objetivo de formar professores indigenas, visto que o
nimero de professores indigenas formados ¢ bem reduzido em comparagdo com ao restante da
sociedade.

Como toda agdo afirmativa, o Prolind ndo ¢ uma acdo espontanea do Estado para corrigir
as desigualdades, mas fruto da pressdo e luta do movimento indigena e indigenista por
melhorias e ampliagdo da oferta de uma Educa¢do Escolar Indigena que garanta a
interculturalidade.

Uma das questdes que vamos discutir ao longo do trabalho ¢ de que maneira essa politica
de acdo afirmativa afeta os povos indigenas de forma positiva, diminuindo as desigualdades, e,
ao mesmo tempo, como ela também pode ser considerada um racismo institucional, pois ndo ¢
uma politica publica permanente, mas um programa que tem a continuidade dependente da
vontade politica e dos recursos destinados a ele.

Se observarmos a oferta de politicas publicas para Educacdo Escolar Indigena ao longo
da historia, perceberemos como politicas de a¢do afirmativas sdo necessarias. Somente apds a

constituicdo de 1988 e de toda discussao travada pelo movimento indigena e indigenista € que
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essa educacdo muda do carater integracionista e assimilacionista para uma educagdo que
respeite a diversidade e a diferenga com a organiza¢do e luta do movimento indigena e
indigenista. Contudo, mesmo com essa mudan¢a de paradigma adotada na legislacao, ainda
persistem, na pratica, escolas que ndo seguem esses paradigmas e insistem numa politica que
leva a homogeneizagdo, assimilagdo e organizam seus contetidos e metodologias para uma
educacdo ocidentalizada, o que contribui para a colonialidade em todas as suas formas

Isso ¢ fruto do racismo epistémico vivido pelos povos indigenas, no qual seus
conhecimentos nao sao considerados validos e necessarios e, portanto, podem ser descartados,
vivendo o que Santos (1998) chama de Epistemicidio, ou seja, o exterminio desses
conhecimentos ao longo da historia, principalmente, ao desconsiderar sua sabedoria como
conhecimento, levando essa episteme a desaparecer.

Promover a formacdo dos professores indigenas numa perspectiva intercultural deve
levar em conta os conceitos da especificidade, diferenca e bilinguismo, que contribuem para o
fim do epistemicidio e do racismo epistémico.

No caso da interculturalidade, a educagao deve desenvolver os conhecimentos tanto da
sociedade ocidental quanto da indigena e demais povos tradicionais, que possam contribuir e
instrumentalizar esses povos nos seus processos de luta, de autonomia e construcao de projetos
de futuro e os conhecimentos tradicionais, tendo em vista a conservagdo, transmissao e
valorizacao das epistemologias indigenas, que sempre garantiram a sobrevivéncia desses povos.
Esses conhecimentos devem estar em grau de igualdade e dialogando entre si de forma
equitativa e as questdes de como e porque os conhecimentos ocidentais foram durante tanto
tempo privilegiados deve ser trabalhada de forma critica e questionadora, levando a reflexao.

Para que isso seja feito de acordo com as formas de transmitir os conhecimentos de cada
povo, entram os conceitos de especificidade e diferenciagdo. A educagdo deve ser pensada e
organizada para atender as especificidades de cada etnia e precisa ser executada de forma
diferenciada da ocidental, ou seja, deve ser feita da forma mais proéxima das maneiras
tradicionais, e isso inclui ndo sé a pratica pedagdgica, mas também os calendarios, normas e
organiza¢do administrativa da escola.

Quando pensamos no bilinguismo, ele ¢ um dos pilares dessa educagdo, pois a
manutengao e aprendizado das linguas nativas que estdo numa situacao de vulnerabilidade, dada
a condicao hegemonica do portugués nas relagdes tanto com a sociedade como com as
instituicdes e também nas escolas, na qual o bilinguismo ndo ¢ um principio e todo processo de

ensino se d4 em lingua portuguesa.
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Assim como Fanon (2008, p. 34) afirma, “um homem que possui a linguagem possui,
em contrapartida, o mundo que essa linguagem expressa ¢ que lhe é implicito”, dessa forma,
entendemos que a linguagem € a porta de entrada para se conhecer uma cultura e sua forma de
pensar e produzir conhecimento. Perder uma lingua ¢ perder toda uma heranca e um
conhecimento desenvolvido por séculos para que determinados povos pudessem expressar sua
visdo de mundo. Portanto, estimular e praticar um ensino bilingue, no qual as linguas indigenas
estejam, no minimo, em igualdade com a lingua portuguesa ¢ fundamental, ainda mais agora
com o grande acesso dos povos indigenas a televisao, redes sociais, internet, celulares etc.

O Prolind coloca em seus editais, na sua formulagao tedrica, que o ensino ofertado aos
professores indigenas devera ser intercultural e as premissas da diferenciagdo, especificidade e
bilinguismo, aparecem em seus documentos, o que nos leva a crer que esse tipo de formacao
pode contribuir com fim do racismo epistémico e do epistemicidio. Avaliar se isso de fato esta
acontecendo ndo ¢ o foco do nosso trabalho, mas apontar como uma educagdo intercultural
pode influenciar em uma pratica pedagdgica e ensino que levem a decolonialidade e ao fim do
racismo epistémico, que serd um dos temas que pretendemos introduzir e discutir.

Perceber o Prolind, dentro do que Paulo Freire (1987), em sua obra, “Pedagogia do
Oprimido”, chama de Inédito Viavel também ¢ uma das discussoes que pretendemos apresentar.
Segundo esse autor, muitos projetos de educacdo, em especial os que visam substituir uma
educagdo bancaria por uma educagcdo que tenha como objetivo o desenvolvimento do
pensamento critico, a conscientizagdo, autonomia com vias a pratica da liberdade e
transformagdo social — no nosso caso, a decolonizagdo deste sistema mundo para que
puséssemos pratica, pelo menos em parte, o Bien Vivir —, nem sempre sao os ideais, os perfeitos,
mas os possiveis dentro da realidade concreta da sociedade capitalista dominada por
determinados grupos que tudo fazem para manutencdo do status quo.

Para Freire (1987), os projetos que se apresentem como propostas diferentes, inéditas,
com 0s objetivos acima citados, devem ser estimulados e construidos dentro da viabilidade que
houver naquele momento, pois o potencial transformador estara sendo plantado e regado de
alguma maneira, sendo esses projetos sementes que podem gerar frutos mais fortes e resistentes
para o projeto de transformacdo que pretendemos construir.

Freire nos ajuda também a refletir sobre o tipo de educacao que pretendemos, porque e
como comecar a organiza-la, dentro das perspectivas apresentadas por ele, especialmente nas
obras “Pedagogia do Oprimido”, “Educacdo como Prética de Liberdade” e “Pedagogia da

Autonomia”, nas quais construimos todo nosso referencial educativo.
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Nesse sentido, nosso trabalho pretende dialogar com os autores do grupo
Modernidade/Colonialidade, Boaventura Santos, Silvio Almeida. Lélia Gonzales ¢ Paulo
Freire, tentando entender como o Prolind pode se caracterizar como um inédito viavel e
contribuir para o fortalecimento da cultura e conhecimentos indigenas, levando a reflexao da
constru¢ao de uma pedagogia propria, a Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia Ancestral que
tem suas bases nos velhos sabios e na cultura oral para construgdo e transmissao dos seus
conhecimentos.

A implementacdo de cursos interculturais ¢ que formem intelectuais organicos
indigenas, mesmo com todas suas limitagdes, podem contribuir para o inicio de uma Oguata
Pyahu (nova caminhada) na autonomia dos povos indigenas nos seus processos de luta.

Com base nas teorias e analises dos autores e conceitos citados, pretendemos realizar as
discussdes e chegar aos objetivos anunciados nessa tese e, por fim, contribuir para reflexao
sobre uma educacdo escolar indigena intercultural e possibilidades “outras” de construir

propostas educacionais para os povos indigenas.
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5 MEUS CAMINHOS, MINHA OGUATA PORA

Muito do que vai ser escrito nesta tese ¢ fruto de 09 anos de trabalho e convivio com os
Guarani Mbya, de Angra dos Reis, das analises e reflexdes realizadas nesse periodo que junto
com as informagdes colhidas sobre as Licenciaturas Interculturais foram dando forma ao texto
e as afirmagdes aqui desenvolvidas, especialmente sobre a Formagao de Professores, Educagao
Escolar Indigena e Pedagogias Outras.

Acreditava que minha caminhada até a Educacao Escolar Indigena e implicacao nesse
meio se dava pela formagao em Historia, pela Faculdade de Formagao de Professores (FFP) da
UERJ (Universidade do Estado do Rio de Janeiro), e nas presengas e auséncias dessa formagao.

Presencas, na grande quantidade de disciplinas de Educag¢do, devido ao curso ser numa
faculdade especifica de formagdo de professores e na abordagem sempre presente da Educagao
Popular e em propostas criticas e reflexivas de educagdo, que me levou a uma preocupagao
além do contetdo tedrico em si, dos conhecimentos acerca da Historia e da Historiografia, mas
em como pedagogizar esses conhecimentos.

Auséncias, em disciplinas e discussdes sobre Historia, cultura e educagdo da Africa,
povos africanos e afrodescendentes e indigenas na formacao do professor de Historia naquele
periodo, 1995 a 1999, ao qual parte da militdncia no movimento estudantil € movimento negro
me levaram a essa busca posterior e individualmente. Foi gragas ao movimento e a militdncia
que esses aspectos ndo passaram despercebidos na minha formagao, pois ndo havia disciplinas
e nem abordagens realizadas nas aulas pelos professores que incluissem essas discussdes de
forma contundente.

Como professora de Historia e conectada com a necessidade de trazer aos estudantes as
discussdes acerca da Historia dos povos indigenas, africanos e afrodescendentes, sempre
busquei informacdes, cursos e leituras para incluir esses assuntos nas minhas aulas.

Desde 2002, quando entrei para rede municipal do Rio de Janeiro até hoje na minha
pratica como professora da rede municipal de Angra dos Reis, tenho essa postura de nao deixar
de lado as discussdes das conquistadas pelas leis n° 10.639/03% e n° 11.645/08°, da qual também
fui contribuidora pela militancia, e ndo pela minha formacao no que diz respeito as disciplinas

e conteudos da graduagdo, mas da minha formagao politica nos movimentos estudantil e negro.

8 Lei n° 10.639/03 prevé a obrigatoriedade do ensino da Historia e Cultura da Africa, africanos e afrodescendentes
na Educagdo Basica.

9 Lei n° 11.645/08, complementa a lei n® 10.639/03 incluindo, além da Histéria e Cultura da Africa, africanos e
afrodescendente, a obrigatoriedade do ensino da Historia e Cultura dos povos indigenas na Educacéo Basica
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Foram essas praticas e postura politica que levaram ao convite para que eu participasse como
professora de dois projetos: EJA Guarani e EJA Pescadores.

O projeto desta tese surgiu a partir da minha experiéncia como professora de Historia
em projetos de educacao diferenciada: EJA Guarani, EJA Pescadores e do curso de Ensino
Médio, na modalidade Formagao de Professores para o povo Guarani Mbya, no estado do Rio
de Janeiro, regido de Angra dos Reis e Paraty, conhecido como Magistério Indigena. Quando
entrei em contato pela primeira vez com os povos indigenas ¢ a Educagao Diferenciada, foi
como um reencontro com algo que ja me pertencia e fazia parte de mim. Mais tarde, como vou
explicar adiante, entendi os motivos dessa experiéncia me parecer tdo familiar e me tocar de

forma tao integral.

Figura 1: Pesquisadora em visita a aldeia para apresentar seu filho cagula, dezembro de 2017

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Luiz Fernandes de Oliveira

Figura 2: Filho cagula em visita aos Guarani, sendo cuidado por Jaxuka, Aldeia Sapukai, dezembro de 2017

Fonte: Acervo da pesquisadora.
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Nessas experiéncias, percebi as dificuldades (linguisticas, culturais etc.) que t€ém os
professores ndo indigenas, inseridos numa cultura diferente, para conseguirem dar conta das
especificidades culturais de um povo e, também, a importancia da constru¢ao de uma proposta
pedagogica e curricular que possibilite a aplicagdo dos pressupostos da interculturalidade,
bilinguismo, diferenciacdo e especificidade, que sdo proprios da Educagdo Escolar Indigena.
Dessa forma, acreditamos também que muitos sdo os desafios enfrentados por todos os “outros”
que se dispdem a implementar uma politica de escolarizacdo indigena que respeite a
comunidade e os pressupostos que estao assentados a Educagao Escolar Indigena.

A experiéncia na EJA Guarani me introduziu na vivéncia de Educacao Escolar Indigena.
Ela foi um projeto de educacao diferenciada, especifica, intercultural e bilingue visando garantir
a formagao do Ensino Fundamental aos Guarani da Aldeia Sapukai, no Bracuhy, Angra dos
Reis. Essa iniciativa foi implementada pela Prefeitura Municipal de Angra dos Reis dos anos

de 2013 a 2015, e funcionou em uma escola regular municipal do sertdo do Bracuhy.

Figura 3: Reunido na Aldeia Sapukai, 2013

Fonte: Acervo da pesquisadora.

O projeto ocorrer numa escola do sertdo e ndo na aldeia trouxe algumas questoes
relevantes e que de imediato me levaram a reflexdo sobre projetos de Educacdo Escolar
Indigenas. A primeira foi o racismo vivido pelos estudantes guaranis dentro da escola, o que
necessitou de uma intervengao politica e pedagdgica, pois o racismo ndo era oriundo apenas
dos estudantes, mas também de alguns funciondrios. Desse primeiro impacto, questdes
surgiram na minha cabega: como uma comunidade tdo préxima da aldeia em termos territoriais
pode desconhecer e praticar racismo como os guaranis? De que forma, ainda, as relagdes sao
tdo marcadas por discursos coloniais dos povos ndo indigenas com relagao aos povos indigenas?

Depois veio a Diferenca Colonial nos seus mais variados aspectos, tanto na burocracia,

como nas normas escolares, a forma como aquele espaco estava distribuido e concebido, dentre
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outras. Dai veio a reflexdo: como ¢ importante para os guaranis o desenvolvimento de uma
educacdo diferenciada e a importancia da escola estar inserida na aldeia, pois a Educagao
Escolar Indigena ¢ atravessada pela cultura, pelos mais velhos, pelas criangas e toda vivéncia
que s6 a aldeia consegue garantir.

Minha primeira ida a aldeia foi marcada por espantos, encantos e familiaridades, que
num primeiro momento eu ndo conseguia mensurar ¢ compreender plenamente, apenas sentir,
viver e experienciar. As criangas tdo autdbnomas, as relagcdes com os animais, o siléncio, o chao
de barro, a floresta e aquela vista da Serra do Mar para o litoral me trouxeram a memoria as
leituras de autores que desenvolveram pesquisas sobre a cultura e modo de vida Guarani como,
Nimujenjaju, Inés Ladeira e Pissolato. Ao olhar o horizonte relembrei das leituras sobre
caminhada dos Guarani em busca da Yvy Maraé’y, a Terra Sem Males, que na cosmologia
guarani ficava no litoral a leste. Esse mito levou a diversos fluxos migratorios do povo Guarani
em dire¢do ao litoral e a reexpansao desse povo na formagdo de novas aldeias. Foi em busca
dessa terra, com mensagens que vinham de sonhos, que chegaram na Costa Verde. Teria, eu,
encontrado minha Terra Sem Males? Hoje sei que essa caminhada ¢ mais longa e 4rdua do que

pensava naquela época e a Formagdo dos Professores Indigenas ¢ um dos passos dela.

Figura 4: Vista do centro da aldeia. Aldeia Sapukai, 2013

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Nessas idas a aldeia e as aulas na escola, foi muito importante a intervengdo e auxilio
da coordenadora da Secretaria de Educacdo, Norielem Martins, e do professor do IEAR/UFF,

Domingos Nobre. Ambos tornaram a experiéncia mais leve, produtiva e de acordo com os
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objetivos do projeto, pois a inexperiéncia trouxe muitos medos, insegurancas e desafios a serem

vencidos, especialmente em relagdo ao bilinguismo.

Figura 5: Norielem, a pesquisadora e estudantes da EJA Guarani. Aldeia Sapukai, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 6: Pesquisadora e professor Domingos de camisa laranja ao fundo, Aldeia Sapukai, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Acreditamos que o bilinguismo ¢ central e, talvez, o desafio mais arduo para um nao
indigena no desenvolvimento de um trabalho com os povos indigenas. Afinal, o portugués ¢ a
segunda lingua e as aulas eram ministradas nesse idioma. Era como se um nao indigena, de
repente, fosse estudar numa escola que s6 se falasse inglés que ndo ¢ sua lingua do cotidiano,
das relacdes pessoais, da sua cultura e que vocé€ usa s6 quando necessita falar com alguém fora
do seu principal circulo de convivéncia.

Nesse sentido, o ritmo da fala, as palavras usadas, a forma como se expressa (com girias
ou ndo), tudo isso fazia muita diferenga na compreensao dos conteudos. Além disso, a lingua &
uma expressao da cultura e dos modos de vida de um povo. Citando uma situagao especifica:
certa vez, em uma aula de Histéria, falando sobre a constituigdo e direitos indigenas, usamos

os conceitos de Poderes Executivo, Legislativo e Judicidrio. Como em qualquer turma de
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Ensino Fundamental, fomos explicar o que significavam esses conceitos. Esbarramos na
palavra lei, mas ndo lei como os guaranis concebem, € sim como os ndo indigenas concebem.
Entramos num debate de como os guaranis elaboram suas regras, normas e sangdes a
desobediéncia das mesmas, ou seja, suas “leis” e como essa maneira difere da forma jurua (ndao
indigena) de fazer o mesmo. De como para os jurud a norma precisa estar escrita e pessoas
especializadas e destinadas a esse fim tomam para si a tarefa de elaborarem e implementarem
essas normas, regras ¢ sancdes. Foi um amplo e longo debate para que a palavra lei fosse
compreendida plenamente.

Duas questodes tiramos desse simples exemplo: um professor guarani, falante da lingua,
talvez encontrasse as referéncias linguisticas equivalentes e teria sido muito mais facil de fazer
com que os estudantes compreendessem o conceito de lei, pois depois de tanto debate
percebemos que havia equivalentes linguisticos e, se tivéssemos usado, teria sido muito mais
facil para os estudantes compreenderem o conceito. Segunda questdo: a importancia de pensar
o trabalho numa perspectiva intercultural, pois se ndo fosse essa premissa, talvez o conceito de
lei e poderes politicos nao teria sido trabalhado de forma util, necessaria para os estudantes.
Eles conseguiram comparar, falar da sua cultura, debater sobre as diferencas e semelhancas, se
colocaram como protagonistas de um debate que levou a compreensiao mais profunda tanto da
sua propria cultura, ja que os mais jovens que ainda ndo participavam da vida politica da aldeia
nao tinham uma visdo mais profunda dessas questdes, como da cultura jurud, que agora
compreendiam a partir de reflexdes feitas relacionando as duas culturas.

Se fosse um professor indigena, imerso na cultura e falante da lingua todo esse processo
teria sido mais tranquilo e menos dificil. Nesses momentos € que a questdo da formacao de
professores indigenas comecou a ganhar espaco nas minhas reflexdes. Como € importante que
o professor seja um nativo para que a educacgao faga mais sentido e leve a reflexdes mais criticas
e profundas. Para isso, ndo pode ser qualquer professor, qualquer formacdo que esse
profissional tenha tido, pois com uma formacdo acritica, sem as perspectivas da
interculturalidade, diferenciagdo e especificidade, podemos ter professores que apenas
reproduzam os contetidos ditos universais, sem que isso faga sentido ou leve a reflexdo dos
estudantes e, portanto, possa se constituir como uma educa¢do emancipatoria.

Nesse sentido, trago um outro exemplo, que foi de uma cartilha elaborada e escrita por
um professor guarani que tive acesso e fiquei muito feliz ao saber do lancamento. Sem desejar
tirar o mérito e a importancia dessa cartilha, tendo em vista que ela foi toda elaborada em lingua
guarani e com elementos da cultura nas palavras geradoras, toda parte didatica da cartilha tinha

uma perspectiva tradicional, ao estilo “be a ba” e sem possibilitar que faca sentido com relagao
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ao mundo, uma reflexdo critica da realidade. Tinhamos, entdo, uma linda cartilha escrita em
guarani com desenhos e figuras de animais e elementos culturais guarani, mas toda construida
sob uma base tradicionalista, ou seja, uma cartilha com uma perspectiva reprodutivista.

Por isso a importancia de além de um professor indigena, haver uma formagao assentada
na interculturalidade, que perceba a necessidade que essa educacdo seja realizada de forma
especifica, ou seja, de acordo com a cultura do seu povo, como ele faz tradicionalmente e

diferenciada, que respeite seus tempos, seu calendario, sua cultura.

Figura 7: Escola Estadual Indigena Karai Kuery Renda, Aldeia Sapukai, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Na relagao do projeto EJA Guarani em parceria com IEAR/UFF, houve um projeto de
pesquisa no qual aconteceu uma viagem intercultural do processo migratorio Guarani Mbya de
Angra dos Reis ao inverso, saindo da Aldeia Sapukai indo até Missiones Argentina, local de
nascimento do Cacique e fundador da Aldeia, Jodo Wera Mirim da Silva. Visitamos 9 aldeias
num periodo de 15 dias, dormindo no 6nibus e permanecendo nas aldeias durante o dia.

A turma de 25 estudantes e seus professores foi dividida nas grandes areas do
conhecimento: linguagens, ciéncias da natureza, ciéncias sociais e ciéncias exatas. Cada grupo
desenvolveu um projeto de pesquisa utilizando a fotografia e filmagem como recursos
metodoldgicos de coleta de dados. Como produto dessa viagem intercultural, foram produzidos
videos por areas do conhecimento, um video de todo processo da viagem e uma exposicao
fotografica. Todas essas produgdes tiveram orientagao dos professores, porém foram realizadas

em todas as etapas pelos estudantes do curso.
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Figura 8: Viagem Intercultural, abril de 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Ana Carla Antunes.

Na grande area das Ciéncias Humanas, na qual eu, como professora de Historia e Ana
Carla Antunes, geografia, desenvolvemos uma pesquisa sobre a Historia de cada aldeia e
relacionamos as paisagens existentes entre elas em um registro em video e fotos realizados
pelos estudantes.

Sempre que chegdvamos nas aldeias, a busca era pelo Mais Velho, o Ancestral mais
antigo que estava ainda presente e vivenciou a formagao daquela aldeia. Essa orientagdo de que
eram pelos mais velhos que encontrariamos as respostas vieram dos proprios estudantes
guaranis e dos moradores das aldeias.

Percebemos que quando esse Mais Velho era encontrado, havia toda uma reveréncia e
cuidado ao lidar com ele e sempre que ele falava parecia-nos que algo de muito solene,
importante acontecia. Os olhares, o siléncio e, por fim, as perguntas que surgiam as vezes no
final da fala demonstravam um grande respeito por aquela pessoa que tinham acabado de
conhecer, na maioria das vezes. O mesmo olhar, a mesma reveréncia e cuidado que percebia
deles na relagdo com os Mais Velhos da Aldeia Sapukai, que eram seus conhecidos e amigos.
Dai, percebemos que nao era a proximidade que criava essa relacdo, mas o fato do outro ser um
Mais Velho.

Outro ponto interessante de destacar ¢ que invariavelmente todos na aldeia que
perguntavamos a quem recorrer para conhecer a historia daquele lugar se remetiam a um mais
velho, sempre a mesma pessoa. Nao se referiam a escola, ao cacique ou alguma lideranga
jovem, por mais que esses também soubessem contar a historia daquele lugar. Nesses
momentos, percebemos o quanto o ancestral, o Mais Velho, tem de fato um lugar de destaque

e importancia na cultura Guarani, especialmente no que diz respeito a buscarmos informagdes
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sobre o conhecimento oriundo deles, que ndo passe necessariamente pela burocracia ou
institucionalizacdo do Estado, como a escola e os postos de saude.

No grupo de ciéncias, o assunto era saude, de que forma imaginamos que eles buscariam
suas informagdes? No posto de satde. Porém, esse ndo era o unico lugar que os estudantes
desejaram e realizaram sua pesquisa. Foram em busca dos Mais Velhos, em especial dos
erveiros e dos pajés, buscando informagdes sobre a saude e cura de doencas fisicas e espirituais.

A relacdo com a espiritualidade e a religido ¢ algo central na cultura Guarani, grande
parte dos seus padroes de comportamento e ética provém de ensinamentos e praticas religiosas.
Em todas as aldeias, quando chegamos fomos recebidos com algum tipo de cerimonial
religioso, que incluia canticos, dangas e um Mais Velho, o xeramoi, liderando e orientando o
cerimonial, com exce¢cdo da Ocoy, no Paranda — uma aldeia de Ava Guarani, que por
coincidéncia, ou nao, tivemos mais dificuldades em realizar a pesquisa. Esses momentos
sempre eram carregados de emocdo e gratiddo, todos eram inundados por uma energia € um
clima de grupo, de unido, de béng¢aos que tornava o desconhecido em algo mais acolhedor, mais
proximo e fazia com que os momentos posteriores de pesquisa fossem realizados com muito

mais facilidade.

Figura 9: Opy, casa de reza Guarani, local onde se realizam as cerimonias religiosas. Aldeia Sapukai, Angra dos

Reis, 2016

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Trés momentos da viagem foram marcantes: a visita as Ruinas de Missiones, no RS,
onde houve o projeto das Missdes € um massacre aos Guarani numa luta de resisténcia ao
processo colonial. Foi um momento de tristeza e introspeccao para os Guarani, eles que ja falam
pouco, pois a palavra ¢ sagrada, nesse momento, praticamente se calaram, falavam com o olhar
perplexo e murmurios de “aconteceu tudo isso mesmo aqui?”’. Um deles, o Piririd, chegou a

comentar comigo que desejava ir embora porque ali havia muitos espiritos ainda.
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Outro momento foi a morte por diarreia do filho de um estudante que estava viajando
conosco. Horror e tristeza: em pleno 2014, uma crianga morria de diarreia. Muito choro e
recolhimento. Naquele dia, ndo trabalhamos, fomos recebidos na aldeia Tekoa Pora, no Salto
do Jacui com uma linda celebragdo religiosa e ficamos sozinhos depois, pois os Guarani se
recolheram para ritos religiosos que ndo poderiamos participar.

Houve uma reunido entre os guaranis para decidir se todos voltdvamos naquele
momento ou ndo. A decisao foi que a viagem deveria continuar e o estudante que teve a perda
do filho deveria retornar rapidamente. Uma reorientagdo da viagem foi feita a partir de entdo
para custear os gastos de uma passagem aérea mais rapido possivel e garantir o retorno dele. O
estudante retornou com um dos professores para o Rio de Janeiro e a viagem continuou.

Por fim, o terceiro momento foi a ida as Cataratas do Iguacu. O rosto de encantamento
e tristeza por saber que tudo aquilo um dia foi territorio Guarani e, hoje, esta privatizado pelo
Estado e todos, inclusive os Guaranis, tiveram que pagar ter acesso aquele espaco. Deixou-nos
muito reflexivos. A energia das cataratas foi renovadora, potencializadora de muitas

ponderagdes que fizemos naqueles dias e nos subsequentes.

Figura 10: Cataratas do Iguacu, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

A vivéncia dessa viagem foi um marco, diria um Giro Decolonial, na minha existéncia
e praticas profissionais, ndo s6 na Educacdo Escolar Indigena, mas também nas minhas praticas
na escola regular e relacdes pessoais. Aprendi, nesses dias de vivéncia, que todas as leituras e
debates académicos, ndo dao conta da experienciar o convivio e a realidade das aldeias. Foi a
praxis realizada cotidianamente, a todo momento, desde a relacdo com os guaranis por 15 dias,

como nas conversas de fim de dia dentro do 6nibus com os demais professores, as reflexdes
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sobre a teoria e tudo que haviamos lido e debatido antes da viagem que fizeram surgir as novas
visdes a partir da pratica.

Os desafios de uma viagem que nos privou do conforto de uma cama para dormir, em
muitos momentos, de encontrar um lugar para tomar banho (algumas vezes eles aconteceram
nos rios, sem uso de cosméticos para evitar poluicao desses locais), de ir ao banheiro, de saber
a hora que irilamos nos alimentar ¢ o que seria esse alimento, da seguranga do que iriamos
encontrar nas aldeias que estariamos visitando, os desafios da convivéncia nessa situacao, o
limite das emogdes geradas pelo cansaco, incertezas e saudades da familia que todos viviamos.

Uma nova professora e pessoa surgiu a partir dessa vivéncia.

Figura 11: Alguns membros do grupo de Ciéncias Humanas, Ka’aguy Porad (Boa Mata), Aldeia Cotinga,

Paranagud, Parana, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 12: Hora do banho na aldeia Sete Barras, Sdo Paulo, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Foram dias de convivéncia e imersdo na cultura guarani, de observagao participante, de
conversas e reflexdes relacionando a teoria e o que estdvamos vivenciando. Passamos por 9

escolas guaranis em estados diferentes: Sao Paulo, Parand, Santa Catarina e Rio Grande do Sul.



66

Vimos a diferencas existentes na oferta da Educagdo Escolar Indigena e o compromisso, ou
ndo, de determinados estados com relagdo a aplicagdo da legislagdo relativa a tal educagdo, ao
mesmo tempo também percebemos a similaridade e desejo das comunidades quanto as
necessidades do respeito a cultura, os modos de vida dos guaranis para projetos de educagao
escolar. Independente da estrutura da escola, da oferta de material didatico, da organizacao da
escola, notamos que hd um elemento crucial para execug¢do de um projeto de escolarizagao
intercultural, bilingue, especifico e diferenciado: o professor indigena e sua formacao.

Nos lugares nos quais os professores eram indigenas e havia uma formacao intercultural,
por mais que os prédios e a infraestrutura ndo fossem os melhores, as falas sobre a escola e a
satisfacdo com a mesma sempre eram maiores. As reflexdes realizadas sobre os motivos de
estarem estudando, das lutas politicas enfrentadas pelas comunidades e a conservacao da cultura
tradicional, especialmente pelos mais jovens, eram mais contundentes, conscientes, criticas e
profundas.

Ha um ritmo, uma forma muito prépria dos guaranis em lidarem com os estudantes, com
a transmissdo do conhecimento que por mais que noés, jurud, sejamos sensiveis e dedicados,
ndo conseguimos captar. Um ritmo na fala, nos modos, no como tocar e lidar com o outro que
fazem toda diferenga. Por isso os professores, para lidarem melhor com os estudantes, precisam
ser guaranis.

Durante a EJA Guarani, outros projetos e atividades foram realizadas, desde a confecgao
de um livreto com textos e imagens dos estudantes sobre uma visita realizada ao Museu do
fndio sobre o povo Ashaninka, a um intercimbio com os estudantes da minha escola regular,
com cartas, visitas a aldeia, a escola ndo indigena, a participagdo com os estudantes em foruns

e debates. Foi um periodo de grandes aprendizados mutuos.

Figura 13: Ida da turma EJA Guarani ao Museu do indio, Rio de Janeiro, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.
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Figura 14: Livreto produzido nas aulas de Historia a partir da visita a0 Museu do Indio, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 15: Ida dos alunos Jurud a aldeia, projeto trocas interculturais, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 16: Ida dos alunos Guarani a escola Jurud, projeto trocas interculturais, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Essa experiéncia impulsionou a ida ao mestrado. Foi um mergulho do meu ser no sentido
individual, coletivo e profissional numa proposta de Educacao e vida que fez todo sentido e que
me motivou a me aprofundar nos estudos. Nunca vi a vida académica e o prosseguimento dos
estudos como um projeto de vida, contudo essa experiéncia reorientou meus caminhos e

desejos.
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Iniciei esse processo fazendo parte do grupo de pesquisas do professor Domingos Nobre
do IEAR/UFF aos sabados e depois iniciei o curso de Mestrado com uma pesquisa sobre a
construgdo do curriculo para os Anos Finais do Ensino Fundamental para o Colégio Estadual

Indigena Karai Kuery Renda.

Figura 17: Formatura da EJA Guarani, dezembro 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

No meio desse processo, houve o convite para participar como professora da area de
Ciéncias Humanas de mais um projeto de Educacdo Diferenciada: a EJA Pescadores. Esse
projeto destinava-se a garantir a formac¢do do Ensino Fundamental a pescadores da Praia da
Longa, na Ilha Grande.

Foi criado pela solicitagdo dos pescadores que precisavam da conclusdao do Ensino
Fundamental para “tirar o arrais” e poder navegar sem medo da Marinha. Cabe lembrar que na
Praia da Longa so existe escola com os Anos Iniciais do Ensino Fundamental e para o
prosseguimento nos estudos as criangas precisam pegar o barco-escola e ir até outra praia,
Aragatiba, para realizar os Anos Finais do Ensino Fundamental, ofertado apenas no diurno.
Quando isso ndo ocorria no tempo/idade certa e a pessoa entrava para o mundo do trabalho, ndo

havia outra alternativa para continuidade nos estudos.
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Figura 18: Praia da Longa, Ilha Grande, Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Acreditdvamos que a turma seria apenas de homens, pois na nossa visdo dos de fora,
quem se dedica a pesca, tradicionalmente, s3o os homens. Para nossa surpresa ¢ mudanga de
visdo, a partir do contato com o campo de trabalho/pesquisa, com a realidade dos pescadores
da praia da Longa, muitas mulheres (diriamos a maioria da turma) se inscreveram e
participaram do projeto. Nenhuma delas tinha na pesca a sua atividade profissional, mas a
praticavam como atividade recreativa, em busca de alimento para a familia e porque alguns
pescados, como mariscos e goids, sdo geralmente buscados pelas mulheres. Foram em busca de
formagao, de maior convivio social e também para conseguirem o arrais (que € a permissao de

marinheiro).

Figura 19: Confraternizagdo de Natal na escola, Praia da Longa, [lha Grande, Angra dos Reis, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Esse projeto tinha como pressupostos fundantes a Pedagogia da Alternancia e o
Trabalho como Principio Educativo. As aulas ocorriam nos periodos que nao havia pesca da
sardinha (defeso) e nas luas cheias (quando ndo ha pesca), chamado Tempo Escola, € nos
periodos de trabalho com a pesca, acontecia o Tempo Comunidade, quando os estudantes

refletiam, aplicavam e desenvolviam projetos relacionando o saber escolar e o trabalho.
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Figura 20: Ida a comunidade e conversa com estudantes durante o Tempo Comunidade, Praia da Longa, Ilha

Grande, Angra dos Reis, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Com relacao a Pedagogia da Alternancia, além da divisdo do Tempo Escola e Tempo
Comunidade, em que no Tempo Escola havia o desenvolvimento de contetidos e atividades
tedricas e no Tempo Comunidade a pesquisa da realidade local e do trabalho e desenvolvimento
de atividades de pesquisa que relacionassem os contetidos e a realidade local, havia o estimulo
e a criacdo de um Diario de Bordo, como chamavamos os cadernos reflexivos, cadernos de
campo dos estudantes.

Nesses Didrios de Bordo, eram registrados, além das reflexdes entre teoria e pratica
entre os contetidos escolares ¢ a vida cotidiana, a vida, poesias, relatos, vivéncias € o que mais
os estudantes desejassem escrever ou desenhar. Tivemos varios didrios de bordo, um mais
colorido e rico que os outros, repletos de desenhos, fotos, poesias e reflexoes.

Com relacdo ao Trabalho como Principio Educativo, nos pautamos nas reflexdes
realizadas por Demerval Savianni, no qual o trabalho, no seu sentido ontoldgico e como
atividade humana que garante a sobrevivéncia e a produgdo e reproducao da vida, dever ser a
base da formulagao dos curriculos e selecao de contetidos, além de ser o suleador das atividades
pedagdgicas realizadas pela escola. A visdo de que o trabalho e as atividades laborais formam
os individuos e de que através da educagdo podemos problematizar, auxiliar o processo de
consciéncia critica e humanizagdo dos educandos foi um eixo central das nossas discussoes e
praticas acerca do desenvolvimento dos conteudos e praticas pedagogicas no projeto.

Nessa empreitada além do generoso auxilio dos coordenadores da EJA Pescadores,
Kelly Maia e Marcio Plastina, tivemos formacao realizada pelos professores Rosilda Benacchio
e Claudio Fernandes do IEAR/UFF através de encontros periddicos de formagao, planejamento
e reflexdo. Mais uma vez, desafios a enfrentar, que levaram a novas concepgdes de vida e
educagdo a partir da experiéncia profissional e vivéncias em comunidades tradicionais.

Por fim, desenvolvemos um trabalho nas disciplinas de Memoria e Historia no curso de

Ensino Médio para Formagao de Professores Guarani Mbya, da regido Angra/Paraty. Nessa
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turma, havia uma estudante Pataxd, o que tornou a proposta de interculturalidade,
especificidade, bilinguismo e diferenciacdo ainda mais desafiante. Foram momentos de

redescobertas e reaprendizados.

Figura 21: Magistério Indigena e Colégio, Aldeia Sapukai, 2018

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 22: Presente de Davi Wera, filho da Kerexu, estudante do Magistério Indigena, Aldeia Sapukai, 2018

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Desde que a Didatica foi constituida no Ocidente: "ensinar tudo a todos" (Comenius), a
historia da Pedagogia dos séculos XX e XXI tem sido esse confronto entre Pedagogia totalizante
e Pedagogias especificas (diferenciadas), contudo, nas ultimas décadas e todo projeto
homogeneizador de educacdo, com as propostas de Reformas Liberais e reorganiza¢do do
Capitalismo, o que temos na pauta internacional e nacional sdo projetos massificados de
educagdo que pretendem homogeneiza-la em nome de uma suposta igualdade de formagao, mas

que esta revestida de colonialidade, invasdo cultural, ou seja, de transformacao de todos em
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forca de trabalho disponivel ao capitalismo. Os projetos acima vistos como gastos € nao
investimentos, foram extintos. O argumento levantado pela prefeitura foram de que nao havia
recursos disponiveis e que ambos projetos eram custosos. Apenas o Magistério Indigena, depois
de um longo periodo de pausa por conta da pandemia, retomou agora em 2022 no modo
presencial.

Em todo esse processo, conheci e fui me aprofundando nas discussdes acerca da
Educagao do Campo, acabei me envolvendo na militancia pelos povos Tradicionais através da
militancia sindical, e hoje fago parte do Férum de Educacao do Campo como coordenadora,
junto com Fabiana Ramos do Quilombo do Bracui, na regional Sul. Sou apoiadora do Férum
de Comunidades Tradicionais e fundadora do Coletivo de Apoio a Educacdo Diferenciada de
Angra e ja& estive por duas vezes como professora substituta do curso de Licenciatura em

Educacdo do Campo da Universidade Federal do Rio de Janeiro.

Figura 23: Fofec 2019, Cambuci

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Figura 24: Fofec 2019, coordenacdo da Regional Sul

Fonte: Acervo da pesquisadora.
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Essas experiéncias me tocaram ndo s intelectualmente, mas também na minha vida
pessoal, no sentido de fazer um Giro Decolonial na compreensao da vida e de como viver, além
de inserir, na minha militancia, a luta pelos direitos dos Povos Tradicionais. Afetou-me no
sentido mais simbolico que possamos usar a palavra afetar, me tocou racionalmente ¢ meus
sentidos, no que Santos (2021) chama de corazonar, no qual o conhecimento nunca ¢
mobilizado apenas com base em razdes, conceitos, pensamentos, analises ou argumentos, mas
também por emocodes, afetos e sentimentos, provocando um aquecimento da razao que nos
mobiliza em busca de um conhecimento que instrumentalize as lutas contra a opressao e
invisibilizag¢do dos que estdo do lado de 14 da linha abissal, dos oprimidos e subalternizados por
esse processo historico. Corazonar ndo ¢ uma racionalidade dominante e fria, mas plena de
afetos — ou seja, que se deixa afetar... Corazonar: na Zona do coragdo (Monteiro, 2022) ¢ um
sentir-pensar que nos leva a assumir uma responsabilidade pessoal acrescida de entender e
mudar o mundo. E nesse sentido que essa pesquisa tenta se inscrever e contribuir de forma
modesta, mas potente, tendo em vista todas as dificuldades que sdo impostas pelo sistema

aqueles que nadam contra essa corrente hegemonica de poder e saber.

Figura 25: Autora dangando Tangara com indigenas Guarani Mbya da Aldeia Sapukai, Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Thiago Santos.

Figura 26: Dona Marilda contanto historias do Quilombo do Bracui, 2017

Fonte: Acervo da pesquisadora.
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Nessa caminhada, na minha Oguatd Pord (boa caminhada) e na forma como o contato
com os povos indigenas afetavam-me, memorias da infancia foram ressurgindo, memorias da
minha avo paterna, Dona Estela, oriunda de Santo Antonio de Padua, RJ, que se autointitulava
cabocla e dizia que mae sim, era indigena. Essas memorias do cuidado com as ervas, plantas
medicinais e da cura por elas através de unguentos e chds; da relagdo com os bichos (que
precisavam ter utilidade); das historias e “causos”; das crencas; do siléncio resistente e que
muito dizia sobre como ganhar uma briga, sem dizer uma so6 palavra; na culinaria e na relagao
com as criangas sempre garantindo autonomia, liberdade e um carinho sem tocar, sem beijar,
mas uma amorosidade diferente das demais com as quais me relacionava; tudo isso foi
mostrando-me os motivos pelos quais a relagdo com os Guarani me parecia tao familiar, afinal,
ndo era a primeira vez como eu imaginava... Era algo que me pertencia e formava, também.

Houve um intervalo de tempo entre essa sensacdo de familiaridade e as reflexdes sobre
minha avo, que levaram a uma busca da minha ancestralidade ainda ndo concluidas e cheias de
questionamentos, contudo a certeza que esse encontro, essa relagdo que vai para além do
profissional e do corazonar que toca toda producao acerca da Educagao Diferenciada e povos
indigenas nao foi ao acaso, em especial, minha permanéncia nesse mundo tdo cheio de pedras,
percalgos e desafios que ¢ da construgdo de uma Educacao Escolar Indigena referenciada e que
corresponda aos projetos de futuro das comunidades e a militancia pelos direitos dos povos
tradicionais. Esse encontro e essa permanéncia tem uma relagdo ancestral € uma necessidade
ancestral de lutar pelos que me antecederam, que abriram os caminhos para que hoje eu
estivesse aqui, nesse mundo.

Nessa pesquisa que apresentamos como tese, ha um desejo de aprofundar a discussao
iniciada na dissertacdo de mestrado, na qual pesquisamos e analisamos a proposta curricular
desenvolvida coletivamente por professores dos Anos Finais do Ensino Fundamental para o
Colégio Estadual Indigena Karai Kuery Renda, que atende o povo Guarani Mbya da regido de
Angra dos Reis e Paraty, no estado do Rio de Janeiro, mas também ¢ uma resposta militante a
causa indigena, ¢ parte de mim e de minha histéria que por muito tempo foi apartada,
interrompida pela colonialidade, que ndo me fazia perceber e enxergar essa indianidade tdo
proxima de mim, tdo pertencente ao meu eu.

Essa ¢ uma pesquisa de uma “sujeita” implicada na realidade e na luta por uma educacao
intercultural e bilingue para os povos indigenas, que respeitem seus projetos de futuro e
garantam a conservagdo e manutencio de suas culturas e modos de ser. E uma pesquisa cheia
de racionalidade, mas também de emocao, afeto e projetos coletivos de futuro e militdncia, uma

pesquisa cheia de corazonar.
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6 XARA’U. PROLIND: PROGRAMA GOVERNAMENTAL PARA ATENDER
DEMANDA DE FORMACAO SUPERIOR DE PROFESSORES INDIGENAS

Beth, professora e liderang¢a da etnia Tapeba,
falando sobre a criacdo das escolas tapeba: “De
uma época de discriminagdo das nossas criangas
dentro da escola convencional, o analfabetismo
era grande, entdo decidimos criar uma escola do
nosso jeito, fazer diferente” (NASCIMENTO,
2017, p. 379-380)

A fala da professora e lideranga Tapeba, Beth, nos aponta um dos motivos que os povos
indigenas se organizam e lutam por escolas diferenciadas, com metodologias, curriculos,
pedagogias proprias ¢ ndo mais o modelo do ndo indigena, do outro, do colonizador, do que
discrimina, oprime e tenta assimilar os povos indigenas ao longo da historia através de diversas
praticas de desconstrugdo do seu saber, do seu ser, da sua cultura.

A “partir das experiéncias de educagdo escolar para os indios que sdo construidos e
propostos os modelos reativos de educagdo escolar dos indios” (NASCIMENTO, 2017, p.376).
Rita Potyguara ainda aponta que a escola dos de fora (ndo indigenas) ndo atendia os anseios e
necessidade dos de dentro (os indigenas). Dentro e fora do que? Da cultura. Ela destaca a
centralidade da categoria cultura na discussao e implementagao das propostas de escolarizagao
dos povos indigenas. A escola dos de fora além de impor um modo outro de ser, discriminava
e trabalhava de forma a promover o epistemicidio, a colonialidade do ser. “Sendo assim, a
constru¢do de uma escola do nosso jeito, almejada pelos indigenas, representa uma forma de
mobiliza¢do politica destes agentes onde suas culturas e identidades sdo publicamente
acionadas” (NASCIMENTO, 2017, p. 380).

As culturas e identidades indigenas sao o mote da educagdo escolar proposta por esses
povos, dai a proposta e importancia de uma educacao intercultural, diferenciada, especifica e
bilingue, que tenha os proprios indigenas como docentes, ou seja, integrantes do mundo cultural
indigena como protagonista desse processo educativo.

Nesse capitulo, vamos apresentar o Prolind (Programa de Apoio a Formacao Superior e
Licenciaturas Interculturais Indigena), tema de nossa pesquisa. Nao adentraremos, nesse
primeiro momento, como esse programa foi criado e nem tragaremos um percurso historico

sobre ele, isso faremos nos proximos capitulos. A intencdo desse capitulo é apresentar o
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programa e sua abrangéncia sem tecer analises mais aprofundadas. Desejamos que os leitores
possam ter um panorama do que foi o Prolind antes de discutirmos e tecemos consideragdes
mais criticas quanto os avangos e recuos do mesmo.

Como ja apontamos, o Prolind foi resultado de reivindicacao e luta dos movimentos
indigena e indigienista que buscam a efetivagao de uma proposta de Educagdo Escolar Indigena
intercultural, diferenciada, especifica e bilingue que atenda aos projetos comunitarios dos povos
indigenas e tenha como protagonistas, desse processo educativo, os proprios indigenas, como
professores, pedagogos e gestores de suas escolas. Como ter profissionais prontos a enfrentar
esse desafio? Somente com uma formagao adequada e pensada para essa realidade proposta. Os
cursos superiores convencionais ndo dariam conta dessa necessidade formativa, basicamente
todos tém uma perspectiva eurocentrada e as tematicas indigenas e africanas entram como um
anexo, muitas vezes, em apenas uma ou duas disciplinas de relagdes étnico-raciais.

Para além do exposto, os cursos tradicionais exigem a permanéncia durante toda semana
por um periodo de quatro a cinco meses dos alunos as aulas. Esse tempo de permanéncia na
universidade, para muitos indigenas que ja atuam como professores nas suas comunidades
(principal publico que o Prolind pretende alcancar) e muitos outros individuos, devido a
distdncia dos campus universitarios das aldeias, torna a permanéncia no Ensino Superior
inviavel, pois eles teriam que se ausentar da familia, das praticas comunitarias e de sustento da
familia. O Prolind foi pensado dentro da Pedagogia da Alternancia (que vamos explicar melhor
nos proximos capitulos), uma forma de organizar pedagogicamente as aulas em momentos de
estudo na universidade, chamado tempo escola e periodos de estudo de campo, aplicagdo dos
conhecimentos tedricos na pratica e reflexdo, a partir do principio da préxis. Essa forma facilita
a permanéncia desses povos na universidade, j& que o tempo escola (na maioria das
universidades) acontece em feriados prolongados e nas férias escolares, ndo afastando
totalmente e por longos periodos os indigenas de sua familia e comunidades.

Licenciar professores sem uma formagao adequada, mesmo com professores indigenas,
leva-se o risco de a educacao praticada manter-se a mesma, como aponta o Kaiowa Tonico
Benites: “Esta determinagdo de professores serem indigenas ndo significou grande mudanga,
pois 0 método e a cartilha, de fato, continuavam os mesmos. A diferenca era que esses primeiros
professores indigenas pertenciam a uma familia da sua propria reserva ou proveniente de outra
aldeia” (BENITES, 2009, p. 75), ele continua afirmando que “as dificuldades em aprender a ler
e escrever bem, ou seja, “fazer falar o papel”, continuaram as mesmas.” (BENITES, 2009, p.

75).
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Havia necessidade de uma formagdo outra, uma formagdo na qual as epistemologias,
formas de transmissao dos conhecimentos, os saberes dos povos indigenas e a interculturalidade
fossem um ponto de partida e chegada, na qual o didlogo dos dentro e dos de fora fosse realizado
de forma equitativa. Uma formag¢ao que garantisse formas diferenciadas, especificas e bilingues
de transmitir os conhecimentos indigenas e da cultura ocidental, transformando essa Escola
Embaixada, na qual o mundo ndo indigena se impde e dita regras as comunidades indigenas,
parauma Escola de Fronteira, em que os conhecimentos indigenas e ndo indigenas se encontram
e dialogam.

O Prolind foi elaborado por conta das reivindicagdes dos povos indigenas para que de
fato a Educacdo Escolar Indigena pudesse ter a qualidade almejada por esses povos. Para essa
qualidade, ndo era necessario s6 preparar e transmitir os conhecimentos ditos universais, mas
também os saberes, as epistemologias e os modos de vida de cada povo. Para isso, era necessaria
uma formacao diferenciada, bilingue e intercultural dos professores indigenas.

Medeiros (2014) cita a fala de um estudante da Licenciatura Intercultural da
Universidade Federal de Pernambuco e demonstra como eles tem plena consciéncia da
importancia de sua participagdo na luta politica na conquista desse programa, como ele ¢

importante e as expectativas acerca dele:

Quer dizer o PROLIND s6 disponibilizou esse programa porque existe uma comissao
nacional no MEC que ¢ composta pelos indigenas e a coordenacdo geral que fez essa
discussdo né? E ai a discussdo do movimento indigena ¢ que as universidades possam
oferecer cursos para os povos indigenas, ¢ responsabilidade e fung@o social também
das universidades formar os indigenas. Entéo, o curso de licenciatura hoje, financiado
pelo PROLIND ele tem uma inten¢do de se tornar permanente e ndo ficar como
programa porque deve ser uma politica das universidades né? Entdo, esse curso do
PROLIND lang¢ado hoje, ele é um curso que chega mais proximo da necessidade do
desejo da comunidade que ele é voltado pra professores indigenas e professores
indigenas que tdo atuando no publico indigena né? (Estudante 2) (MEDEIROS, 2014,

p- 85)

Quando o Prolind foi formulado, o MEC estava organizado em Secretaria do Ensino
Basico (SEB), Secretaria de Ensino Tecnologico (SETEC), Secretaria de Ensino Superior
(SESU) e demais secretarias que estariam atuando transversalmente as anteriores que eram:
Secretaria de Ensino a Distancia (Seed), Secretaria de Ensino Especial (Seesp) e Secretaria de
Educacao Continuada, Alfabetizacdo e Diversidade (Secad). A Secretaria que ficou responséavel
pela organizagdo do Prolind foi a Secad. Atualmente o Prolind estd a cargo da Secretaria de
Modalidades Especializadas de Educag¢dao — SEMESPS. Segundo informagoes do site do MEC,

essa nova Secretaria criada no governo Jair Bolsonaro:
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tem por atribuicéo planejar, orientar e coordenar, em articulagdo com os sistemas de
ensino, politicas para a educagdo do campo, para a educag@o especial de estudantes
com deficiéncia, transtornos globais do desenvolvimento e altas habilidades ou
superdotacgdo, na perspectiva da educagdo inclusiva, e para a valorizagao das tradigdes
culturais brasileiras, inclusive dos povos indigenas e de populacdes em areas
remanescentes de quilombos.

E da sua competéncia também desenvolver e fomentar a produgio de conteudos, de
programas de formagdo de professores e de materiais didaticos e pedagdgicos
especificos, bem como propor, subsidiar, formular, apoiar, implementar e acompanhar
politicas, programas e a¢des, em suas areas de atuagéo, a fim de evitar sobreposi¢des
e desperdicio de recursos ptiblicos.'”

Nesse caso, ndo percebemos mudangas conceituais da Secadi para Semesps, o que muda
basicamente ¢ a terminologia e as praticas realizadas dentro da secretaria.

Quanto a elaborag¢do do Prolind, ela se deu a partir de um Grupo de Trabalho que se
chamou Comissao Especial de Educac¢do Superior (Cesi) e foi instituido pela Portaria n® 52, de
29 de outubro de 2004. Baseados nas reivindicagdes feitas pelo Movimento Indigena no Forum
Diversidade, o grupo de trabalho elaborou critérios politico-pedagogicos que deveriam sulear!
o programa. Nesse grupo de trabalho, estiveram presentes a Comissao Nacional de Professores
Indigenas, o Férum de Pro-reitores do Brasil, Instituto Socioambiental e Funai.

O Prolind ¢ derivado do programa Diversidade na Universidade, sobre o que houve uma
reivindica¢do do movimento indigena para a transformacao do Diversidade, tendo em vista que
ndo atendia as necessidades e expectativas dos povos indigenas quanto ao acesso a Educacao
Superior, pois o Programa Diversidade previa a elaboragdo de cursos preparatorios ao ingresso
no Ensino Superior comum. Inclusive, os recursos alocados no Prolind vieram do Diversidade,
até o fim desse programa, com o término do financiamento do BID'2 em 2007.

Acredita-se que o Prolind:

ao ocupar-se da formagdo superior de docentes, a a¢do propde-se a ajudar a expandir
a oferta de Educacdo Basica intercultural nas aldeias, ou seja, sem professores
indigenas formados ndo pode haver uma educag@o basica de qualidade nas aldeias, o
que significa que contribuir para a formacéo dos primeiros é contribuir para efetivagédo
da ultima. (DE PAULA; VIANNA, 2011, p. 77).

O Prolind e o Diversidade na Universidade “sdo projetos, pois ambos sao formulagdes
circunscritas a um ciclo de execugao finita” (BARNES, 2010, p. 63), ambos “dispde de recursos

financeiros por tempo limitado para execugdo e avaliagdo de suas a¢des” (BARNES, 2010, p.

10 Disponivel em: www.gov.br/mec/pt-br/assuntos/noticias/programa-apoio-a-formacao-superior-e-as-
licenciaturas-interculturais-oferta-cursos-para-a-formacao-de-professores-indigenas Acesso em: 01 mar 2021.

11 Usamos o termo sulear em substitui¢ao ao nortear, que ¢ comumente utilizado como sindnimo de orientar, pois
acreditamos que nossas orientacdes, pensamentos e perspectivas devem ser das Epistemologias e povos do Sul.
12 Banco Interamericano de Desenvolvimento.
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63) e, assim, eles se mantém por toda sua existéncia. Nao houve, em nenhum momento, a
transformagdo desses projetos numa politica publica de Estado e, portanto, ambos ficaram
reféns de financiamentos e “sobras” de recursos num contexto de abundancia economica ou
financiamento externo ou de outros programas voltados para o crescimento econdmico (como
foi o caso do edital de 2013 que recebeu recursos da A¢do 20RJ, decorrente do PAC!?).

Isso, para nds, se configura como racismo institucional do Estado Brasileiro com os
povos indigenas. Afinal, porque com os povos indigenas, apesar de todo negligenciamento
histérico no que diz respeito ao acesso a educagao, nao se formulou uma politica publica
permanente? Por que a abertura de turmas de licenciatura interculturais nas institui¢cdes ptblicas
deveria aguardar o recebimento de verbas por editais e esses cursos nido poderiam ser
incorporados definitivamente aos ofertados por essas instituigoes?

O primeiro edital do Prolind foi langado em 2005, tivemos, depois disso, mais trés
editais: 2008, 2009 e 2013. Até o presente momento, ndo houve mais editais para
implementagdo de novos cursos, contudo o financiamento, mesmo com recursos cada vez mais
reduzidos e somente para universidades e institutos federais e ndo mais para as universidades
estaduais, ainda existe para os cursos ja iniciados.

No primeiro edital, foram 2,6 milhdes de reais disponiveis e trés eixos para formulagdo
de propostas com os seguintes aportes de recursos a serem selecionados:

e Manutengdo de cursos em andamento, como eram os casos da Unemat e da UFRR ¢
para implementagdo de novos cursos — 500 mil reais para cada projeto;

e FElaboracdo de propostas de novos cursos com a participagdo da comunidade a ser
contemplada assim como previa a convengdao 169 da OIT — 100 mil reais para cada
projeto;

e Apoio a permanéncia de estudantes indigenas nos mais diversos cursos superiores de
instituicdes publicas, através de bolsas e outros programas de permanéncia — recursos
variavam de acordo com cada projeto.

Os projetos foram avaliados por uma comissdo constituida por representantes da
Associagdo Brasileira de Antropologia, Associacdo Brasileira de Linguistica, da Funai e do
Foérum de Pro-Reitores de Graduacao.

Percebemos que nesse primeiro edital ndo houve a participagdo dos povos indigenas na

sele¢do dos projetos. Por qué? Nao seriam eles capazes de avaliar projetos que sdo destinados

13 Programa de Aceleragdo do Crescimento, elaborado durante o governo Dilma Roussef que financiou tanto
acdes como Prolind, quanto obras publicas.
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ao seu proprio povo? Nesse sentido, podemos perceber um certo racismo epistémico presente
nesse processo de avaliacdo, no qual os saberes dos povos indigenas ndo estdo presentes por
nao pertencerem ao locus do saber valido para o mundo ocidental: a academia. Sao institui¢cdes
de pesquisa e uma indigenista que vao avaliar os projetos que devem ou ndo contar com recursos

para execucao. Nesse edital foram enviados 20 projetos, que foram aprovados.

2005

Eixo I- cursos
de Licenciatura
Interculturais

Eixo II -
Elaboracao de
projetos para
NOVoS Cursos

Quadro 2: Projetos contemplados no primeiro edital do Prolind

‘ Projetos Contemplados

- Universidade Estadual do Amazonas com parceria da Organizacdo Geral dos Professores
Ticuna bilingues, Fundo Internacional de Desenvolvimento Agricola, Funai e Prefeitura
Municipal de Benjamim Constant. Publico: povos indigenas do Alto Solimdes

- Universidade Federal de Roraima em parceria com: Nucleo Insikiran de Formagdo Superior
Indigena, Secretaria de Estado da Educagdo e Funai. Colaboragdo: Organizagdo dos
Professores Indigenas de Roraima, Organizagdo das Mulheres Indigenas de Roraima,
Associacdo dos Povos Indigenas de Roraima e Conselho Indigena de Roraima. Publico: povos
Makuxi, Ingarikd, Wapichana, Yekuana, Taurepang ¢ WaiWai.

- Universidade Federal de Minas Gerais. Colaboradores: Secretaria de Estado de Educagao,
Organizacdo da Educacdo Indigena Xacriaba e Funai. Plblico: povos indigenas Xacriab4,
Krenak, Pataxo e Kaxixo.

- Universidade Estadual do Mato Grosso. Publico: povos indigenas que ja vinham sendo
atendidos pelo projeto 3° Grau Indigena. A saber:

- Universidade Federal do Amazonas. Projeto Curso de Licenciatura Especifica para
Formacao de Professores Indigenas Mura.

- Universidade do Estado da Bahia. Projeto: Universidade na Aldeia.

- Universidade Estadual de Londrina. Projeto: Diagnéstico das Populagdes Indigenas no
Parand para formacdo de professores Kaigang e Guarani.

Eixo IIT —
Assisténcia
estudantil,
projetos de
permanéncia a
estudantes
indigenas e
reservas de
vagas ou cotas.

- Universidade Federal da Bahia. Recebeu R$ 74.560 para agdes de permanéncia a estudantes
indigenas em cursos regulares;

- Universidade Estadual do Oeste Paulista. Recebeu R$ 31 mil para a¢des de permanéncia de
estudantes indigenas em cursos regulares;

- Fundaco Universidade Federal de Tocantins. Recebeu R$ 67.700 para ac¢des de
permanéncia de estudantes indigenas em cursos regulares

-Universidade Estadual do Mato Grosso do Sul. Recebeu 75 mil para agdes de permanéncia
de estudantes indigenas em cursos regulares

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Foram distribuidos em: para implementagdo de cursos, 1 da regido Centro-Oeste, 2 da
regido Norte e 1 da regido Sudeste; e para desenvolvimento de projetos, 1 da regido Norte, 1 da
Sudeste e 1 da Sul. Nao hé inscricdo de universidades do Nordeste nesse primeiro edital, o que
mudaria com o tempo, tornando a regido nordeste a que mais conseguiu aprovagao nos editais

do Prolind.



Quadro 3: Distribuiggo por regido — Edital 2005

Regido Norte | Sul | Sudeste | Nordeste | Centro-Oeste
Implementagéo de 02 01 01
cursos
Desenvoly1mento 01 01
de projetos

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.
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Em 2008, no segundo edital, houve algumas modificagdes: as agdes do eixo III que

previam a permanéncia dos estudantes indigenas em outros cursos de graduagdo foi suspensa,

e os recursos destinados eram previstos para serem desembolsados em trés anos e o aporte de

recursos foi de 2,2 milhdes vindos do Diversidade na Universidade e R$ 2.725.723 do governo

federal, totalizando R$ 4.925.723.

Os eixos ficaram assim distribuidos:

e FEixo [: Implanta¢do e desenvolvimento de cursos de licenciaturas interculturais para

professores indigenas: R$480 mil por ano por projeto;

e FEixo II: Desenvolvimento de cursos de Licenciaturas Interculturais para formagao de

professores: R$ 480 mil por ano por projeto;

e Eixo III: Elaboracdo de projetos de cursos de Licenciaturas especificas para formacao

de professores indigenas: R$ 60 mil por projeto para execugdo em 12 meses.

O eixo I ficou com o grupo de universidades que iria implementar novos cursos € o

segundo com o0s que ja vinham acontecendo, ficando para o eixo III a elaboracdo de novos

projetos. Dessa forma, o Prolind deixa de apoiar a permanéncia dos estudantes indigenas em

qualquer graduagdo e estabelece seu foco apenas nas Licenciaturas, deixando claro que o

projeto do governo € apenas a formagao de professores indigenas. E a politica de permanéncia

dos povos indigenas nas universidades? Especialmente para os que se interessassem por outras

areas? Como seria feita a politica de permanéncia deles nos cursos? Simplesmente deixou de

existir. Foram aprovadas as seguintes propostas no edital de 2008:

Quadro 4: Projetos contemplados no Edital 2008 do Prolind

2008

Projetos contemplados

Eixo I:
Implantagao e
desenvolvimento
de cursos de
Licenciatura
Intercultural

- Universidade do Estado da Bahia

- Universidade Federal de Campina Grande
- Universidade Federal de Pernambuco

- Universidade do Estado do Ceara

- Universidade Federal do Ceara
- Universidade Federal de Alagoas
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Eixo II: - Universidade Federal do Amazonas
Desenvolvimento |- Universidade de Grande Dourados, com projeto TekoArandu para os povos Guarani e
de cursos de | Kaiowa.
Licenciatura |- Universidade Federal do Amazonas para os povos indigenas do Alto Solimdes
Intercultural |- Universidade Estadual do Mato Grosso
- Universidade Federal do Amapa
-Universidade Federal de Roraima

Eixo III: -Universidade Federal de Santa Catarina com projeto de Licenciatura para os povos do Sul
Elaboracdo de |da Mata Atlantica para os povos Guarani, Kaigang e Xokleng.
Projetos de - Universidade Federal de Mato Grosso do Sul
Licenciatura
Intercultural

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Nesse edital, percebemos uma primazia da regido Nordeste, com 6 projetos aprovados
para implementagdo de novos cursos e 2 projetos para desenvolvimento de cursos. Além desses,
temos 2 projetos aprovados da regido Centro-Oeste e mais 2 da regido Norte, ficando a regido
Sul com apenas 1 projeto de elaboragdo de projetos, junto com mais 1 projeto da regido Centro-

Oeste e a regido Sudeste sem nenhum projeto.

Quadro 5: Distribui¢@o por regido — Edital 2008

Regido Norte Sul Sudeste Nordeste | Centro-Oeste
Implementacao de 06
cursos
Desenvolvimento 04 02
de cursos
Elaboracao de 01 02 01
Projetos

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Dados do Secad de 2008 apontavam um aumento significativo do nimero de professores
indigenas em relacao ao Censo de 2001. Naquele momento, 21,2% dos professores indigenas
tinham graduagao e 51% tinham Ensino Médio, enquanto em 2005 essa proporcao era de 23,4%
com Ensino Médio em Formacao de Professores, 17,6% com Ensino Médio com Formacgao em
Magistério Indigena e 1,5% com Ensino Superior. Isso nos demonstra que com todas as
limitacdes que possamos apontar do Prolind, ele comecou a mudar a realidade da formacao de
professores indigenas no pais.

Em 2009, houve um novo edital. Nesse mesmo ano, foi realizado a etapa final do
CONEEI (Conferéncia Nacional de Educacao Escolar Indigena) que estabeleceu prioridades e

metas para Educacdo Escolar Indigena. O edital foi langado antes da conferéncia final do
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CONEE], dessa maneira, algumas solicitagdes apontadas pela conferéncia ficaram mais dificeis

de serem percebidas como atendidas ou negligenciadas pelo governo.

Neste edital, foram mantidos trés eixos do edital anterior sem alteragdes significativas,

inclusive de recursos financeiros destinados as instituicdes, que permaneceram de 4.000

reais/ano por aluno, podendo chegar até 480 mil/ano por projeto, nos eixos I e Il e no eixo I o

valor de 60 mil reais/ano por projeto. Foram contemplados:

Quadro 6: Projetos contemplados no Edital 2009 do Prolind

2009 Projeto
EixoI-— - Universidade Federal do Ceara. Magistério Indigena Superior dos Povos Pitaguary,
Implantacdo e | Tapeba, Kanindé, Jenipapo-Kanindé e Anaco;
Desenvolvimento |- Universidade Federal do Mato Grosso do Sul. Licenciatura Intercultural Indigena Povos
de Cursos de |do Pantanal — Atikum, Guatd, Kamba, Kadiwéu, Olaié e Terena;
Licenciatura |- Universidade Federal de Santa Catarina. Licenciatura para os povos indigenas do Sul da

Intercultural para
Formagao de
Professores
Indigenas em
Nivel Superior

Mata Atlantica — Guarani, Kaigang e Xokleng;
- Instituto Federal de Educacdo, Ciéncia e Tecnologia da Bahia. Campus Porto Seguro.

Eixo II —
Desenvolvimento
de Cursos de
Licenciatura
Intercultural para
Formagao de
Professores
Indigenas em
Nivel Superior

- Universidade Federal do Acre.

Eixo IIT —
Elaboragdo de
Projetos de
Cursos de
Licenciatura
Intercultural para
Formagao de
Professores
Indigenas em
Nivel Superior

- Universidade Federal do Amazonas. Projeto Curso de Licenciatura Especifica para
Formagao de Professores Indigenas Sateré ¢ Munduruku.

- Universidade Federal do Espirito Santo.

- Instituto Federal de Educag@o, Ciéncia e Tecnologia do Amazonas.

- Universidade Federal do Amazonas. Licenciatura Indigena em Politicas Educacionais e
Desenvolvimento Sustentavel.*

-Universidade Federal de Rondénia. *

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Nesse edital, temos 2 projetos da regido Nordeste, 1 da Centro-Oeste ¢ 1 da Sul,

comtemplados com a implementacao de cursos; 1 da regido Norte, para desenvolvimento do

curso; e 4 da regido Norte e 1 da Sudeste, para elaboracdo de projetos.
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Quadro 7: Distribuiggo por regido — Edital 2009

Regido Norte Sul | Sudeste | Nordeste | Centro-Oeste

Implementagéo e 01 02 01
desenvolvimento
de cursos

Desenvolvimento 01 02 01
de curso

Elaboracao de 04 01
projetos

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

O edital foi publicado em abril de 2009 e o I CONEEI, que ocorreu no mesmo ano, teve
seu ultimo encontro em novembro. No Documento Final da Conferéncia, destacamos a
solicitacdo da criagdo de uma Secretaria dentro do proprio MEC para a temética indigena, a
criacdo de um Fundo especifico para implementar de fato a educagdo escolar indigena — Fundo
Nacional de Desenvolvimento da Educacdo dos Povos Indigenas (Fundepi) —, para financiar as
acoes de educagdo escolar indigena no pais, com mecanismos eficazes de gestdo direta dos
recursos; a elaboragdo da proposta e como implementar os Territorios Etnoeducacionais,
reforcadas a importancia da Educagdo Escolar Intercultural, Bilingue, Diferenciada e Especifica
e com a participagdo das comunidades, temas sobre a Educagdo Infantil, Ensino Fundamental
e Médio e Tecnoldgico.

Para o Ensino Superior, as metas foram estabelecidas pela conferéncia, além de solicitar
a elaboragdo das diretrizes, com a participagdo das comunidades nas quais haja o didlogo entre

os conhecimentos indigenas e ndo-indigenas:

- Que as Instituicdes Publicas de Ensino Superior sejam estimuladas e financiadas
pelo MEC para implantar, além das licenciaturas, cursos especificos e diferenciados
nas diferentes areas de conhecimento.

- Que a criagdo de cursos aconteca a partir de diagnoéstico feito nas comunidades
indigenas, garantindo a participacdo das mesmas, inclusive, na defini¢do de critérios
para os processos seletivos diferenciados, de modo a atender as suas demandas,
estimulando a ampliag@o de meios de ingresso e permanéncia de alunos indigenas em
seus cursos por meio de programas de apoio pedagdgico e bolsas de estudo com
valores condizentes com a realidade das cidades visando a conclusdo dos mesmos.

- Que sejam garantidos espagos fisicos e politicos nas instituicdes publicas para
criagdo ¢ manuten¢ao dos cursos.

- Que estes cursos possam ser oferecidos também dentro dos territorios indigenas.

- Criag@o, pelas Universidades, de programas especificos de pesquisa, extensio e pos-
graduagdo para professores e estudantes indigenas em todos os cursos com
socializagdo dos resultados das pesquisas para as comunidades.

- O MEC deve incentivar a criagdo, pelas agéncias financiadoras (capes e CNPq), de
programas de financiamento de bolsas de pesquisa, extensdo e monitoria para
estudantes indigenas e sobre a tematica indigena junto aos programas de graduagao e
pos-graduacao das Universidades.

- Que o MEC e demais 6rgaos de governo priorizem recursos financeiros para
formagdo inicial e continuada de qualidade dos professores indigenas de todos os
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niveis ¢ modalidades. E que os cursos organizados capacitem para pratica pedagogica
especifica e diferenciada, habilitando para ensinar com qualidade tanto os contetidos
indigenas como os ndo-indigenas que sejam da necessidade das comunidades
indigenas, valorizando a lingua materna, o bilingliismo e/ou multilingiiismo e as
tradi¢des culturais de seus povos.

- Que o MEC, em colaboracdo com a Funai e outros parceiros e com ampla
participacdo dos povos indigenas, avalie e analise de forma especifica os cursos de
formacdo de professores indigenas de nivel médio e superior e seu impacto na
aprendizagem dos estudantes e na vida da comunidade.

- Que seja aperfeigoado o Prolind para se transformar em uma politica permanente do
MEC para financiamento do ensino superior para professores indigenas. (BRASIL,
2009, p. 10).

Neste documento podemos perceber que a reivindicagdo dos povos indigenas € por um
Ensino Superior para além das licenciaturas, mas de outros cursos que ajudem a viabilizar os
projetos de futuro e autonomia das comunidades, financiamento continuo para esse Ensino
Superior. Além disso, ¢ reivindicagdo que o Prolind deixe de ser um programa que depende de
vontade politica e vire uma politica publica de Estado.

Em 2013, ha o ultimo edital do Prolind. Nele sao colocados dois eixos: um para
implantacdo e desenvolvimento (jungdo do eixo I com o eixo II) e o Eixo Il passa a ter o objetivo
do antigo Eixo III que ¢ para elaboragdo de projetos. Também percebemos que a logica dos
Territorios Etnoeducacionais aparece nas exigéncias para disputar o financiamento do
programa. Os recursos tém um aumento significativo e vao de 4.000 reais por aluno/ano
podendo chegar a 480 mil reais/ano por projeto, para 6.000 reais aluno/ano chegando a 720
mil/ano por projeto aprovado.

Isso se da devido a dotacdo orgcamentaria destinada ao programa “2030 Educac¢ao
Basica”, criada a partir do Decreto n° 6.755/2009. O programa instituiu a Politica Nacional de
Formacao de Profissionais do Magistério da Educacao Baésica, que dentro de suas agdes possui
a 20RJ, que ¢ uma A¢do Orgamentaria. Segundo o Ministério do Planejamento, Orgamento e

Gestao (MPOG), ela tem como objetivo:

Incentivo e promogéao da formagdo inicial e continuada de professores, profissionais,
funcionarios e gestores, desenvolvimento de capacitagdes, estudos, projetos,
avaliagdes, implementagdo de politicas e programas demandados pela Educacdo
Basica, por meio de apoio técnico, pedagdgico e financeiro, inclusive ao sistema
Universidade Aberta do Brasil — UAB, considerando o curriculo de educagdo basica
e programas especificos para populagao indigena, do campo e quilombola, a formagao
para a docéncia intercultural, o ensino da histdria e cultura indigena, afrobrasileira,
africana, o atendimento educacional especializado, a educacdo de jovens e adultos,
educacdo em direitos humanos, a sustentabilidade socioambiental, as relacdes
etnicorraciais, de género, diversidade sexual e direitos da crianca e do adolescente.
(apud, MIRANDA, 2017, p.4).
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Dai a possibilidade de usar os recursos da 20RJ para o Prolind e aumentar os recursos
destinados a esse programa, visto que desde 2005 (data do primeiro edital) os recursos
diminuiram ao invés de aumentar.

O edital de 2013 foi o ultimo publicado, seu resultado com as institui¢des contempladas
saiu apenas em 01 de setembro de 2014, levando os cursos a serem financiados por esse edital,
iniciarem apenas em 2015. Algumas iniciativas financiadas pelo Prolind ainda estdo sendo
desenvolvidas, algumas buscaram novas fontes de recurso para se manterem, outras nao
conseguiram. Alguns cursos vao manter-se independente do Prolind, incorporando-se as ofertas

das universidades através do Reuni e Sisu, e outros acabaram.

Quadro 8: Projetos contemplados no Edital 2013 do Prolind

Edital: 2013
Resultado: 2014
Inicio: 2015

Eixo 1: .
Implantagéo e
desenvolvimento de
Cursos de
Licenciaturas e de
Pedagogia
Interculturais para
formagao de
professores
indigenas em nivel
superior

Universidade Federal do Espirito Santo. Projeto: Licenciatura Intercultural Indigena
Tupinikim ¢ Guarani

Universidade Estadual do Para. Projeto: Licenciatura Intercultural Indigena
Universidade Federal do Amazonas. Projeto: Licenciatura Indigena em Politicas de
Desenvolvimento Sustentavel Sateré Mawé

Universidade Federal do Amazonas. Projeto: Licenciatura Indigena em Politicas de
Desenvolvimento Sustentavel Yanomami

Universidade Estadual do Mato Grosso. Projeto: Pedagogia Intercultural Indigena
Universidade Estadual do Maranh@o. Projeto Licenciatura Intercultural para Educagio
Basica Indigena

Eixo 2: Elaboracao
de projetos de
Cursos de
Licenciaturas e de
Pedagogia
Interculturais
especificos para
formagao de
professores
indigenas em nivel
superior

Universidade de Sao Paulo. Projeto: Licenciatura Intercultural Guarani

Universidade Federal do Mato Grosso do Sul. Projeto: Pedagogia Intercultural para
Territorios Etnoeducacionais Povos do Pantanal

Universidade Estadual do Parana. Projeto: Licenciatura e/ou Pedagogia Intercultural
Universidade Federal do Tocantins. Projeto: Licenciatura e/ou Pedagogia Intercultural
Universidade Federal de Grande Dourados. Projeto: Pedagogia Intercultural Indigena

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Nesse ano, temos no eixo | (implementagao e desenvolvimento de cursos), aprovados:
3 projetos da regido Norte, 1 da Centro-Oeste, 1 da Nordeste e 1 da Sudeste; ja no eixo II
(elaboragdo de projetos), temos a aprovacao de 3 projetos da regido Centro-Oeste, 1 da Sudeste
e 1 da Sul. No eixo II que se referia a elaboracdo de projetos, apenas as universidades do
Tocantins, Grande Dourados e Universidade Federal do Mato Grosso do Sul conseguiram

manter seus cursos, seja porque ja existiam outras licenciaturas interculturais, ou porque houve
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apoio interno nas universidades. Nas universidades do Parand e na USP, ndo houve a
implementa¢do das licenciaturas interculturais, apesar dos projetos de elaboracao terem sido
aprovados, acreditamos que isso se deu por conta da falta de financiamento e novos editais do

Prolind para implementagao dos referidos cursos.

Quadro 9: Distribuigdo por regido — Edital 2013

Regido Norte Sul Sudeste | Nordeste | Centro-Oeste

Implementagéo e 03 01 01 01
desenvolvimento de
cursos

Elaboragédo de 01 01 03
projetos

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

No geral, observando todos os editais, percebemos que houve uma primazia da regido
Norte, com nove projetos novos e trés para desenvolvimento de projetos ja existentes, seguido
da regido Centro-Oeste, com 4 novos projetos ¢ 6 de desenvolvimento, depois temos a regiao
Norte, com 5 novos projetos ¢ 3 para desenvolvimento, por tltimo as regides Sul e Sudeste,
respectivamente, com apenas 2 novos projetos e 2 de desenvolvimento e 1 para novo projeto e
1 para desenvolvimento. Um destaque € que para regido Sudeste temos duas universidades com
licenciaturas interculturais, apesar da pouca participacdo no Prolind: uma na Universidade
Federal do Espirito Santo e outra na Universidade Federal de Minas Gerais.

Percebemos que o primeiro edital se distingue dos demais, que seguem um mesmo
padrdo de exigéncia para inscri¢do e avaliacdo. A partir do edital de 2008, percebemos que os
indicadores a serem avaliados estdo mais claros, objetivos € normatizados, tendo inclusive uma
pontuagdo definida para o atendimento pleno, parcial ou ndo atendimento dos critérios de
avaliagdo. Sao critérios a serem avaliados no edital de 2005:

e consisténcia e relevancia do projeto em relacdo as diretrizes e objetivos do edital;

e real necessidade de professores para a Educacao Basica das comunidades;

e existéncia de infraestrutura para desenvolvimento do projeto propostos;

e previsdo de recursos humanos e financeiros para manutencao dos projetos;

e previsdo de acompanhamento e avaliacdo dos resultados;

e experiéncia e competéncia dos coordenadores e equipe do projeto;

e 0 projeto deve ter sido aprovado no conselho superior da instituigdo para garantia de

certificagdo;
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e atividades de pesquisa e extensdo associados aos projetos que os estudantes
desenvolverdo nas suas comunidades;
e atividades que estimulem a permanéncia dos estudantes na graduacgao.

Esses critérios ndo sao acompanhados de como sera pontuado e avaliado o atendimento
pleno ou parcial dos mesmos e ndo ha indicagdes sobre o que ocorre caso algum item ndo seja
atendido. J4 os editais de 2008 a 2013, seguem um mesmo padrdo de avaliagao dos projetos a
serem contemplados, com indicagdo de quantos pontos sdo recebidos em pleno atendimento
dos itens, atendimento parcial e ndo atendimento. Os itens abaixo foram critérios de selecao:

e diagnostico do contexto que se insere o projeto;

e impacto social/académico no ambito institucional do curso a ser ofertado;

e coeréncia entre a justificativa e objetivos do projeto com os do Prolind;

e cxisténcia de cooperacao ou convénio com redes municipais e/ou estaduais de Educagao

Basica;

e contribuicio do PPP do curso com o desenvolvimento de uma educag¢do basica
intercultural indigena;

¢ indica¢do dos membros da equipe responsavel pela execugdo do projeto;

e apresentagdo da qualificacdo do coordenador do curso;

e cronograma de execug¢do do curso;

e planilha de custos;

e adequacdo dos custos aos objetivos da proposta;

e infraestrutura para o desenvolvimento do tempo escola;

e previsdo de praticas pedagogicas e atividades de extensao e pesquisa no tempo escola e
no tempo comunidade;

e processos de avaliacdo pedagogica e académica no tempo comunidade;

e relatérios de acompanhamento de execugdo técnica e financeira.

Nota-se que, em todos os editais, ha uma importancia no que diz respeito a instituicao
que oferta o curso sobre o fornecimento de infraestrutura para execuc¢ao, descomprometendo o
Prolind de fornecer ou contribuir com a criagdo de infraestrutura basica para implementacao
dos projetos, como: construgdo de salas, prédios, compra de materiais, dentre outros.
Percebemos que os recursos estdo destinados a execugdo dos projetos em espagos que
supostamente haja infraestrutura. E nos casos nos quais essa infraestrutura precisa ser
aperfeigoada ou criada — tanto internamente (dentro das universidades com a oferta de salas,

laboratorios, instrumentalizacdo das bibliotecas, alojamentos, etc) quanto externamente (na
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viabiliza¢do do transporte para ida e vinda dos estudantes a universidade, a organiza¢do do
tempo comunidade e a logistica de visita dos professores as aldeias, na permanéncia dos
estudantes executando os projetos de intervengdo do tempo comunidade) — a previsao da
execugao de propostas que visem dar conta dessa infraestrutura nao esta prevista nos recursos
destinados aos projetos. Estamos pensando num contexto de Educagdo Escolar Indigena, de
estudantes que vem das aldeias, de universidades que terdo de dar conta do tempo comunidade,
com atividades a serem executadas nas aldeias, muitas com escolas em condi¢des minimas de
funcionamento.

Outro ponto a destacar ¢ a mudanga do primeiro para os demais editais de explicitar as
atividades e avaliagdes previstas no tempo escola e depois no tempo comunidade que ndo havia
no primeiro edital. A exigéncia de que as atividades estejam planejadas ja na proposta do curso
demonstra que a pedagogia da alternancia ndo ¢ uma possibilidade, mas uma exigéncia para
aprovagao dos projetos, o que nao esta claro no primeiro edital, j4 que o mesmo sequer cita a
alternancia como possibilidade para aprovagao dos cursos.

Notamos que apds o primeiro edital o Prolind vai se normatizando e adotando um padrao
de exigéncias e avaliagcdo para os cursos. Nao so nas avaliagdes, mas também nas exigéncias
para apresentacao das propostas, percebemos diferencas entre o primeiro edital ¢ os demais. No
edital de 2005, h4a como exigéncias para inscrigdo dos projetos que eles tenham:

e indigenas na sua concep¢do, organizacdo, coordenacdo e na elaboragcdo de critérios
avaliativos;

e aprovagdo e avaliacdo pelas comunidades as quais irdo atender;

e praticas discursivas e orais em lingua materna, em certos casos prever a revitalizagao
das linguas indigenas e também apropriacao da lingua portuguesa;

e como coordenadores, pelo menos um individuo ligado a institui¢do proponente do
projeto com titulagdo minima de mestre ¢ um membro da comunidade indigena
beneficiada;

e diagnostico sobre o Ensino Fundamental e Médio das comunidades a serem atendidas,
acompanhados de informacgdes sobre demandas potenciais para os proximos dez anos
para a Educagdo Bésica.

As diferencas entre o edital de 2005 e os demais esta na inclusdo. A partir do edital de
2008, esta na necessidade das propostas mostrarem capacidade progressiva de financiamento e

manutencdo do curso com recursos proprios da institui¢do, ou por meio de outras parcerias, e
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demonstrassem convénio ou acordo de cooperacdo com as redes municipais e estaduais basicas
de ensino.

Esses pontos ja nos demonstram que o Prolind ndo pretende ser o Unico meio de
captacdo de recursos para execugdo dos projetos € comeca a responsabilizar as instituigoes,
estados e municipios com o financiamento e manutengao dos cursos.

Em todos os editais, havia a previsdo de que poderiam ser exigidos documentos
complementares ou mudangas nos projetos para aprovagao, assim sendo, alguns projetos foram
aprovados parcialmente dependendo de atenderem solicitagdes dos membros da comissao
avaliadora para receberem os recursos. Em todos os editais, houve casos que entraram nesse
ponto:

e 2005: Universidade Estadual do Amazonas, Unemat e Universidade Estadual do Mato

Grosso do Sul;

e 2008: Universidade Federal do Mato Grosso do Sul;
e 2009: Universidade Federal do Amazonas;
e 2013: Universidade Federal do Amazonas, Universidade Estadual Mato Grosso e

Unemat.

Quanto ao acompanhamento dos projetos aprovados, esses seriam realizados através de
relatorios trimestrais enviados pelos coordenadores do projeto e de visitas in loco de técnicos
indicados pela Secad e Sesu.

Os cursos financiados pelo Prolind foram tanto de Licenciatura em Educagdo Escolar
Indigena, que habilitava professores indigenas para ministrarem aulas nos Anos Iniciais do
Ensino Fundamental, como houve cursos com habilitagao em Ciéncias Humanas, da Natureza,
Artes, Ciéncias Exatas, Pedagogia e, até, em Gestao Etnico-Territorializada e Sustentabilidade.
Foram diversas possibilidades de formagao ofertadas aos povos indigenas e sempre numa
perspectiva intercultural e bilingue.

Sabemos que houve muita dificuldade e desafios na implementagdo destes cursos, pois
muitos deles foram ofertados a mais de um povo indigena. Dai, como garantir o bilinguismo?
Disciplinas com os modos de vida de cada povo, respeitando a especificidade e diferenciagao
de cada um? Esses desafios abriram espago para uma série de projetos inovadores que mudaram
paradigmas, retirando, por exemplo, a grade curricular fechada em semestres e disciplinas,
abrindo para discussao de percursos de vida associados a projetos comunitarios de futuro.

Ao longo de sua histéria, o Prolind financiou 46 cursos de Licenciatura Intercultural

Indigenas, auxiliando na formacao superior de diversos povos indigenas em todas as regides do
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pais e mudando, de certa forma, o quadro da Educacdo Escolar Indigena. Nao ¢ nosso objetivo
avaliar a qualidade desses cursos, mas sim a abrangéncia dessa politica publica.

Infelizmente, as decisoes tiradas no I CONEIl ndo foram efetivadas e novas
conferéncias que deveriam acontecer de quatro em quatro anos nao ocorreram como deveriam.
Houve a II CONEEI, que teve inicio em 2016, contudo, s6 teve a conferéncia final em 2018
com um numero reduzido de participantes, quase as mesmas solicitacdes de 2009 e num
contexto de recuo de direitos e recursos.

Um novo cendrio politico se anuncia com o governo do presidente Jair Bolsonaro, uma
gestdo de perfil ultraliberal, conservadora e com discurso integracionista e 6édio aos povos
indigenas e minorias num geral e a PEC 055, do teto dos gastos publicos, votada no governo
Michel Temer que impede por 20 anos o aumento de gastos publicos, inclusive com educacao,
saude e assisténcia social.

Essa nova gestdo manteve o Prolind, contudo ndo abriu novos editais e reduziu os
valores destinados a manuten¢do dos cursos. Mais de dez anos apds o primeiro edital, temos,
entdo, a redugdo ao invés do aumento de recursos para o programa, o que por si sO ja demonstra

como o atual governo gere as politicas para diversidade.

O primeiro edital do Prolind foi langado em 2005, e repassava para as Universidades
o valor/custo aluno de R$ 6.000,00 (seis mil reais), onde cada Universidade tinha um
limite de vagas para ofertar, desde que o valor total ndo ultrapassasse R$ 720.000,00
(setecentos e vinte mil reais). Esses valores se mantiveram até 2018, quando foi
encomendada uma consultoria para avaliar e recalcular tais valores.

Abaixo, seguem os valores/custo aluno repassados para as Universidades por regido,
no ano de 2019:

Regido Norte: R$ 5.050,00

Regido Centro-Oeste: R$ 2.800,00

Regido Nordeste: R$ 2.200,00

Regido Sudeste: R$ 2.100,00

Regido Sul: R$ 2.000,00

Para o proximo edital, ainda a ser langado, os valores correspondentes serdo os citados
para o ano de 2019.

Secretaria de Modalidades Especializadas de Educagéo

Diretoria de Modalidades Especializadas de Educacdo e Tradigdes Culturais
Brasileiras

(Resposta em 28/07/2021 pelo site Fala Br)

Percebemos que em alguns casos o valor aluno diminuiu em quase 1/3 do valor em
2005, como foi o caso da regido Sul, Sudeste e Nordeste. Como manter cursos de qualidade,
hospedagem, transporte e alimentacdo dos estudantes com essa redugado de recursos?

Além disto ha a exclusdo das universidades estaduais, caso citado pela coordenadora

das licenciaturas da Unemat em entrevista para essa pesquisa, contudo negada pelo MEC,
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conforme podemos perceber nas duas respostas recebidas pelo site Fala Br, em pedido de acesso

a informacao.

A forma de repasse de recursos do Governo Federal, que atende a politica do Prolind,
so pode ser feita entre os Institutos Federais ou Universidades Federais. Essa forma
de repasse ¢ feita via Termo de Execugdo Descentralizada (TED). As Universidades
Estaduais podem solicitar recursos em parceria com seus governos via Plano de Ac¢ao
Articulada (PAR). Nesse caso, elas nio foram excluidas, o que aconteceu foi a NAO
procura, dos estados ¢ municipios para adesdo ao Programa via PAR.”

(Secretaria de Modalidades Especializadas de Educagéo

Diretoria de Modalidades Especializadas de Educacdo e Tradigdes Culturais
Brasileiras, em 26/07/2021 através do Site Fala Br)

A questdo ¢ que as universidades estaduais sdo excluidas do repasse direto, mas podem
acessar os recursos via PAR. Serd que essa informagdo foi repassada adequadamente as
universidades estaduais? Essa maior dificuldade ¢ burocratizacdo de acesso aos recursos do
Prolind para as universidades estaduais sdo uma forma proposital de levarem-nas a
abandonarem a implementagdo dos recursos? Sao questdes que se apresentam com
ambiguidade de informagdes, ja que as universidades estaduais apontam que foram excluidas e
o MEC aponta que ha apenas mudanca na forma de acessar os recursos.

O fato concreto € que esse tipo de politica dificulta e obstaculiza a manutencao das
licenciaturas interculturais indigenas e, se levarmos em conta o arcabougo de falas do atual
presidente sobre os povos indigenas, podemos concluir que nao ha interesse do atual governo
em manter programas de governo que possibilitem a autonomia, emancipagao e conscientizagao
politica dos povos em indigenas de forma a instrumentaliza-los para luta em prol de direitos.

A 1mportancia de se abrirem novos editais estd nos dados que observamos de 2019, no
qual percebemos o impacto do programa, mesmo com todas suas dificuldades e deficiéncias
existentes. Com a criagao do Prolind, dos quase 6 mil professores indigenas atuando em escolas
indigenas, 60% estavam cursando ou ja haviam terminado cursos de formacdo de magistério
(BRITO, 2019, p. 48), contudo de acordo com o Censo Escolas 2019, o déficit de professores
licenciados para atuarem na educacdo basica das escolas indigenas ¢ de 55%, o que ainda
demonstra a necessidade de ampliagdo do Prolind, abertura de novos editais e urgéncia desse
programa se transformar em politica publica. Analisando esses dados percebemos um grande
aumento no numero de professores indigenas desde o Censo de 2001, naquele momento 21,2%
dos professores indigenas tinham graduacao, em 2019 j& eram 60%, uma mudanga significativa
estimulada pelo Prolind.

Como o Prolind ndo conseguiu se estabelecer como uma politica publica permanente e

depende de vontade politica para existir, acreditamos que entramos num momento dificil para
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novas formagdes de professores indigenas e de retorno a luta pelo basico. Luta que é o verbo
imperativo dos povos indigenas desde o inicio do processo colonizador, que trouxe diversas
conquistas € os mantém vivos até os dias de hoje. Na atual conjuntura, na qual percebemos,
através do Relatorio de Violéncia contra os povos indigenas do CIMI que houve aumento da
invasdo dos territorios por garimpeiros, madeireiros e outros, aumento do assassinato de
indigenas e indigenistas, dentre outras formas de violéncia, temos um cenario complicado e que
exige destes povos e dos demais segmentos progressistas da sociedade um revigoramento das
pautas de luta, na qual agora ndo ¢ s6 sobre educagdo, mas sobre a vida e sobrevivéncia dos
povos indigenas.

No proximo capitulo desta tese, faremos um resgate histérico dessas lutas, em especial
no que tange a Educacdo, até chegar no Programa de Apoio as Licenciaturas Interculturais

Indigenas.
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7 DE AMERICA LATINA A AMERINDIA AFROLADINA: MOVIMENTOS SOCIAIS
INDIGENAS “PARIDOS” NA LUTA DECOLONIAL

“America latina

Tiene que ir de la mano
Por un sendero distinto
Por un camino mas claro
Sus hijos ya no podremos
Olvidar nuestro pasado
Tenemos muchas heridas
Los latinoamericanos (...)”

(Mercedes Sosa)

Para comegar a falar dos movimentos sociais indigenas nessa terra que sempre foi deles
e a qual chamavam-na pelos mais diversos nomes, fosse Pindorama, Abya Yala, Tawantinsuyu,
Anahuac e tantos outros, gostariamos de chamar aten¢do que o processo colonial também
interferiu e modificou as terminologias dadas a esse territdrio que vem sendo retirado dos povos
originarios pela conquista europeia desde 1492 e ao qual essa retirada, dominacdo e
implementa¢do do sistema mundo capitalista, patriarcal e racialista de bases europeias tem sido
foco também de resisténcia e luta perpetrada pelos povos origindrios, tanto para evitar essa
retirada territorial como para manutengao dos seus modos de vida e culturas.

Pode parecer apenas uma questao retorica ou de terminologia, mas s6 diz isso quem nao
se atenta para o quanto a lingua, os nomes e termos que utilizamos tém poder, nao se ddo conta
da importancia de modificar ou manter nomes de lugares, territdrios, objetos, interferir na
linguagem e impor uma lingua a determinado povo.

Segundo Fanon (2008), “falar uma lingua € assumir um mundo, uma cultura”, por isso
o sistema colonial por onde fosse impunha sua lingua e modificava os toponimos de onde
dominavam e batizavam com nomes e referéncias culturais relevantes para eles. Por isso, o
nome de um lugar ¢ também uma referéncia epistemolégica, cultural e de memoria. Quem e o
que desejamos lembrar estdo presentes nos nomes que damos aos lugares. O que se deseja
esquecer, apagar e invisibilizar ndo estardo presentes nas nomenclaturas dadas a regides,
territorios, escolas, bairros, ruas e todo local de referéncia para um povo.

Para exemplificar retomaremos a chegada dos portugueses ao nosso territorio que

chamamos hoje de Brasil. Num primeiro momento, ele foi batizado de Ilha de Vera Cruz e,
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depois, Terra de Santa Cruz, sempre com referéncias e se remetendo ao cristianismo. Isso
ocorreu em todo esse periodo inicial, todos lugares pelos quais os portugueses chegaram foram
dando nomes dos santos ou datas religiosas do dia, tendo em vista o Monte Pascoal. Onde
ocorreu o que? A primeira Missa, num lugar batizado pelos portugueses de Baia de Todos os
Santos. Somente nesse simples exemplo percebemos que nomear tem intrinseca relagdo com o
que gostariamos de lembrar e referenciar.

Dai destacamos que o termo América Latina ¢ carregado de significado e simbologia
para o que se deseja lembrar e ter como referéncia para histéria, memoria e identidade do povo
na constitui¢ao do continente e nagdes. Gonzalez (1988, p. 77) aponta que o termo América
sugere um “‘sistema etnogeografico de referéncia”. Desta maneira, quando utilizamos o termo
América Latina para designar um continente, estamos afirmando que este local ¢ latino, ou seja,
com uma lingua de origem romana, europeia e, portanto, pertencente a essa cultura, a esse
mundo europeu.

Dessa forma, garantimos e reafirmamos o pertencimento desse territorio aos
colonizadores, dizemos, de alguma maneira, que eles sdo os donos dessa terra, a medida que
etnogeograficamente o termo América Latina s6 nos remete a origem europeia. Como um
territorio que foi tomado, expropriado, explorado e dominado por um processo colonial pode
simplesmente apagar suas verdadeiras origens e apenas ter como referéncia a Europa, que na
verdade o colonizou? Através da colonialidade.

Ao mesmo tempo, quando afirmamos América, estamos nos referindo a Américo
Vesplcio, um cartografo europeu que fez o primeiro mapa desse continente como um territorio
unico e pertencente a dois paises europeus: Espanha e Portugal. O nome América foi
disseminado pelas elites criollas “para se afirmarem perante/contra as metropoles europeias, a
geografia aqui servindo apara afirmar uma territorialidade propria que se distinguia daquela do
Velho Mundo” (WALTER, 2009, p. 27). J4 a expressdo América Latina foi consolidada a partir
de José¢ Maria Torres Caicedo, com seu poema Las Dos Américas, publicado em 1856, com
objetivo de distinguir a América Anglo-Saxdnica da Latina (WALTER, 2009). Isso em
oposi¢ao a Doutrina Monroe (1823) que pregava a independéncia da América com o lema:
“América para os americanos”, mas, na verdade, tinha como objetivo sobrepujar os interesses
norte-americanos sobre o restante do continente e ndo aceitando mais o jugo da Europa sobre
ele.

Além de toda essa reflexao sobre a disseminagao do uso do léxico da América Latina
para designar parte do continente, ndo podemos deixar de destacar que esse termo tem origem

na dominagao/colonizagdo dos espanhois e portugueses nesse territorio no qual viviam diversos
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povos e que o designava de outros termos. Ao nomear América Latina esse territorio, estavam
negando e invisibilizando todos os povos originarios que aqui habitavam e que ndo se viam
como iguais, como pertencentes a um Unico continente. Apagavam toda historia anterior desses
povos nesse local e suas intervencdes nele. E uma légica sacrificial que extermina, a partir da
enuncia¢do do local, sua historia anterior a dominagao europeia, a colonizagao.

Apagamos toda historia anterior a colonizagdo e toda histdria posterior que inclui e
garante a visibilizagdo dos povos origindrios e também dos africanos que, trazidos para ca,
contribuiram para formagao do que chamamos povo brasileiro e desse territdrio e suas atuais
configuracdes. Esses povos tém uma historia anterior e posterior a colonizagdo, constituiram as
matrizes formadoras do que erroneamente chamamos América Latina. Ao suprimir essa
contribuicdo na terminologia, estamos naturalizando o processo colonizador e concedendo a ele
o status de Unica matriz valiosa a ser lembrada e tida como vélida.

Dentro do que estamos apontando, precisamos refletir sobre as consequéncias desse
processo colonizador para os povos indigenas, pois esse processo esta para além do exterminio
fisico e cultural, de tentativas de dominacdo e integragdo forgadas. Estd, também, no campo das
relagdes e violéncias simbolicas que s3o construidas. Relagdes simbdlicas que vao
naturalizando as desigualdades, o exterminio e a assimilacdo: “A desigualdade nao ¢ natural,
ao contrario, ela ¢ social e historicamente ‘naturalizada” para justificar o processo de
construgdo/constituicdo desses sujeitos sociais desiguais” (URQUIZA, 2013, p. 31). Essa
construgao simbdlica desigual que acaba naturalizando a situagao assimétrica e todo exterminio
fisico, epistemologico, cultural e da subjetividade dos povos indigenas também ¢é reforgada
pelos termos que utilizamos no nosso cotidiano, como Ameérica Latina.

O que ha de Latina nessa América de Portugal e Espanha? O processo colonizador, que
imp6s um modo de vida, uma lingua, uma expropriag¢ao de riquezas ¢ a implementacdo de um
sistema mundo capitalista, que gera desigualdade, pobreza, misérias para 0os povos originarios,
para os afrodescendentes que aqui foram trazidos de forma for¢ada para trabalhar como
escravos para atender a ganancia dos povos colonizadores?

Nao sO a palavra, mas a ideia de América Latina, Novo Mundo, sdo uma “invencao
europeia-crista, cujo os agentes foram as monarquias e, em seguida, os Estados-nacionais do
Atlantico” (MIGNOLO, 2008, p. 239). Essa inven¢ao ¢ decorrente do colonialismo, periodo
em que os territorios dos povos originais foram tomados e conquistados para estabelecimento
do poder europeu sob o continente.

Nesse processo também houve a inven¢ao da ideia do indio, indigena, pois nunca houve

indigena até que o discurso dominante os denominasse assim, todos iguais. Os povos que



97

habitavam o continente conquistado ndo se viam e ainda ndo se veem como iguais, mas sim
cada qual sob a prépria denominagao, cultura, modo de vida. Eram os zapotecas, os marajoaras,
os aymaras, etc. (MIGNOLO, 2008).

Os colonizadores nunca se preocuparam sequer em saber o que significava quando eles
encontravam povos originarios € perguntavam: quem ¢ vocé? A resposta vinha: Yanomami,
Mbya e tantas outras terminologias, que hoje quando as traduzimos e avaliamos querem dizer:
humano. Ou seja, a resposta que os povos indigenas davam quando lhes era perguntado quem
eram tem muito significado simbolico hoje, quando analisamos o que o processo colonizador
fez com eles, aniquilando-os como se fossem menos humanos, mas na verdade o sentido de
humanidade estava presente neles mais do que a préprio sentido de falar o nome da sua etnia.

O que podemos aferir disso € que ser humano esta acima de ser Mbya, Yanomami,
Kaxinawa etc. Ser humano € o que todos somos e sob essa resposta esta implicita a ideia de que
um povo ndo estd acima do outro apenas por pertencer a uma ou outra etnia, conforme os
europeus agiram: sentindo-se superiores € mais humanos que os demais, poderiam dominar,
escravizar, expropriar terras ¢ explorar essas terras € mao de obra.

Os europeus, no seu olhar etnocentrico, nao viram diversidade e colocaram todos esses
povos que aqui viviam sob a mesma denominagdo com a criagdo do termo ¢ a ideia de indigena,
que se mantém até hoje na colonialidade e afetam diretamente as politicas publicas a esses
povos, pois ha muita dificuldade de estabelecé-las na logica da diferenca, da diversidade.
Sempre sdo pensadas numa logica universalizante que interfere de forma negativa no modo de
vida destes povos, pois se impde um modelo, uma forma de vida e visdo de mundo que difere
das formas originérias.

Ao mesmo tempo, a ideia de América Latina, que ¢ um sistema etnografico de referéncia
(GONZALEZ, 1988 p. 77), também se impode, levando-nos a esquecer, a apagar, invisibilizar
as herancas, a influéncia indigena e africana na formag¢ao do nosso continente.

Ao apagar essa influéncia indigena e africana, esquecemos de quem somos ¢ as herangas
que carregamos destas influéncias. Abre-se uma ferida colonial (MIGNOLO, 2008, p. 246),
uma ferida que ¢ a marca, a dor, dessa perda de quem fomos, quem somos. SO se vé um lado,
uma influéncia, alias, ndo s6 se v€, mas valoriza e referencia uma parte do que somos nos, a
parte que se estabeleceu a partir da forca e da violéncia da colonizagao.

Essa ferida colonial faz com que as influéncias africanas e indigenas sejam consideradas
como folcloricas, populares e, portanto, ndo validas como sistemas de cultura e conhecimento
a serem vividas. Nesse sentido, ha necessidade de pensarmos e iniciarmos um processo de

retomada e/ou ressignificagdo das nossas referéncias e memorias a partir da diferenca colonial,
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ou seja, “pensar a partir das ruinas, das experiéncias e margens criadas pela colonialidade do
poder na estruturagao do mundo moderno/colonial como forma ndo de restituir conhecimento,
mas de fazé-lo intervir em um novo horizonte epistemologico” (OLIVEIRA, 2018, p. 53),
diferente da modernidade europeia e, a partir das nossas referéncias, visibilizar e lembrar que
nods, indigenas, negros e pardos, somos parte constituinte significativa do que temos como
historia e territorio América Latina.

Pretendemos comegar pela forma como expressamos nosso pensamento, nossa
epistemologia, nossa cultura que ¢ a lingua. Gonzalez (1988, p. 70) desenvolve a reflexao de
que a lingua falada no nosso pais ndo € o portugués do colonizador, mas sim o prefogués, pois
a lingua portuguesa sofreu intimeras influéncias dos idiomas que africanos escravizados
trouxeram para o Brasil, modificando-a e inserindo nela varias terminologias e mudando outras
formas de se falar/escrever o idioma portugués.

Ousariamos afirmar que mais do que pretogués, falamos indipretogués, pois hé diversas
palavras, termos, toponimos, nomes de plantas e animais (muitos dos quais s6 existem por aqui)
que sdo decorrentes das linguas dos povos origindrios, somado a isso temos ainda as
transformagdes no portugués falado no Brasil, que sdo influéncia das linguas indigenas, ndo s
das africanas. Destacar essas influéncias ¢ contribuir para que a memoria e as epistemes desses
povos sejam visibilizadas e, portanto, deixem de ser sacrificadas em nome de uma suposta tinica
e universal influéncia.

Nao somos frutos de uma cultura e saber universal, mas de culturas e saberes pluri-
versais. Nao somos uma América Latina, nem somente uma Améfrica (GONZALES, 1988),
mas um territdrio que tem em sua constituicao os povos indigenas e africanos, portanto, somos
uma Amerindia Afroladina, na qual ha presente conhecimentos, culturas, modos de vida dos
povos origindrios (que chamamos de indigenas), africanos e europeus. Negar essas influéncias
sO contribui para a colonialidade do poder, saber e ser e para a reafirmacdo do racismo com os

povos indigenas e afrodescendentes. Assim, como afirma Gonzalez, precisamos de um:

olhar novo e criativo no enfoque da formagao historico cultural do Brasil que, por
razdes de ordem geografica e, sobretudo, da ordem do inconsciente, ndo vem a ser o
que geralmente se afirma: um pais cujas formagdes do inconsciente sao
exclusivamente européias, brancas. Ao contrario, ele ¢ uma América Africana.
(GONZALEZ, 1988, p. 69).

Quem sabe ndo s6 uma América Africana (Améfrica), mas uma América indigena e
africana, uma Amerindia Afroladina, uma Amefrindia ou uma Amefroindia, ou melhor, uma:

Amerindia Afroladina, substituindo o termo latino (de referéncia aos povos que falavam o latim
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de origem europeia) pelo ladino', que significa individuo que revela inteligéncia, vivacidade
de espirito; esperto, cheio de manhas e astlicias, que foi o que precisamos exercitar e
desenvolver para chegarmos até os dias atuais, mantendo nossas culturas e resistindo ao
processo colonial. Somos ladinos em decorréncia do latino, que se imp0s, mas que foi revisto
e sofreu influéncia das nossas culturas a partir da nossa ginga, das nossas pajelancas, nossas

152 'na qual transformamos o duro e rijo portugués europeu em

rodas, nossa “manemonéncia
brasileiro, no nosso pretoindigués, da resisténcia, revivéncia do que fomos e somos.

Negar que nosso territorio ¢ Amerindio Afroladino ¢ manter a violéncia colonial ¢ a
colonialidade, por meio da logica sacrificial que se estabelece com o apagamento das
influéncias africanas e indigenas. Afinal, “em face da resisténcia dos colonizados, a violéncia
assumira novos contornos, mais sofisticados, chegando as vezes ndo parecer violéncia, mas
verdadeiramente superioridade” (GONZALEZ, 1988, p. 71). Nao ha superioridade na
influéncia europeia, mas colonialidade, eurocentrismo e racismo epistémico e epistemicidio.

Essa negagdo também traz marcas no que somos € no racismo existente na nossa
sociedade, através da colonialidade do ser. Ndo nos identificamos e nem identificamos as
herancas culturais e epistémicas dos africanos e indigenas no nosso cotidiano, nas nossas

escolas e nos saberes transmitidos aos nossos descendentes. Gonzalez nos diz que ao mantermos

essa negacao, reafirmamos que

os valores do ocidente branco sdo os Unicos verdadeiros e universais. Uma vez
estabelecido, o mito da superioridade branca demonstra sua eficacia pelos efeitos de
estilhagamento, de fragmentacdo da identidade racial que ele produz: o desejo de
embranquecer (de “limpar o sangue”, como se diz no Brasil) € internalizado, com a
simultanea negagdo da propria raga, da propria cultura. (GONZALEZ, 1988, p.73).

E que o racismo “desempenha um papel fundamental nessa violéncia e na internalizagio
da ‘superioridade’ do colonizador pelo colonizado” (GONZALEZ, 1988, p.72). Sendo assim,
visibilizar essas influéncias através de politicas publicas, da educagdo e nas mudangas dos

termos que utilizamos contribui para o combate ao racismo e o fim da colonialidade.

14 Relembrando esse termo que Lélia Gonzalez ja utilizou dessa forma, contudo realizou uma reflexdo sobre a
troca de latino por ladino de forma diferente da qual fizemos no nosso texto.

15 Grafamos a palavra manemonéncia, ao invés de malemoléncia que seria da norma culta, pois acreditamos que
essa forma de falar do brasileiro a palavra diz muito sobre nossa reflexdo nesse texto, pois a palavra dentro da
norma tem como significado original auséncia de disposi¢do; moleza, indisposi¢do, calma excessiva; falta de
empenho e nés dentro da nossa ressignificagao das palavras e termos a usamos como malandragem, onde usamos
como um artificio, uma forma de se esquivar de algo ou de alguém sem precisar do embate ou confronto.
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Nesse sentido, afirmamos que ¢ necessario um Giro Decolonial nas terminologias, nas
politicas publicas, no modelo de educacdo e pedagogias utilizadas e que possibilitariam, num
primeiro momento, dar visibilidade ao racismo e nossas herangas africanas e indigenas. Deste
modo, ao tomar consciéncia, aos nos desalienar de nés mesmos, dos mesmos, poderiamos
combater a colonialidade do poder, do saber e do ser.

Nossos antepassados ndo se curvaram e mesmo com toda opressdo deixaram suas
herangas, suas marcas, suas sementes na nossa cultura, modo de ser, na nossa lingua, nos nossos
corpos, no nosso ser. Nao fizeram isso sem embates, conflitos e lutas, sem perdas humanas,
territoriais ou transformagoes culturais forgadas, impostas, fingidas ou dissimuladas para que
continuassem vivos seus corpos, suas historias e suas culturas. Esses antepassados viventes e
sobreviventes da Amerindia Afroladina sdo os precursores do movimento indigena, que para
nos sempre existiu € sempre vai existir, enquanto a colonialidade e o sistema mundo capitalista
ndo forem derrubados, e a diversidade e a diferenga tidos como algo positivo e contributivo

para o humano e humanidade.

7.1 MOVIMENTOS INDIGENAS NA AMERINDIA AFROLADINA

Os povos indigenas, em suas praticas e agoes, t€ém, desde que o primeiro europeu pisou
no continente Amerindio Afroladino, desempenhado esse papel de resisténcia. Os povos
africanos e afrodescendentes, assim que o primeiro foi trazido para ser escravizado no
continente americano, também. S3o essas historias e esses discursos que fogem do hegemonico
que devemos buscar e visibilizar.

Historias que muitas vezes sdo contadas apenas pelo ponto de vista do dominador, do
colonizador, que s6 considera valida uma forma de resgatar esse passado, essas vivéncias, essas
narrativas que sdo a ciéncia ocidental. No caso da Histdria, a ciéncia dos documentos, do que
pode ser comprovado. Mas, e quem nao produzia conhecimentos escritos naquele contexto
histérico? Como resgatar e contar suas historias, o que viveram e como viveram? Como contar
ndo sob o olhar do dominador, mas do subalternizado os processos vividos € como se organizou
aresisténcia? Ao analisar a historia a Contrapelo, como Benjamim (1940) aponta nas suas Teses
sobre a Historia, buscando a contraversao original que foi contada até hoje pelos colonizadores
e deixar emergirem as vozes dos subalternizados e suas visdes e interpretacdes sobre o passado.

Faz-se necessario tomar conhecimento desses discursos e das historias de luta e
resisténcia que aconteceram por meio dos movimentos indigenas e negros, chamados de novos

movimentos sociais pela ciéncia ocidental, mas que poderiam ser os movimentos indigenas
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ancestrais ou simplesmente movimentos indigenas, em que os movimentos indigenas da
atualidade sdo continuidades dos que existiram desde 1500.

Chamamos atencdo novamente para as terminologias. Por que chamar de Novos
Movimentos Sociais, se desde o inicio da colonizacdao os povos indigenas, se organizam e se
rebelam e encontram formas coletivas de combater e encontrar meios de sobreviverem ao
dominio europeu? Se observarmos a origem do termo ‘“Novos Movimentos Sociais”
percebemos que vém das correntes sociologicas, que sé a partir das décadas de 1960 e 1970,
comegam a analisar movimentos que nao tém carater classista. Seria uma nova fase nos estudos
sociologicos. Contudo, esses estudos ndo levam em consideracao toda resisténcia existente na
Amerindia Afroladina durante a colonizagdo. Mas porque a terminologia “novos”? Novos para
quem? Para o campo de conhecimento da Sociologia, criada e organizada na Europa e que tem
um olhar para analisar os fenomenos sociais a partir dos processos historicos europeus.

Acreditamos que foi o desprezo a diferenca colonial que ndo os fez perceber que na
Amerindia Afroladina os primeiros movimentos sociais ndo foram os de trabalhadores, mas os
movimentos de resisténcia a colonizagao ¢ opressao colonial promovida pelos europeus na
tentativa de dominacdo aos povos indigenas, africanos e afrodescendentes.

A maior parte das pesquisas que se baseiam nas teorias classicas da sociologia analisa e
categoriza os movimentos indigenas e afrodescendentes como movimentos sociais somente a
partir desse periodo. Poucas sdo as pesquisas que fazem uma analise anterior a 1960 e 1970. E
como se os povos indigenas e negros s6 comegassem a se organizar para lutar nesse momento.

Dentro da episteme produzida através do pensamento ocidental, o termo Movimento
Social surge junto com a préopria Sociologia, quando Lorens Von Stein, por volta de 1840,
defende que a sociologia estude e analise 0s movimentos operarios € 0s emergentes, comunismo
e socialismo (GOHN, 2004, p. 328). Percebemos, com isso, que o surgimento do conceito de
Movimento Social ¢ datado e espacializado. Ele pretende dar conta de eventos que aconteceram
posteriormente a tudo que o colonialismo j4 havia realizado enquanto opressao e 0s processos
de resisténcia, assim como na luta que ja vinham sendo construidas na Amerindia Afroladina.

Devemos lembrar que esse periodo, o século XIX, ¢ justamente quando surgem as
teorias do racismo cientifico e da racializacdo, teorias que pretendiam hierarquizar os seres
humanos a partir de um critério de raga dos mais evoluidos aos menos evoluidos. Dificilmente
pesquisadores olhariam para a Amerindia Afroladina como locus de producao de resisténcias
organizadas e projetos de futuro alternativos ao estabelisment.

Gohn (2004) afirma que o conceito de Movimento Social vem sofrendo transformagdes

ao longo da historia pelas mais diversas correntes sociologicas, mas que todas t€ém como
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“denominador comum analisa-los dentro da problematica da acao coletiva”. (GOHN, 2004, p.
327). Ela afirma que, ao longo do século XX, esse conceito vai além e pretende discutir essas
acoes coletivas nos processos de interagdes sociais dentro da teoria do conflito e mudanga social
(GOHN, 2004, p. 328).

Lao Montes, pesquisador do continente Amerindio Afroladino, nos oferece o seguinte

conceito para Movimento Social:

movimientos social esson campos de accion y comunicacion que, como tales,
constituyen una constelacion de acciones colectivas (formales e informales),
protagonizadas por un conjunto diverso de actores (individuales y colectivos) com
autonomia relativa del sistema politico (Estado y partidos), que hacen
reivindicaciones y propuestas de cambio, tienen un cardcter sostenido y efectos
pertinentes para transgredir y desafiar el orden estabelecido. (LAO-MONTES,
2017, p. 140).

E com essa perspectiva conceitual que pretendemos dialogar para estabelecer e afirmar
que ndo hd “novos movimentos sociais” quando estamos falando dos povos indigenas e
afrodescendentes. Afinal, desde a primeira tentativa de colonizagdo, escravizagao e
subalternizagdo efetuada pelos povos europeus em Amerindia Afroladina héa agdes coletivas de
resisténcia e subversao da ordem.

Assim, em muitos momentos, o olhar do colonizador ndo compreendia certas agdes
como resisténcia, pois a visdo eurocéntrica de resisténcia sempre estd associada a guerra, ao
conflito aberto e violento. Contudo, para outros povos, essa resisténcia e subversdao da ordem
vem de formas diferentes que s6 compreendendo a cultura e a cosmovisao desses povos sera
possivel compreender.

Segundo Santos (2021, p.106), ha dois tipos de luta dentro os povos do Sul: uma que ¢
aberta e clara, com protagonistas “facilmente identificaveis, tal como o sdo aqueles contra quem
lutam, e os termos do confronto sdo claros para as partes envolvidas”, mesmo que nao haja
confronto direto e sejam feitos com uma natureza pacifica. S2o os combates cldssicos e que a
sociologia ocidental compreende e tem o habito de identificar e pesquisar. Ha outra, porém, que

€ menos clara, mais sutil. Sdo as formas de luta

que ndo se distinguem facilmente da vida cotidiana de grupos sociais oprimidos. Sdo
lutas em que ndo existe um confronto direto, nem formas de resisténcia abertas e
declaradas e, por esse motivo, s6 raramente sdo reconhecidas como politicas. James
Scott denomina-as, acertadamente, de ‘formas cotidianas de resisténcia’, quando
confrontam a dominacdo material; ‘transcrigdes ocultas’, quando confrontam a
dominagdo de status; e ‘desenvolvimentos de subculturas dissidentes’, quando
confrontam a dominagao ideoldgica.
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Nao implicam organizagdo e muito menos confronto; sdo andnimas, levadas a cabo
por ninguém e por toda gente; ninguém sabe com certeza quando comegam e acabam.
Sao as lutas silenciosas (...) o fato de ndo haver confronto nao significa, porém que
exista cumplicidade, consentimento ou falta de consciéncia da injustica da situacao.
Bem pelo contrario: nessas lutas estd muito presente a consciéncia da injustica da
situagdo, tal como estdo presentes conflitos de valores e de sentido, que se exprimem
sob diferentes formas de resisténcia passiva, como o arrastar de situagdes ou a demora
de processos, a dissimulagdo, a falsa conformidade, o furto, a ignorancia fingida, a
difamagéo e a sabotagem. (SANTOS, 2021, p. 107)

Isso ndao quer dizer que essas resisténcias nao vieram também em formas de conflito
aberto, basta buscar na historiografia (ainda escassa e necessitando de mais pesquisas nesse
sentido) diversas rebelides, conflitos e guerras existentes entre colonizadores e colonizados.

Nao foi tdo facil para os europeus exercerem sua dominacdo sob a Amerindia
Afroladina, eles muitas vezes tiveram que negociar, ceder e até se retirar de algumas regides.
Ainda hoje vemos essa resisténcia e essa vitdria quando percebemos que apesar de todas as
tentativas de epistemicidio, de incorporagdo a sociedade nacional, de necropolitica, vemos os
povos indigenas ainda falarem suas linguas e viverem sua cultura de uma forma diferente da
europeia. Vemos as religiosidades indigenas e africanas presentes no nosso cotidiano, além das
diversas herancas culturais, linguisticas e fisicas destes povos.

Estamos aqui presentes e ainda resistindo e lutando por reconhecimento da diversidade
e diferenga, buscando equidade e respeito. Mudamos a lingua portuguesa para incorporar nossos
modos de falar e transformamos o portugués em pretoindigues. Criamos a culinaria e os “pratos
tipicos” do nosso pais, que sdo uma grande mistura da culinaria indigena e africana e/ou
ressignificagdes, revisdes de pratos portugueses a partir da perspectiva dos indigenas e
africanos. Apesar de toda perseguicao, resistimos na nossa religiosidade e criamos o candomblé
e a umbanda, sincretizando elementos das mais diversas matrizes culturais africanas e
indigenas. Nossas dangas, nossas festas, nosso jeito de ser e viver estdo impregnados das formas
e saberes indigenas e africanos, por mais que isso seja negado e invisibilizado.

Isso mostra que resistimos e existimos € que esse movimento de resisténcia, essas agoes
coletivas de insurgéncia, ndo comecam nas décadas de 1970, como nos fala a sociologia
eurocentrada. Nao ¢ porque ndo seguimos as formas de luta europeia que aqui ndo houve
organizagdes e acdes coletivas pensadas para mudar a realidade e combater o status quo.

A sociologia baseada no paradigma europeu centrou sua produgao sobre os movimentos
sociais nos movimentos operarios, lutas sindicais e movimentos de cardter socialista e
comunista. O conceito de movimento social, a principio, esteve associado ao de luta de classes
e subordinado ao conceito de classe, que tinha toda centralidade em toda anélise (GOHN, 2004,

p. 330). Sendo assim, com essa lente de analise limitada pelas andlises de luta contra o
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capitalismo e de movimento classista: como enxergar nos movimentos anteriores a esse
periodo, em que ndo viviam sob a égide do sistema capitalista, agdes coletivas de luta, de
transformagao social, um Movimento Social?

Escovando a Historia a Contrapelo (BENJAMIM, 1940) e usando lentes Outras para
analisar o que aconteceu no processo de colonizagdo entre colonizadores e colonizados,
percebemos que sempre houve acdes coletivas de combate ao processo colonizador e a
subalternizagdo perpetrada por ele. Nesse sentido, sempre houve Movimentos Indigenas, sendo
esses 0s mais antigos movimentos sociais deste continente e que merecem ser estudados tanto
quando eles aparecem sob o viés da dissimulacdo, da falsa aceita¢ao ou da guerra franca e aberta
contra toda opressao.

A partir da década de 1950 e 1960, dentro da sociologia europeia, ampliou-se o leque
dos tipos de acdes coletivas a serem designadas como movimentos. Entram no rol de
movimentos os camponeses, 0s negros, as mulheres, os povos indigenas, entre outros. Nao se
analisam s6 os movimentos classistas, mas, a partir desse momento, o olhar se volta para os
movimentos identitarios. Segundo as teorias sociologicas baseadas no paradigma europeu, sao
chamados de novos movimentos sociais.

Os movimentos indigenas e negros estdo configurados dentro desse modelo, como
Novos Movimentos Sociais, que seriam os movimentos surgidos nas décadas de 1970 e 1980,
no contexto de descrenca com o socialismo soviético, fim da Guerra Fria, fim das ditaduras pela
América Latina e “aparecimento” de movimentos identitarios. Esses movimentos ndo possuiam
mais a pauta da luta de classes como fundante, mas as pautas especificas a uma questdao, como
por exemplo a ambiental ou identitaria, como a das mulheres, negros e indigenas.

Essa perspectiva apresenta os chamados Novos Movimentos Sociais como uma nova
fase dos movimentos, a partir do questionamento do paradigma Marxista e da nova
configuracdo mundial. Somente nesse momento os socidlogos irdo voltar seus olhares para
acoes coletivas que nao tém como principio organizativo a classe. Entretanto, ha uma pergunta
importante: quando esses movimentos de agdes coletivas organizadas de luta contra o sistema
comecam na Amerindia Afroladina? No nosso ponto de vista, eles tém inicio nas revoltas
indigenas, nos quilombos, palenques e outros movimentos de resisténcia a colonizagao.

Olhar para o processo historico vivido na Amerindia Afroladina nos faz perceber que
sempre houve movimentos sociais para além dos classistas. Alias, os movimentos classistas
chegam nesse continente trazidos pelos europeus num contexto e momento historico especifico
e tentam incorporar as lutas ja existentes, por um tempo determinado, subjugando as demais

questdes geradas pelo processo colonizador, como do racismo a questao da classe.
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Poderiamos afirmar que os movimentos indigenas fazem parte do que Mignolo (2017)
chama de Giro Decolonial, pois “ainda que a reflexdo sobre o giro epistémico decolonial seja
recente, a pratica epistémica decolonial surgiu naturalmente como consequéncia da formagao e
implantacao da matriz colonial de poder” (MIGNOLO, 2017, p. 28). Sendo assim, as formas
de resistir e combater as opressdes sempre existiram, s6 que a partir de outra concepgdo e
episteme do como fazer isso, e talvez por isso tenham sido negligenciados como movimentos
sociais por tanto tempo.

Entendemos que num dado momento historico, essa realidade nao responde aos anseios
dos coletivos que sdo afligidos para além da classe. Os coletivos se reorganizam novamente em
movimentos de cunho identitario de opressdes similares, utilizando-se das formas de resistir
existentes e presentes no contexto dos quais estao inseridos.

No caso do Movimento Indigena, até a década de 1970, ele era formado por um conjunto
de movimentos nucleares em cada etnia na qual “cada comunidade ou cada povo procurava
defender apenas seus interesses, nao se dando conta de que outros povos e comunidades viviam
situacdes semelhantes” (MUNDURUKU, 2012, p. 45).

Isso ndo quer dizer que os povos indigenas eram egoistas ou ndo formavam um
movimento social, mas devido a sua histdria, cada povo se via como uma nagao independente
da outra. Ainda ndo havia sido gestado entre eles a ideia de que havia semelhancas que poderiam
0s unir para lutar contra as opressoes comuns. Acreditamos que isso foi decorrente do processo
colonizador os taxarem todos de indios e insistirem que eram todos iguais, e da imposicao da
colonialidade do ser, do poder e do saber, entre esses povos hd quase cinco séculos. Havia
resisténcia a esse processo através da afirmacdo da identidade étnica. Nao sou indigena, mas
sim Guarani, Guajajara, Kadwéu, Pataxo etc. Nesse sentido a luta por etnia reforgava a ideia de
identidade cultural e fortalecia essa identidade frente a um poder colonial que tentava a toda
maneira assimila-los, acabando com suas culturas a partir do discurso de que todos eram iguais,
todos indios. Reafirmar a identidade étnica era, nesse momento, resistir.

Entdo, cada povo, a sua maneira e partir da sua cultura, estabelecia movimentos,
partindo em busca de melhores condi¢des de vida, em defesa da manutencao dos territorios, em
busca de conservar e transmitir suas epistemes € modos de ser.

Foi a intervencdo do Movimento Indigienista que acabou levando-os a perceberem o
que tinham em comum. As similaridades das pautas de luta e dos ataques que sofriam. Para
isso, o termo indio, que era desprezado pelos povos indigenas até o final da década de 1950,
por conta de toda visdo distorcida que ele traz até hoje de que todos esses povos originarios sao

iguais, foi ressignificado.
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Este termo, ndo mais usado como categoria instituida pelo dominador europeu que
procurou uniformizar para melhor controlar, passou a ser aglutinador dos interesses
das liderancas. E passou a ser utilizado para expressar uma nova categoria de relagdes
politicas. (MUNDURUKU, 2012, p. 46).

O termo indio que antes “era utilizado como forma de empobrecer a experiéncia cultural
indigena, acabou virando uma espécie de icone que sustentava a luta indigena.”
(MUNDURUKU, 2012, p. 51).

Se os primeiros movimentos de unidade se dao na década de 1960, a primeira grande
iniciativa foi em meados da década de 1970, quando as liderangas indigenas se reuniram em
assembleias indigenas organizadas pelo Conselho Indigienista Missionario (CIMI), 6rgao
ligado a Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil (CNBB) de carater progressista ¢ de
esquerda.

Nessas assembleias, eram reunidos os chefes e liderancas de diferentes regides do pais,
chegando a mobilizar mais de 200 povos indigenas. A primeira pauta era a defesa dos
territorios, sem os quais os povos indigenas ndo poderiam reproduzir seus modos de vida e a
perda deles acarretaria a extingdo desses povos. A primeira assembleia, ocorrida em 1974,
reuniu apenas 17 lideres, contudo, com o passar do tempo, elas foram aglutinando mais e mais
liderangas e as pautas foram aumentando, a medida que ndo sé discutiam os problemas que
viviam, mas também organizavam a luta para suas reivindicagdes.

Segundo Munduruku (2012), essas assembleias foram importantes para criar uma
consciéncia Pan indigena entre os povos, que passaram a se identificar mais uns com os outros
e a terem uma atitude macrorregional com relacao as demandas dos povos indigenas brasileiros.
Elas também contribuiram para o protagonismo indigena, “fazendo o esse povo abandonar uma
atitude passiva ou defensiva e tornando-o mobilizador da consciéncia na defesa dos seus
direitos.” (MUNDURUKU, 2012, p. 52).

O que acontece € que os povos indigenas perceberam que precisavam dominar os
codigos, as formas e normas da sociedade brasileira, ja que viviam sob uma organizagao politica
e juridica advinda da colonizacdo e baseada na colonialidade. Com isso, poderiam ter ganhos
mais contundentes na resisténcia e luta que vinham fazendo ha anos de forma mais isolada, ja
que antes cada etnia se organizava sozinha e, até entdo, os processos de resisténcia e luta eram
feitos a partir da cultura desses povos sem levar em conta que a sociedade envolvente
estabelecia regras proprias de organizacao e luta.

Na verdade, o que chamamos de Novos Movimentos Sociais ¢ um novo momento da

histéria desses grupos, no qual eles tomam consciéncia das formas de luta que sao legitimadas
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e validas na perspectiva ocidental e capitalista. Assim, apropriam-se delas e comecam a lutar e
resistir a partir dessas formas e ndo mais nas que faziam tradicionalmente.

Nota-se que o conhecimento e incorporagao das formas de luta e organizacao da
sociedade envolvente ndo levou o movimento indigena a abandonar suas proprias formas de se
organizar e lutar, o que aconteceu ¢ que foram incorporadas novas formas, mantidas e ou
ressignificadas outras formas de organizar o movimento e as lutas.

Assim como Acilda Ramos afirma:

o movimento indigena ¢ mais do que uma resposta meramente reativa as condigdes e
estimulos externos. No processo de busca de sua vocacdo politica, 0 movimento
indigena brasileiro experimentou cursos originais de acdo que de nenhuma maneira
podem ser atribuidos ao envolvimento externo. Deve-se ter em mente que 0s povos
indigenas tém longa experiéncia de andar alinhado em trilhos sinuosos. O que para o
pensamento ocidental pode parecer desvios a toa, pode verdadeiramente representar
o caminho mais curto entre dois pontos, proporcionando-nos licdes inesperadas de
produtividade. (RAMOS, 1997, p. 53 apud MUNDURUKU, 2012, p. 56).

Devemos lembrar que todo esse movimento foi organizado em pleno regime de ditadura
civil militar ¢ concomitante aos movimentos em defesa da democracia. Quando entramos na
década de 1980, o Movimento Indigena passou a tomar a frente da organizagdo das Assembleias
e criam a Unido das Nagoes Indigenas (UNIND) e depois a Unido das Nagdes Indigenas (UNI).
Essas organizagdes agiam de forma a estabelecer o didlogo com as liderangas regionais, locais
e com o Estado, tendo em vista construir uma alianga permanente entre os povos na luta pelos
seus direitos. As liderancas se estabelecem em grandes centros urbanos (em especial em Sao
Paulo e Brasilia) e comecam se organizar para estabelecer esse didlogo permanente.

Dessas organizagdes, sdo criadas outras, tendo em vista fortalecer e contribuir com as
primeiras, tais como o Centro de Trabalho Indigienista de Sao Paulo (CTI), a Comissdo Pro-
indio de Sdo Paulo (CPI), o Nucleo de Direitos Indigenas (NDI), entre outros.

Nesse momento, hd algumas dissengdes entre 0 Movimento Indigena e Indigienista
devido as atitudes que os primeiros tomaram e desagradaram os segundos, como levar um
coronel (Paulo Leal), que era presidente da Funai em 1982, para participar de uma Assembleia
Indigena. Nao nos cabe julgar certo ou errado, o fato ¢ que os indigenas mostram com essa
atitude que estavam caminhando com suas proprias pernas e isso de certa forma desagradou os
indigenistas que tutelaram o movimento por muito tempo.

O movimento indigena desagradava o governo militar, que perseguia e acusava as

principais liderangas, assim como faziam com todas as vozes dissonantes das vontades deles.
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Para tentar desviar-se da persegui¢do, novas estratégias foram tomadas € o movimento passou
a incentivar a realizagdo de assembleias locais e regionais.

Esse momento foi muito importante para unir forgas e organizar as pautas que
apareceram nas lutas para a elaborac¢ao da Constituicdo de 1988. O Movimento Indigena teve
um papel fundamental nesse momento e nas conquistas conseguidas na Carta Magna de 1988.
Conquistas que levaram a momentos historicos, assim como foi o pronunciamento da lideranca
Ailton Krenak ao plenario, tingindo-se de preto como forma de protesto e luto pelas perdas que
os povos indigenas sofreram através da historia, desde a colonizacao, e falando em defesa dos
povos indigenas.

Ap6s a promulgacdo da Constituigdo de 1988, que reconhecia e garantia os territorios
indigenas a defesa da diversidade desses povos ao seu direito de organizacdo e autonomia € a
legislacdes diferenciadas — que respeitem e levem em consideracdo seus modos de vida —, a
defesa do Movimento Indigena entra numa nova fase. Essa organizag¢do nacional da lugar a
organizagdes regionais, pois as comunidades agora estavam se voltando novamente para suas
pautas e reivindicagdes regionais e locais e ja tinham adquirido alguma experiéncia nas lutas e
negociacdes com os poderes politicos.

A partir da redemocratizagdo e da promulgacdo da Constituigdo de 1988, ndo sé o pais
entra numa nova fase da sua historia, como o Movimento Indigena. Em nivel nacional, temos
como politica 0 marco do Neoliberalismo, sendo implementado a partir do governo Collor
(1990 a 1992) — que sofreu impedimento, renunciou e foi substituido pelo seu vice-presidente,
Itamar Franco (1992 a 1994) — e aprofundado nos governos do Fernando Henrique Cardoso
(1994 a 2002).

Nesse momento, a principal pauta era pressionar os governos para demarcagao das terras
indigenas, a partir do previsto na Constitui¢ao de 1988, e depois pressionar para a incorporagao
das pautas pela educagdo e saude indigenas diferenciadas, desenvolvimento sustentdvel, dentre
outras.

No que diz respeito a organizacao do governo quanto a politica publica voltada para os
povos indigenas, teremos algumas mudancas na divisdo das tarefas. Antes, quase tudo que se
remetia aos povos indigenas era incumbéncia da Funai. A partir de entdo, a execugdo das
politicas publicas passou a ser dividida ndo s6 entre os ministérios, como com a sociedade civil
através das organizacdes ndo governamentais, agentes e institui¢des da sociedade civil. Foi
nesse contexto que a educagdo escolar indigena passou a ser responsabilidade do Ministério da

Educagao (1991).
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Muitos indigenas e comunidades, através de Associagdes e ONGs (Organizacdes Nao
Governamentais), assumiram a gestdo de recursos destinados a atender as previsdes
constitucionais, como as demandas das comunidades. Esse processo gerou diversas polémicas,
pois muitas comunidades apresentaram dificuldades com as prestagdes de contas, levando a um
questionamento por parte dos governos da capacidade gerencial dos povos indigenas para a
administracdo dos recursos publicos (MUNDURUKU, 2012, p. 57). Claramente, percebemos
a colonialidade e a diferenca colonial no trato com os povos indigenas, visto que eles que
precisavam se adaptar a realidade do mundo moderno/contemporaneo e todo seu aparato estatal
e burocratico para receberem recursos, assisténcia social e acessar direitos.

Esse momento instigou e levou a muitos indigenas a buscarem formagdes e se instruirem
para superarem essas dificuldades que nao sao criadas pela incapacidade desses povos, mas sim
pela diferenca colonial que obriga aos povos indigenas a agirem de acordo com o modelo
colonial, capitalista e do Estado Brasileiro.

As organizagdes nacionais indigenas sdo retomadas ao mesmo tempo em que as
regionais e locais sdo fortalecidas. O momento de demonstracdo de forca dessas organizagdes
estd centrado na “Marcha Indigena” que percorreu todo Brasil em 2000 e culminou na
Conferéncia Indigena em Porto Seguro questionando as comemoragdes dos supostos 500 anos
de Brasil e a chegada dos europeus como motivo de orgulho e festa para todos que habitam o
territorio brasileiro.

Desde entdo, o Movimento Indigena vem se fortalecendo e pautando demandas para
além das de demarcacdo e defesa dos territorios. Hoje, temos indigenas doutores, médicos,
cineastas, voltados para o atendimento das suas comunidades de forma diferenciada e que
respeitam seus modos de vida.

Em 2002, hd a elei¢cdo do presidente Luiz Inacio Lula da Silva, pelo Partido dos
Trabalhadores, com a promessa de um governo mais progressista e ligado a esquerda. Contudo,
no que diz respeito a politica econdmica, o que vimos foi a manutencao da politica Neoliberal
e, no campo da politica mais ampla, uma tentativa de conciliacdo de classes e aumento da
assisténcia social através de programas de complementagao de renda, que mudaram a realidade
dos mais pobres de forma artificial, mantiveram a desigualdade social e garantiram aos mais
ricos a sua posicao na sociedade de classes. Com relagdo aos povos indigenas e as pautas
identitarias, esse foi um momento importante de protagonismo, pois foi nesse governo que
foram criados diversos programas especificos nos quais liderangas indigenas participaram da

elaboracdo e implementacao.
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Nesse momento, temos como conquista da luta do movimento indigena a criagdo do
Secad, (que depois vira Secadi), no qual as politicas para Educagdo Escolar indigena sdo
discutidas. H4 membros indigenas no Secadi, como Gersen Baniwa e outros, que prestam
assessoria para elaboragdo de politicas publicas para os povos indigenas. Varios projetos foram
criados, a legislagdo ampliada, a politicas de agdo afirmativas e, inclusive, o Prolind. Essa
incorporagdo de liderancas no governo, ao mesmo tempo em que ¢ vista como uma vitdria,
causa disseng¢des entre as organizacdes indigenas mais radicais.

Em 2004, ha o inicio de manifestagdes em Brasilia que ocorrem anualmente no més de
abril, chamadas de Acampamento Terra Livre, onde vao povos indigenas do Brasil inteiro para
manifestarem e apresentarem sua pauta de reinvindicagdo ao governo, além de reunirem para
discutir seus rumos. O primeiro encontro teve como pauta principal a demarcagdo da terra
indigena Raposa Serra do Sol. Segundo site do CIMI, estiveram mais de 31 povos e 200
liderancas presentes naquele momento. O acampamento Terra Livre ¢ realizado até os dias de
hoje e a cada ano conta com mais participantes.

Nesse contexto, ocorre a realizagdo da primeira Conferéncia Nacional da Educacao
Escolar Indigena (2009) ¢ onde sdo discutidas as bases sob as quais deverdo ser construidas as
politicas publicas. Em decorréncia da conferéncia, algumas leis voltadas especificamente para
educacdo também sdo decretadas. Falaremos melhor sobre esse ponto no proximo capitulo.

Apo6s o governo Lula, houve a elei¢ao da candidata apoiada por ele, Dilma Rousseff,
também do Partido dos Trabalhadores. Ela foi eleita num contexto de crise mundial do
capitalismo e ndo contou com a mesma conjuntura econdmica favoravel como a do seu
antecessor. Ela manteve a linha econdmica do governo anterior, mas adotou uma postura mais
austera com relagdo aos mais pobres, o que acabou, junto com a crise econdmica, levando seu
governo para certa impopularidade, ainda mais quando a politica de conciliacdo de classes
ficava invidvel no contexto da crise.

A presidenta Dilma Rousseff foi reeleita num processo eleitoral dificil e conturbado.
Ocorreram varias manifestacoes de insatisfagdo com relagdo ao seu governo e aos grandes
eventos (Copa do Mundo e Olimpiadas) incentivados por ele. Nessas manifestacdes, havia tanto
grupos de uma esquerda autdbnoma, menos ligada aos partidos politicos e dentro de uma légica
da agdo direta, quanto outros grupos mais associados ao nacionalismo, ao conservadorismo e a
extrema direita, capitaneados pelo MBL (Movimento Brasil Livre) de perfil direita liberal.

A grande midia, forgando o governo a se posicionar claramente ao lado do grande
capital, reforcou as criticas ao governo até que uma operagdo da Policia Federal, conhecida

como Lava Jato, acusou o Partido dos Trabalhadores de corrupcdo e lavagem de dinheiro
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publico. Os principais lideres do governo foram acusados e a grande impressa garantiu maior
visibilidade a tudo que se refere a essa operagao.

Nesse contexto, ¢ iniciado um processo de impedimento da presidenta que € concluido
com a saida dela do poder e a assuncdo do seu vice-presidente Michel Temer, membro de um
partido de direita, o PMDB. Com todo esse contexto conturbado, as politicas publicas voltadas
para os povos indigenas sdo deixadas em segundo plano, e os recursos destinados a promogao
dos mesmos sdo reduzidos drasticamente.

O governo Dilma, que teve varios ministros ligados ao agronegdcio, acaba sendo o que
menos demarcou terras indigenas na histéria da Nova Republica Brasileira e um dos que mais
houve conflitos em terras indigenas até o governo atual. Foram momentos de muita luta e
resisténcia para o movimento indigena, que ficou dividido entre os que apesar de tudo apoiaram
0 governo € os que sdo contra. Muitos sdo os debates e manifestagdes.

Houve uma tentativa de se organizar a II Conferéncia Nacional de Educacdo Escolar
Indigena. As articulagdes para realizacdo do evento comecaram em 2016, mas ele efetivamente
s0 foi concluido em 2018, as custas de muita pressdo dos movimentos indigenas e da sociedade
civil. As datas dos encontros eram sempre adiadas, faltavam recursos e articulagdo dos governos
federal, estaduais e municipais para que a conferéncia acontecesse com ampla participagao.

Com a saida de Dilma Rousseff, foi realizada a Reforma Trabalhista dando fim a
tentativa de conciliagdo de classes e colocando o governo brasileiro na logica liberal e
defendendo os grandes empresarios.

O Acampamento Terra Livre, que foi iniciado em 2004, ocorrendo anualmente em
Brasilia, ganhou for¢a e aumentou muito o nimero de participantes. Os povos indigenas
insistiam na luta pela demarcagao das terras, em impedir a constru¢do de hidrelétricas em areas
indigenas e acgdes extrativistas de mineradoras e garimpeiros, que invadissem suas areas, €
insistiam na luta por atendimento de saude e educagdo diferenciadas e apropriadas. Novas
pautas também foram aparecendo ao longo do tempo, como a do racismo institucional, acesso
a justica e a violéncia contra mulher indigena.

Numa conjuntura de retirada de direitos e entrega de recursos ao grande capital, o
Acampamento Terra Livre cresceu numericamente, chegando a 4.000 participantes a partir de
2017. Porém, o acampamento também comegou a ser reprimido de forma violenta pelo
executivo federal. Num processo eleitoral que divide o pais entre progressistas e conservadores,
em 2018, ¢ eleito Jair Bolsonaro com uma pauta de extrema direita conservadora e com diversas
falas contra os povos indigenas. Ha um recrudescimento na violéncia contra os povos indigenas

e varias aldeias sao invadidas por fazendeiros e garimpeiros logo apos a eleigao presidencial.
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A Funai ¢ retirada do Ministério da Justi¢a e incorporada ao da Agricultura, além de um
desmonte grave nessa fundacdo. Os povos indigenas se mobilizam e véarios protestos
acontecem, o que leva o presidente a voltar atrds. Ha a tentativa de municipalizar a saude
indigena, o que provoca reacdo imediata dos povos indigenas, levando a ocupagdo da Sesai
(Secretaria de Saude Indigena) e pedido de saida da secretaria Silvia Waidpi. Mais uma vez o
governo ¢ obrigado a recuar.

O Acampamento Terra Livre de 2019 torna-se um marco de resisténcia contra as
iniciativas do presidente em liberar a extracdo mineral em terras indigenas entre outras pautas.
Estamos num novo momento de luta, no qual as pautas conservadoras voltam a reafirmar
propostas de integragdo, assimilagdo dos povos indigenas, fim de demarcacdes, entrega de
terras indigenas para extragdo mineral a empresas privadas, dentre outros.

Em 2020, com o aparecimento da Covid-19 tornando-se uma pandemia, todos
movimentos viveram um tempo de reclusdo fisica nas ruas, mas mantiveram as criticas e as
reivindicagdes através de redes sociais e a utilizagdo de debates, palestras e seminarios on-line,
chamados /lives. Foi um momento de se reinventar as formas de luta dada a realidade. O
Acampamento Terra Livre foi realizado de forma virtual.

Os povos indigenas foram os mais atingidos pela pandemia, foram 70.192 atingidos,
1.295 mortos e 162 povos afetados!®, segundo dados oficiais. Ndo podemos esquecer que a
subnotificacdo em contextos urbanos ¢ enorme no Brasil, imaginem dentre as aldeias indigenas.
Pensando que os povos indigenas compdem 0,4% da populacdo brasileira, os niimeros sao
avassaladores. Segundo um estudo divulgado pela BBC'7, o percentual de indigenas infectados
¢ quatro vezes maior do que os brancos.

As politicas publicas de atendimento aos povos indigenas ndo levaram em conta a
especificidade cultural de cada povo, tornando o cuidado contra o Coronavirus ainda mais
dificil dentre as comunidades indigenas. Muitos foram os equivocos e descasos do poder
publico, contudo, devido a organizacao e luta dos povos indigenas, eles foram os primeiros a
serem vacinados dentro do territério nacional. Porém, isso ndo resolveu toda problematica
trazida pela epidemia, tendo em vista que criangas ndo puderam ser vacinadas e, ainda, a
inseguranca alimentar ter aumentado nesse periodo, levando essas comunidades, mesmo os

adultos estando vacinados, a um estado de vulnerabilidade.

16 Dados do Instituto Sécio Ambiental do dia 28/03/2022.
17 Disponivel em:_https://www.bbc.com/portuguese/brasil-54274684. Citando artigo, assinado por pesquisadores
de varias universidades brasileiras e publicado no periddico The Lancet Global Health.
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Mesmo diante de toda a situacdo pandémica, os povos indigenas organizaram, em 2021,
atos e protestos, fazendo novamente o Abril Indigena em Brasilia. Tomando certos cuidados
com a pandemia, delegagdes de diversas etnias estiveram presentes no Acampamento Terra
Livre em luta contra o Marco Temporal e retirada dos direitos indigenas. Foram protagonistas
do primeiro ato presencial questionando as politicas publicas do atual governo Bolsonaro.

Por isso, o movimento indigena tem sido crucial para que essas pautas nao se
concretizem e tem sido um grande exemplo de resisténcia para todo Movimento Social

brasileiro.
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8 OGUATA PORA. DA LUTA VEM A CONQUISTA: INSTITUCIONALIZACAO DA
EDUCACAO SUPERIOR INDIGENA

Para mim e para meu povo, ler e escrever é uma
técnica, da mesma maneira que alguém pode
aprender a dirigir um carro ou a operar uma
mdquina. Entdo a gente opera essas coisas, mas
nos damos a elas a exata dimensdo que tém.
Escrever e ler para mim ndo é uma virtude maior
do que andar, nadar, subir em darvores, correr,
cagar, fazer um balaio, um arco, uma flecha ou
uma canoa. Quando aceitei aprender a ler e
escrever, encarei a alfabetizacdo como quem
compra um peixe que tem espinha. Tirei as
espinhas e escolhi o que eu queria. Na nossa
tradicdo, um menino bebe o conhecimento do seu
povo nas praticas de convivéncia, nos cantos, nas
narrativas. Os cantos narram a criacdo do mundo,
sua fundagdo e seus eventos. Entdo, a crianga estd
ali crescendo, aprendendo os cantos e ouvindo as
narrativas. Quando ela cresce mais um
pouquinho, quando ja esta aproximadamente com
seis ou oito anos, ai entdo ela é separada para um
processo de formagdo especial, orientado, em que
os velhos, os guerreiros, vdo iniciar essa criang¢a
na tradigdo. (Airton Krenak)

A luta por uma educagdo socialmente referenciada para os povos indigenas ¢ fruto de
uma necessidade de adquirir uma técnica, um saber necessario para os enfrentamentos que se
apresentavam a eles pelos colonizadores, pela colonialidade. Dominar essa técnica, os codigos
da sociedade ndo indigena para lutar e resistir as imposic¢des, aos desmandos, ao racismo e a
retirada dos seus territorios; dominar codigos e técnicas do ndo indigena, ndo significa deixar
de ser indigena, perder suas tradigdes, nao representa deixarem de serem o que sempre foram,
podendo praticar suas epistemologias, suas narrativas, sua oralidade. Lembrando que na
verdade, o conhecimento estd na cultura e nos mais velhos, como j& ouvi mais de uma vez de
mais de um guarani: “a opy’® é nossa biblioteca e os mais velhos s3o nossos livros, é 14 e com
eles que aprendemos”

Essa no¢do do que exatamente pretendem com a escola, “a embaixada dos brancos nas

comunidades indigenas”, como bem apontou o professor Leonardo Wera Tupa, lembrado e

18 Opy € a casa de reza do povo Guarani, onde eles se reinem para os cantos, rezas, rituais religiosos e escutar
as historias dos xeramoi e xejary (velhos e velhas sabios)
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refor¢ado pela Guarani Sandra Benites em seu trabalho de conclusdo de curso (BENITES,
2015), € crucial para compreendermos os motivos da luta pela educagdo escolar diferenciada,
especifica, bilingue e intercultural. “As escolas indigenas deveriam ser mais um lugar de
fortalecimento dos mbya arandu®®. S3o, no entanto, um lugar de opressio, silenciamento da
nossa lingua, dos nossos saberes, do nosso jeito de ser.” (BENITES, 2015, p. 28). E justamente
para acabar com essa opressdo e silenciamento das culturas indigenas, para por fim a
colonialidade do ser e do saber, que ¢ imposta pela colonialidade do poder, que os povos
indigenas lutam por uma educagao intercultural, diferenciada, bilingue e especifica.

As primeiras experiéncias de Educacdo Intercultural, Especifica, Diferenciada e
Bilingue sdo organizadas pelos proprios povos indigenas com assessoria de ONGs,
universidades e outras entidades indigenistas a partir do final da década de 1960. Sao projetos
comunitarios e autonomos que dardo base tedrica e experiencial para as reivindicagdes que
serdo pauta da luta pela educagdo nas décadas seguintes e serdo coroadas pelas conquistas
institucionais da Carta Magna de 1988.

No ano 1988, criou-se um movimento de professores indigenas nos estados de
Amazonas, Roraima e Acre: a Copiam (Conselho dos Professores Indigenas da Amazonia), que
se reuniam anualmente para discutir, analisar, trocar experiéncias ¢ conhecimentos sobre o que
cada povo estava fazendo autonomamente em suas escolas € como conseguir uma escola
adequada as suas necessidades. Foi um movimento de trocas de experiéncias, acumulo e
discussdo de praticas de luta e pressdo para que a Funai e governos atendessem suas
reivindicagdes sobre a Educagdo Escolar nas aldeias (PALADINO; ALMEIDA, 2012).

Essas e outras experiéncias de pensar, discutir e exercer projetos diferenciados de
educagdo escolar que levaram as propostas de uma educagdo especifica, diferenciada, bilingue
e intercultural como premissas da Educagdo Escolar Indigena. Foi do “chao da escola indigena”
e do debate dos professores indigenas, sobre qual a educagdo faria sentido para os projetos de
futuro desses povos. Premissas essas que foram gestadas e viraram bandeira de luta.

Segundo a Guarani Sandra Benites, Ara Rete, “para que as escolas existentes nos tekoa’’
guarani sejam de fato nossas — Guarani — ¢ preciso que elas incorporem a nossa educagao
tradicional e sejam mais um espago/lugar — entre os nossos — de fortalecimento do

21

nhandereko””” (BENITES, 2015, p. 33), ou seja, essas escolas precisam ser interculturais.

19 Mbya Arandu: conhecimento Mbya Guarani
20 Tekoa: aldeia
21 Nhandereko: modo de ser, modo de vida Guarani
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Em um texto de Rita Potyguara, ela descreve uma fala de uma lideranga Jenipapo-
Kanindé¢ José Maria, participante do curso de Magistério, que corrobora com que estamos
afirmando: “Esse ensino diferenciado veio pra fortalecer, mostrar pra crianga o que ela € € o
que ¢ ser indio, quais sdo os caminhos que ela vai trilhar daqui pra frente. A crianca precisa
saber ler e escrever, mas também ela tem que saber ser indio, pra mais tarde saber enfrentar o
mundo 14 fora.” (NASCIMENTO, 2017, p. 379).

Essa fala ¢ recorrente dentre a maioria dos professores e estudantes indigenas. J& ouvi
quase a mesma fala do professor Guarani Mbya Algemiro Karai Mirim, dos estudantes
indigenas Lino Karai, Claudio Karai Papa e tantos outros que tive o prazer de conviver e
trabalhar no periodo da EJA Guarani e Magistério Indigena.

Na tese de doutorado de Clarissa R. Melo (MELO, 2014), as mesmas impressoes
aparecem dentre os estudantes indigenas da Licenciatura Intercultural da UFSC (Universidade
Federal de Santa Catarina). Uma delas ressalta a importancia da educagdo intercultural, para
que quem deseja estudar ndo se “encante” com o mundo nio indigena e se afaste do seu povo,
da sua cultura, ou seja, para impedir que o projeto de incorporagdo, assimilagdo, seja efetivado
através da colonialidade do ser.

Melo (2014) cita a fala de uma estudante Guarani, Sandra, e afirma que a mesma
“enfatiza a necessidade da formacdo da crianca de acordo com seus valores, pois — se a gente
nao sentir de coracdo o que tem la (na nossa casa) a gente nao volta... aquele € o nosso lugar de
felicidade na realidade... pois 0 mundo do ndo indio tem muita atragdo” (MELO, 2014, p. 233-
234).

Também ja ouvi coisas parecidas dos estudantes Guarani, dos quais fui professora, que
desde que a televisdo e internet chegaram na aldeia, cada vez menos as criangas se interessam
em sentar-se com os mais velhos para escutar as historias. Que h4 necessidade de a escola
incorporar o papel de valorizar o Nhandereko. Essas falas se repetem em todas as teses e

dissertacdes lidas para essa pesquisa, dentre os mais diversos povos em todas as regides do pais.

“Queremos uma escola propria do indio [...] dirigida por nés mesmos, [...] com
professores do nosso proprio povo, que falam a nossa lingua [...] A comunidade deve
decidir o que vai ser ensinado na escola, como vai funcionar a escola e quem vao ser
os professores. A nossa escola deve ensinar o nosso jeito de viver, nossos costumes,
crengas, tradi¢do, de acordo com nosso jeito de trabalhar e com nossas organizagoes.
Os curriculos devem respeitar os costumes e tradigdes das comunidades e devem ser
elaborados pelos proprios professores junto com as liderancas e comunidades. Os
professores devem ter uma capacitagdo especifica. As escolas devem ter seus proprios
regimentos [...]. Que as iniciativas escolares proprias das comunidades sejam
reconhecidas e apoiadas pelos municipios, estado e unido. (Indigena Benedito Iaparra
na Palestra ministrada na abertura do curso de formagao continuada dos professores



117

das escolas do campo do municipio de Macapa, em agosto de 2013. /n: SANTOS,
2019, p.26)

As premissas de interculturalidade, diferenciagdo, especificidade e bilinguismo, ao
longo do tempo e por conta da insisténcia e protagonismo do movimento indigena, foram sendo
incorporadas nas legislagdes, mas no que diz respeito a concretizagao dessa legislagdo ainda
temos muito que caminhar. Muitos trabalhos intelectuais indigenas nos apontam isso, como 0s
de Ara Rete (2015), Tonico Benites (2009), Rita Potiguara (NASCIMENTO, 2017) e tantos
outros. Uma das poucas vozes dissidentes e questionadoras quanto a necessidade da educagao
intercultural, especifica e diferenciada ¢ a de Gersen Baniwa.

A luta pela Educagao Superior Indigena ¢ um dos pilares para alcangar a tdo sonhada
educagdo especifica, diferenciada, intercultural e bilingue. Falamos em um dos pilares, pois
sabemos que as questdes da infraestrutura, dos recursos, da gestdo democratica e comunitaria
das escolas, da organizacao dos calendarios, dentre outros aspectos também sao fundantes desse
processo. Contudo, “um dos principais problemas identificados pelo movimento indigena e seus
apoiadores durante a década de 1980 dizia respeito ao fato de que o agente principal da
educacdo escolar nas aldeias, o professor, ndo era indigena” (DE PAULA; VIANNA, 2011, p.
75).

Isso implicava numa altissima rotatividade no emprego, por causa do tempo que o
professor ndo indigena levava para ir e voltar para escola (locomo¢do), da dificuldade
linguistica por esse professor ndo falar ou ndo querer aprender a lingua, e por esse profissional
desconhecer e, portanto, ndo incorporar os processos nativos de ensino e aprendizagem dentro
da sala de aula (DE PAULA; VIANNA, 2011).

Essas implicacdes ainda hoje estdo presentes na realidade da educag¢do dos povos
indigenas quando os professores sdo nao indigenas. Os proprios professores argumentam que
essas sao suas maiores dificuldades para se manterem na EEI (Educacdo Escolar Indigena):
locomogado, linguagem e compreender a cultura (ZEPHIRO, 2017). Por isso, ¢ importante e
necessaria a formagao dos professores indigenas para substituirem os professores nao indigenas
nas escolas das aldeias.

Até a década de 1990, nao havia uma politica organizada pelo Estado Brasileiro com
objetivo de garantir uma formagao que visasse a autonomia, o respeito a diversidade, a diferenca
e os modos de vida dos povos indigenas. O que acontecia até entdo era um conjunto de acdes
que serviam de instrumento para assimilagdo destes povos ao ideario de trabalhador nacional,
ou seja, de terminar o processo colonizador a partir da colonialidade do ser e do saber, através

da tentativa de exterminio do que ha de indigena naqueles povos. Esse projeto foi mantido e
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exercido pelo Servico de Protegdo do Indio (SPI), de 1910 a 1967, através de suas escolas
bilingues, mas de carater rural, nas quais os povos indigenas aprendiam além de ler e escrever,
a trabalhar na ro¢ga como camponeses. As mulheres também aprendiam tarefas ditas “do lar"
que as ajudariam como ‘“‘esposas e/ou empregadas domésticas”, tais como bordar, costurar e
cozinhar. Os Postos Indigenas mantidos e vigiados pelo SPI e suas escolas tinham por objetivo
levar o indigena de um estagio que eles chamavam de "isolados” passavam a “em contato
intermitente”, depois “em contato permanente” e, por fim, “integrados”, ou seja, uma
perspectiva integracao na qual o ultimo estagio se referia ao indigena que ja haveria se tornado
um trabalhador nacional para o servi¢o agricola, doméstico, dentre outros trabalhos manuais e
subalternos. O processo de escolarizagdo ofertado contribuiria com esse processo de
colonialidade do ser e do epistemicidio praticado pelo Estado Nacional Brasileiro recém-criado.
O que nos faz perceber que o Racismo Institucional do Estado Brasileiro e a promocao da
Epistemologia do Exterminio®* sdo recorrentes e histéricas com relagio aos povos indigenas.

O SPI foi extinto sob acusagdes de corrupcao, genocidio de indigenas e ineficacia
administrativa. Foi criada, em substitui¢do ao SPI, a Funai (Fundagdo Nacional do Indio) em
1967, periodo da Ditadura Civil-Militar no Brasil, a partir da Lei n® 5.371, de 5 de dezembro
de 1967. Criada para dar continuidade ao exercicio da tutela do Estado sobre os indios, a Funai
tem seus principios baseados no mesmo paradoxo do SPI: “o respeito do indio e as instituigdes
e comunidades tribais” e a “aculturacao espontanea do indio” e a promogado de “educacao de
base apropriada do indio, visando sua progressiva integracdo na sociedade nacional”. Dessa
forma, mudou-se a sigla, contudo, o objetivo de exterminar os povos indigenas, ndo sé a partir
dos seus corpos, mas de suas epistemes, modos de vida e cultura continuavam.

O ensino e as escolas destinadas aos povos indigenas ficaram a cargo do Summer
Institute of Linguistics (SIL), por praticamente 20 anos, uma institui¢ao internacional de carater
missiondrio cristdo, que promoveu, com recursos € parceria publica até o final da década de 70,
o processo de escolarizacao bilingue dos povos indigenas.

Em 1973, foi decretado o Estatuto do Indio (Lei n® 6.001/1973), que formalizou a tutela

do Estado Brasileiro sobre os povos indigenas, além de reforcar o objetivo do governo com os

22 O conceito Epistemologias do Exterminio foi utilizado por Zephiro e Monteiro ao analisarem as formas e
praticas que os colonizadores implementavam em seus processos de escolarizagdo, propostas de integragdo, trato
com a vida e os corpos e todas as demais tentativas de “transformag¢@o”, ou melhor eliminagdo do que ha de
indigena, africano nas pessoas, na sociedade, na cultura, na politica e todas as demais esferas da nossa existéncia.
As Epistemologias do Exterminio foram as mais diversas e aplicadas das mais variadas formas desde as mais
brutais, as mais sutis, mas que de qualquer forma visavam eliminar, exterminar o Outro em prol da existéncia de
uma Unica episteme (a ocidental) levando-a a categoria de universal e todas as demais deixariam de ser
epistemologias para se tornarem folclore, mito e supersti¢ao.
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povos indigenas, observamos logo no artigo 1% “integrar os indios a sociedade brasileira,
assimilando-os de forma harmoniosa e progressiva” e previa também que enquanto nao
“estivessem integrados ficariam submetidos ao regime tutelar”. Podemos observar, entao, que
até a Constituicao de 1988, o Estado Brasileiro tinha como politica publica anunciada a tutela,
a integragdo e o fim dos povos indigenas de forma gradativa e uma das formas para se alcangar
isso era através da educacao.

Nesse periodo o que temos de presenca indigenas nas universidades brasileiras sao
tentativas individuais e pouco numerosas. A Funai chegou a estabelecer uma politica de
concessao de bolsas de estudos a indigenas em algumas instituigdes privadas de ensino superior.
Em 1985, havia 200 indigenas matriculados em institui¢cdes particulares. Essas bolsas eram
concedidas sem critérios claros, desacompanhadas de propdsitos globais explicitos e valores
definidos (VIANNA, FERREIRA, LANDA, URQUIZA, 2014).

Essa politica se mantém na Funai durante muitos anos e s6 muda a partir de portarias
baixadas em 2006 e 2009, nas quais as bolsas deixam de ser “caso a caso individual” para ser
“caso a caso institucional”. O que acontece de fato ¢ uma politica de celebracdo de convénios
especificos com determinadas instituigdes de ensino superior publico e privadas. Antes, a
concessdao das bolsas era feita diretamente com os indigenas, através da transferéncia de
dinheiro. Depois, ficaram atreladas as instituicOes conveniadas que receberiam esses recursos
(VIANNA; FERREIRA; LANDA. URQUIZA, 2014, p.16). Lembramos que essas mudancas
vém no escopo da luta dos movimentos indigenas pela educagao e das conquistas colocadas na
legislagao a partir da Constituicao de 1988.

A EEl saiu da gestdao da Funai para o MEC (Ministério da Educagado e Cultura) em 1991,
através do Decreto n°® 24/91, mas as politicas implementadas foram todas em parceria com a
Funai. A instancia que passa a ser responsavel pela EEI ¢ a Coordenacdo Geral de Educacao
Escolar Indigena, criada em 1991 no MEC. Essa coordenacdo ficava na Seif (Secretaria de
Ensino Infantil e Fundamental), o que j& nos indica que a preocupagao do governo, no que tange
as politicas de EEI, estdo circunscritas at¢ o Ensino Fundamental.

Em 1992, foi criado o Comité de Educacdo Escolar Indigena com representantes de
indigenas, ONGs e Universidades. Esse comité foi crescendo e se transformou, em 2001, na
Comissao Nacional de Professores Indigenas. Nesse momento, algumas legislagdes importantes
foram estabelecidas, como as Diretrizes para Politica Nacional de Educacao Escolar Indigena,
de 1993; a Lei de Diretrizes e Bases da Educagdo Nacional, Lei n® 9.394/96, que, no artigo 78
aponta os objetivos da educagdo escolar bilingue e intercultural e, no artigo 79, afirma que a

Unido deve apoiar técnica e financeiramente os sistemas de ensino na educagao intercultural
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das comunidades indigenas; a Resolu¢ao 03/CNE/99 de 10 de novembro de 1999, que institui
as diretrizes Nacionais para o funcionamento das Escolas Indigenas; e o Parecer CNE/CEB
14/99, que estabelece as Diretrizes Curriculares para as Escolas Indigenas.

Toda essa legislagdo, apesar de nao significar concretizagdo da mesma, ¢ decorrente da
luta do movimento indigena que se fortalece muito com as conquistas de 1988. Em todas elas,
o reconhecimento da diversidade, o respeito aos modos de vida diferenciados e a premissa de
uma educacao bilingue, especifica, diferenciada, intercultural e comunitaria estdo presentes.

Assim como ¢ citado na introducdo do parecer CNE/CEB 14/99, cabe a fala de um

indigena Kaxinawa:

As escolas indigenas s3o diferentes das escolas ndo-indigenas porque possui
caracteristicas de ensino proprias. Essas sdo grandes diferengas. Os regimentos
escolares também diferem em varios pontos, como: calendario escolar, carga horaria,
contetidos, metodologia de ensino, etc. E diferente porque trabalha respeitando as
maneiras tradicionais dos velhos passarem os conhecimentos para os jovens. E
diferente porque o professor é o principal autor de seus proprios materiais didaticos
usados na escola e usa tanto o conhecimento na escrita quanto o conhecimento oral.
A aproximacdo com a escola ndo-indigena ¢ pelo carater de ensino que fazem em
busca dos seus conhecimentos sociais ¢ da cidadania. (Professor Joaquim Mana
Kaxinawa, T.I. Praia do Carapana, Resolu¢do CEB/CNE n°14/99).

Como quase uma exce¢do para a década de 1990, teremos os cursos de Ensino Superior
Indigena nas éareas de Filosofia e Ciéncias Sociais, em S3o Gabriel da Cachoeira, pela
Universidade Federal do Amazonas, na qual foram formadas diversas liderancas importantes,
uma delas Gersen Baniwa (VIANNA; FERREIRA; LANDA. URQUIZA, 2014).

A partir anos 2000 e 2001, houve avancos mais significativos, ndo mais tdo no campo
da legislacdo somente, mas também na efetivacdo de politicas publicas de acesso ao Ensino
Superior para os povos indigenas. Nesse momento, a discussdo e pressao dos movimentos
sociais pelas acdes afirmativas através da politica de cotas para estudantes negros e indigenas
nas universidades leva a primeira lei sobre reserva de vagas em universidades publicas, criada
no estado do Rio de Janeiro, a partir de critérios socioecondmicos e/ou €tnico-raciais (Lei n°
3.524/2000).

Depois dessa iniciativa pioneira do estado do Rio de Janeiro para o ingresso na
Universidade Estadual (UER]J), o estado do Paran4 decretou, em 2001, também uma politica de
acdo afirmativa para o acesso diferenciado, mas destacamos que o publico-alvo eram os povos
indigenas. Nesse mesmo ano, abriram as primeiras turmas de Licenciatura Intercultural: uma
na Universidade Estadual do Parana e outra na UNEMAT (Mato Grosso), conhecido como

Projeto de Formagdo de Professores Indigenas/3° Grau Indigena (CAJUEIRO, On-line).
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Nesse mesmo momento, houve a discussao e elaboracao do Plano Nacional de Educagao
(PNE) — apesar dos desencontros entre as discussdes e propostas realizadas pelos movimentos
e sindicatos — promulgado em 2001, com metas especificas para os povos indigenas. Essas
metas ndo seriam possiveis sem a mobilizacao e organizagdo da sociedade civil para ampliar o
acesso, permanéncia e financiamento da Educacdo Publica em todas as suas instancias e
categorias. Na meta 17, hd menc¢ao direta da necessidade da formacao de professores indigenas:
formular em dois anos, um plano para implementagdo de programas especiais para formagao
de professores indigenas em nivel superior, através da colaboragdao das universidades e de
instituicdes de nivel equivalente (PNE, 2001, capitulo 9, meta 17).

No referido Plano, ainda existem metas relativas a universalizagdo da oferta para o
Ensino Fundamental, autonomia quanto ao Projeto Politico Pedagdgico e uso de recursos
financeiros, criacdo da categoria de escola indigena, temas pertinentes ao financiamento da
Educacdo Escolar Indigena, sobre a responsabilidade de estados e municipios de equipar as
escolas indigenas, criagdo da categoria professor indigena e profissionalizacdo e
reconhecimento do magistério indigena.

Nesse bojo, temos, em 2002, a publicacdo dos Referenciais Curriculares para Formacao
dos Professores Indigenas e o decreto presidencial que cria uma vaga para representagao
indigena no Conselho Nacional de Educacao. O ingresso de um numero mais significativo de
indigenas nos cursos superiores ocorreu partir de 2001, num periodo de incremento de pressao

dos Movimentos Sociais, pés-Conferéncia de Durban que:

responsabilizou os Estados nacionais pelo combate ao racismo. Apontou para a
importancia do papel da educacdo na prevengdo ¢ na eliminagdo da discriminag@o, e
recomendou a adogdo de politicas de acdo afirmativa voltadas para as vitimas de
racismo (PALADINO, ALMEIDA, 2012, p.30).

E no qual organismos internacionais pressionam e financiam politicas publicas de
inclusdo e superacao das desigualdades dos povos indigenas e afrodescendentes a partir da
logica do Capitalismo de Terceira Via e da teoria do Capital Humano.

A Conferéncia de Durban, como ficou conhecida a III Conferéncia Mundial contra o
Racismo, a Discriminagdo Racial e Xenofobia, foi realizada em abril de 2001 na cidade de
Durban, na Africa do Sul. Nessa conferéncia, organizada pela ONU (Organizagdo das Nagdes
Unidas), foram pactuadas agdes que as nacdes participantes deveriam tomar para superar o
racismo, a discriminacdo, a xenofobia e diminuir as desigualdades existentes entre os grupos

étnicos-raciais existentes em cada pais.
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Essa conferéncia, apesar de ter oficialmente a participacdo de membros dos Estados,
contou com foéruns paralelos organizados por ONGs ¢ Movimentos Sociais nos quais foram
discutidos e apresentados os problemas e propostas de superacao. Houve, também, todo um
movimento de pré-conferéncia nos paises envolvidos, levando a discussdo do racismo, da
discriminacdo racial e da superagdo das desigualdades étnico-raciais para além das fronteiras
institucionais.

A tematica indigena ficou em segundo plano nessa conferéncia, ndo s6 na
representatividade, como também na desarticulagdo do Movimento Indigena, pois o governo
“conseguiu na reta final impor uma maneira de escolher uma representante da conferéncia”
(SILVA e PEREIRA, 2013, p. 67). Os indigenas contaram com uma delegagdo de apenas oito
membros que, com exce¢do dos escolhidos pelo governo, os demais foram a Conferéncia
custeados pelos movimentos com muito sacrificio (SILVA e PEREIRA, 2013, p. 67).

Além disso, as politicas de agdo afirmativas discutidas foram pensadas s6 para os
afrodescendentes, ndo levavam em conta as especificidades e interculturalidade dos povos
indigenas (PALADINO; ALMEIDA, 2012), abrindo espago para diversos equivocos ainda
existentes nessa politica, como a necessidade de um documento com assinatura de trés
liderancgas reconhecidas ou um outro da Funai, certificando o individuo como indigena para que
ele tenha acesso as politicas de agdo afirmativas de determinadas universidades federais, a
exemplo da Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro. A autoidentificagdo ndo € levada em
consideracdo, levando o individuo ter que “provar” através de documentos oferecidos pelo
Estado (Funai, RG com registro de indigena etc) para que o estudante tenha acesso a essa
politica publica, excluindo grande nimero de indigenas que ndo compreendem como e onde
conseguir toda documentacdo exigida pela burocracia, por questdes linguisticas e culturais,
como os indigenas que estdo em contexto urbano que ndo tem essa documentagdo ofertada pelo
Estado, tendo em vista que o Estado Brasileiro através da Funai ndo reconhece os indigenas em
contexto urbano como portadores dos mesmos direitos que os aldeados, demonstrando mais
uma vez a faceta do racismo institucional.

A partir de Durban, instituigdes internacionais como BIRD e Fundacdo Ford
intensificaram uma série de financiamentos no Brasil no campo das relagdes étnico-raciais,
racismo e fim das discriminagdes e diminui¢do das desigualdades sob o argumento de que “a
melhoria dos niveis educacionais e a ampliagdo do acesso ao ensino superior permitiram a
ascensao de grupos socialmente desfavorecidos” (PALADINO; ALMEIDA, 2012, p. 32).

Além disso, ndo podemos esperar que esses financiamentos tivessem objetivos de

diminuir a desigualdade e romper com a l6gica do capital, contudo, ao fornecer formagao para
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esses grupos, também contribuiram para que os mesmos fortalecessem os movimentos sociais
e que também lutassem por um novo tipo de sociedade, levando a esses financiamentos a
exercerem uma relagdo ambigua nesse processo. Nesse bojo, a Fundagdo Ford, entre os anos de
2000/2001, financiou no Brasil programas de bolsas de estudos para negros e indigenas,
concedendo, nesse periodo, um total de 295 bolsas, sendo apenas 41 para indigenas.
(PALDINO; ALMEIDA, 2012).

Nao podemos deixar de citar que esse ¢ um momento no qual 97% dos estudantes do
Ensino Superior se declaravam brancos, 2% negros e 1% amarelos. (PALADINO; ALMEIDA,
p. 33). Perceba que os povos indigenas nem sdo contabilizados nessa estatistica, pois viviam
sob a égide da invisibilizagdo e da colonialidade do ser. Isso nos demonstra o carater racista e
excludente do universo do Ensino Superior no Brasil, no qual os povos indigenas sequer
aparecem nos dados estatisticos para discussdo e formulagdo de politicas publicas de acesso e
permanéncia no Ensino Superior.

Também no acesso as bolsas concedidas pelos organismos internacionais, apesar dos
povos indigenas estarem numa situagdo mais desfavorecida com relagdo ao acesso e
permanéncia no Ensino Superior, sdo eles os que menos as recebem, demonstrando mais uma
vez a invisibiliza¢do e subalternizagdo, até quando a pauta os contemplaria.

Dentre os primeiros projetos apoiados pela Fundacao Ford, para além da concessao de
bolsas, temos o Programa Politicas da Cor, da UERJ em 2001, voltado para o publico negro e,
depois, o Trilhas do Conhecimento, organizado pelo Laced (Laboratério em Pesquisas em
Etnicidade, Cultura e Desenvolvimento) da UFRJ, em 2004, para os povos indigenas.
(PALADINO; ALMEIDA, 2012). A abrangéncia de programas e projetos financiados pela
Fundag¢do Ford ¢ bem maior que esses dois, ela tem todo um fluxograma de interferéncias no

Brasil como podemos ver abaixo:
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Figura 27: Atuacdo da Fundagdo Ford na area do Ensino Superior (incidéncia no Brasil)

Fonte: Vianna et al (2014, p.62)

A luta por politicas de A¢do Afirmativa intensificava-se nos mais diversos espacos,
desde os Movimentos Sociais as universidades e ONGs. Foi nesse cendrio em que foi
organizado o Programa Diversidade na Universidade, pois o governo Fernando Henrique
Cardoso, contrario a politica de cotas, procura minimizar as pressdes populares através de uma
outra politica de agao afirmativa de carater mais liberal e universalista.

O Diversidade na Universidade dava “suporte financeiro a entidades que tivessem
experiéncia na organizacao de cursos pré-vestibulares com corte segundo sua populacdo alvo”
(PALADINO; ALMEIDA, 2012, p. 31). Os recursos deste programa vinham do Banco
Interamericano de Desenvolvimento (BID) e a responsabilidade pelo desenvolvimento do
programa era do Ministério da Educacdo.

Os indigenas foram incorporados ao programa somente a partir de pressao e
reinvindicagdes dos movimentos indigenas e indigenistas, ONGs e outros setores da sociedade
civil, contudo nao foram levadas em consideracdo as especificidades que esses povos tém
quando falamos em Educa¢do Escolar Indigena. Os cursos eram pautados numa perspectiva
tradicional de cursos preparatorios, ndo era levada em consideracdo a questdo linguistica,
cultural e demais aspectos que precisam ser observados quando pensamos numa formagao para
os povos indigenas. Além do precario acesso ao Ensino Médio que até hoje se mantém e ainda
se estabelece como uma luta do movimento indigena.

As agdes do Programa Diversidade na Universidade estavam pautadas em trés eixos:

- Desenvolvimento de estudos, pesquisas e produtos, de forma a constituir uma base
conceitual para a formulacdo de uma politica de inclusdo social e de valorizagdo da
diversidade cultural para os ensinos médio e superior.
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- Fortalecimento institucional de areas do Ministério da Educag@o, de modo a poder
desenvolver, monitorar e avaliar de uma forma mais qualificada as politicas em
andamento;

- Apoio e avaliacdo de cursos pré-vestibulares que tinham o objetivo de promover o
acesso ao ensino superior para estudantes em desvantagem social, com énfase nos
afrodescendentes e/ou indigenas (PALADINO; ALMEIDA, 2012, p.32).

As politicas de acdo afirmativa sdo projetadas no governo FHC, mas implementadas no
governo Lula, que em 2003 assume a presidéncia do Brasil, num contexto de politicas publicas
identitarias po6s-Durban, com financiamentos de organizagdes internacionais para esse tipo de
programa e nos marcos do Capitalismo de Terceira Via. Cabe destacar que esse presidente
venceu as elei¢des de 2002 apoiado por alguns Movimentos Sociais € com uma proposta
popular e progressista de governo.

Dentro de um contexto favoravel para implementagdo de politicas publicas de viés
identitario e voltado para a diversidade e combate ao racismo, o governo Lula d4 inicio ao
programa Diversidade na Universidade, em 2003. No primeiro edital deste programa, apenas
duas universidades ja desenvolviam trabalhos exclusivamente com indigenas: a Universidade
Estadual do Mato Grosso do Sul e o Centro Universitario de Grande Dourados, ambas no Mato
Grosso do Sul.

Nesse mesmo ano, hé a realiza¢do de um Forum para discutir o programa, e os indigenas
presentes, representantes da antiga Comissao Nacional dos Professores Indigenas, mostraram-
se insatisfeitos com essa a¢do de implantagdo de pré-vestibulares. Denunciaram também que os
recursos destinados foram aplicados em apenas nove estados: Bahia, Maranhao, Mato Grosso,
Mato Grosso do Sul, Minas Gerais, Rio de Janeiro, Rio Grande do Sul, Para e Sdo Paulo, e
foram insuficientes para a realidade dos povos indigenas. (BARNES, 2010, p. 69).

Isso ocorre em meio a reformulacdo do Ministério da Educagdo que reorganiza as
secretarias e suas funcdes, cria a Secad (Secretaria de Educagdo a Distancia, Alfabetizagdo e

Diversidade) e acaba por levar o Diversidade a reorganizar seus caminhos. Nesse momento:

A Semtec foi transformada na Setec, a pasta das politicas para o ensino médio formal
foi incorporada pela SEB. Até entdo, a Coordenacgdo da Educagdo Escolar Indigena,
na época chamada de Coordenacdo de Apoio a Educagdo Escolar Indigena, estava
localizada na Seinf. Assim, a Secad — produto da reestruturacdo do MEC de 2004 —,
desempenhou papel importante, em conjunto com a CNPI (posteriormente CNEEI),
no redesenho do Diversidade (BARNES, 2010, p. 69).

Quando hé essa reformulagdo, os povos indigenas ficam divididos em qual secretaria
que deveria estar a questao da EEIL Os ligados a Coordenagdao Geral da Educagdo Escolar

Indigena queriam ficar na Secad, mas a Comissdo Nacional de Professores Indigenas e a Funai



126

pediram para ficarem na Secretaria de Educagdo Bésica. O grande debate foi que a Secad nao
adotaria o termo Diversidade, mas sim Inclusdo e alguns indigenas temiam que esse termo
abrisse espago para propostas assimilacionistas e integracionistas. Depois de trés meses de
debates, o termo foi substituido pelo Diversidade e as questdes relativas a EEI ficaram a cargo
da Secad, que dentro dela criou um departamento sé para essa tematica.

Nesse momento, a Comissao Nacional dos Professores Indigenas (durante o governo
Lula transformada em Comissao Nacional de Educacao Escolar Indigena), que participava das
discussodes sobre a EEI no MEC, solicitou que o Programa Diversidade na Universidade
apoiasse o fortalecimento dos processos de formagdo dos professores indigenas, ampliando a
oferta do Ensino Fundamental e Médio com qualidade.

Foi entdo organizado um Semindrio Nacional, em 2003, chamando professores
indigenas, representantes de secretarias estaduais de educacdo, membros de ONGs que
historicamente atuavam na formacdo de professores indigenas e a Coordenacdo Geral de
Educacdo da Funai para discutirem quais seriam os rumos ¢ as diretrizes para o Ensino Médio
Indigena. Concluiu-se pela “capacitacdo profissional do ensino médio indigena, pela promogao
— além do acesso a universidade — e apropriagdo de saberes culturais e universais para apoiar
0s projetos societarios dos povos indigenas e a autonomia na gestao dos territdrios indigenas.”
(BARNES, 2010, p. 70).

Nesse sentido, reunindo representantes da Comissao Nacional de Educagdo Escolar
Indigena (CNEEI), Coordenacdo Geral de Educacdo Escolar Indigena, Secad e BID, foi
redesenhado o programa Diversidade ampliando os pré-vestibulares e abrindo duas novas
frentes de trabalho: a implementacdo dos cursos de Licenciaturas Interculturais Indigenas e
apoio a projetos politicos pedagogicos inovadores para escolas de Ensino Médio Indigenas.

Nesse momento, eram poucas as experiéncias jd existentes em Licenciaturas
Interculturais. As usadas como referéncias para elaborar um projeto foram a Unemat
(Universidade Estadual do Mato Grosso) que foi a primeira institui¢do de ensino superior a
criar um curso especifico para indigenas, no ano de 2001, em nivel superior, e a Universidade
Federal de Roraima que, em 2003, iniciou uma turma com 60 professores indigenas.

Foram realizadas pesquisas e, no ano de 2003, apenas oito escolas de Ensino Médio
existiam nas aldeias do pais. Esse numero sobe para 99 em 2006 e para 115 em 2007.
(BARNES, 2010). Nesse sentido, o nimero de estudantes indigenas nas universidades, segundo
a Funai, também era baixo: 1.300 individuos, dos quais entre 60 a 70% estavam em institui¢des
privadas, enquanto em universidades brasileiras estavam matriculados 3.479.913 estudantes,

segundos dados do Inep. Se olharmos comparativamente, eram 18 estudantes para uma
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populagdo de 1.000 pessoas, enquanto de indigenas eram apenas dois para uma populacao de
1.000 pessoas (PALADINO; ALMEIDA, 2012, p. 107).

Assim, o programa comeca a apoiar inicialmente duas experiéncias de formacao de
professores indigenas ja existentes: Associagdo Nacional de Acdo Indigienista na Bahia e o
Instituto Socioambiental no Xingu.

Em 2004, o Brasil também passa a ser signatario da Convengao 169 da OIT, sobre Povos
Indigenas e Tribais em Estados Independentes, preconiza importantes avangos no
reconhecimento dos direitos indigenas coletivos, com significativos aspectos de direitos
econdmicos, sociais e culturais. Nesta convengao artigos tocam diretamente na questdo da EEI,
no qual afirmam que ela deve ser garantida em todos os niveis, tem que ser em cooperacdo com
os povos indigenas, adotar medidas em todos os lugares com vistas ao fim do racismo contra
indigenas, em especial, na educacdo e producao de material didatico.

O programa Diversidade na Universidade passa a auxiliar na formagdo de professores
indigenas. E criado com esse objetivo especifico o Prolind que tem seu primeiro edital em 2005.

O acesso e permanéncia de individuos ou grupos indigenas nos cursos superiores

¢ assunto que interessa as coletividades mais amplas a que eles se ligam; trajetorias
escolares individuais se alimentam e fortalecem na relagdo e compromisso do
estudante com seus parentes, sua comunidade de origem, seu povo, sua condigdo
indigena; a posi¢ao de intelectual ou profissional que alguém possa vir a pretender ou
angariar ¢ estratégica para os projetos de futuro de sua gente, na medida em que
portadora da potencialidade de administrar a aludida tensdo entre os chamados
conhecimentos ‘locais’ e ‘universais’. (VIANNA; FERREIRA; LANDA; URQUIZA,
2014, p. 20).

Por isso ¢ tdo importante discutirmos projetos que viabilizem esse ingresso,
permanéncia e continuidade de estudos. Esses grupos humanos foram relegados a condi¢do de
povos que ndo tém direito a educagdo que tenha como pressuposto a autonomia por séculos. E
diria que por muito mais tempo do que durou o processo colonizador. Mas diria que ele
atravessa o periodo historico de formacao da nagdo brasileira e que o objetivo dessa nagdo por
muitos séculos foi de exterminio desses grupos humanos. Fosse através do exterminio fisico ou
através de projetos de assimila¢do e integrag@o, nos quais o objetivo era sumir com a presenga
indigena, com a diversidade e outros modos de vida nesse territdrio.

Esses povos resistiram e lutam por equidade e o respeito a sua diversidade e modos de
vida, de produzir e transmitir seus conhecimentos. Uma resisténcia que ndo comega com 0s
Novos Movimentos Sociais, mas que vem se desenvolvendo e mudando a cada periodo

historico. No momento que chamamos de advento dos Novos Movimentos Sociais, percebemos
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esse Movimento Indigena se apropriando de novas formas de luta e se agrupando ndo mais s6
por grupos étnicos, mas como povos indigenas e utilizando as ferramentas e instrumentos dos
demais movimentos e da logica do Capitalismo para continuar sua luta e resisténcia.

Em todas as teses ou dissertagdes lidas para esse trabalho percebemos o destaque e a
afirmacdo da importancia dos movimentos indigenas para que os cursos de Licenciatura
Interculturais fossem implementados nas universidades, a pressdo para a criagdo de politicas
publicas de educacdo diferenciada, intercultural, especifica e bilingue para os povos indigenas
como projeto de futuro que levard a uma maior autonomia e fortalecimento da identidade e
culturas, que acabam levando a conquista de direitos e projetos de futuro desses povos.

Esses movimentos indigenas nos mostram que o Giro Decolonial ¢ mais do que uma
discussdo teodrica, mas que ela existe e estd na pratica cotidiana desses movimentos. O
pensamento Decolonial “¢ uma op¢ao de coexisténcia conflitiva que reclama o direito de
reexisténcia em todas as ordens do pensar e do viver” (MIGNOLO, 2008, p. 241). Sendo assim,
o Giro Decolonial ndo ocorrera sem conflitos, sem resisténcia € sao 0s movimentos sociais que
vao as feridas coloniais e as escancaram e, além disso, abrem espago para aqueles que estao do
outro lado da linha abissal (SANTOS, 2009) possam ultrapassid-la e encerrem com a
colonialidade.

E no olhar e anélise atenta de como esses movimentos se organizam e reagem a cada
momento que vamos construindo o como lutar decolonialmente. Nao ha regras, normas ou
préaticas estipuladas, ndo hd o como fazer, mas o fazer continua e cotidianamente nos coletivos,
que vao escancarando as feridas coloniais, recriando espacos de luta e vida para que um dia

possamos definitivamente viver decolonialmente.
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9 LIMITES, CONTRADICOES E RACISMO INSTITUCIONAL NO PROLIND

“A universidade ndo ¢ uma banana madura, que é
80 descascar e comer” (Professor Indigena do
Amazonas, estudante da Licenciatura

Intercultural Indigena. In: PINTO, 2020, p. 93)

Para iniciar o debate sobre os limites e contradi¢cdes institucionais € a presenca de
racismo institucional nas esferas de poder, governo e instituigdes do Estado Brasileiro e,
consequentemente, nas suas politicas publicas e programas estatais, como ¢ o caso do Prolind,
precisamos discutir novamente o conceito de racismo e como ele divide, hierarquiza e
discrimina grupos da sociedade brasileira.

O racismo ¢ fruto de um processo histoérico (especialmente do processo Colonizador
decorrente da Expansdo Maritima, do séc. XV, e do neocolonizador proveniente do
Imperialismo, do séc. XIX) que racializou os seres humanos e os dividiu em supostas ragas.
Esse processo foi por um tempo sustentado pelas Teorias Racistas do século XIX que tinham
por base uma concepgao evolucionista e positivista para sociedade. Dai haveria graus diferentes
de evolucao que os seres humanos se encontrariam, uns mais “primitivos e atrasados” e outros
mais “evoluidos e civilizados”, isso reafirmava e justificava a dominagdo de uns sobre os outros.
Assim, afirmamos que, como racismo, entendemos o processo historico e social que divide e
hierarquiza os seres humanos a partir da cor e fendtipo produzindo discriminagao, diferencas,
desigualdades a partir desse critério. O racismo pode ser consciente ou inconsciente €
percebemo-nos cotidianamente na nossa sociedade. No caso da sociedade brasileira, ele ¢ um
elemento estruturante, ou seja, faz parte da estrutura de formagdo da sociedade sendo um
fendmeno que ndo ¢ individual, mas sobretudo coletivo.

A colonizag¢do dividiu os seres humanos entre os que devem dominar por possuir certos
atributos fisicos (fen6tipo), culturais, religiosos, politicos e epistémicos ligados a Europa, ao
ocidente e, os demais grupos — os colonizados — foram relegados a seres inferiores que
precisavam ser dominados por ndo pertencerem a essa logica e, portanto, além de dominados e
inferiorizados poderiam ser escravizados, invisibilizados, mortos. Uma parte da humanidade ¢
negada, “essa negacdo ¢ sacrificial, na medida em que se constitui para a outra parte da
humanidade se afirmar enquanto universal” (MENESES; SANTOS, 1998, p. 31).

Reafirmando nossa tese, Quijano (2005, p. 228) nos diz que “a ideia de raca, seu sentido

moderno, ndo tem historia conhecida antes da América” e que “essa ideia foi assumida pelos



130

conquistadores como o principal elemento constitutivo, fundacional das rela¢cdes de dominagao
que a conquista exigia” (QUIJANO, 2005, p. 228) e que “com o tempo, os colonizadores
codificaram como cor os tracos fenotipicos dos colonizados e a assumiram como a carateristica
emblematica da categoria racial.” (QUIJANO, 2005, p. 231). Nesse sentido, a partir da
colonizacdo e todos seus desdobramentos até a atualidade, pessoas com tracos fenotipicos que
lembrem negros e pardos com origem ou ascendéncia africana e os povos indigenas vao assumir
nesse modelo o lugar do outro, do preterido, do inferior.

O racismo produzido por esse processo historico esteve presente ndo sé no passado com
a colonizagdo, mas na atualidade através da colonialidade. Esse racismo ndo se apresenta s6 na
negacao e inferioriza¢do do outro enquanto ser (colonialidade do ser), mas também interfere no
acesso do outro ao poder, as esferas de decisdo e organizagdo da sociedade (colonialidade do
poder) e na producdo do conhecimento ¢ nocdo de quais conhecimentos sao considerados
validos e necessarios de serem transmitidos (colonialidade do saber).

Ratificamos que o racismo nao ¢ fendmeno que atinge apenas os afrodescendentes, mas
também os povos indigenas, em alguns momentos, de forma muito parecida através da
discriminacao dos seus habitos, seu fendtipo, atributos negativos, como preguigoso, vil, sujo,
entre outros. Em outros momentos, o racismo sobre os povos indigenas vem sob um véu, um

13

prisma de bondade e condescendéncia com aqueles que “ndo sabem o que fazem”, “ndo
pertencem ao nosso mundo”, “sdo inocentes e puros” €, por isso, precisam de tutela, que falem
por eles, os ajudem nas tarefas, portanto, ndo precisam dos mesmos direitos que o restante da
sociedade. Muitas vezes se os indigenas ndo correspondem a um tipo ideal, congelado no
tempo, romantizado e aldeado, sao chamados de nao indigenas, de fantasiados, de “indios de
mentira”, o que também corresponde a uma forma de racismo por atribuir um estere6tipo a um
determinado povo, relegando a dimensao que as culturas sdo dindmicas e mudam com o tempo,
para além de demonstrar uma suposta superioridade no lugar daquele que pode dizer quem e o
que € ou nao indigena.

Nao gostariamos de falar em racismos e dividi-los em modelos, mas sim em racismo
como um fendmeno tnico. Ao dividi-lo em categorias, pode-se causar a impressao que se pode
praticar uma forma e outras ndo, ou ainda que o racismo pode atingir as pessoas de formas
diferentes, e ndo ¢ isso. O racismo ¢ um fendomeno social que afeta grupos humanos tanto na
sua subjetividade quanto na sua materialidade, de uma mesma maneira independente se os
categorizamos como racismo epistémico, ambiental, institucional etc. Contudo essa
categorizacdo nos ajuda a explicar e compreender o fendmeno nos mais variados espagos nos

quais ele atua.
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Nosso pais viveu sob a crenga da democracia racial por muito tempo, inclusive
enaltecendo uma dita mestigagem, sem levar em conta sobre quais as formas que ela ocorreu e
quais as nuances que esse mito traz para a forma como o racismo se apresenta na nossa
sociedade. Um racismo de denegacdo e ndo de origem, como acontece nos Estados Unidos.

O racismo de denegagdo ¢ um conceito associado a categoria de denegacdo freudiana
que “identifica o processo pelo qual um individuo embora formulando um de seus desejos,
pensamentos ou sentimentos até ai recalcados, continua a defender-se dele, negando que lhe
pertenga” (GONZALEZ, 1988, p. 69 apud LAPANCE; PONTALES, 1970). Ou seja, no
racismo de denegagdo, precisamos afastar a ideia de racismo e de nossa origem afro-brasileira
ou indigena para nos sentirmos incluidos, negamos nossa origem Amerindia Afroladina.

O mito da Democracia Racial tem sido desmascarado dia apds dia. O ativismo negro
associado as pesquisas realizadas nas Ciéncias Sociais conseguiu escancarar o racismo e,
finalmente na década de 1990, como fruto de pesquisas realizadas desde a década de 1970, a
partir de dentincias e campanhas do movimento negro, o governo Fernando Henrique Cardoso
foi obrigado a admitir que vivemos num pais que a partir da ideia de raca discrimina e gera
desigualdades.

Mesmo assim, o brasileiro tem dificuldades em admitir seu racismo e que vive numa
sociedade racista. Uma pesquisa realizada por Lilian Schwarcz em 1998, publicada em 2001,
demonstra que 97% dos brasileiros afirmam ndo ter preconceito, em contradicdo 98% dos
mesmos afirmam conhecer pessoas ou situagdes de racismo no pais.

Um pais racista sem racistas? Um paradoxo que se resolve quando observamos a nossa
volta e notamos que muitas vezes o racismo vem nao so através de interdigdes, xingamentos €
atribuicdes negativas a um determinado fenotipo/etnia, mas com sutileza tornando a atitude
racista em elogio, conselho ou favor. Como, por exemplo, quando uma mulher de “black”, com
cabelos sem processos de alisamentos, ¢ elogiada e a0 mesmo tempo tem uma indicagdao de um
cabeleireiro para alisar, “domar sua juba”, pois assim ela ficard ainda mais bonita. Ou quando
ouvimos frases do tipo: ele ¢ um preto bonito ou vocé deu sorte de ter puxado esse nariz afilado,
e tantas outras que poderiamos citar.

Um racismo que se apresenta nos olhares, nas aproximagdes ou ndo das pessoas num
dado lugar, no recebimento de elogios e carinho das criangas nas escolas, no sentar-se ou nao
ao lado de determinada pessoa no 6nibus, um racismo muitas vezes de atitudes sutis que nao
podem ser confirmadas sem uma andlise e compreensdo mais profunda do racismo estrutural

que vivemos, mas que fere, marca, doi e forja a subjetividade de criancas negras e indigenas.
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Quando pensamos nesse tipo de racismo, o da sutileza, vivido pelos povos indigenas,
vemos a romantizagao de que todos os povos indigenas sdo puros, coletivistas, amigos, tirando
toda humanidade e relegando-os a deuses perfeitos. Retirar a humanidade também ¢ uma forma
de discriminar, afinal, se a pessoa nao corresponder ao comportamento esperado, ele
automaticamente passa a ndo ser mais indigena. Dai vem a pergunta: quem pode dizer quem ¢
indigena? O que ¢ ser indigena no século XXI?

Dentre praticas que chamamos de racismo da sutileza, podemos também trazer como
exemplo o sentimento de pena e condescendéncia que algumas pessoas t€ém com 0s povos
indigenas, de que eles ndo sabem lidar com a sociedade envolvente, que sempre “sdao
enrolados”, que precisam de tutela para realizar quaisquer relagdes com o poder publico,
instituicdes da sociedade envolvente. Nao esperam um pedido de ajuda, mas j& pressupde que
aquele grupo ¢ incapaz de lidar com a materialidade e as instituicdes sem uma tutela. Vemos
isso ocorrer também em comunidades periféricas marcadas pela cor e nas comunidades
quilombolas.

Esses mecanismos atrapalham, turvam nossa visao quando falamos de racismo e de
politicas para erradica-lo da nossa sociedade. O fato ¢ que os brasileiros ainda acreditam que o
racismo ¢ individual e se apresenta como uma fala, uma ofensa ou como uma interdi¢cdo, uma
impossibilidade de entrar em algum lugar. O racismo ndo € enxergado como estruturante ou
institucional, dai as dificuldades em se apoiar ou implementar programas, acdes afirmativas
tendo em vista o fim do racismo.

Compreender que o racismo € parte fundante, ou seja, estruturante da sociedade
brasileira € necessario, mas perceber como ele se apresenta na produgdo e validagao do
conhecimento, nas instituigdes sociais, nos espacos de poder e privilégio nos ajuda a
compreender melhor esse processo para combaté-lo. Ele deixa de ser um grande espectro que
nos assombra para ser detalhado nos seus mais variados aspectos e l6cus de atuacao e, portanto,
fica mais facil de identifica-lo para combaté-lo. E nesse sentido e com esse objetivo que vamos
nesse trabalho categorizar as formas de racismo.

Quando apontamos que o racismo ¢ estruturante da sociedade brasileira estamos dizendo
que ele ¢ decorrente processo historico e politico que se formou a partir do processo colonizador

e criou estruturas econOmicas, politicas, juridicas e at¢ familiares baseadas na divisdo e
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hierarquizacdo das pessoas a partir da raga?*/fenétipo. Ele esta, assim como o cristianismo e o
patriarcado, nas bases impostas de formac¢do do Brasil enquanto nagao.

Por ser estruturante, temos a sensacao de que ele ¢ um legado, uma tradigdo da sociedade
e, portanto, acaba sendo naturalizado. Nenhuma desigualdade ¢ natural, ao contrario, elas sao
socialmente e historicamente produzidas e depois naturalizadas para justificar o processo de
constituicdo de sujeitos desiguais como parte inerente da sociedade e que, portanto, ndo
podem/devem ser mudadas.

Como estruturante da nossa sociedade, o racismo atinge ndo s6 os individuos, nao
existem apenas pessoas e individuos racistas. Existe uma sociedade estruturada no racismo em
suas bases econdmicas, juridicas e politicas; instituigdes que sdo parte dessa sociedade racista.
Portanto, o combate ao racismo nao deve se dar apenas num carater individual, mas coletivo,
que atinja e denuncie inclusive as instituicdes.

O racismo institucional é a forma de racismo que esta presente nas instituicdes sociais.
Institui¢des sociais sdo organiza¢des da sociedade que organizam e criam coesdo social, sdo
elas que transmitem as regras € normas para os membros dessa sociedade. O racismo nessas
instituigdes ¢ menos evidente, mais sutil, menos identificavel em termos de individuos
especificos que cometem os atos (ALMEIDA, 2019, p. 43), contudo ndo ¢ menos destrutivo.
Ele est4 entranhado nas institui¢des do Estado, dominados em sua grande parte pelos herdeiros
da sociedade colonial — brancos — através da colonialidade do poder.

As instituicdes naturalizam o racismo negligenciando determinados grupos
historicamente subalternizados pela sua cor ou etnia e ndo combatendo privilégios de outros
grupos que sempre estiveram no poder. Alias, estas instituigdes praticam o racismo a medida
que suas praticas, seus ordenamentos, suas politicas ndo atendem a uma parte da sociedade.
Parte essa que tem cor e etnia determinadas.

Um exemplo sdo os indices de mortalidade infantil entre os povos indigenas que sdo
60% maiores do que a de criangas nao indigenas. Isso € invisibilizado e naturalizado, chegando
a culpabilizar os proprios povos indigenas pela sua “ignorancia” ao lidar com os bebés. As
medidas governamentais ndo sao tomadas de forma a minimizar esses dados. Muitas vezes ha
politicas implementadas, mas que ndo levam em conta os modos de vida desses povos, tornando
essas medidas ineficientes para combater os problemas, muito deles gerados pelo processo

historico da colonizagao.

23 Trabalhamos com conceito de raga sociologico. Sabemos que ndo existem ragas entre os seres humanos dentro
de uma perspectiva bioldgica, contudo as analises sociologicas apontam que os seres humanos sdo categorizados
e divididos através dos seus fenotipos e etnias a partir da ideia e do conceito de raga.
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Nesse periodo em que vivemos a pandemia da Covid-19, essa questdo levou os povos
indigenas a terem uma taxa de mortalidade pela Covid-19 (nimero de o6bitos por 100 000
habitantes) até 150% mais alta do que a média brasileira®* e as taxas de infec¢io também sdo
muito superiores ao restante da sociedade. Os protocolos de protecao a Covid-19 para as aldeias
ndo levavam em conta as especificidades culturais, tais como manter em isolamento pessoas
nas quais a habita¢do ¢ coletiva e ndo ha separagdo de comodos. Nao houve uma politica, uma
estratégia, voltada para especificidades simples, como a citada, para evitar as contaminagoes.
Essa ¢ uma forma do racismo institucional se apresentar.

Outro exemplo ¢ o nimero de mortes de jovens negros no Brasil. Os negros sdo 75%
dos jovens assassinados no Brasil. Qual politica publica para acabar com o genocidio da
juventude negra? Quem sdo os responsaveis por frear essa mortalidade? Talvez seja o proprio
Estado que através de suas politicas de seguranca publica assassinam todos os dias jovens
negros da periferia. E no caso de um assassinato de um jovem branco de uma area privilegiada
da cidade? Como o Estado age?

Esses sdo exemplos de racismo institucional, no qual o Estado brasileiro ¢ agente de

producao e naturaliza¢ao do racismo. As institui¢des

reproduzem as condi¢des pra o estabelecimento ¢ a manutengdo da ordem social.
Desse modo, se ¢é possivel falar de um racismo institucional, significa que a imposi¢do
de regras e padrdes racistas por parte da institui¢do ¢ de alguma maneira vinculada a
ordem social que ela visa resguardar. (ALMEIDA, 2019, p. 47).

Essas instituigdes podem e devem agir para combater o racismo através de politicas

antirracistas claras e objetivas, pois em

uma sociedade em que o racismo estd na vida cotidiana, as instituicdes que ndo
tratarem de maneira ativa e como um problema a desigualdade racial irdo facilmente
reproduzir praticas racistas ja tidas como “normais” em toda sociedade. E o que
geralmente ocorre nos governos, empresas e escolas em que ndo ha espacos ou
mecanismos institucionais para tratar de conflitos raciais e sexuais. (ALMEIDA,
2019, p. 48).

Como ja afirmamos, o Estado Brasileiro ¢ racista na sua origem, na sua estrutura. Se
formos analisar como os povos indigenas foram tratados por esse Estado, teremos inimeras
amostras de racismo institucional, promovido pelas instituicdes estatais, desde as legislacdes
que ignoraram os povos indigenas até as que os tutelaram, como se fossem incapazes de gerir

sua propria vida, tomarem suas proprias decisdes.

24 Dados da Revista Veja de 01/06/2020, edi¢do n. 2693.
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A forma como o Estado lidou com a questao dos territorios, educacao e saude indigenas
sdo exemplos de como o racismo institucional refor¢a o racismo individual e leva populacdes
inteiras em condigdes de vulnerabilidade a afundarem-se ainda mais em estados de abandono,
morte e invisibilidade.

O Estado, dentro da sociedade Moderna, da forma como ele foi concebido e constituido
a partir dos pressupostos europeus de racionalidade e universalidade (que na verdade ndo tem
nada de universal, mas ¢ util para colocar um nico paradigma como valido), serve para garantir
a dominacao de um grupo (aquele que pensou e organizou essa racionalidade de Estado) sobre

o outro (os dominados/colonizados). Afinal,

o Estado ¢ entendido como a esfera em que todos os interesses encontrados na
sociedade podem chegar a uma “sintese”, isto €, como ldcus capaz de formular metas
coletivas, validas para todos. Para isso se exige a aplicagdo estrita de “critérios
racionais” que permitam ao Estado canalizar os desejos, os interesses € as emogdes
dos cidaddos em diregdo as metas definidas por ele mesmo. (CASTRO-GOMEZ,
2005, p. 171).

Nesse sentido, atender demandas especificas de grupos subalternizados através de
politicas compensatorias e de acdo afirmativas ndo ¢ uma tarefa simples dentro da logica do
Estado Moderno, ainda mais quando os grupos que assumem o poder tém uma cor, classe,
origem social e género herdadas do processo colonizador, ou seja, branca, burguesa e
proprietaria de latifindios, elitizada e masculina.

Vamos concentrar nossa atencao em discutir como esse racismo institucional operou
com relagdo aos povos indigenas pds-Constituicdo de 1988, afinal, a Carta Magna garantia
direitos sempre negados e retirados dos povos indigenas pelo Estado: o direito a diversidade, a
diferenca, a autonomia e aos seus territorios, modos de vida, cultura e lingua. Devemos destacar
que essas conquistas constitucionais foram consequéncia de processos de luta de
séculos/décadas dos Movimentos Sociais Indigenas.

Esse periodo ¢ justamente o da redemocratizagdo do Estado Brasileiro, recém-saido de
uma Ditadura Civil-Militar, no qual as conquistas sociais e participagdo politica estdo a pleno
vapor. Os movimentos sociais organizados no contexto da luta contra ditadura pressionavam o
Estado para garantir o bem-estar social e politicas publicas de assisténcia social.

Os governos, no que tange a Educacdo Escolar Indigena, através da pressdo e
contribuicdo do movimento indigena e indigenista, conseguem elaborar um conjunto de
legislacdo para garantir os preceitos constitucionais. Assim, um arcabougo legislativo ¢

formulado, mas sua implementacao se da forma in6cua.
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Entendemos que através da logica da constru¢do do Estado Brasileiro pautado no
eurocentrismo, a legislagdo, a norma, tem um poder fetichizado que nos leva a crer que ele
mudard a realidade: “A palavra escrita constroi leis e identidades nacionais, planeja programas
modernizadores, organiza a compreensao do mundo em termos de inclusdes e exclusodes.”
(CASTRO-GOMEZ, 2005, p. 173). A formulagdo de legislagdes que atendam e incluam os
povos indigenas e afrodescendentes nos leva ter a falsa sensagao de que de fato a realidade esta
mudando, contudo, a palavra escrita sem a¢ao, sem implementacao nao serve de nada além de
um belo discurso.

Assim, dentro da logica que seguimos, ter uma legislagcdo ¢ importante e nos confere
mais armas, instrumentos de luta. O problema ¢ quando a luta pela criag@o de leis nos exaure e
retira tempo de pensar nas lutas por sua implementagdo. Foi isso que ocorreu nas décadas
seguintes a Constitui¢do. Foram anos de luta e gasto de energia para que as propostas dos
Movimentos Indigenas se transformassem em leis. Depois desse arcabouco legislativo € que se
intensificaram as lutas pela implementagdo. Por isso tanta lei adequada e pouca pratica concreta,
¢ a forma do Estado Moderno conter as transformagdes ou pelo menos torna-las menos rapidas
e da colonialidade do poder se estabelecer dentro das nossas lutas.

Do governo do presidente Sarney ao do Fernando Henrique Cardoso, o que vemos na
oferta de politicas publicas para a Educacdo Escolar Indigena ¢ que estdo concentradas na
legislagdo. Apenas no segundo mandato de Fernando Henrique Cardoso, por conta das pressoes
exercidas nacionalmente pelo movimento indigena e internacionalmente pela Conferéncia de
Durban, que vemos implementado o programa Diversidade na Universidade. Assim, mesmo
esse programa conta com financiamento internacional do BID.

Nao houve discussdes sobre politicas publicas para acesso e permanéncia de estudantes
indigenas, para fomento de escolas nas aldeias, de acdes afirmativas que garantissem acesso
diferenciado aos povos indigenas, visto que eles tém o direito a lingua materna e sua
diferenciagdo e especificidade enquanto povo.

O Estado, dentro da logica liberal de politica universalizante, manteve seus
ordenamentos iguais a todas as pessoas sem levar em conta as diferencas culturais e historicas
que levavam os povos indigenas a ndo terem acesso a escolarizacao.

Desta forma, manter regras, ordenamentos, iguais a todos obliterando as diferengas e
desigualdades ¢ contribuir com a manutengdo da regra. Manter ordenamentos iguais para
manter a desigualdade sdo formas de racismo institucional, afinal, como combater a
desigualdade estruturante sem oportunizar acesso diferenciado a quem sempre esteve em

condi¢des de subalternizacio? E a colonialidade do poder operando em prol dos grupos que
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assumiram o comando desde o processo colonizador e que se mantém através da logica da
colonialidade através de um discurso de igualdade.

Como nos aponta Gonzalez: “a afirmagao de que todos sdo iguais perante a lei, assume
um carater nitidamente formalista em nossas sociedades.” (GONZALEZ, 1998, p. 73). Dessa
ideia decorrem as politicas universalistas € o combate as a¢des afirmativas e a crenga de que se
conseguirmos avangar na legislagcdo, o problema esta resolvido.

O que temos ao fim destes governos sdo indices baixissimos de indigenas com
escolarizagdo, poucas escolas em aldeias, e fragilidade dos povos indigenas em lidarem com a
sociedade envolvente tdo cheia de ordenamentos que requerem o minimo de habilidade em
lingua portuguesa, matematica e legislagao.

Com os governos de frente popular (Lula e Dilma), mesmo mantendo a politica
econdmica neoliberal, percebemos uma mudanca no que tange as politicas publicas para
diversidade. Esses governos acolhem grande parte dos militantes do movimento negro e
indigena nos seus quadros executivos e, pressionados historicamente pelos movimentos sociais,
inicia uma série de medidas visando atender parte das reivindicagdes desses movimentos.

Para além da criagdo da Secad, depois transformado em Secadi, temos a discussao da
implementagdo da lei de cotas raciais para negros ¢ indigenas no acesso ao Ensino Superior.
Esse processo foi lento e delicado devido a pressao dos grupos de direita que propde politicas
universalistas e s6 foi devidamente implementado em 2012, com a Lei n® 12.711, de agosto de
2012, conhecida também como Lei de Cotas. Algumas universidades como a UERJ
(Universidade do Estado do Rio de Janeiro), em 2000, e a UnB (Universidade Nacional de
Brasilia), em 2004, foram pioneiras nessa implementacao das cotas raciais € econdmicas nos
seus processos seletivos de ingresso a universidade.

A Lei de Cotas foi um grande avango no que diz respeito a politicas de reparacao do
Estado Nacional em relagdo aos povos afrodescendentes e indigenas, contudo, para os povos
indigenas, mesmo essa politica ¢ marcada pela diferenca colonial e exclui por ndo levar em
conta as especificidades e diversidade cultural dos povos indigenas que elas pretendem atingir.

Sobre a questdo das cotas raciais, Baniwa aponta:

Alias, temos politicas publicas recentes que foram criadas com objetivo de atender as
demandas das minorias sociais incluindo os povos indigenas, mas que no processo de
implantacdo, colocam os indios para disputar as mesmas vagas com pretos e pardos,
coloca-os mais uma vez em uma situagdo de grande desvantagem, ndo por
incapacidade cognitiva ou intelectual, mas por seus processos educativos distintos. A
marca principal dos direitos indigenas ¢ a diferenca e a equivaléncia e ndo a igualdade
ou similaridade, em razdo da qual, os povos indigenas tem reivindicado tratamento
diferenciado em que o foco da politica seja a valorizagdo e o reconhecimento das
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diferencas e da diversidade e ndo a inclusdo e homogeneizagao das politicas, mesmo
no ambito das politicas para a diversidade ou minorias sociais. Em muitos casos as
politicas de inclusdo, mesmo bem intencionadas, podem significar categoricamente
exclusdo sociopolitica (LUCIANO, 2012, p.74).

Ele ainda aponta outra questdo sobre a forma como a Lei de Cotas foi implementada,
sinalizando que as reservas de vagas para os povos indigenas ndo podem ser para individuos,
mas para coletividades indigenas responsaveis pelas escolhas dos seus candidatos e dos cursos
de seus interesses assim como o acompanhamento de todo processo de formacao. (GERSEM,
2012).

Além destas questdes que se referem mais aos indigenas aldeados, temos ainda a
problematica relacionada aos indigenas em contexto urbano, que para se candidatarem as vagas
precisam de uma declaragdo da Funai ou de uma lideranca que o reconheca como indigena para
concorrer a vaga. Isso ja criou uma série de questionamentos, entraves € uma grande discussao
acerca do que ¢ ser indigena e a quem cabe o reconhecimento dessa identidade.

A partir destes questionamentos podemos perceber que até politicas bem intencionadas
podem ser excludentes e isso ocorre porque o Estado Brasileiro ndo consegue olhar para além
das suas fronteiras institucionais, do seu pensamento e ordenamento ocidentalizados, que leva
os que vivem do outro lado da linha abissal a ndo conseguirem acessar as politicas publicas,
pois, devido ao Racismo Institucional, essas politicas nao foram pensadas com eles e dentro do
seu modo de vida, mas para eles a partir do modo de vida ocidental.

Um outro programa criado para ampliar a quantidade de indigenas na universidade, o
programa Diversidade na Universidade, ndo atendia as demandas desses os povos, pois ele
previa pré-vestibulares para afrodescendentes e indigenas com intuito de aumentar o nimero
desse publico nas universidades brasileiras, e ndo era essa a necessidade dos povos indigenas.
A realidade era um baixo nimero de escolas que ofertavam Ensino Médio, a falta de formagao
dos professores indigenas e as dificuldades em lidar com uma formag¢ao que ndo fosse bilingue
e intercultural.

Mais uma vez o Movimento Indigena se organiza para exigir mudangas no programa
Diversidade na Universidade e garantir que suas demandas sejam atendidas. As primeiras eram
escolas de Ensino Médio e cursos de graduagdo especificos para os povos indigenas: as
licenciaturas interculturais.

Nao foi o olhar atento e cuidadoso Estado Brasileiro em promover a igualdade que levou
a criagdo do Prolind. Foi a luta dos povos indigenas em ndo aceitar mais uma politica que nao

garantisse efetivamente o que eles necessitavam. O Prolind foi elaborado e implementado em
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2005, no governo Lula e continuado no governo Dilma (sua sucessora), um governo de carater
progressista e que tinha como uma das pautas de governo atender as pautas identitarias. Nesse
governo, foram criadas diversas secretarias nesse sentido, tais como a Secretaria de Politicas de
Promogao da Igualdade Racial, Secretaria de Educagdo Continuada e Diversidade, Secretaria
Especial de Politicas para as Mulheres etc.

Com a pressdo dos Movimentos Indigenas e uma sensibilizacdo maior do governo no
que tange as pautas identitarias, foram formulados programas de governo tendo em vista o
aumento da escolarizagdo dos povos indigenas, em todos os niveis da Educagdo Bésica e na

Educacao Superior. O programa Diversidade na Universidade foi reformulado e virou o Prolind.

9.1 LIMITES E CONTRADICOES NO PROLIND

Quando pretendemos analisar o Prolind, a partir dessa perspectiva, num primeiro
momento nos parece que ele apresenta uma politica antirracista implementada pelo Estado
Brasileiro, contudo gostariamos de apontar algumas contradi¢des inerentes a essa aparente
politica antirracista.

Primeiro, devemos apontar que ¢ um programa, € como todo programa tem prazo para
acabar e depende de vontade politica para acontecer. Nao se configura como algo estavel. O
Prolind teve seus primeiros editais pautados em recursos externos do BID (Banco
Interamericano de Desenvolvimento) através do Diversidade na Universidade. Os editais de
2005, 2008 e 2009 foram realizados com esse apoio de organismos internacionais para sua
implementa¢do. H4 um intervalo de quatro anos para que o governo abra um novo edital (2013).
Esse ultimo edital ¢ marcado por uma espera de quase dois anos para aprovagao dos Institutos
Federais que seriam contemplados, pois s6 em 2015 esse resultado sai divulgado em diério
oficial.

Destacamos que esse ultimo edital para sua realiza¢do tem verbas oriundas de um novo
programa do governo que vai agir em diversos segmentos da educagdo. O Prolind fica com uma
verba especifica desse programa maior, ou seja, ele foi incorporado a um outro projeto que
também recebeu recursos internacionais para acontecer. Em nenhum momento o Prolind foi
encarado como uma politica publica permanente ou com uma periodicidade estabelecida. Nao
ha um regramento no langamento dos editais, mas sim quando ha recursos disponiveis.

Por que isso acontece? Por que para os povos indigenas conseguirem uma educagdo que
os atenda, ou seja, uma educagdo intercultural, eles vao depender da vontade politica ou de

recursos extras para acontecer? Ha uma divida histérica com esses povos, os originarios deste
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territério, que foram dizimados, expropriados e subalternizados. Ha recursos todos os anos para
o FIES, para o PROUNI, que descolam verbas do poder publico para institui¢des privadas e
porque nao ha para o fomento do Ensino Superior Intercultural? Porque no funcionamento e na
logica do Estado, enquanto instituicdo que promove esse tipo de politica publica, existe um
racismo institucional invisibilizado ou que ndo memora as necessidades desses grupos étnicos.
Como ja dissemos, o racismo institucional estd dentro da loégica do funcionamento das
institui¢oes brasileiras de forma naturalizada.

Pode parecer que através do Prolind ndo ha racismo institucional, mas a medida que o
Estado acha normal ndo tornar essa medida como uma politica publica permanente, s6 langando
editais quando ha aportes de recursos externos ou estdo previstos em programas especificos.
Quando nao ha uma preocupacdo em manter uma periodicidade nos langamentos, estamos a
frente de um descaso com esses grupos, descaso proveniente da sensagdo de que “fazendo muito
por eles, pelos ‘outros’, por aqueles que nunca tiveram nada, entdo se contentem com as
migalhas que lhes damos”.

Nos ultimos editais, havia a necessidade de que os institutos de Educag¢do Superior
apresentassem parcerias com outras esferas governamentais e mostrassem que teriam
capacidade de autofinanciamento com o passar do tempo, ou seja, o Estado s6 concederia
recursos para aqueles que provassem que nao precisariam mais do Governo Federal para manter
as licenciaturas interculturais.

Vemos nisso uma forma do Governo Federal se desresponsabilizar e mostrar que o
Prolind estava no fim, que era um programa fadado a terminar e que esses Institutos Federais
deveriam buscar formas alternativas de sustento dos cursos.

Inclusive em 2019, mesmo com a lei da Gestao Etnoterritorializada que criou os
territorios etnoeducacionais, que preveem que tanto Governo Federal, estados e municipios
devam se responsabilizar numa politica de acordos e divisdo de custos e responsabilidades, o
Governo Federal corta o financiamento direto as universidades estaduais, exigindo que essas
busquem aportes financeiros através da politica do PAR em seus estados, dificultando o acesso
a esses recursos e levando ao fechamento de algumas licenciaturas em universidades estaduais.

Os recursos do custo-aluno ao invés de aumentarem tem diminuido com o passar dos
anos e ndo ha nenhuma resposta sobre o langamento de novos editais, que dird de tornar esse
programa como uma politica de Estado. Os cursos de Licenciaturas Interculturais sdo mais
caros, tendo em vista que precisam garantir, além da manutenc¢do das aulas, todo um suporte
para permanéncia dos estudantes na universidade, como transporte, alojamentos e alimentagao.

Além desses custos, tem o custo do transporte, alojamento e alimentacdo dos professores no
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tempo comunidade (quando os professores do curso vao as aldeias). Esses ultimos custos tém
sido cortados ¢ a manuten¢ao dos estudantes na universidade tem sido mais dificeis.

Um segundo apontamento que gostariamos de fazer € no que diz respeito a ideia de
interculturalidade presente no programa. Ela estd somente na exigéncia do projeto politico
pedagdgico dos cursos e na forma como os cursos iriam funcionar para garantir um determinado
tipo de formagdo. Nao percebemos essa interculturalidade na organizagdo dos editais, na forma
como sao apresentados e na avaliagao dos cursos que serao contemplados.

Sabemos que os projetos deveriam demonstrar que foram elaborados em conjunto com
a comunidade que vao atender, contudo o formato exigido para apresentacao desse projeto esta
inserido na légica da diferenca colonial, ou seja, no formato que o Estado Brasileiro sempre
solicitou dentro da sua burocracia: a apresentacdo de projetos sem levar em conta a
especificidade e diferenciagdo existentes dentre os povos indigenas.

Nao havia espago para as formas outras de apresentar o projeto, formas como os povos
indigenas poderiam conceber. Eles participariam do projeto, mas ele deveria estar dentro de um
padrdo escrito, institucional, com objetivos, justificativas, metodologias que atenderiam a
l6gica colonial. Ou seja, apesar de intercultural o projeto estava num formato de elaboracao que
ndo atendia o pressuposto de uma interculturalidade plena. Os povos indigenas dependeriam da
articulacdo com académicos e interpretacao de seus projetos de futuro e necessidades para que
fossem escritos e inseridos no projeto dentro uma logica que atenderia a logica
colonial/moderna/eurocéntrica.

Representantes de comunidades indigenas ndo estavam presentes nas comissoes de
avaliacdo dos projetos que seriam ou ndo contemplados. Eram apenas académicos, membros
do governo e de entidades indigienistas. Estavam no Comité Técnico Multidisciplinar,
responsavel pela avaliagio dos projetos representantes da Fundagdo Nacional do Indio (Funai),
da Associagdo Brasileira de Antropologia (ABA), da Associagdo Brasileira de Linguistica
(ABRALIN), do Forum Brasileiro de Pro-Reitores de Graduagao e especialistas do governo.

Por que eles ndo poderiam estar presentes na comissao avaliadora se os cursos deveriam
atender aos seus projetos de futuro, as suas necessidades? Estariam eles menos aptos do que
estudiosos sobre eles mesmos? Ou o racismo institucional operou de forma a ndo os perceber
como aptos a essa fungao? Se o argumento ¢ de eles ndo entenderiam o projeto a partir da
leitura e da forma como os projetos foram elaborados, pergunto novamente: nao seria esse
formato fruto de uma diferenga colonial que promove e reforca o racismo? Por que ndo pensar
numa forma de elaborar os projetos que contenham a interculturalidade na forma? Por que os

projetos sO poderiam atender a uma logica de organizagdo e epistemologia?
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Poderiamos, inclusive, discutir o termo “interculturalidade” presente no Prolind. Seria
de fato uma proposta intercultural ou apenas multicultural? O multiculturalismo reconhece as
minorias dentro do sistema, enquanto a interculturalidade requer que relagdes horizontais
interétnicas se construam através de novos ordenamentos sociais. O que de fato percebemos no
Prolind?

Diriamos que talvez essa fosse uma interculturalidade ndo critica, aquela que respeita a
particularidade cultural como prépria, mas ao mesmo tempo enfatiza a necessidade de ascender
ao verdadeiro saber da cultura universal (WALSH, 2007). E assim que o Prolind se apresenta:
intercultural, mas nao critico, ou seja, dentro da perspectiva liberal da interculturalidade que
chega muito proximo ao que chamamos de multiculturalismo.

Walsh, nos indica que muitas vezes o Estado através de um discurso intercultural

implementa politicas multiculturais que atendem a logica e objetivos neoliberais:

esfuerzo por incorporar las demandas y el discurso subalternos “dentro” del aparato
estatal. Una estrategia que, desde 1990 y em respuesta al proyecto emergente de los
movimientos indigenas, tuvo como objetivo una politica de incorporacion y division,
disefiada “no simplemente para debilitar laoposicion, sino para hacer lo em el orden
de asegurar la implementacion de un proyecto neoliberal.

Por esta razon, y como vengo acordando com Mignolo, el discurso de
lainterculturalidad es cada vez mas utilizado por el Estado y por los proyectos de las
fundaciones multilaterales como un nuevo “gancho” del mercado. Al asumir la
interculturalidad dentro de la politica y el discurso del Estado, y de modo similar
dentro del discurso y las politicas de instituciones multilaterales como el Banco
Mundial, su fundamental significacion transformativa, tal como es concebida por los
movimientos indigenas, es debilitada y co-optada. (WALSH, 2007, p. 54-55).

Nesse sentido vemos que o Prolind entra nessa categorizagdo, pois quando vamos observar
os objetivos e argumentagdes para que esse tipo de programa seja implementado no Brasil,
as justificativas apresentadas tantos pelas organizagdes internacionais que financiaram
quanto do Estado Brasileiro sdo de garantir educacdo para ascensdo social, diminuir
desigualdades a partir de oportunidades educacionais, todas propostas dentro do espectro do
sistema mundo capitalista.

O formato do programa atende a essas necessidades tendo em vista tudo que
argumentamos anteriormente. E claro que também percebemos aspectos positivos nesse
programa tendo em vista que o mesmo foi o primeiro a tentar garantir um minimo de
formacdo superior aos povos indigenas. Apontamos os limites do programa, mas

concordamos com Walsh:

Por eso, cuando la palabra interculturalidad la emplea el Estado enel discurso oficial,
el sentido es equivalente a multiculturalidad. El Estado quiere ser inclusivo,
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reformador, para mantener la ideologia neoliberal y la primaciadel mercado. Pero,
en todo caso, es importante reconocerlas reformas que se pueden realizar a través de
las politicas de Estado. En cambio, elproyecto intercultural enel discurso de los
movimientos indigenas estd diciendo otra cosa, estd proponiendo una
transformacion. No estd pidiendo el reconocimiento y la inclusion em un Estado
que reproduce la ideologia neoliberal y el colonialismo interno, sino que esta
reclamando la necesidad de que el Estado reconozca la diferencia colonial (ética,
politica y epistémica). Estd pidiendo que se reconozca la participaciéon de los
indigenas enel Estado, la intervencion em paridad y reconociendo la diferencia
actual de poder; esto es la diferencia colonial y la colonialidaddel poder —todavia
existente— de los indigenas em la transformaciondel Estado y, por cierto, de la
educacion, la economia, la ley. (WALSH, p. 57. apud; WALSH, 2002a, p. 26).

Outro ponto que gostariamos de destacar ¢ a desresponsabilizagdo do Governo Federal
no que diz respeito a contribuir com a organizagdo da infraestrutura das universidades para
receberem os estudantes das Licenciaturas Interculturais Indigenas. Em todas as teses e
dissertacdes lidas, ha indicagdo que, no geral, as salas eram improvisadas, ndo havia um local
adequado e fixo para a coordenagdo e muito menos salas de aulas para os estudantes, levando-
0s a serem vistos como intrusos ou menos importantes no espago universitario. Isso também se
deu por conta da sensacdo de impermanéncia dos cursos que, por serem um programa € nao
uma politica publica permanente, eram percebidos como transitérios pelas universidades. Em
grande parte dos trabalhos, hd uma fala recorrente de que: “o curso ndo possuia professores
proprios e nem salas e laboratdrios apropriados para as aulas e desenvolvimento das atividades.
O curso estava ligado a reitoria e depois passou para a FAED, mas as disciplinas estavam
alocadas em outras faculdades” (SOUSA, 2018, p. 93).

Hé também um questionamento unanime por parte dos coordenadores dos mais diversos
cursos de Licenciatura Intercultural Indigenas que foi a dificuldade em organizar a burocracia
exigida pelo Prolind em tempo habil, levando-se em conta a estrutura hierarquizada da
universidade. Cursos com programas e grades curriculares diferenciadas, alternancia e
participacdo comunitaria dentro de uma estrutura extremamente burocratica e autoritaria que
sdo os espagos de decisdo e organizagdo universitaria. Tudo isso impediu que muitas demandas
e necessidades das comunidades fossem atendidas e os cursos de fato representassem os anseios
e projetos de futuro dessas comunidades atendidas.

Outro aspecto muito citado foi a questdo dos recursos e das possibilidades em ofertas:
alojamento, alimentacdo e transporte. A maioria das universidades encontraram dificuldades,
principalmente com o passar dos anos, no qual o custo de vida aumentou e os recursos
destinados ao Prolind diminuiram, de manter uma politica adequada de alojamento, transporte
e alimentagdo. Na regido Norte, com o atendimento a comunidades que vivem em lugares de

dificil acesso e com necessidade de barco e transporte terrestre para levar estudantes de algumas
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comunidades, essa questdo ficou ainda mais acentuada. A garantia de transporte, alojamento e
alimenta¢do sdo centrais para a manutengdo destes estudantes no espaco universitario e deveria
ter se mantido como prioridade no aporte de recursos do programa, contudo ndo foi isso que
ocorreu.

Houve também relatos em diversos trabalhos sobre racismo sofrido pelos indigenas
dentro das universidades por parte dos demais estudantes e do pouco preparo dos cursos para
lidarem com essa realidade. Muitos professores destacados para trabalharem nos cursos nao
tinham conhecimento da realidade indigena e isso levava a alguns conflitos, que nem sempre
eram faceis de se resolver, e dificuldades em realizar projetos pedagdgicos que incluissem
diversos cursos para combater o racismo.

Um dos preconceitos mais comuns e que nem sempre foram trabalhados como um todo
pelas universidades foi o da concepg¢do, uma imagem estereotipada do que ¢ ser indigena e de
acreditar que os povos indigenas s3o culturas congeladas e estdo apenas do passado.

Observemos os relatos de dois estudantes indigenas da Universidade Federal de Pernambuco:

Causou um impacto né¢? No primeiro momento quando chegou os onibus. Que os
Onibus pararam na universidade, ai ficou aquela expectativa dos estudantes que ja
estavam ali: _Eita, chegou os 6nibus dos indios*, e ficaram 14: _Vai descer os indios!*.
Al os indios comegaram a descer e era nds vestidos parecidos com eles mesmos, né?
E eles ficaram: _Oxente, cadé os indios?‘ _Vocés ndo sdo indios ndo, e indio se vestem
assim?‘. Eles tém aquela ideia na cabeca ainda que os indios sdo aqueles que andam
nu, que tem um peninha na cabega... (GF1P2)

A gente pode considerar que houve, uma interculturalidade porque sdo pessoas de
diferentes culturas que estavam ali conversando. Agora ndo foi uma convivéncia
pacifica, houve muito preconceito, muita discriminac¢ao por parte dos estudantes ndo
indigenas que ndo entendiam, né? Entdo quando a gente chega na universidade e ndo
traz uma lingua materna, ndo traz uma caracteristica fisica que ¢ exigido pela
sociedade nacional, entdo comegam a dizer que aqui ndo tinha indigena, na
universidade ndo tinha indigena. E ndo entendia por varias coisas, por varias ideias
erroneas que eles tinham em relacdo a o que sdo os povos indigenas hoje no Brasil e
em Pernambuco (GF2 P1). (ALMEIDA, 2017, p. 193)

O racismo explicito vivido pelos povos indigenas ao acessarem os espagos universitarios
¢ completado pelo racismo institucional perpetrado pelo Governo Federal nas exigéncias e

formas de instituir os cursos de Licenciaturas Interculturais Indigenas através do Prolind.

Entre as IES que atuam junto aos povos indigenas ¢ unanime a afirmagdo de que os
cursos de Licenciatura Intercultural colocam enormes desafios para as coordenagdes,
docentes e para os povos indigenas envolvidos na elaborag@o da proposta pedagogica,
implantacdo, desenvolvimento e finalizagdo das turmas. Dentre os desafios
encontram-se a interculturalidade, bem como as questdes administrativas,
pedagogicas e humanas — financiamento, gestdo de recursos, ensino, pesquisa,
extensdo, estagio, avaliacdo, docentes — assim como a institucionalizacdo e
reconhecimento dos cursos (SANTOS, 2018, p. 48)
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Apesar de todos dilemas, dificuldades e racismo individual e institucional existente na
implementagdo das Licenciaturas Interculturais, a luta pela permanéncia do programa e pela
formagdo intercultural dos cursos ¢ uma ferramenta que pode ser usada pelos povos e
movimentos indigenas em prol da sua emancipagao e para realizar o Giro Decolonial que tanto
sonhamos e lutamos que se realize. Na luta, se forma, na luta, se constrdi conhecimento e
avangamos nos debates e propostas. Na luta, nos unimos e construimos projetos coletivos. Na
luta, surgem conhecimentos importantes € necessarios para emancipacdo € para

instrumentalizar a luta, pois

os grupos que lutam contra a dominacdo tém que lidar com trés tipos de
conhecimentos: os seus proprios conhecimentos, que sustentam ¢ legitimam sua luta;
os conhecimentos que os grupos dominantes produzem e ativam a fim de assegurarem
a reproducdo do seu poder; os conhecimentos gerados ou mobilizados por outros
movimentos ou grupos sociais com os quais sdo possiveis articulagdes e aliancas
baseadas nas ecologia dos saberes. (SANTOS, 2021, p. 122).

Nessa perspectiva, no processo de implantagdo das Licenciaturas Interculturais
Indigenas, esses conhecimentos e aliancas provenientes das lutas para que esses cursos sejam
interculturais e atendam os anseios e projetos de futuro das comunidades atingidas, levam a um
conhecimento interétnico e que possibilita a ecologia dos saberes e avangar no caminho da
decolonialidade.

Sabemos que esse € um caminho estreito e pedregoso, mas ¢ um caminho para alcangar
nossa utopia decolonial. E aqui falo em utopia como sonho que vamos alcancar, que com que
nos movamos a cada dia em busca do sonho e ndo como algo inalcangavel ou hipotético, como

nos levam a crer os dominadores.
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10 GIRO DECOLONIAL ATRAVES DO PROLIND: INTERCULTURALIDADE NA
FORMACAO DE PROFESSORES INDIGENAS

Juro, Como professor guarani kaiowa, Contribuir
para a luta do meu povo, fortalecendo a nossa
identidade, Mantendo a nossa lingua, Nossa
propria forma de viver. Através de nossa pratica
educativa, Construindo um caminho de
sustentabilidade, Onde podemos retomar, O sonho
da Terra Sem Males. Com autonomia, Com
fartura, Com alegria, Criangas sadias, Jovens
felizes. Mas, Para alcangar essa Terra Sem Males,
Precisamos de terra, Das nossas Terras
Tradicionais. Juro! (Juramento proferido durante
Cerimonia de Outorga de Grau, dia 28 de Julho
de 2017) (SANTOS, 2018, p.34-35)

Sabemos que apesar de apresentarem limites institucionais, o Prolind foi o primeiro
programa federal destinado exclusivamente a promog¢do da formagdo em Ensino Superior aos
povos indigenas. Nesse sentido, a existéncia do programa ja ¢ em si uma vitéria da luta dos
movimentos indigenas organizados, pois ndo ¢ qualquer curso de graduacdo e dentro dos
moldes ocidentais que vao atender as demandas dos povos indigenas, conforme percebemos na

fala do estudante indigena do Sul, na tese de Melo:

Davi ressalta que — ndo adianta ter vagas para indios, quando ndo tem indios para
preenché-las. Ele destaca a necessidade de facilitar de fato o acesso, e de apoiar a
permanéncia, pois os Guarani — de acordo com suas palavras — sdo ligados a familia,
ao coletivo, ele ndo consegue imaginar um deles sozinho entre quarenta (40) brancos
em uma sala de aula. Nesse sentido, as Licenciaturas Indigenas sdo solugdes mais
adequadas as suas realidades, pois traduzem a nogao de coletividade, onde cursam
grupos de parentes indigenas. Além disso, a maioria dos Guarani ndo estdo se
formando em uma carreira individual, mas estdo ligados a suas respectivas
comunidades e suas familias, com o dever de prover seu sustento. (MELO, 2014, p.
98)

Um dos pontos positivos do programa esta na premissa de que as propostas, para serem
aprovadas, precisam estar alinhadas com os paradigmas de interculturalidade, diferenciagao,

bilinguismo e especificidade. Outro ponto ¢ de que os projetos deveriam contar com a
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participacdo da comunidade e refletir os projetos de futuro dos povos indigenas e, por fim, que
os cursos deveriam estar assentados numa perspectiva da Pedagogia da Alternancia, levando os
professores indigenas a ndo se afastarem por completo das suas comunidades e exercicio da

docéncia. Vamos analisar cada um desses pontos separadamente:

10.1 ALTERNANCIA NAS LICENCIATURAS INTERCULTURAIS INDIGENAS

A Pedagogia da Alternancia foi uma proposta que surgiu nas Escolas Familias Agricolas
(EFAS) na Franga, elaborada por dois agricultores e um padre, confrontados por um adolescente
que ser recusava ir a escola com argumento de que ela ndo atendia suas necessidades. Tentando
resolver essa situacdo e dos demais dos jovens que ndo conseguiam frequentar a escola por
conta da necessidade de conciliar o trabalho rural com os estudos, surgem as Maison Familiales

Rurales, em 1935. Os pioneiros:

imaginaram um tipo de escola que seus filhos ndo rejeitariam, porque ela iria atender
as suas reais necessidades. Assim eles pensaram em criar uma estrutura de formagéo
que seria da responsabilidade dos pais ¢ das forgas sociais locais, em que os
conhecimentos a serem adquiridos seriam encontrados na escola, mas também na vida
cotidiana, na familia, na comunidade, na vila. (SOUZA, 2008. In:
http://31reuniao.anped.org.bry GT14-4500--Int)

A Pedagogia da Alternancia foi criada para possibilitar um intercambio e uma reflexdo
entre os saberes tedricos e praticos, ou seja, a praxis. Nela hd de se estabelecer uma relagao
entre aquilo que ja se sabe, o que se traz do ambiente social, politico, cultural, econémico e de
trabalho, no qual se vive com os novos saberes trazidos na escola, relacionando esses saberes,
no que tange a teoria e aplicagdo pratica, e depois refletindo sobre esse processo continuamente.

O estudante tem centralidade no processo educativo, ndo se pressupde uma educacao
bancaria (FREIRE, 1987), na qual o educador transfere, deposita conhecimentos no educando,
mas uma relagdo dialdgica e na qual a troca de experiéncias e articulagdo entre os
conhecimentos se dé de forma a relacionar a teoria e a pratica, os conhecimentos provenientes
do seio popular e os cientificos.

Pensando nessa articulagdo e na questdo do estudante ser também um individuo que ja
ocupa um lugar no espago social e de trabalho na sua comunidade, ndo podendo se ausentar por
muito tempo, foram estabelecidos dois tempos para o processo formativo de aprendizagem: o
tempo escola e momentos de tempo comunidade. Nos momentos de tempo escola, que acontece

nos espacos escolares nos quais os estudantes permanecem em regime de internato por um
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tempo determinado, desenvolve-se o saber tedrico, elabora-se e reflete-se sobre a teoria. Ja no
tempo comunidade, quando os estudantes retornam as suas comunidades, ha verificacao,
aplicabilidade e reflexdo desses conhecimentos vistos de forma tedrica na pratica cotidiana
dessas comunidades. Projetos sdo elaborados no tempo escola para serem aplicados no tempo
comunidade ¢ depois apresentados, refletidos e revistos no tempo escola. Isso possibilita que
os conhecimentos desenvolvidos possam ser refletidos e tenham um valor comunitario.

Esse modelo de Pedagogia, além de promover a praxis, ndo afasta completamente o
individuo da sua comunidade, propiciando um didlogo entre os saberes tedricos e praticos, entre
os saberes universitarios/escolares e comunitarios e dando sentido aos saberes adquiridos.

Ao ndo afastar completamente o individuo, hé a possibilidade de que ele esteja ainda
partilhando do convivio e da autossustentagao da sua comunidade. Ele mantém o vinculo e
continua presente atuando nas conquistas e contribuindo em solucionar os problemas do grupo,
da sua familia. Com isso, além de toda questdo pedagogica, o indice de evasdo ¢ menor, pois
ndo ha necessidade de se descolar completamente da comunidade/familia enquanto se estuda.

A Pedagogia da Alternancia chega ao Brasil em 1968, na cidade do Espirito Santo,
trazida por um padre italiano preocupado com a situagao econdmica e de acesso a educacao das
comunidades agricolas locais, com a criagdo da Escola Familia Agricola de Olivania. A partir
dessa experiéncia, as Escolas Familias Agricolas, com a Pedagogia da Alternancia, foram
levadas a diversos estados do Nordeste e logo depois ao Sudeste e Sul. O objetivo dessas escolas
era garantir o estudo a partir da formacgao técnica dos agricultores incentivando a permanéncia
dos estudantes no seu local de origem propiciando o incremento de novas técnicas agricolas no
seu meio (BEGNAMI, 2002).

Realizar uma proposta pedagdgica com a Pedagogia da Alternancia ndo ¢ uma tarefa
facil e muito menos simples, assim como afirma Gimonet (2007), a Alternancia ndo ¢ uma
facilidade pedagogica. Ha muitos projetos com o nome de Pedagogia da Alternancia que ndo
se utilizam dos seus reais pressupostos pedagdgicos, tornando-se uma falsa Alternancia ou
apenas uma alternancia dos tempos de estudo, apenas dividindo os espagos de aprendizagem
em tempo escola e tempo comunidade, contudo sem articulagdo, integragdo e inferéncia entre
os tempos. Esses espacos sdo divididos, mas acontecem de forma isolada e os conhecimentos
proveniente de cada um nao se articulam, ndo causando interferéncia no meio social no qual o
estudante € oriundo.

Numa proposta com a Pedagogia da Alternancia, o curriculo ndo ¢ estipulado a priori,

mas ¢ fruto de um debate dos interesses e necessidades do estudante a partir da observagdo e



149

diagnostico da sua comunidade e, geralmente, segue a proposta de Tema Gerador formulado
por Paulo Freire e/ou a Pedagogia de Projetos.

Para implementagao desse curriculo ¢ do processo de ensino-aprendizagem sao
utilizadas diversas ferramentas, sdo elas:

— Plano de estudo: um roteiro de pesquisa a partir do tema e eixo gerador traga o perfil,
local e diagnoéstico, o que, como e para que estudar os conteudos;
— Colocagao em Comum: ¢ 0 momento que o estudante ou um grupo de estudantes expoe

a turma o resultado de sua pesquisa na qual estara relacionado o contetido escolar sua

relacdo e aplicagdo com o meio;

— Atividades de Retorno: ¢ a conclusao do Plano de Estudo com uma ag¢ao de intervengao
na comunidade;

— Visitas de Estudo e Intervencdes Externas: sdo agoes e visitas a outros locais;

— Caderno da Realidade ou Caderno de Campo: ¢ como um diario, um registro das
observagoes e analises feitas durante o tempo comunidade;

— Caderno Didético: ¢ o material a ser utilizado no tempo escola como registro dos
conteudos pedagogicos;

— Tutoria: ¢ um acompanhamento especializado feito ao estudante para ajudar no processo
de ensino-aprendizagem;

— Serdes de Estudo ou grupo de estudos: encontros fora do horario escolar para tirarem
davidas e se ajudarem;

— Visitas as familias: compde a tutoria, ¢ quando o educador vai a comunidade para
conhecer a realidade e aproximar as familias da escola;

— Estagios;

— Projeto Profissional: processo de reflexdo sobre um projeto para o futuro profissional
do estudante;

— Avaliagao;

Estas ferramentas articuladas ao projeto e proposta pedagogica, divididas em tempo
comunidade e tempo escola, com um curriculo que atenda os projetos de futuro, promova uma
reflexdo e possibilite uma intervencdo na realidade local sdo as formas de se desenvolver uma
Pedagogia da Alternancia.

A utilizagdo da Alternancia no Prolind ¢ um fator favoravel, tendo em vista que a
maioria das comunidades indigenas se localizam em areas rurais ou de dificil acesso e as

universidades em regides centrais e metropolitanas das grandes cidades. Outro fator que
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contribui para a utilizacdo da Pedagogia da Alternancia ¢ a questdo da conciliagdo do trabalho
com os estudos, afinal, as aulas eram realizadas em periodos de recesso escolar, feriados e férias
escolares, possibilitando aos professores leigos em servico (principal publico-alvo das
Licenciaturas Interculturais Indigenas) poderem realizar sua profissionalizagao.

Além disso, tem toda uma questdo pedagdgica da Alternancia que pode levar a uma
formagao mais proxima, reflexiva e critica da realidade, possibilitando que o professor seja
também um pesquisador da sua realidade e consiga refletir sobre como seu trabalho impacta a
comunidade. Toda proposta pedagogica da Alternancia se aproxima dos objetivos desejados

pelos estudantes quanto a sua formacao:

“Espero que o Curso de Formagao Especifica em Ensino Superior, me dé condi¢des
de melhorar a minha pratica pedagogica e politica. [...] Além disso, busco também
compreender o contexto politico, econdmico e cultural da sociedade do entorno.
Detectar dispositivos frageis na minha cultura e construir solugdes de como fortalecé-
los; tirar angustias quanto ao processo de mudanga em que passa o movimento local,
regional e mais amplo; busco também realizacdo profissional”. (Professor indigena do
Amazonas) (PINTO, 2020, p. 84).

“A minha pratica pedagdgica mudou: antes, eu dependia do livro, eu achava dificil
estudar. Hoje eu pesquiso, posso entrar na sala de aula com um graveto, mas consigo
dar aula sem contar s6 com o livro.” (Professor indigena do Amazonas) (PINTO,
2020, p. 84).

Observando essas questdes, podemos perceber a importancia de uma proposta
pedagogica associada a realidade, que garanta a autonomia do profissional a trabalhar de forma
reflexiva e politica, pensando numa inferéncia na realidade e sem dependéncia de materiais
didaticos prontos e vindo de outra realidade. Essas sdo questdes que sdo desenvolvidas com
uma proposta pedagogica em alternancia.

Ao lermos os trabalhos sobre as Licenciaturas Interculturais, percebemos que ndo ha
uma proposta definida de alternancia e que ela aconteceu/acontece de forma diferente de acordo
com a realidade e possibilidade de cada universidade, inclusive, foi citado em alguns trabalhos
que o corte de recursos tem atrapalhado uma proposta de Alternancia mais proxima com a
proposta original, sem se desviar para uma falsa Alternancia. Os cortes de recursos tém
impossibilitado, especialmente, as visitas dos professores as comunidades no tempo
comunidade para acompanhamento dos projetos e implementagdo de propostas pensadas no
tempo escola.

Percebemos que as trés grandes dificuldades das universidades para lidar com a
Alternancia foram: ndo ter professores destinados exclusivamente para as licenciaturas

interculturais, dessa forma, houve entraves nos calendarios académicos gerais € o calendario
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das licenciaturas, uma segunda questdo foi a da falta de conhecimento de muitos docentes e
universidades sobre como se construir um projeto de Alternancia, levando alguns a elaborarem
os tempos comunidade como tempo de “atividades de casa”, destinando a esse momento a
execucgao de tarefas puramente académicas, e, por fim, os parcos recursos que dificultavam e,
em alguns casos, inviabilizaram o financiamento as visitas dos professores as comunidades para
acompanharem esse tempo de aprendizagem e auxiliar os estudantes.

Como ja citamos, a questao da alternancia dos tempos escolares € comunidade também
¢ um fator que contribui para a permanéncia dos estudantes indigenas, pois eles podem associar
trabalho e vida comunitaria com a graduagdo. Essa ¢ uma questdo que aparece em todas

teses/dissertacdes lidas, que refletem a fala da estudante:

A gente ndo podia ficar longe de casa o més todo, né? Seria muito dificil pra gente
ficar longe da familia, das obrigagdes que temos na nossa aldeia, ai quando a
universidade chamou a Copipe pra discutir o calendario do curso a gente disse que
queria mudar isso. Ai a universidade aceitou.” (estudante indigena de Pernambuco)
(ALMEIDA, 2017, p. 191)

Entretanto, a organizagdo destes tempos e como eles aconteceram nos mais diversos
cursos, das mais diferentes regides sempre foi fruto de debates e negociagdes, as vezes, ndo
muito faceis € que em muitos momentos ndo contemplavam completamente os estudantes. Uma
outra questao que apareceu com frequéncia nos trabalhos sobre as licenciaturas foi o cansago e
acumulo de demandas que esses estudantes possuiam, pois acabavam nao tendo férias no
periodo de 4 anos, ja que a grande maioria era docente nas escolas indigenas ou foi se tornando
ao longo do curso. Isso tornou todo processo de formacao mais pesado e cansativo, tendo em
vista que nos momentos de tempo escola, o horario de estudos era integral, com serdes de estudo
a noite.

Outro ponto a ser analisado e que precisa de adequagdes, em especial, no tempo
comunidade ¢ a situagdo das mulheres/maes. Nesse periodo, como ficam os filhos? Essa questao

vamos abordar no préximo ponto.

10.1.1 Mulheres e a Alternancia

Sou estudante, sou mae e sou trabalhadora® (Siré

Pataxo)

25 Fala de estudante indigena Pataxd do curso de Licenciatura Intercultural Indigena da UFMG quando foi se
apresentar/dizer quem era para a pesquisadora da tese da qual tiramos a citagdo: BRITO, 2019, p.70)
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Quando iniciamos essa pesquisa, ndo tinhamos o horizonte de discutir a questdo de
género, acredito que ainda ndo temos (pelo menos ndo de forma aprofundada), mas era
impossivel ndo se afetar e empatizar com a quantidade de colocagdes, ao longo dos trabalhos
sobre as licenciaturas, sobre o que ¢ ser mulher indigena, mae e estudante de um curso de
graduacdo. Essa questdo apareceu mais vezes quando os trabalhos abordavam a questdo da
Alternancia e como aconteciam os tempos escola/universidade dos estudantes indigenas.

A todo momento apareciam falas e indicagdes que para as mulheres esse momento e a
decisdo de se manter numa graduagdao tinha uma dificuldade maior: a de lidar com a
maternidade.

Em algumas situagdes isso parecia mais dificil como € o caso de Rondonia:

“muitas das estudantes passam por situacdes constrangedoras para manterem-se no
Curso, umas por ndo terem apoio dos companheiros e as vezes da propria comunidade
para participarem da formacdo em nivel superior, e outras por ouvirem reclamagdes
dos proprios colegas indigenas do sexo masculino por trazerem as criangas para as
etapas/aulas no Curso, que segundo as reclamagdes, atrapalha a concentracdo dos
mesmos.” (ALVES, 2014, p. 34)

Em outros lugares/etnias isso apareceu de forma mais naturalizada, apesar de ainda ser

uma questdo que mereceu destaque na pesquisa:

“E comum durante as etapas do Tempo Universidade ver as criangas indigenas pelo
campus, entrando e saindo das salas de aulas, brincando, comendo ¢ descansando com
bastante autonomia e sem perturbagdes no ambiente. (SANTOS, 2018, pg. 38)

As criancas eram levadas a cada etapa e assistiam as aulas junto com suas maes,
transitavam pelo espaco escolar, e aos poucos, foram crescendo na Universidade.
Eram cuidadas pelos irmaos e irmas mais velhos, ou por —cuidadorasl — geralmente
mulheres, e parentes proximos — que eram trazidas para etapa, junto com a mae da
crianca. As cuidadoras ficavam com as criangas, brincavam, davam comida, e quando
o choro ndo cessava, levavam-nas as suas maes. (MELO, 2014, p.142)

Na universidade, os académicos indigenas —reproduziam, de certo modo, o jeito de
cuidar das comunidades indigenas: todos olhavam as criangas, muitos colegas de sala
ajudavam as maes carregando seus filhos no colo, empurrando carrinho e cuidando
para que nada acontecesse as criangas, enfatizando a coletividade na criacdo das
criangas. Uma das académicas Kaingang fez recuperacéo a noite com a filha no colo;
outra assistia aula enquanto seu bebé ficava com o marido (trazido como —cuidador);
as vezes a familia vinha completa: com todos os filhos e filhas. Os esforgos incluiam
todos os parentes proximos, que percebiam a formagdo das méaes, como algo muito
importante. (MELO, 2014, p. 147-148)

Esse tema tem uma relevancia no sentido de que o numero de mulheres indigenas
formadas ¢ bastante inferior ao de homens, inclusive maior do que na sociedade como um todo.

Como professora do curso de Ensino Médio em Formagao de Professores Indigenas no estado
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do Rio de Janeiro, destinado aos indigenas Guarani Mbya e Pataxo, tinhamos, ao todo, numa
turma de 26 estudantes, apenas 4 mulheres (trés Guarani e uma Pataxo). Das trés mulheres que
tinham filhos: duas levavam as criancas a todas as aulas do tempo escola e uma tinha um
excesso de faltas e a justificativa sempre girava em torno dos cuidados com a crianca. Isso me
leva a crer que essa ¢ uma questdo a ser debatida e analisada ndo s6 nas Licenciaturas
Interculturais, mas nas relagdes de género dentro das comunidades indigenas e o que se pode
fazer para oportunizar que as mulheres também possam estudar.

Numa das aulas do magistério indigena, conversamos sobre essa questdo e foi muito
forte a sinalizacdo das mulheres os desafios, dificuldades e resisténcias que enfrentavam para
estarem naquele lugar e quantas mulheres na aldeia gostariam de estar 14, mas eram
impossibilitadas pela questdo do cuidado das criangas, que ¢ em grande parte tarefa feminina e
que isso tem uma forte relacdo com a cultura.

Nos trabalhos sobre as Licenciaturas, percebemos que ha mulheres que levam os filhos,
outras que levam os filhos e uma “baba” que ficara com eles no periodo das aulas, mas que
permanecem nas imediacdes da universidade, nos alojamentos, para terem a companhia das
maes nos intervalos e, ainda, as que deixam os filhos em suas comunidades. Nenhuma dessas
situacdes aparecem como confortaveis ou ideais, e sempre a sugestao ¢ de que o melhor cenario
seria que as aulas pudessem ocorrer nas comunidades, ou que os tempos escolas levassem em
conta a realidade das maes e conjuntamente com elas pensassem em alternativas. Assim como
as mulheres ndo indigenas, as mulheres indigenas tém que lidar com esse desafio ao persistir

em estudar. E mesmo quando essas mulheres t€ém apoio e com quem deixar os filhos:

“Além da questdo econdmica, que dificulta a permanéncia de muitos indigenas na
universidade, um outro problema que se coloca para estas mulheres € a dificuldade de
se deslocar para outras cidades em busca do estudo dada a distancia dos filhos que vai
na contramdo da educac¢do indigena tradicional, na qual a mée ¢ os filhos convivem
continuamente. (Indigena Guarani Rosileide)”

Eu estou me testando até onde vai o meu limite enquanto mulher indigena, porque
deixar filho ndo ¢ facil. Ai vocé esta la distante, ndo sei quantos quilometros e sente
vontade de vir embora, mas precisa ficar ali firme e forte.” (Indigena Guarani
Simone). (SANTOS, 2018, p. 89)

Eu penso assim: deixar o marido em casa tudo bem, né?! Vocé ndo se importa muito
mais com marido, entdo até que vai! Mas agora filho? A crianga ndo tem como vocé
deixar em casa ndo, principalmente se for filho pequeno. Entdo eu levava ele para a
faculdade. Tinha hora que ele chorava, passava frio, calor, mas eu ndo desisti!
(Indigena Guarani Rosely Quevedo) (SANTOS, 2018, p. 47)

“se vé no meio de um fogo cruzado porque vocé tem uma familia, tem filhos, mas
vocé também tem que dar suporte dentro da comunidade porque o professor tem que
ajudar a sua comunidade.” (Indigena Guarani Rosileide) (SANTOS, 2018, p. 91)
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Esse suporte a comunidade aparece nas pesquisas no sentido de o curso ndo ser s6 uma
realizacdo pessoal ou algo que trard beneficios pessoais, mas algo compartilhado socialmente
como uma conquista da comunidade e beneficiara a todos.

Acreditamos que a Alternancia ¢ ainda a melhor alternativa para uma proposta de
Educacao Superior Indigena, apesar dos desafios que ela impde, no caso de uma educacdo com
adultos e de comunidades indigenas com toda essa problematica das maes que precisa ser
avaliada, discutida e repensada em moldes que essas mulheres possam conciliar de forma menos
impactante para suas vidas e de seus filhos esse momento da graduagdo, pois ela permite a
conciliagdo do trabalho e da vida comunitaria com os estudos, o que seria inviavel no caso de
uma graduagdo na qual o estudante tivesse que permanecer todo calendario académico normal
na universidade.

Se para as mdes com a alternincia ha dificuldades, sem ela a permanéncia dessas
mulheres seria inviabilizada e provavelmente o numero de mulheres indigenas nas graduagdes,
que ja € baixo e bastante inferior ao dos homens, seria ainda menor. O que se faz necessario ¢
que essa alternincia e a questdo dos alojamentos, transporte, alimentacdo sejam melhores
discutidos e que essas maes possam ser ouvidas para se construir coletivamente uma proposta
que as atenda conjuntamente com seus filhos.

A alternancia além de toda essa questdo do calendéario académico diferenciado,
discutido e organizado em parceria com os estudantes, garante uma proposta pedagogica que
tem a praxis, o trabalho como principio Educativo e uma proposta de interveng¢ao na realidade
que atenda os projetos comunitarios, tornando-se uma proposta que precisa ainda de ajustes,
mas que ¢ fundamental para que as Licenciaturas Interculturais Indigenas se mantenham no

caminho de uma proposta em vias de decolonialidade.

10.2 LICENCIATURAS INTERCULTURAIS E PROJETOS COMUNITARIOS DE
FUTURO

Ainda pequeno na aldeia

Na vivéncia com os irmdos, Plantar macaxeira,
tirar lenha,

Comer peixe com pirdo,

E ensino, é educacdo.

Ir pra beira tomar banho, Pegar card e mandi,
Ver o sol se esconder

E esperar a lua se vestir,

Se vem cheia é alegria

Coisa boa vem por a,
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E com sua luz toda aldeia,

Vai cantar, dancar, se divertir.

Aprender a colher o tento na mata,

Fazer cocar de miriti,

A juntar as penas que vem das aves,
Seguindo as orientagoes de Waimi.

E da floresta que vem A palha que a Uka vai
cobrir,

Tecer nelas nossas memorias

Na folha de urucari.

Na aldeia ¢ assim a educacgdo

Que desde séculos aprendi,

Conviver com a natureza

Sem agredir, nem exaurir.

Se hoje no século XXI

Tens a mata e a biodiversidade,

Nesse verde eu cresci

E conheci sua bondade,

Partilhar agua e sombra,

Sem ver nisso tanta maldade.

Mas logo veio o “outro”,

E mostrou-me com sua maldade,

A importdncia da escrita

E vi nela uma necessidade,

Fui estudar na escola do branco

Para entender sua realidade.

Compreendi que a cultura é um rio

Corre manso para os bragos do mar,
Assim ndo existem fronteiras

Para aprender, lutar e caminhar.

Hoje estamos nas Universidades,
Levamos junto nosso lugar,

A construgdo do conhecimento é uma teia,
Que liga a tua cidade com minha aldeia.
Sendo que minha identidade se constroi
Nas peculiaridades que em mim permeia,
Minha casa na cidade ¢ também a minha aldeia,
Ndo perdemos nossa esséncia,

Somos o fino grdo de areia!

Educacado Indigena, de Marcia Wayna Kambeba®’

Outro fator positivo que precisamos destacar no Prolind, € que as propostas precisavam
estar alinhadas com os projetos comunitarios de futuro do povo ao qual pretende atender, ou
seja, o grupo indigena deve ser participe da construcdo do projeto. As propostas estariam

alinhadas e deveriam atender a projetos daquela comunidade, uma construcdo coletiva de baixo

26 Disponivel em: http://www.ale.am.gov.br/urucara/omunicipio/historia/
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para cima, ou seja, da comunidade para a universidade e ndo o contrario, como geralmente esses
projetos sdo construidos. Sendo assim, além de um didlogo, hd uma escuta atenta que a
universidade devera executar para conseguir elaborar os projetos. Eles fardo sentido para aquela
comunidade e desenvolverdo um potencial de transformagdo daquela comunidade. S6 assim
esses projetos podem se estabelecer como diferenciados e especificos, pois a cultura local e as
necessidades da comunidade estardo presentes neles.

Quando apontamos essas necessidades, elas estdo geralmente calcadas na formulagao
dos calendarios letivos, horarios de aulas, grade de disciplinas, proposta pedagogica e outros
fatores que de fato levardo esses cursos a serem interculturais, especificos e diferenciados.

Pretendemos iniciar esse ponto com uma analise do que significa um programa de
governo exigir as premissas de interculturalidade, diferenciagdo, especificidade e bilinguismo
para aprovar um projeto. Entretanto, primeiro vamos observar a historia da Educagdo Escolar
Indigena ¢ as agdes do Estado Brasileiro na implementacdo da mesma, vamos notar uma
perspectiva assimilacionista e integracionista até a Constituicdo de 1988. Os projetos
diferenciados de Educacdo Escolar Indigena que tinhamos até entdo sdo iniciativas dos
movimentos sociais, universidades e ONGs.

Dessa forma, até a conquista constitucional, o Estado brasileiro nunca tinha
implementado propostas de educagao diferenciada e intercultural para os povos indigenas numa
perspectiva de respeitar seus modos de vida e promover a autonomia desses povos. O que temos
sdo as escolas bilingues, que ndo usam a lingua indigena como instrumento de valorizagdo da
cultura e emancipagdo, mas como forma de dominar os cddigos linguisticos para dominar e
assimilar. Muitos futuros professores indigenas foram monitores nessas escolas servindo como
tradutores e intérpretes da sua lingua.

Para termos uma ideia, até a Constitui¢do Brasileira de 1988, era proibida nas escolas
brasileiras outro idioma que ndo fosse o portugués. O conceito de multilinguissimo na
construgdo do Estado Brasileiro estava completamente fora de cogitagdo, isso comprova que as
escolas bilingues do SIL geridas pela Funai, tinham como objetivo ir paulatinamente
extinguindo as linguas indigenas. Elas eram utilizadas como forma de compreender o universo
indigena para melhor dominar e submeter.

Ja apontamos nesse trabalho que a proposta de interculturalidade, diferenciacao,
especificidade e bilinguismo para a Educacao Escolar Indigena vem de uma luta dos
movimentos indigenas e indigenistas, universidades e ONGs. Sdo propostas construidas e

testadas no debate do multiculturalismo e interculturalidade existente no mundo e no bojo de
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conferéncias internacionais como a Conferéncia Permanente dos Ministros da Educagdo, em
1983, na cidade de Dublin (Irlanda).

Nessa conferéncia, foi feita uma recomendagdo mundial para que se desenvolvessem
programas visando a formacao dos professores com €nfase na interculturalidade, em especial,
em locais onde houvesse multiculturalismo. No caso brasileiro, além deste debate, ainda temos
o contexto de luta pela redemocratiza¢do do Estado Brasileiro.

Os debates internacionais em torno do conceito de multiculturalismo e
interculturalidade tém inicio na década de 1970, na Europa, e logo depois nos EUA. Na Europa,
a imigracio de grande porte de populagdes oriundas do Leste Europeu, Africa ou Amerindia
Afroladina levou a se pensar em propostas de educagdo que respeitassem as culturas e modos

de viver destas populacdes. Collet nos aponta como isso ocorreu:

Na Franga, ja na década de 70, alguns trabalhos, voltados para os filhos de
trabalhadores imigrantes, foram realizados com uma preocupagdo especial diante de
suas dificuldades lingiiisticas e escolares e, também, para a manuten¢ao de sua ligagdo
com as respectivas culturas de origem. Na década seguinte, apareceram os primeiros
trabalhos tedricos sobre a educacdo intercultural, tendo como base essas experiéncias
anteriores. (COLLET, 2006, p. 121).

Essas iniciativas sdo provenientes de uma discussdo tedrica da Antropologia que debatia
dos males das politicas integracionistas e assimilacionistas a partir do conceito de Relativismo
Cultural. Esse debate também fomentou a discussdo na construcdo e implementacao dos
conceitos e propostas multiculturais e interculturais. Qual delas de fato respeitaria a diferenca
e ndo promoveria a desigualdade a partir da diferenga?

Chegou-se a conclusdo de que o multiculturalismo tinha suas limita¢des, tendo em vista
que ele pressupde que existem varias culturas num mesmo espaco/tempo. Mas isso ndo quer
dizer que essas culturas dialoguem, troquem ou ndo haja hierarquizagdo entre elas. E a
constatagdo de que podem coexistir diversas culturas, mas nao reflete ou questiona o fato de
umas serem mais privilegiadas do que as outras e se imporem as demais.

Com isso, cabe pensar a construcdo do conceito de interculturalidade, que seria o
didlogo, a troca e o respeito mutuo entre culturas diferentes, sem hierarquizagdes, na qual a
diferenga ¢ vista como um fator enriquecedor € ndo como um obstaculo. Uma educagdo

intercultural teria como principio:

um tratamento igualitario, onde ndo haveria a sobreposi¢do de uma cultura dominante
sobre outra subordinada. Visando a uma sociedade que saiba lidar melhor com a
diferenga, a educagdo intercultural se basearia, principalmente, na formacdo de
professores, voltada para o respeito a diversidade, e na produg@o de materiais didaticos
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que contemplem a pluralidade de culturas existentes nos diversos paises europeus.
(COLLET, 2006, p. 122).

A diferencga entre os conceitos de interculturalidade e multiculturalismo poderia ser

assim definido:

“multicultural” se referiria a um dado objetivo, a coexisténcia de diversas culturas,
sem entretanto enfatizar o aspecto da troca ou da relacdo, podendo este termo ser
usado, inclusive, com referéncia a contextos em que sociedades e culturas sdo
mantidas separadas. “Intercultural”, por outro lado, daria énfase ao contato, ao didlogo
entre as culturas, a interacdo e a interlocugdo, a reciprocidade e ao confronto entre
identidade e diferenga. (COLLET, 2006, p. 123).

Quando esse debate chega ao Brasil, os movimentos sociais organizados e universidades
compreendem que ndo basta uma sociedade multicultural, mas que a luta deve ser por uma
sociedade intercultural. Esse conceito ¢ refletido e aplicado a realidade brasileira. Por isso, o
termo intercultural aparece nas propostas de Educacdo Escolar Indigena. Na Constituicao,
devido a brevidade do debate, observamos o conceito de multicultural.

A interculturalidade, quando aplicada a realidade, nos mostra que ela pode ser utilizada
de duas maneiras: como uma visao liberal na qual o didlogo, a troca e o respeito ocorre, mas as
desigualdades se mantém, porque a forma como ela ¢ aplicada ndo aponta, questiona e leva as
populagdes a lutarem pelo fim das desigualdades; e como uma visdo critica, que além da troca,
do didlogo e respeito, prevé a critica e promogao da luta pela igualdade, pelo fim das assimetrias
e privilégios de uma cultura sobre a outra.

No Prolind, temos o uso do conceito de interculturalidade no lugar de multiculturalismo,
mas que tipo de interculturalidade temos nessa proposta? Na verdade, ele ndo especifica e abre
espaco para que sejam apresentadas propostas das duas vertentes da interculturalidade. A forma
como a interculturalidade serd desenvolvida nos projetos vai depender muito mais do
proponente e das condigdes reais de aplicacao dos projetos.

Apresentamos esse breve historico do conceito de Interculturalidade para notarmos que
ele ¢ fruto de um debate internacional e que tem como objetivo apostar em propostas que

respeitem as diferengas sem promover desigualdades. O conceito de Interculturalidade:

oferece um caminho para pensar desde a diferenca, através da descolonizacdo, da
construcao e constituicdo de uma sociedade radicalmente distinta. O fato de que este
pensamento nao transcende simplesmente a diferenga colonial, mas que a visibiliza e
rearticula em novas politicas de subjetividade e uma diferenga logica, faz-se critico
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porque modifica o presente da colonialidade do poder ¢ do sistema mundo
moderno/colonial. (WALSH, 2007, p.57).%’

Ter projetos interculturais num contexto de Educacdo Escolar Indigena ¢ importante
num pais como o Brasil. Lembramos que ele assentou sua constru¢do de Estado Nacional na
homogeneizacao dos individuos, na colonizagdao e colonialidade, que através dos séculos
sobrepujou populacdes inteiras a um unico modelo de vida, imposto a forga, através de uma
dominagdo que vai além da econdmica, politica. Essa imposi¢do atinge até as formas de
construcdo e transmissdo do que se acredita como conhecimento valido, nos modos de ser e
viver dos individuos, levando inclusive a uma naturalizagdo da violéncia com alguns grupos e
naturalizagdo de privilégio de outros grupos. Nesse sentido, a educacdo intercultural tem um
poder revolucionario.

Ele ¢ revoluciondrio? Nao sabemos, mas ha uma poténcia revoluciondria e

transformadora nesses projetos interculturais, pois possibilita ser:

uma chave para o “pensamento critico de fronteira”, cujo carater epistémico, politico
e ético se orienta para diferenca e a transformagido das matrizes de poder colonial.
Quer dizer, um posicionamento em termos tanto de pensamento como de praxis, que
se move além das categorias estabelecidas pelo pensamento eurocéntrico (enquanto
ao mesmo tempo incorpora estas categorias desde os espagos interiores e exteriores),
que partem desde uma outredade da diferenga logica, de modernidade/colonialidade
e que se encontra sustentada nas confrotacdes entre distinstas concepgdes da
sociedade propondo reais alternativas?®. (WALSH, 2007, p.58).

O que seria pensamento critico de fronteira? Segundo Mignolo (2002, p.58)?’, ele ¢ uma
forma de “pensar a otredade, de mover-se através de uma ‘outra logica’, em suma, de alterar
os termos nao apenas no sentido de manter um conversagao”. Isso € mudar os termos de olhar

7

o mundo, avaliar a realidade e agir nela. E inserir os modos “outros” de vida como véalidos e

27 Tradugdo da autora. Texto original: “lainterculturalidadofreceuncamino para pensar desde la diferencia a través
de ladescolonizacion y laconstruccion y constitucion de una sociedad radicalmente distinta. E1 hecho de que este
pensamiento no trasciendesimplementela diferencia colonial, sino que la visibiliza y rearticulaennuevas politicas
de lasubjetividad y una diferencia 16gica, lohace critico porque modificael presente de lacolonialidaddel poder y
del sistema mundo moderno/colonial.” (WASH, p.57).

28Traducao da autora. Texto original: “una clave para el “posicionamiento critico fronterizo”, cuyo caracter
epistémico, politico y ético se orienta a la diferencia y a latransformacion de lasmatricesdel poder colonial. Es
decir, unposicionamientoen términos tanto de pensamiento como de praxis, que se mueve mas alld de
lascategoriasestablecidas por elpensamientoeurocéntrico (mientras, al mismotiempo, incorpora estas categorias
desde espacios interiores y exteriores), que parten desde una otredad de la diferencia de logica, de
modernidad/colonialidad y que se encuentrasostenidaenlasconfrontaciones entre distintas concepciones de
lasociedad, proponiendoreales alternativas.” (WALSH, 2007, p.58).

29Tradugao da autora. Texto original: “de pensar laotredad, de moverse a través de ‘otra logica’, en suma, de
cambiar los términos no séloenel sentido de mantener una conversacion” (MIGNOLO, 2002, p.58).
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necessarios, além de respeitar as diferencas, ¢ vive-las plenamente sem opressdes ou
submissoes.

A educagdo intercultural abre a possibilidade dos conhecimentos indigenas, tradicionais
e ancestrais que nao estdo pautados na matriz europeia de conceber e formular ciéncia para
estarem presentes como validos na transmissao do conhecimento. Tira esses conhecimentos do
espectro do folcldrico, lendario, primitivo para coloca-los em pé de igualdade com os de matriz
europeia. Dessa maneira, esses conhecimentos ndo s6 permanecem vivos, deixam de estar a
mercé do epistemicidio, como também viram poténcias transformadoras da realidade brutal que
o capitalismo nos coloca de ser um sistema de destruicdo da natureza que transforma tudo,
inclusive, seres humanos em mercadoria descartaveis para atender uma logica de lucro das
grandes corporagdes.

Nesse sentido, a educagdo intercultural ajuda a exterminar com o racismo epistémico
que, além de subalternizar os conhecimentos produzidos pelos povos indigenas, ainda contribui
para sua supressdo. Para compreender o que ¢ Racismo Epistémico, devemos discutir o que
seria episteme/epistemologia. Segundo Santos “epistemologia ¢ toda noc¢ao ou ideia, refletida
ou nao, sobre as condi¢des do que conta com conhecimento valido que uma dada experiéncia
social se torna intencional e intelegivel” (MENESES; SANTOS, 1998, p. 9). Esse
conhecimento valido se impde, ele ndo ¢ dado naturalmente ou por motivos de superioridade.

Segundo Sandra Hardig (1997, p. 509), todas as ciéncias sao sistemas de conhecimentos
locais e, para Santos (2021), todo conhecimento ¢ um etnoconhecimento, inclusive o europeu,
portanto, pensar num modelo de ciéncia e producdo de conhecimento como universal ¢ um
mito, uma crenca que foi imposta para que um povo pudesse dominar o outro. Isso ocorreu no
processo colonizador, o qual a pretensdo de uma universalidade pautada na ciéncia moderna,
ocidental, ¢ o resultado de “uma interven¢do epistemoldgica que s6 foi possivel com base na
forca com que a intervencao politica, econdmica e militar do colonialismo moderno impuseram
aos povos e culturais ndo-ocidentais, ndo cristaos” (SANTOS; MENESES; NUNES, 2004, p.
12).

Dessa maneira, alguns conhecimentos foram relegados como ndo validos, como
supersti¢oes, infundados, sem racionalidade, dividindo o mundo entre o folcldrico e o cientifico,
sendo esse cientifico o conhecimento de base ocidental, europeia, moderno. Com isso, se
dividem os conhecimentos e os coletivos produtores desses conhecimentos através de um
pensamento abissal, que seria a defini¢do unilateral de linhas que dividem experiéncias, saberes
e os atores sociais entre os que sdo uteis, inteligiveis e visiveis (os que ficam do lado de c4,

valido da linha) e os que sdo inuteis, perigosos, inteligiveis, objetos de supressdo e
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esquecimento (os que ficam do lado de 14 da linha) (MENESES; SANTOS, 1998, p. 13). A
partir dessa logica s6 ha uma epistemologia valida: a epistemologia moderna, ocidental.

Quando se nega, subalterniza, suprime um conhecimento por ele ser proveniente de um
determinado povo, grupo social, por conta de sua origem étnica estamos praticando o que
Grosfoguel chama de racismo epistémico, ou seja, discriminagdo a determinadas formas de
produzir o conhecimento por conta de sua origem étnica ndo europeia/ocidental.

O racismo epistémico provoca um processo que Sousa (1988) chama de Epistemicidio,
que seria a supressao, o exterminio de diversos conhecimentos produzidos ao longo da historia
da humanidade, mas por nao terem origem ocidental sdo desconsiderados, marginalizados e
invisibilizados, levando-os a desaparecerem.

Além de combater o racismo epistémico, a educagdo intercultural abre espago para
didlogos entre conhecimentos, didlogos que podem contribuir para constru¢do de novos
conhecimentos. Se ha didlogo, de fato ha possibilidade de trocas, incorporagdes, novas
produgoes que utilizem o que ha de mais conveniente em cada um. S3o desses didlogos que
temos hoje: as propostas de comidas PANCS, a agroecologia e tantos outros saberes que tém
origem nas tradi¢des populares, ancestrais, indigenas e quilombolas que ficaram tanto tempo
renegadas e invisibilizadas.

Lembro-me de uma fala recorrente da Dona Marilda, grié do Quilombo Santa Rita do
Bracuhy: “Nos sempre comemos essas plantas do mato, agora virou moda: PANCS (risos).
Diziam que nossas casas ndo prestavam porque eram de barro, falaram que tinha que ser tijolo.
Derrubamos nossas casas, fizemos tudo de tijolo e agora vem a universidade falar de
bioconstrugao (risos), isso € como a gente fazia nossa casa antigamente!”.

A forma como os povos tradicionais produziram seus conhecimentos € modos de vida
foram subalternizados ao longo da historia, a interculturalidade abre possibilidades destes
conhecimentos ndo s6 manterem-se vivos, como também serem usufruidos de forma positiva
por outros grupos sociais.

Contudo, devemos atentar que a melhor forma de dialogar interculturalmente € através
da interculturalidade critica, pois ela ndo abre espaco para apropriagdo do conhecimento dos
povos tradicionais de forma indevida e de desmascarar o que a colonizacdo e colonialidade
sempre fizeram, que foi subalternizar esses conhecimentos.

A interculturalidade critica promove o didlogo, mas escancara a assimetria € as
possibilidades de apropriagdo indevida dos conhecimentos tradicionais, indigenas, quilombolas

e tantos outros. Ela contribui com a reflexao critica de como esses povos e seus conhecimentos
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foram tratados ao longo da historia e convoca a luta por mudangas, em que esses modos de vida
outros possam existir sem serem incorporados pelo capitalismo.

A importancia de termos um programa de governo que tenha a interculturalidade como
premissa € justamente essa: a possibilidade de colocar os conhecimentos indigenas em pé de
igualdade com os conhecimentos de matriz europeia e promover a transmissdo desses
conhecimentos num locus social que de alguma maneira revalida esses conhecimentos. Afinal,
por mais que sejam conhecimentos presentes no cotidiano das comunidades, sempre sao
conhecimentos que historicamente foram tratados como inferiores. Eles estarem num ambiente
que historicamente os conhecimentos sdo validados como necessarios € importantes ¢ uma
forma de reforcar a importancia deles.

A escola, como uma institui¢do colonizadora e proveniente de outra cultura, nunca vai
dar conta de transmitir da melhor maneira os conhecimentos tradicionais de um povo. As
formas de transmissdo do conhecimento sdo diferentes de cultura para cultura e a escola acaba
instituindo algumas maneiras de como realizar essa transmissao.

A escola pode ser indigienizada, pode e deve sofrer transformacdes no seu modus
operanti a partir da cultura em que esta inserida. Esse ¢ o objetivo de termos uma escola
diferenciada, ou seja, que ndo seja igual ao modelo de matriz europeu, mas que tenha
ordenacgdes, calendarios, regras e normas diferentes de acordo com o grupo social que atende
especificamente, ou seja, que possua caracteristicas especificas do povo ao qual ela esta
inserida.

Mesmo uma escola indigienizada ndo vai conseguir dar conta das formas tradicionais
de transmissdo do conhecimento dessas comunidades, pois esses conhecimentos sdo feitos no
cotidiano, de forma natural, sem horarios ou regras estabelecidas. Como a escola substitui um
ancido na casa de reza contando uma historia? Mesmo que o professor combine com o ancido
e o leve para a escola, falta o ambiente. E se o professor levar os estudantes para casa de reza
para conversar com o ancido? Mesmo assim, serd uma atividade programada para ser didatica
instrutiva e de certa forma artificial. Perde toda logica cotidiana e natural das pessoas se
reunirem, toda comunidade ou todas as criangas para escutarem aquelas histérias como os seus
ancestrais faziam.

Mas isso invalida essa possibilidade? Nao. Até porque muitas comunidades, devido ao
avango da logica capitalista nas suas vidas, tém deixado de exercitar essa escuta e essas
atividades. Essas historias ganhariam importancia e sentido na escola, contribuindo para que
esses conhecimentos estejam presentes nessas comunidades e, quem sabe, voltem a ser

praticados. Para além disso, os conhecimentos tradicionais sdo colocados em grau igual de
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importancia com os conhecimentos nao indigenas, ou seja, perdem o carater assimétrico de qual
¢ o conhecimento valido para estar no ambiente escolar.
A interculturalidade deveria ser pensada, para além inclusive da Educacao Escolar

Indigena, mas para toda sociedade, tendo em vista que:

O desafio posto pela interculturalidade ndo pode, nesse contexto, ser entendido como
um “plus”, como um enriquecimento, como um bonus — como parece ser 0 caso na
maior parte das escolas ndo-indigenas — porque o investimento no estabelecimento do
didlogo, na capacidade de resolugdo do conflito intercultural € o alicerce, € o que
justifica mesmo a existéncia dessa escola, € o que da a ela relevancia politica. Sera
que em um mundo tdo globalizado como o de hoje, nossas escolas — principalmente
aquelas nos grandes centros urbanos — também ndo deveriam adotar mais
categoricamente a interculturalidade como tema transversal, de modo a melhor
preparar nossas criangas e jovens para o sempre dificil encontro com o outro, com o
diferente? (MAHER, 2006, p. 26).

Acreditamos que a interculturalidade na educagao deveria ser um elemento constitutivo
de todo e qualquer projeto que tenha como objetivo respeito a diferenga, apreco a diversidade
e fim das desigualdades. Promover uma educagdo intercultural ¢ também contribuir com a
aquisi¢ao de autonomia.

O Prolind nao s6 tem como proposta formar cursos interculturais, mas também como
formar esse professor indigena, contribuindo para que ele tenha uma pratica pedagogica e
consiga construir seus materiais didaticos interculturais. Isso € um grande avango e corrobora
para a importancia do Prolind como um programa de formagdo de professores que contribui
para o fim da colonialidade. Garante aos povos indigenas uma formagdo que propicie sua
emancipagdo, autonomia e que possam fazer um Giro Decolonial, ou seja, desconstruir a
colonialidade presente na sociedade atual.

Nos trabalhados lidos para essa tese, percebemos que nao h4 uma Uinica ou majoritaria
proposta de interculturalidade construida nos cursos, ha grandes diferencas e os desafios para a
implementa¢do de um curso intercultural, porém uma questdo € recorrente: a tentativa de
construgdo com base no dialogo e de forma coletiva com as populagdes atendidas. Percebemos
que em todas as teses/dissertagdes havia um espaco dedicado a apresentar a construgao dos
Projetos Politicos Pedagogicos dos cursos e em todos havia a participagdo das comunidades
envolvidas, os que ndo fizeram dessa forma tiveram seus projetos negados pelo Prolind, o que
demonstra uma preocupacao desse programa com a participacdo das comunidades nos referidos

Projetos.
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Ao longo da pesquisa pudemos perceber e ratificar a importancia e desejos dos povos
indigenas que sua educacdo ocorra de forma intercultural, essa questdo aparece nas mais

diversas falas, dos mais diferentes povos e regides:

[...] eu entendo que o professor indigena tem que conhecer a cultura dele e aprofundar,
se ele nao fizer essa busca de conhecimento acaba fragmentado e as pessoas recebem
essas informacgdes de forma fragmentada. Isso eu acho que € essencial para o professor
indigena, independente de povo, isso [...] ¢ fundamental porque a educacgdo escolar
indigena necessita dessa troca de conhecimentos [...] vocé tem que ter certeza porque
as culturas s@o diversas, muito diferentes uma da outra, até mesmo nds daqui da aldeia
Trincheira somos muito diferentes da aldeia Josefa ou da aldeia Sdo Félix, sendo o
mesmo povo, mas com realidades diferentes. Sinceramente, se eu saisse da minha
aldeia hoje para trabalhar em outra aldeia eu precisaria ter um tempo para conhecer a
forma de organizagdo ¢ a realidade da aldeia para poder fazer esse trabalho em sala
de aula. Eu ndo vou chegar numa aldeia, que eu acho que eu conheco ¢ comegar a
falar de uma coisa que, de repente, o aluno sabe mais do que eu [...] (Docente Akuti,
estudante da licenciatura intercultural indigena no Amazonas) (SANTOS, 2018, p.
105).

W. Kakami sobre o tempo em que atua como professor, relatou que “faz 16 anos que
eu dou aula na escola da minha aldeia. Antes disso eu vinha trabalhando s6 com a
Matematica ocidental. Eu nunca pensei que a gente tinha matematica também. Mas
depois que entrei aqui no Intercultural venho percebendo que o nosso povo tem
matematica”. (W. Kakami, estudante de licenciatura intercultural) (SANTOS, 2015,
p. 106).

“A escola indigena ¢ para estudar a realidade das duas, porque vai ter conhecimento
do povo e conhecimento da sociedade do ndo indigena. A gente ndo vive s6 dentro da
aldeia, por isso temos o direito. Um exemplo, se tivesse uma pessoas la invadindo
nossa area, com certeza vai precisar de uma pessoa juridica para defender nosso
direito, entdo nesse caso vai precisar de um juiz, de um 91 advogado para defender. E
no nosso caso a gente ta precisando de saude também, entdo um tem que aprender na
area de enfermagem, um médico pra que um dia a gente tem um proprio médico assim
né. E como a gente ja tem os professores de hoje que ensinam os nossos alunos. Nao
¢ que vou trabalhar apenas em sala de aula, mas também fora de sala de aula, porque
somos espelhos dos alunos, a gente tem que ter um bom exemplo. A partir do exemplo
do bom professor, os alunos vao seguir o professor no exemplo dele. A escola é muito
importante para nds por isso, porque a gente tem muita coisa para fazer ainda. Como
no caso: vou ficar aqui na cidade agora, eu tenho que saber respeitar a cultura do néo
indigena e quando eu voltar para minha aldeia eu tenho que praticar minha cultura
também e viver na minha realidade. E a escola ¢ importante, porque vai ensinando a
gente como viver com a cultura do nio indigena e a realidade do povo indigena”
(Indigena Surui) (SANTOS, 2025, p. 90-91).

(...) o que eu acho, assim, fundamental para nossa formagdo € esse acesso que a gente
tem, tanto da nossa cultura, e tanto da cultura ndo indigena. A gente vai levando as
duas coisas juntas e a gente ndo desvaloriza em nenhum momento as duas coisas né?
E isso que prepara a gente bem como professor, como indigena, futuro professor. Esse
respeito, esse didlogo que a gente tem que manter, por as diferengas, assim, sabendo
a importancia, o valor que tem cada sociedade, cada povo, cada cultura. (Fidencio
Vera, aluno Guarani da UFGD) (CALDAS, 2016, p. 87).

Outro ponto importante para o Giro Decolonial que pode acontecer a partir do tipo de
formagdo proposta pelo Prolind estd no bilinguismo. Ele possibilita que os conhecimentos

sejam desenvolvidos ndo s6 na lingua portuguesa, mas na lingua materna de cada povo. As
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formas de expressar a realidade e como ¢ interpretado o universo estd na forma como um povo
fala e estabelece sua lingua. A lingua ¢ como uma chave para a cultura de um povo, um
mecanismo de compreensao do universo, do modo de vida de determinado povo.

A existéncia ou ndo de uma palavra nos indica como determinado povo analisa sua
realidade, por exemplo: no idioma Guarani Mbya ndo existe a palavra preguica. Por qué?
Provavelmente essa palavra ndo faz sentido para a realidade cultural e material daquele povo.
Nao existe no universo deles a ideia, o conceito de pregui¢a tal como existe na lingua
portuguesa.

Gosto de citar esse exemplo, pois os povos indigenas foram taxados pelos colonizadores
portugueses de preguicosos. O que € ser preguicoso? Nem existe esse conceito, essa ideia, para
eles. Mas para os portugueses que vieram a Amerindia Afroladina para explorar as matérias-
primas e mao-de-obra dos que aqui viviam, negaram-se a entrar na logica de trabalho do outro.
Eles tinham em vista a acumulagdo, assim, trabalhar da forma como os povos origindrios
realizavam essa tarefa estava associado a preguica. Ter projetos bilingues auxiliam ndo s6 a
manuten¢do da lingua materna, sua cultura, mas também realizam debates sobre questdes como
apresentei anteriormente ¢ que podem contribuir para por fim ao racismo.

Uma outra questdo importante quando apontamos projetos bilingues estd em auxiliar

determinado povo a grafar seu idioma, desenvolver seu idioma na lingua escrita.

Uma outra competéncia necessaria para esses docentes ¢ a capacidade de tomar
decisoes informadas sobre o modo adequado de grafar seu proprio idioma, ja que os
sistemas de escrita de muitas linguas indigenas encontram-se em processo de
defini¢do. E por isso que muitos dos programas de formagdo para o Magistério
Indigena incluem, em seus curriculos. (Cursos de Introdugdo a Lingiiistica, p. 26).

Pois, adquirir essa competéncia de grafar seu idioma, ¢ ter a autonomia de registrar sua
historia, sua cultura através da sua lingua, do seu idioma e ndo através do idioma de outra
cultura. Fazer esse registro ¢ importante porque, se essas histérias deixarem de ser contadas,
elas estardo registradas, e ndo no idioma do dominador, mas no seu proprio idioma.

Houve através do Prolind a criacdo de cursos que atendiam a um povo especifico,
contudo houve cursos que foram multiétnicos e a questdo do bilinguismo foi atravessada por
essa problematica: como garantir o bilinguismo numa turma na qual nem todos falam o mesmo
idioma? Como trabalhar a leitura e escrita nas linguas nativas em turmas que falam diferentes
idiomas? Algumas universidades solucionaram essa questdo dividindo as turmas em grupos
linguisticos para as aulas de lingua materna, contudo isso nao foi possivel em determinados

cursos, levando essa questao do bilinguismo a ndo acontecer de forma satisfatoria.
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Além dessa questdo, as turmas multiétnicas levaram a um contato entre povos que nao
conheciam a cultura e o0 modo de vida uns dos outros e muitas vezes possibilitou a unido e
organizacao da luta pela causa indigena. Nao que isso tenha ocorrido sem que houvesse tensoes,
conflitos e questionamentos, ¢ apesar de todas as dificuldades e tensdes de ser organizar um
curso multiétnico, especialmente no que tange a questdo do bilinguismo, podemos perceber que
ha possibilidade de trocas culturais e de se refletir sobre a questdo dos povos indigenas como

um todo e ndo soO da sua etnia.

Gosto muito de estar nesse Curso, pois ja tive um grande privilégio em conhecer
outros parentes indigenas, de outras etnias que s6 tinha ouvido falar, mas ndo conhecia
nenhum desses povos como: Maxacali, Guarani, Pankararu e Xakriabd. Tive a
oportunidade de estar estudando numa turma com uma grande diversidade de
diferentes povos, ¢ também de outros Estados (Estudante Pataxo da Licenciatura
Intercultural da UFMG) (BRITO, 2019, p. 73).

uma académica Xokleng, que participou, conta que gostou bastante do ritual e que foi
uma oportunidade para conhecer mais a cultura Guarani. Disse que aprendeu a —falar
mais baixo como os Guaranil. Uma académica Xokleng, que participou, conta que
gostou bastante do ritual e que foi uma oportunidade para conhecer mais a cultura
Guarani. Disse que aprendeu a —falar mais baixo como os Guarani. (MELO, 2014,
p. 152).

Ha outro fator importante do Prolind: a possibilidade de aumentar o numero de
indigenas formados em Educagdo Superior. Ao garantir que esses povos tenham seus proprios
intelectuais organicos institui-se beneficios como: disputar a luta politica por autonomia, pela
garantia dos seus territorios, sua cultura, saude e vida digna de igual para igual, sem necessitar
de interlocutores de outra tradi¢ao cultural, que por mais bem-intencionados que sejam, nunca
vao conseguir imergir completamente na cultura de determinado povo para exprimir o que ele
sente, vive e como concebe a luta, a vida e os projetos de futuro.

Antes do Prolind eram poucos indigenas formados, como apontamos na introducdo
deste trabalho. Infelizmente, ndo houve apods o Prolind nenhuma pesquisa nacional oficial para
realizarmos o levantamento de quantos indigenas foram formados pelo programa, mas
estimamos (ao observar os sites das universidades) que cada turma teve pelo menos 40
professores formados, o que aumenta significativamente o nimero de indigenas formados
através do Prolind.

Com essa formagao os indigenas conseguem ocupar com mais seguranga e autoridade a
formagdo das criancas e jovens das suas comunidades e desenvolvem um trabalho de acordo
com seus projetos de futuro, além de obterem o reconhecimento das suas comunidades,

conforme percebemos nos relatos de diversos estudantes/professores indigenas abaixo:
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Hoje os comunitarios elogiam a gente, diferente de antes, porque ndo queriam que a
gente lecionasse, por falta de formagdo. A sociedade respeita a gente. Antes as
pessoas achavam que ndo era possivel e a credibilidade é grande hoje. E um sonho
ainda, um orgulho. (Professor 16 Mura). (PINTO, 2020, p. 91).

O curso tem feito coisas acontecerem, por exemplo: para muitos, os melhores
professores eram os ndo-indios; mas agora, com o curso se aprimorando, a
comunidade passou a acreditar no nosso trabalho e viram que ndo eram somente 0s
brancos que eram os melhores. O dialogo em sala e na comunidade mudou, ¢ mais
freqiiente. (Professor 17 Mura). (PINTO, 2020, p. 92).

O curso contribui para a reafirmagao da identidade e valorizacdo da cultura indigena,
pois como ja falamos ha uma grande desigualdade hoje na sociedade na valoragdo desses
conhecimentos e um assédio muito grande dos conhecimentos de origem ocidentais através das
redes sociais e midia. Ter um professor indigena, que valorize a cultura tradicional e traga ela
em igualdade para sala de aula, valorize e conte a Historia a partir da perspectiva indigena ¢

fundamental nesse processo de resisténcia e afirmacao da identidade.

Hoje, muita coisa ja melhorou, porque antigamente, era o professor branco que
ocupava os lugares nas escolas indigenas e o curso garantiu que os professores
indigenas fiquem em maioria e os brancos em minoria, e estd sendo bom para o
desenvolvimento dos alunos ¢ da comunidade em geral. O curso ajudou na valorizagéo
da cultura e eu acho que se ndo tivesse o curso... com a ajuda dele, ninguém mais se
identificava como indio, porque na época do magistério, o pessoal meio que tinha
vergonha de dizer que era. A partir do momento que a faculdade veio para dentro da
aldeia, ajudou muito e hoje a gente luta pelo direito que tem. No magistério, eu
pensava que o curso superior era de um jeito, e agora vejo que ¢ bem diferente. E, me
ajudou no reconhecimento da minha identidade, da minha realidade e do que ¢ ser
Mura”. (Professor 21) (PINTO, 2020, p. 93).

Queremos, com a ajuda da escola, com uma educagdo que responda as nossas
necessidades, conquistar a autonomia so6cio-econdmica e cultural e sermos
reconhecidos como cidaddos etnicamente diferentes. Neste processo, a escola tem um
papel fundamental. Ndo queremos mais que a escola sirva para desestruturar nossa
cultura e nosso jeito de viver, que ndo passe mais para nossas criangas a ideia de que
somos inferiores e que, por isso, precisamos seguir o modelo dos brancos para sermos
respeitados. Pelo contrario, achamos que temos muito para ensinar do nosso jeito de
viver para os brancos, ¢ queremos o respeito da sociedade que se diz democratica, e
do governo que deve cumprir a lei que ele mesmo criou. (Carta do Movimento
Professores Guarani e Kaiowa enderegada a SED ¢ resultado de um dos encontros de
professores Guarani e Kaiowa) (SOUSA, 2018, p. 55)

Ronaldo explica que quando estudou na escola os professores contavam a historia do
ponto de vista dos europeus, ele tem vontade de poder contar a historia do ponto de
vista Guarani. Além disso, tem interesse em saber das leis que protegem os povos
indigenas, mas sabe que na pratica ainda falta muito para que sejam respeitados de
fato como indigenas. (Estudante da Licenciatura Intercultural Indigena do Sul da Mata
Atlantica) (MELO, 2014, p. 216).
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Essas falas reforcam a nossa premissa de que uma formagdo intercultural pode

contribuir com esses povos, seja na sua autonomia para executar seus projetos de educacao,

seja na formagao politica reivindicando direitos e principalmente em valorizar e dar espago aos

seus conhecimentos, suas epistemes contribuindo com o fim do epistemicidio e a invisibilizagao

dos conhecimentos e formas de transmitir esses conhecimentos.

Podemos dizer que o Prolind também contribuiu para formagao politica dos estudantes

levando-os a se tornarem referéncias ou liderangas em suas comunidades, tendo uma

responsabilidade e importancia grandes. Isso se da pela articulagdo que passam a fazer entre os

saberes ocidentais e comunitarios/culturais, conseguindo lidar de forma mais articulada com

todas as burocracias, legislagdes e imposi¢des da cultura ocidental e uma visdo critica que os

garante uma interlocucdo mais empoderada diante dos poderes instituidos para reivindicar

direitos e exigir conquistas e avancos na politica indigenista.

(...) E saindo daqui eu me sinto preparado. Eu sinto que eu estou preparado para
assumir, para assim, assumir a responsabilidade de ser uma lideranga dentro da
comunidade. De tomar a frente das coisas, para ajudar, para auxiliar a minha
comunidade, principalmente para orientar. Orientar o que ¢é errado, o que ¢é certo.
Principalmente, eu agora, a partir que eu entrei no Teko Arandu, eu percebi qual € o
meu papel dentro da comunidade. E eu sempre fago assim, ali onde eu moro tem seis
aldeias indigenas e eu sempre converso muito com as liderancas e faco uma
articulag@o politica entre eles. Porque isso precisa. Hoje em dia a gente precisa ter
essa articulacdo, essa unido principalmente das liderancas, o didlogo, para gente se
organizar. Porque sem organizagdo, as aldeias, elas viram um problema, um
problema grande né? Porque ali nas aldeias tem varias familias extensas, cada uma
com sua organizagdo politica, assim, diferente também né? S6 que a gente tem que
articular bem, € isso que eu estou fazendo ali agora. Por isso que a comunidade, eles
ja viram esse resultado e eu sempre falo, eu sempre converso muito com eles né?
(...) (Fidencio Vera, aluno da habilitagdo em Ciéncias Humanas) (...) eu entrei sem
saber isso né? Sem saber dar esse valor para minha cultura. Estou saindo agora do
curso com muito, muito mais, com varias ideias, ideias muito mais maduras,
sabe?(...) Acho que eu estou saindo com ideia mais madura, mais responsavel para
tudo que eu vou fazer. Pensar primeiro se isso ¢ bom para minha comunidade, se
isso ¢ bom para as criangas, se isso ¢ bom para minha familia.... Segura de mim
mesma, do que estd passando na minha comunidade. Acho que eu estou saindo com
varios entendimentos, varias informagdes que eu ndo tinha. Eu entrei sem saber nada.
Agora estou saindo com varias informag¢des. Dar muito valor a essas coisas (...)
(Rossandra Cabreira, aluna da habilitagdo em Linguagens) (CALDAS, 2015, p. 91).

Os cursos contribuem também para a consciéncia € o enganjamento politico nos

processos de luta e organiza¢do dentro e fora das aldeias, os fortalecem, ddo seguranca e

respaldo da comunidade para agirem como futuras e presentes liderangas na luta por direitos e

melhorias.

Eu acho que dentro do curso eles ja se engajam, eles ja se colocam como responsaveis
pela comunidade. Entdo assim, um professor indigena ele ndo ¢ apenas o carinha que
vai 14 dar aula numa escolinha para um grupinho de aluno. Ele ¢ reconhecido



169

naturalmente dentro da comunidade como uma nova lideranga que esta surgindo, ele
¢ um formador, ele é um educador, ele se torna uma pessoa importante de fato dentro
da comunidade, ndo que ele ndo era, mas ele passa a ser reconhecido como tal, porque
ele estd ensinando os outros, os filhos dos outros e tal. Ele ganha um status, ser
professor indigena te d4 um status e te d4 uma responsabilidade e essa
responsabilidade vai além do pedagogico, ele se vé na responsabilidade de
intervengdes sociais e politicas que afetam diretamente seu povo (...) Eu acho que o
Teko Arandu tem uma funcdo politica também muito forte com relagdo a luta pela
terra. A todo momento vocé tem discussdo disso dentro do curso, eu acho que isso vai
fortalecendo. Alunos que nasceram, que viveram nas reservas, eles tém uma postura
muito diferente de alunos que nasceram em terras conflituosas ou que participam ou
que seus pais participam de retomadas ou que eles participam, e eu acho que o Teko
Aranduajuda a interagir essas realidades diferentes, que faz com que o outro também
esteja consciente sobre a necessidade de luta pela terra no estado. Entdo, esse ¢ um
aspecto positivo, assim, se do ponto de vista pedagdgico, intercultural a gente ainda
tem muito que alcancar, do ponto de vista de formacdo politica eu acho que a gente
estd muito bem encaminhado. Vocé tem alunos que ja chegam como liderangas e vocé
tem liderangas que surgem dentro da formagdo. E um ponto de pauta muito importante
¢ a questdo da terra para eles né? Entdo ¢ muito dificil vocé ver algum alheio a essas
discussdes, esta todo mundo sensivel a esse tipo de trabalho. Entdo o Teko é uma forca
importante para eles. (Andérbio Martins, professor da habilitagdo em Linguagens)
(CALDAS, 2016, p. 95).

Porque, na maioria das vezes, essas conquistas ndo sdo conquistas individuais, sdo
conquistas coletivas, sdo conquistas dos nossos povos, sdo conquistas das nossas
comunidades e isso n6s ndo podemos perder de vista se esperamos que todos - daqui
a quatro, cinco anos - todos os sessenta novos universitarios, professores em
formagdo, ao concluirem sejam também realizados do ponto de vista da sua
contribui¢do com as comunidades. (PINTO, 2020, p. 79-80).

Ha também a questdo da responsabilizagdo com coletivo e a cobranca da comunidade
com relacao a sua devolutiva social do que aprendeu no curso. O Prolind ndo se configura como
uma formacgao para o individuo seja no seu progresso, ascensao social, mas como uma formagao
para a comunidade, que contribui com o coletivo, rompendo com a logica individualista que
temos na cultura ocidental de que estudamos, formamo-nos para nossa ascensao social e status

social:

[...] me parece uma conquista muito grande quando ingressamos na universidade, ¢é
digno de festejo, de comemoragdes, porque sao conquistas importantes. Mas, para nos
indigenas, também significa uma enorme responsabilidade ndo ¢ uma
responsabilidade unicamente individual com cada um de nos, mas principalmente
porque comegamos a levantar e a criar expectativas grandes, muitas expectativas por
parte das nossas comunidades, muitas expectativas por parte dos nossos filhos, dos
nossos pais, dos nossos colegas, dos nossos companheiros, dos nossos parentes de
aldeias e de comunidades. E uma cobranga que vird, com certeza, eu digo isso por
experiéncia propria e as vezes, mesmo formados, mesmo diplomados, as vezes nos
sentimos impotentes para responder a altura aquilo que é cobrado e esperado pelas
nossas comunidades legitimamente, com todo direito.

Com o curso, a gente fica sabendo mais e eu queria ajudar minha comunidade, porque
antes tinha ndo-indigena nas escolas e isso prejudica a aldeia. Hoje, também, a
sociedade respeita, a comunidade, meus colegas, por causa da faculdade e ¢ bom ver
que as coisas sairam do papel e ver meu sonho realizado. O curso ainda ¢ desafiante
e ainda é uma chance muito boa”. (Professor 7) (PINTO, 2020, p. 87).
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E também de instrumentalizar pedagogicamente numa perspectiva indigena o trabalho

pedagdgico nas escolas, como percebemos nas diversas falas abaixo:

“Espero que o Curso de Formagao Especifica em Ensino Superior, me dé condigdes
de melhorar a minha pratica pedagogica e politica. [...] Além disso, busco também
compreender o contexto politico, econdmico e cultural da sociedade do entorno.
Detectar dispositivos frageis na minha cultura e construir solu¢des de como fortalecé-
los; tirar angustias quanto ao processo de mudanga em que passa o movimento local,
regional e mais amplo; busco também realizag@o profissional”. (Professor 1) (PINTO,
2020, p. 84).

aprendi com meus pais que foram um dos pioneiros na educagao escolar indigena de
Aldeia Velha e que sempre lutaram por uma educacdo diferenciada no contexto
indigena, que nosso povo ha muitos anos atras lutavam pelos direitos cabiveis a nos
através da luta fisica com os nossos instrumentos de caga, como: arco ¢ flecha,
zarabatana, borduna, etc.; mas que atualmente, a melhor forma de lutar pelas causas
indigenas ¢ através do estudo e a busca incessante pelo conhecimento para
reivindicarmos nossos direitos. Kevin pataxo. (SOUZA, 2018, p. 69).

Muitos como Otoniel Ricardo passaram pela formacao académica especifica e cultural
e continuam na luta. Tornaram-se referéncia em suas aldeias e sdo os novos
intelectuais representantes das demandas de seu povo. Os novos intelectuais, que
compdem uma intelligentsia indigena, se tornam referéncias em suas aldeias e escolas.
Talvez pudessem ser reconhecidos como intelectuais organicos na perspectiva
gramsciana. (SOUZA, 2018, p. 21-22).

Inclusive, em todas as teses e dissertagdes lidas, em todas as falas, aparecem de alguma
maneira essa questdo da formagao garantir ao professor seguranca e capacidade de desenvolver
um trabalho pedagogico diferenciado, que valorize e reafirme a identidade indigena, que possa
trazer sua cultura de maneira pedagogizada e como conteudo escolar, da capacitagdo para
producao dos seus proprios materiais didaticos e, principalmente, da reflexao critica de como
seus conhecimentos tradicionais sdo tdo importantes quanto os conhecimentos ocidentais, para
além da questdo do conhecimento sobre a legislacdo e direitos indigenas. Novos intelectuais
organicos indigenas e militantes mais confiantes para luta do seu povo surgem desse processo,
dai podemos dizer que, para além da formacdo de professores, estio sendo formados
intelectuais reflexivos e militantes mais seguros e capacitados.

Mesmo com alguma ressalva no que tange ao desenvolvimento do bilinguismo nas
turmas multiétnicas, percebemos nelas uma contribui¢do no sentido de conhecer, compreender
e partilhar da cultura do outro, levando a um processo de integra¢dao e unidade entre os povos
indigenas, uma unidade que contribui para a constru¢do de uma luta nacional e de um
movimento nacional ou pelo menos regional indigena.

A manuten¢do de um movimento mais amplo que una todos os povos indigenas do
Brasil ainda € um projeto em constru¢ao, temos encontros nacionais periddicos, mas ndo uma

articula¢do nacional permanente. Houve uma unica experiéncia nesse sentido com a criagdo da
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UNI (Unido das Nagdes Indigenas), em 1980, periodo marcado pela redemocratizagdo brasileira
e a luta pela constituinte. A UNI durou 12 anos e foi extinta, desde entdo, ndo temos uma
articulacdo nacional permanente, mas sim tentativas de se criar uma organizac¢ao nesse modelo.
O que temos sdo organizagdes regionais, o que ja ¢ um avango. Quem sabe as turmas
multiétnicas possam contribuir com o fortalecimento dos movimentos e organizagdes regionais
e possibilitar a longo prazo a criagdo de uma organizagao nacional permanente e que realmente
represente os povos indigenas de todo Brasil.

Além destas questdes, temos também, em comunidades onde a colonialidade se
apresenta de forma mais intensa e muitos se afastam da aldeia ou sdo convertidos as religides
cristds, um resgate na identidade cultural e historica do seu povo € um combate ao preconceito
religioso. H4 um refor¢o na identidade étnica, valorizagdo dos saberes tradicionais naqueles que

por algum motivo se afastaram de sua cultura, resgate de praticas culturais e da lingua.

Comecei a trabalhar e conhecer minha propria cultura depois que entrei para a
formacdo, porque eu frequentava as igrejas, era filho de pastor. Mas meus avos eram
falantes da lingua guarani, mas aqui no MS isso ndo era valorizado. A gente fazia as
praticas mas ndo refletia sobre elas. Buscamos nesses contextos de producdo academia
a espiritualidade Guarani e Kaiow4, pois na sociedade ocidental tudo ¢ muito analitico
e tecnicista. (SOUZA, 2018, p. 140).

A professora Marlene, que foi aluna do curso Teko Arandu em entrevista narra qual a
importancia do curso no fortalecimento de sua identidade. Para ela que cresceu tendo
influencia da igreja evangélica, a entrada para o curso, segundo suas palavras “abriu
uma porta de esperanga para ela ser de novo Guarani e Kaiowa, houve um (re)
nascimento depois que entrou para o Teko”. Ela ressalta que assumiu sua identidade
para além das vestes, do uso de cocar. Para ela o contato com a mitologia, com a
cosmologia e a histdria do seu povo reavivou o seu “ser indigena”. (SOUZA, 2018, p.
99).

Assumir a identidade indigena para além das vestes ¢ um processo decolonial, de
desconstrugdo paulatina da colonialidade do ser e do saber, rompendo com as Epistemologias
do Exterminio. Esse processo iniciado pelos debates e curriculo das Licenciaturas Interculturais
contribuem para o fortalecimento dos povos indigenas interna e externamente através do
movimento indigena.

E justamente nesses pontos que o Prolind, em sua continuidade e ampliacdo, &
importante e estd na pauta de reivindicagdo dos movimentos indigenas atuais. A criacdo de
Licenciaturas Interculturais e outros cursos interculturais discutidos, projetados e implantados
em parceria com as comunidades e de forma permanente, através da criacdo de faculdades
indigenas sdo questdes a serem debatidas e conquistadas futuramente. E o Prolind atual pode

ser um ponto de referéncia e de partida para se pensar nessas faculdades e cursos permanentes



172

destinados aos povos indigenas e dar inicio a uma possivel revolugdo decolonial ndo s6 nas

universidades, mas na sociedade como um todo.
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11 PROLIND COMO INEDITO VIAVEL E A CONSTRUCAO DA PEDAGOGIA DO
MAIS VELHO OU PEDAGOGIA DO ANCESTRAL

Os brancos desenham suas palavras, porque seu
pensamento é cheio de esquecimento. Ha muito
tempo guardamos as palavras de nossos
antepassados dentro de nos e as continuamos
passando para nossos filhos”. (Davi Konenawa

Yanomami)

Ao discutir as potencialidades e limites do Prolind, compreendemos que temos mais a
ganhar do que perder com a manutenc¢ao e amplia¢do do programa. Acreditamos que ele ndo ¢
perfeito, mas um campo de possibilidades, ¢ que dentro de uma perspectiva democratica pode
criar grandes perspectivas na ampliagdo do nimero de professores indigenas e ainda contribuir
na formagdo de intelectuais organicos indigenas, ampliando a autonomia, emancipagdo e
destruindo tentativas ou argumentos de necessidade de tutela dos ndo indigenas sobre esses
povos e suas comunidades, além de potencializar projetos e luta.

Uma luta por “outras educagdes, experiéncias, linguagens e gramaticas ¢ uma luta pela
vida” (RUFINO, 2019, p. 75), dessa forma, para a manutengdo do modo de vida, da cultura e
da existéncia, os povos indigenas se formam para serem agentes protagonistas desse processo,
e a conquista dessa formagao foi na construg¢do dele como um inédito-viavel.

Pensamos no Prolind como um inédito viavel®°, algo novo, potente; contudo com muitas
imperfeigdes, que necessita de ajustes.

O inédito viavel representa uma alternativa que ndo se situa no campo das certezas,
mas sim no das possibilidades. Trata-se de uma alternativa construida coletivamente,
com base na vivéncia critica do sonho almejado, e, portanto, ndo ocorre ao acaso ¢
nem se constroi individualmente. A distdncia entre o sonhado coletivamente e o
realizado cotidianamente pelos sujeitos € um espaco a ser ocupado pelos atos
criadores, visto que “assumir coletivamente esse espacgo de criagdo abre possibilidades

para que se consolidem propostas transformadoras e ineditamente-vidveis”
(FREITAS, 2014, p. 43)

30 O conceito de Inédito Viavel foi desenvolvido por Paulo Freire em seu livro Pedagogia do Oprimido, quando
0 mesmo aborda a questdo dos métodos para uma pedagogia de liberdade e emancipagdo, que leve a consciéncia
critica, onde a construg@o do curriculo aconteceria por Temas Geradores. Foi melhor explicado e desenvolvido por
sua esposa Ana Maria de Araujo Freire, a Nita Freire, na obra Pedagogia da Esperanca na nota 1, pg. 205-207.
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Nao podemos esquecer que um projeto gestado num Estado colonialista, patriarcal,
capitalista e racista ndo seria o mais adequado a atender as necessidades dos povos indigenas.
O colonialismo, patriarcado, capitalismo e racismo sao fundantes desse sistema e como tal nao
produziriam uma politica publica emancipatdria para os povos indigenas sem luta, disputas e
confrontos. Ainda que pareca estranho, o processo de luta educa, fortalece, cria lagos e projetos
de futuro coletivos, portanto, esse processo educativo do movimento social também tem sua
importancia na constru¢cao de um mundo outro.

Lembramos que como todo inédito vidvel, o Prolind surge da superagdo de uma
situacdo-limite (FREIRE, 1987), que seria uma situagdo, um estagio que oprime, que subjuga e
que, portanto, € necessario transforma-la e supera-la. Para isso, os oprimidos, no nosso caso, 0s
povos indigenas, realizam atos-limite, que sdo acdes coletivas, de organizacdo, luta para a

superacao das situagdo-limite. Como o proprio Freire salienta:

Esta superagdo, que ndo existe fora das relagdes homens-mundo, somente pode
verificar-se através da acdo dos homens sobre a realidade concreta em que se ddo as
“situagOes-limites”. Superadas estas, com a transformacdo da realidade, novas
surgirdo, provocando outros “atos-limites” dos homens. (FREIRE, 1987, p.91).

Perceber a opressdo e a situacdo-limite que precisa ser enfrentada, da-se a partir do
momento que essa opressao, no nosso caso a falta de formagao adequada aos povos indigenas,

¢ identificada e analisada como um percebido-destacado.

O ‘percebido-destacado’ denuncia, na vida cotidiana dos sujeitos, tudo o que necessita
ser enfrentado, discutido e superado, ndo podendo e nem devendo permanecer como
estd. Ele surge do afastamento das ‘situagdes-limite’ que, ao serem identificadas,
podem ser objetivadas e compreendidas em profundidade; ao se tornarem destacadas
do que ai estd podem ser vistas como um ‘tema-problema’. (PAIXAO, MERCALI &
PAIXAO, 2021, p. 103)

Ao identificarem o tema-problema: Educa¢ao Escolar Indigena inadequada aos projetos
de futuro das comunidades a partir da perspectiva de analise e reflexdo, depois de terem sido
destacadas de todo um emaranhado de situacdes criticas e que precisam ser superadas dentro
da questdo dos direitos indigenas e lutas do movimento indigena, parte-se para superagao desta
questdo. Dai surge a situagdo-limite a ser ultrapassada e os atos-limites a serem executados a
partir da reflexdo-acdo para se chegar ao objetivo final que € a superagdo da situacdo de
opressao: alcangar uma Educacao Escolar Indigena diferenciada, especifica, bilingue e

intercultural. Nesse sentido, enquanto o percebido-destacado denuncia a situagdo que precisa
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ser ultrapassada, a opressdo, a situacdo-problema, € no ato-limite que a superagdo, a libertagdo
se efetiva, concretiza na conquista do inédito-viavel.

Inclusive, o debate em torno de que tipo de educacao se almeja, os projetos e agdes para
conquista-la estdo no ponto em que se executa uma palavra-agao e se chega a execugdo de um
inédito viavel. “E uma palavra-agdo, praxis, para expressar planos, projetos e atos de
possibilidades humanas, com inquietude sadia e boniteza: afetiva, cognitiva, politica,
ontolégica e ética” (PAIXAO, MERCALI & PAIXAO, 2021, p. 103).

Na superagao da situagao-limite, que no nosso caso seria a auséncia de formacao
adequada e de acordo com os projetos de futuro dos povos indigenas e a busca de uma proposta
de escolarizacdo diferenciada, especifica, bilingue e intercultural realizada por
professores/intelectuais indigenas, o movimento social indigena se organiza, reivindica, luta e
conquista através de atos-limite, o que temos como Prolind e, hoje, categorizamos como um
inédito viavel, possibilitado por essa articulagdo dos movimentos indigenas através de sua
organizagdo em atos-limite para superagdo de uma situagao-limite.

Como inédito viavel que ¢ “uma coisa que era inédita, ainda ndo claramente conhecida
e vivida, mas quando se torna um ‘percebido destacado’ pelos que pensam utopicamente, o
problema ndo € mais um sonho, ele pode se tornar realidade” (FREIRE, 2014, p. 225), o Prolind
tem seu papel no caminhar e construir das lutas e potencialidades no sentido de contribuir com
uma educagao intercultural, que possibilite a ecologia dos saberes e de alguma forma pode ser
um projeto em disputa, talvez ndo com relacdo ao Estado, mas pedagogicamente dentro das
universidades.

Ao adentrarem nas universidades e conquistarem o direito a uma formacao
intercultural, os povos indigenas superaram a situagdo-limite e possibilitaram o surgimento de
um inédito-viavel, que como todos, ndo ¢ o ideal, mas um projeto em disputa, potente e novo.

Nesse sentido, estabelecem-se nas universidades como um instrumento, uma pedagogia
que “mobiliza o sujeito para refletir sobre a visao da historia como possibilidade, € ndo como
algo fatalista, j& determinado e insuperavel. Desta forma, a realidade ¢ concebida como algo
que estad sendo e pode ser transformado” (SOUZA, 2012, p. 558), assim percebemos o Prolind,
como algo que pode ser objeto de disputa e potencializador da transformacao da Educagdo
Escolar Indigena.

Ao avaliarmos os diversos trabalhos sobre as Licenciaturas Interculturais Indigenas,
percebemos que a universidade ndo estava preparada para receber os estudantes indigenas pelos
mais diversos motivos, fosse por sua estrutura burocratizada e hierdrquica que travou e/ou

impossibilitou que os projetos originais pudessem ser implementados rapidamente, ou da
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maneira que foram pensados. Houve muitos empecilhos nessa estrutura para o atendimento
adequado aos povos indigenas, por exemplo: como contratar um ancido (sem formagdo
académica, mas um sabio na cultura) como professor de determinadas disciplinas? Este ¢ um
pequeno exemplo das mais diversas dificuldades existentes nessa estrutura ocidental,
hierarquizada, burocratica que ¢ a universidade.

Uma universidade que muitas vezes reproduz a Necropedagogia, a pedagogia da morte,
do desencanto com a educagao e inutilidade para vida, que produz milhares de analfabetos
funcionais, pessoas sem reflexdo critica, que agem como maquinas apenas reproduzindo o
transferido e produzindo mercadorias sem reflexdo sobre a realidade. Uma pedagogia que
exclui e retira muitos desse espago devido a cobrangas demasiadas e selegdo elitizada de quem
e como pode-se estar naquele espago.

Contudo, os indigenas ocuparam esse espaco elitizado, ocidentalizado, que teve que se
abrir e se adaptar para atender essa nova parcela da sociedade. S3o os antes invisiveis, os de
fora, os QOutros subalternizados, os do outro lado da linha abissal que agora estavam ali e
reivindicavam seu lugar, respeito e atendimento adequado, levando esse espaco, e seus
ocupantes, a terem de lidar com essa nova realidade.

Muitos, talvez a grande maioria, pelo que percebemos, dos professores universitarios
ndo tinham experiéncia e conhecimento sobre os povos indigenas antes de atuarem nas
Licenciaturas Interculturais, aprenderam fazendo, aprenderam com seus educandos, no melhor
sentido freiriano do “quem ensina aprende ao ensinar e quem aprende ensina ao aprender”
(FREIRE, 1996, p. 25). Acreditamos que foi um processo de desconstru¢do bem grande de toda
a universidade ao receber os estudantes indigenas, com suas culturas, linguas, modos de ser,
suas criancas, dangas, musicas € modos de aprender e ensinar.

Esse contato, essas possibilidades de trocas acontecem aos poucos e talvez de forma

lenta, com um grande potencial transformador, de troca e conhecimento reciproco:

Foram momentos (e ainda sd3o) em que os académicos indigenas refletiam sobre o
modo de pensar e agir dos ndo indigenas, e aos poucos formavam parte do cenario da
UFSC: cada grupo selecionava sua arvore preferida e 14 sentavam para descansar nos
intervalos das aulas, fumar um petyngua (cachimbo) — no caso dos Guarani — e
conversar. Aos poucos as pessoas iam chegando, perguntavam se podiam sentar e
comegavam a fazer perguntas que eram em sua maioria, respondidas com simpaticas
risadas. (MELO, 2014, p. 147)

Sua simples presenca no espaco universitirio, sentados embaixo de uma arvore,
mobiliza de forma educativa todo entorno, que para ao percebé-los como existentes e ocupantes

daquele lugar, a universidade. Para além, abre espaco para didlogos entre indigenas e ndo
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indigenas que talvez nao fossem possiveis num espago universitario. Esse aprendizado ¢ dado
por essa aproximacao, didlogo, convivéncia, que sdo importantes ferramentas educativas dos
povos indigenas sobre os estudantes, professores, funcionarios e toda estrutura universitaria que
teria que nao so6 lidar, mas conviver e aprender com essa presenca educativa.

Nao temos a ilusdo que foi um processo facil e muito menos rapido, afinal:

a Epistemologia que conferiu a ciéncia a exclusividade do conhecimento valido
traduziu-se num vasto aparato institucional — universidades, centros de pesquisa,
sistemas de peritos, pareceres técnicos — e foi ele que tornou mais dificil ou mesmo
impossivel o dialogo entre a ciéncia ¢ os outros saberes (SANTOS & MENESES,
2009, p. 17).

Esse lugar se diz universal, mas ¢, na verdade, ocidental e eurocéntrico ¢ com toda
rigidez e autoritarismo nas quais a ciéncia moderna e as institui¢des da modernidade foram
concebidas. A partir desse momento, acreditamos que 14, nessa estrutura rija, aos poucos, esta
sendo gestado um novo processo, e essa estrutura esta sendo lentamente destruida, cedendo
espaco para a constru¢do de uma nova forma de conceber e pensar a humanidade, a vida, as
epistemologias. Uma ciéncia que na maioria das vezes “se da o direito de falar do outro sem
sentir o mundo pela presenca e o tempo/espago do outro” (RUFINO, 2019, p. 52) e por conta
disso ¢ tdo preconceituosa e se coloca num grau de superioridade, mas ndo da conta de
responder questdes relativas aos Qutros.

Sdo os saberes locais, os saberes Outros que comegam a ocupar, questionar e
problematizar esse espaco e a invasdo cultural vivida ha anos. E a exigéncia do verdadeiro
didlogo se apresentando e fazendo surgirem respostas as perguntas antes caladas.

Esses sujeitos sociais, invisibilizados, apenas destinatarios de programas sociais
compensatorios e de politicas educativas se mostrando presentes, visiveis, resistentes e
cobrando atendimento adequado, levando suas vozes, seu corpo, sua histdria, epistemologias e
pedagogias a universidade, obrigando esse espago a lidar com essa realidade e se transformar
para conseguir dar conta dessa nova demanda.

Em que aspectos essas presencas afirmativas de Outros Sujeitos interrogam as teorias
pedagdgicas e pressionam por Outras Pedagogias? Que Outras Pedagogias estariam surgindo
a partir dessa intercessdo entre a ci€ncia moderna e os saberes dos povos indigenas nessas
Licenciaturas Interculturais? Serd que podemos falar também do aparecimento de
Epistemologias QOutras? Sendo essas mesticas e gestadas na ecologia dos saberes e na
interculturalidade possibilitando o aparecimento de novos saberes e formas de transmitir o

conhecimento, que tem origem nas Pedagogias de resisténcia dos povos indigenas?
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Epistemologias da resisténcia, da luta pela sobrevivéncia as Epistemologias do Exterminio
através do projeto de exterminio colonial, que eliminou corpos, culturas, pensamentos e saberes.

As “vitimas de processos historicos de dominacao/subalternizagdo trazem suas
pedagogias de resisténcia” (ARROYO, 2014, p. 14), essas pedagogias sao construidas na vida,
na pratica cotidiana e tem ligacdo com o processo de sobrevivéncia e manuten¢do das suas

culturas, modos de vida e epistemologias.

“Nessas pedagogias de resisténcia aprenderam outras formas de pensar coladas a
formas de reagir e intervir tdo diferentes da logica do pensar oficial, até escolar, que
v6 valoriza como pensar valido ir as causas, as multiplas determinagdes do real. Seu
pensar € outro construido a partir das multiplas opressoes e das consequéncias sociais,
politicas de suas lutas, reagdes ¢ resisténcias.” (ARROYO, 2014, p. 15)

Assim como aponta Rufino (2019), acreditamos que nesse espago universitario esta

sendo gestado uma pedagogia mesti¢a, que seria uma no¢ao de uma pedagogia vinculada:

a emergéncia de novos seres/saberes, esses paridos pela dindmica encruzada e
conflituosa das travessias transatlanticas. A pedagogia como a reivindico
compreende-se como um complexo de experiéncias, praticas, invengdes e
movimentos que enredam presengas ¢ conhecimentos multiplos e se debruga sobre a
problematica humana e suas formas de interagdo com o meio. E nessa perspectiva que
a educagdo, fenomeno humano implicado com a vida, arte € conhecimento, torna-se
problematica pedagdgica. (RUFINO, 2019, p. 74)

Essas experiéncias, praticas, invengdes, esse conhecimento, arte e vida multiplos estao
se cruzando, dialogando, conflitando para gerar uma praxis reflexiva e uma nova pedagogia no
interior desses espagos universitarios. A partir dessa experiéncia das Licenciaturas
Interculturais, temos a convic¢do de que professores, estudantes indigenas e ndo indigenas,
funciondrios e todos que convivem nesse locus ndo serdo mais os mesmos € nem perceberao a
realidade, o conhecimento, a pedagogia da mesma forma.

Sado cruzos e experiéncias que estdo sendo produzidas num processo nem sempre
simples e facil, mas que estdo ali resistindo e transformando mesmo que seja a conta-gotas essa
estrutura hierarquizada, rija e ocidental que ¢ a universidade. E esse ¢ o sentido do inédito-
vidvel: ele € sonho e desejo; novo, potente, mas nao prefeito; ele € o possivel em construgao,
em disputa; ele ¢ transformagao, acdo, movimentagao, praxis constante.

Como inédito viavel, acreditamos que essas sdo possibilidades e potencialidades que o
Prolind tem a oferecer, mesmo com todas suas limita¢des, de “disputar ndo s6 concepgdes, mas

as instituigdes que legitimam a validade dos conhecimentos e das pedagogias” (ARROYO,



179

2014, p. 33) e a partir das pedagogias da resisténcia aprendidas no cotidiano, na luta e na
resisténcia as Epistemologias do Exterminio, criar novos saberes e novas pedagogias.

Ao conquistar esse programa, mesmo com todo seu carater ainda colonialista e racista,
temos o inicio de um processo de conquista de autonomia e libertagdo, pois nao sé a
universidade educa nas suas aulas e contetidos, mas a luta e todo processo de disputa para
conquista, manutenc¢ao, transformagdes e prosseguimentos que o Prolind necessita também faz
parte de um processo educativo. Ele ¢ um pedagogico, educativo, desde a luta pela sua criagao
até a luta pela sua ampliacao e permanéncia. Nao € so a pedagogia da sala de aula, da disputa
dos conteudos e métodos, mas também a pedagogia do movimento, da organizagdo, da
resisténcia, da luta para que uma educagao diferenciada, especifica, bilingue e intercultural seja

concebida e orientada dos espagos universitarios para sala de aula das aldeias.

11.1 PEDAGOGIA DO MAIS VELHO OU PEDAGOGIA ANCESTRAL

Chamaremos Epistemologia Indigena acreditando que, diferente da visdo ocidental,
“epistemologia ¢ toda a no¢do ou ideia, refletida ou ndo, sobre as condi¢des do que conta como
conhecimento valido que uma dada experiéncia social se torna intencional” (SANTOS &
MENESES, 2009, p. 09) e que “as experiéncias sociais sdo constituidas por varios
conhecimentos, cada um com seus critérios de validade” (SANTOS & MENESES, 2009, p.
09), dessa forma toda maneira de construir o conhecimento dos povos indigenas ¢ sim uma
Epistemologia e por isso sdo validas e tem sua utilidade, fungdo e contribuicdo na reprodugao
da vida desses povos.

Essas Epistemologias Indigenas estdo se potencializando e ganhando visibilidade, e uma
forma Outra de pensar o conhecimento esta surgindo a partir das relagdes criadas também por
esse inédito vidvel. Ao associar a ciéncia moderna a ciéncia indigena ou vice e versa, podemos
observar, explicar e lidar de forma mais completa com os fendOmenos sociais e naturais
existentes na sociedade e refletir sobre possibilidades Outras de agir e interferir no mundo.

Ao olhar a natureza e a sociedade por uma perspectiva diferente da capitalista, na qual
todo ecossistema esta interligado, tem valor, importancia, e ndo valor apenas visando o lucro,
poderemos construir uma sociedade diferente e que nao extinga os recursos naturais do planeta
levando a nossa extingao.

Durante muito tempo, as Epistemologias do Exterminio conseguiram invisibilizar e
destruir toda forma de conhecimento diferente da ocidental, provocando um epistemicidio.

Algumas epistemologias resistiram e sobreviveram, outras a encontramos em ruinas-sementes,
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nas reminiscéncias e fragmentos que religam o passado e o presente e podem ser cultivados
para reaparecerem de forma potente e viva novamente.

Chamamos de Epistemologias do Exterminio esse processo perpetrado a partir da
modernidade de tornar apenas uma epistemologia como valida: a ocidental. Para realizar esse
projeto, uma série de epistemologias foram exterminadas, suprimidas e invisibilizadas dentro
da logica da Epistemologia do Exterminio, proporcionando que essa seja considerada a
universal, a unica valida pela sua racionalidade.

Questionamos essa racionalidade que deu origem a um sistema mundo que percebe a
natureza € os seres humanos a servigo de um suposto progresso que destrdi e acaba com o0s
recursos naturais, pde vidas em risco e o proprio planeta em processo de extingdo. Que tipo de
racionalidade € essa que, para que alguns tenham o méaximo de privilégios e abundancia, os
demais necessitam viver na miséria, na fome, no subemprego e sendo mortos todos os dias?
Que tipo de racionalidade que coloca a natureza a servigo das suas vaidades, desejos e egoismo
e a avilta, degrada? E a Epistemologia do Exterminio que ndo sd atinge as demais
epistemologias, mas também a vida, o planeta, com sua racionalidade moderna capitalista.

Quando citamos a possibilidade de retomada desses conhecimentos outros, nao sé pelos
que resistiram e estdo presentes na atualidade, como praticas, tradigdes, modos de vida,
epistemologias e pedagogias dos povos tradicionais, mas também nas ruinas-sementes, estamos

nos referenciando em Santos:

ruinas-sementes sdo um presente ausente, simultaneamente memoria e alternativa de
futuro. Representam tudo o que os grupos sociais reconhecem como concepgoes,
filosofias e praticas originais e auténticas que, apesar de historicamente derrotadas
pelo capitalismo e colonialismo modernos, continuam vivas ndo s6 na memoria como
nos intersticios do cotidiano alienado, e sdo fonte de dignidade e de esperanga num
futuro pos-capitalista e pos-colonial. (SANTOS, 2021, p. 55).

Sdo nas ruinas-sementes (SANTOS, 2021), que vamos resgatar, trazer para além da
memoria, para o concreto, para o cotidiano as diversas praticas ja ndo mais existentes e deixadas
de lado pelas comunidades. Praticas, habitos, dangas, cantos, formas de viver que podem
parecer derrotadas, destruidas, assim como ruinas, que vemos de grandes construgdes que ja
existiram e estdo ali, ainda em pedacos nos mostrando sua pretérita existéncia. Ruinas essas
que, presentes na memoria, podem ter a poténcia de sementes, que podem ser plantadas e
brotarem em flores novamente. Essa ¢ a logica do conceito de ruinas-sementes: elas sao

memorias existentes que possuem a forga das sementes, pois sd3o memorias que se resgatadas

podem dar frutos e voltarem a existir. Retomar nessas ruinas-sementes as epistemologias,
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tradi¢des, cantos, dangas e modos de viver que estdo apagados, mas que ainda existem na
memoria e, assim como faiscas, podem acender novamente o fogo dessas praticas no cotidiano,
trazendo-as novamente a existéncia. Ruinas, pois ja ndo existem como antes, mas por que
presentes enquanto lugar de memoria e sementes, por que tem o potencial de voltarem a existir
se semeadas.

E nesse sentido que dizemos que quando os povos indigenas reafirmam, na
universidade, que suas epistemologias tém valor e refletem em como utiliza-las
pedagogicamente em suas escolas, articulando-as com os saberes ocidentais através da
interculturalidade, elas ganham for¢a ndo s para se imporem, mas também para ressurgirem,
sejam as que foram deixadas de lado em substitui¢ao do conhecimento ocidental, sejam as que
ainda existem, mas sdo colocadas em segundo plano, como menos importantes, folcloricas, por
conta do processo colonizador que transformou esses conhecimentos em menores e invalidos.

Esse processo de retomada dos conhecimentos indigenas, das suas epistemologias e
processos proprios de ensino-aprendizagem tém muito a contribuir com a superagdo de uma
educagdo opressora, bancaria, conteudista, hierarquizada e sem referéncias com a vida cotidiana
que temos nas escolas hoje. Faz-se necessario observar e aprender com as pedagogias indigenas
para que possamos de fato criar uma educagdo emancipadora, da autonomia e liberdade que
tanto Paulo Freire e todos os intelectuais progressistas da sociedade sonharam.

Freire (1967) aponta que uma educagdo emancipadora, para liberdade, precisa dos
seguintes pressupostos: participagdo, didlogo, pesquisa, teoria, inquieta¢do, indagacao,
discussao e debate, ¢ trabalhar com o educando sua realidade de forma critica, buscando nele a
selecdo dos contetidos através das palavras geradoras ou temas geradores. Essa Educacao se
confronta com a educacao para massificagdo que possui como caracteristicas: palavra-discurso,
repeti¢do, memorizagdo “palavra oca”, passividade, adequagao e acomodagdo a realidade posta,
desenvolvendo no educando uma adaptacao ao status quo (FREIRE, 1967, p. 96-100).

Hoje, o que temos na maioria das escolas ¢ a educag¢do para massificacao, que leva a
uma necropedagogia para as classes populares, pois a reproducao e manutencao do sistema so
produz a subalternizacdo, opressdo, miséria e morte para esse grupo, garantindo os privilégios
e benesses a burguesia, herdeira do poder colonial que se mantém hoje na colonialidade.

Precisamos ousar e partir para uma tatica de guerrilha do conhecimento, uma estratégia
“de luta que tem como principal meta atacar a supremacia das razdes brancas e denunciar seus
privilégios, fragilidades e apresentar outros caminhos a partir de referenciais dos subalternos e
do cruzo desses com os historicamente dominantes.” (RUFINO, 2019, p. 10). E nesse sentido

do cruzo, da mesticagem, da ecologia dos saberes que compreendemos a construgdo de uma
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nova pedagogia, de uma Pedagogia Outra, que venha dos povos indigenas, africanos e

afrodescendentes, que sirva a eles como projeto de emancipagcdo e que seja forjada na

mesticagem desses conhecimentos para a pratica da Liberdade (no seu sentido freiriano).

Sabemos que ha uma enorme diversidade dos povos indigenas. Sao 305 povos e 274

linguas no Brasil atual, contudo esses povos t€m algumas caracteristicas em comum que

permitem agrupa-los como povos indigenas e os diferenciam dos demais povos existentes no

nosso pais, ndo s6 com os subalternizados pelo processo colonizador, mas também com os

demais povos tradicionais, tais como os quilombolas, caigaras, ribeirinhos, entre outros. Sao

elas:

sdo povos descendentes ou com ligacdo ancestral com os povos originarios da
Amerindia Afroladina antes da chegada dos europeus;

povos que possuem modos de vida resultantes de relagdes histéricas entre os seres
humanos que habitavam a Amerindia Afroladina e entre os humanos e o meio ambiente,
uma histéria que tem grande interferéncia e modificagdes decorrentes do processo
colonizador e da colonialidade;

povos que possuem modos de vida especificos e que se relacionam produzindo uma
forma de organizar a politica, a economia e religido antes da chegada dos portugueses e
que se transformaram ao longo do tempo, contudo ainda hd permanéncias,
reminiscéncias, ruinas-semente ¢ mudangas que ocorrem em todo povo ao longo do
tempo, pois as culturas sdo dinamicas;

possuem uma relagdo com a natureza de integragao, nao se percebendo como acima dela
ou com uma postura de dominacao e utilitdria, mas com uma percepg¢ao de integracao,
de trocas reciprocas e respeito. Isso tem consequéncias na sua economia, que nao ¢é
exploratoria e degradadora do meio ambiente, levando as areas de reservas indigenas
serem as que mais preservam o meio ambiente e a biodiversidade;

suas religiosidades originais sdo cosmologias integradoras, os seus deuses também estao
aqui, nesse mundo e fazem parte da natureza, com isso, desenvolvem praticas cotidianas
na sua existéncia de reveréncia, cuidado e afeto com a natureza ¢ os animais;

tem uma relacdo de reveréncia, respeito e aprendizado com a experiéncia dos mais
velhos, sendo esses os grandes sébios e detentores dos mais valiosos saberes e de
cuidado, respeito com as criangas, proporcionando uma vida de autonomia e de

liberdade.
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Destacamos que o processo de produ¢do dos conhecimentos, epistemes, se diferenciam
da transmissdo deles, a Pedagogia/Educa¢do. Contudo ambos sdo realizados no contexto da
vida, a partir de necessidades praticas e cotidianas. Sao saberes artesanais: “saberes praticos,
empiricos, populares, conhecimentos vernaculos que sao muito diversos, as que tem uma
caracteristica comum: ndo foram produzidos em separado, como uma pratica de conhecimentos
separada de outras praticas sociais” (SANTOS, 2021, p. 73). Saberes produzidos na e pela vida,
ndo sdo descolados da realidade.

Sao conhecimentos “tecnicamente e culturalmente intrinsecos a determinadas praticas
— as praticas da resisténcia contra a opressao” (SANTOS, 2021, p. 20) e, por isso, necessarios
nao so a produgdo e reproducio da vida, mas também para sobrevivéncia, luta e resisténcia.

Esses conhecimentos produzidos de forma artesanal sdo transmitidos oralmente, de
geracdo em geragdo e isso ndo o torna menores do que os conhecimentos escritos, sdo apenas

repassados de forma diferente. A questao € que

as pessoas hoje em dia, predominantemente formadas no dmbito do conhecimento
escrito, sdo tendencialmente incapazes de escutar os conhecimentos ndo escritos.
Podem até ouvi-los quando sdo expressos, mas ndo conseguem verdadeiramente
escuta-los (SANTOS, 2021, p. 91-92).

E por conta disso ndo conseguem apreender de forma plena os saberes transmitidos e o
valor que esses saberes possuem na relagdo do ser humano com a natureza, entre eles mesmos
e na reproducao da vida.

Se formos observar atentamente, a grande maioria dos povos do mundo nao desenvolveu
culturas escritas como no ocidente e isso ndo os impossibilitou de viverem, transmitirem seus
saberes e conhecimentos durante séculos e séculos. Essa supervalorizagdo da cultura escrita se
da pela necessidade de controle e poder, oriundos do processo colonizador e da modernidade
que transformam os saberes produzidos numa localidade (Europa) como os unicos validos,
importantes e necessarios.

Hoje, se pensarmos na ecologia dos saberes, tanto uma forma (oral) como a outra
(escrita), podem e devem estar presentes, ndo em graus de importancia diferentes, ambas t€m
seus espacos de utilizag¢do e necessidade. O uso de uma, de outra, ou de ambas deveria depender
do contexto e ndo de uma suposta superioridade.

A produgdo dos saberes Outros, das Epistemes Outras se da no campo da necessidade
da vida cotidiana pratica e a partir da observacdo atenta e cuidadosa da natureza, dos
comportamentos humanos e dos demais animais. Sempre me lembro de como os Guarani de

antigamente sabiam se o inverno que viria seria rigido ou ndo: era observando como os péssaros,
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Jodo de Barro, construiam suas casas, para qual regido estava a porta da casa do Jodo de Barro.
Muito antes dos ocidentais inventarem todo seu aparato tecnoldgico de meteorologia, de prever
o tempo, os guaranis, de forma simples, ja o faziam, a partir da relagdo intrinseca e observagao
atenta da natureza.

E, dessa forma de produzir o conhecimento, ndo vao surgir saberes desnecessarios,
invalidos ou degradadores, pois sua cosmologia, religiosidade e modo de vida estdo integrados
a natureza, ao mesmo tempo nao sdao saberes de dominio puro e simples, mas um dominio
respeitoso e cuidadoso com a natureza, de troca e interligagao. Trazendo outro exemplo oriundo
do povo guarani, cito o fato deles ndo pescarem ou cagcarem demais um mesmo animal sem que
seja para uma necessidade de alimentar as pessoas num dado dia, sob o risco de serem
aprisionados, tomados pelo espirito daquele animal. Outro exemplo ¢ o fato de conversarem e
pedirem autorizacao aos espiritos das arvores para derrubarem-nas, explicando que isso € uma
necessidade. Exemplos parecidos com esses vao aparecer em todos os povos indigenas, os
Yanomami, por exemplo, ndo retiram os minerais debaixo da terra, pois a pratica da mineragao
desnecessaria traz a tona maus espiritos que levam doenga e tristeza as suas comunidades, com
1sso mantém seu territorio sem a pratica degradadora dele e combatendo os garimpeiros.

Além desses conhecimentos, temos ainda como citar toda medicina produzida pelos
povos indigenas, o conhecimento e forma de lidar com as ervas na cura dos males.
Conhecimento que, hoje, ¢ resgatado pelo ocidente (muitas vezes sem a devia referenciagado)
através de uma nova terminologia e aparéncia, que sao os remédios fitoterapicos ou naturais.
Sao conhecimentos construidos através de séculos, a partir da experimentagdo, observagao,
tentativa e erro e que foram repassados de forma oral a cada geracdo no intuito de fazer viver
um determinado povo. Esses conhecimentos salvaram vidas e curaram por geracdes, € por
muitas vezes agrediram menos ao corpo humano do que os modernos antibidticos e demais
medicagdes que temos hoje.

Esses conhecimentos sdo transmitidos e reproduzidos de forma oral, pelos mais velhos,
aos mais novos e sempre dentro de um contexto pratico, de escuta atenta e observacdo. Para

Silva (1997, p. 61),

nas comunidades educativas indigenas, ha trés atores principais da educagao, a saber:
aeconomia, a casa e a religido. Olhar a economia como elemento pedagogico significa
enxergar como circulam os bens, como sdo os modos de produgio, os modos de troca.
Neste sentido, a reciprocidade ¢ um valor sumamente educativo. A casa — espaco
educativo doméstico — com todas as suas caracteristicas proprias: o pai, a mae, a
complexidade do parentesco, com todas as suas redes de relagdes, com regras e
normas, ¢ um elemento da educagdo. Também a religido, enquanto concentragdo
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simbodlica de todo o sistema: mitos, rituais, momentos criticos (nascimento-vida-
morte).

Esses trés elementos se articulam e proporcionam um processo educativo ligado a

prética cotidiana.

A educacao indigena diz respeito as formas de transmissao de saberes, cultura, lingua,
modo de ser proprios dos povos indigenas, que acontece a partir da inter-relagdo das
geracdes, dos mais velhos para os mais jovens, em todos os espacos da aldeia, em
todos os momentos da vida. (ZEPHIRO, 2017, p. 30)

Seja em casa, nas relacdes econdmicas da reprodu¢do da vida, ou na religido, sempre
sdo os mais velhos as pessoas responsaveis pelo processo de ensino-aprendizagem. Os mais
velhos da casa, do cla e, também, pessoas de referéncia nas comunidades, que geralmente sao
os lideres religiosos, as parteiras e os curandeiros, mais do que as proprias liderangas politicas.
O saber esta ligado ao tempo de vida e experiéncia, aos saberes acumulados ao longo da vida
através da escuta, observagao e pratica.

Ousamos afirmar que o eixo central da Pedagogia existente nas aldeias, ¢ a Pedagogia
do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral, pois sdo os mais velhos, os ancidos, os detentores
do saber e os responsaveis pela transmissdo dos saberes, da epistemologia ancestral através da
oralidade e pratica. Citamos a fala do professor guarani Marcos, que diz: “os velhos sdo nossas
bibliotecas” (BERGAMASCHI, 2007, p. 203).

Essa fala, e outras muito parecidas, ja ouvi diversas vezes ao percorrer as aldeias
guaranis, do Rio de Janeiro ao Rio Grande do Sul, e também nos mais diversos povos a partir
de leituras e pesquisas sobre o processo educativo dos povos indigenas. Como vemos na fala
do indigena da etnia Gavido: “Tem muita coisa que a gente precisa registrar da historia, entao,
os ndo indios tem os seus livros e nds temos os mais velhos que a gente chama de livro aberto”.
(SANTOS, 2015, p. 92). Sao esses livros abertos, essas bibliotecas, esses arquivos humanos,
ou seja 14 como possamos chamar na comparacdo com a cultura ndo indigena que sdo a fonte,
o registro e o transmissor dos saberes dos povos indigenas.

Os mais velhos, os ancidos, sdo pessoas extremamente respeitadas e, diferente da cultura
ocidental que desconsidera e tem como velho algo que ja ndo serve mais, que € ultrapassado,
os povos indigenas valorizam essa experiéncia e saber acumulados durante os anos de vida. E
muito diferente a forma que se dao as relagdes intergeracionais entre os povos indigenas e os

da cultura moderna ocidental.
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Quando um mais velho fala, todos param para escutar, sejam os menores ou os adultos.
Hé um siléncio quase que sagrado, ¢ como se a vida parasse por um instante e aquele mais velho
passasse a ser o centro de tudo. Para se tomar uma decisdo importante, os mais velhos sempre
sao consultados e ouvidos. Os conselhos dados, sejam através de um dialogo, uma pergunta,
uma historia ou uma anedota, sempre sao levados em consideragao.

Esse saber transmitido pelos mais velho acontece em todos os momentos da vida
cotidiana e em alguns especiais, como os rituais e pratica religiosas. Na vida cotidiana, se da
em como fazer as atividades necessarias a sobrevivéncia, tais como cagar, pescar, plantar e fazer
artesanato. Nesse momento, 0s mais jovens observam atentamente os mais velhos e, através da
imitacdo e repeti¢ao, vao aprendendo, fazendo, praticando. Esse processo acontece de forma
natural, sem sermdes ou imposi¢cdes, mas de forma paciente e respeitando o tempo de
aprendizado de cada crianca/jovem que ndo ¢ castigado ou interditado simplesmente por
demorar mais a aprender ou comecar a fazer de forma errada.

Com isso, garante-se um processo de ensino-aprendizagem ligado a experiéncia pratica,
observagdo, escuta, persisténcia, autonomia e liberdade. Desenvolve-se a autoconfianga e
autonomia das criancgas.

A repeti¢do € um elemento importante nesse processo de aprendizagem. Uma historia,
uma atividade, uma danca € repetida inimeras vezes, essa repeticao ndo ¢ vista como algo
cansativo ou entediante, pois ela acontece de forma natural e cotidiana. Nessa repeti¢ao, nesse
refazer, vai se assimilando os conhecimentos e tornando-os algo pertencente a seu ser.

Ha outros momentos em que ocorrem esse processo de ensino-aprendizagem ligados as
praticas religiosas e rituais. Nesses momentos, ha mais cerimonia e, geralmente, ocorre dentre
os ancides ligados a ocupagdes importantes, como ja dito: os lideres religiosos, parteiras e
curandeiros. Geralmente, as pessoas a aprenderem e, posteriormente, praticarem esses
conhecimentos sdo iniciadas e seguem uma série de preceitos e etapas até deterem realmente
os saberes e serem autorizados a exerce-los, contudo, a forma de transmissao ¢ muito parecida
com as citadas anteriormente: a partir da observacao, escuta e pratica constante, sempre com o

auxilio de um mais velho, de um ancestral.
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Figura 28: Hildo e o petyngua em reunido. Aldeia Sapukai, Angra dos Reis, 2014.

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Assim como a Filosofia da Ancestralidade, a Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia

do Ancestral é um tipo de conhecimento que ¢ da Terra, que:

brota da terra, onde o chdo ¢ todo o campo de imanéncia de onde se parte e para onde
se volta. A referéncia ¢ o territorio. Aqui vale a 16gica do lugar proprio. Meu chdo é
meu mundo!, e desde ai, enraizado, algo véo para o universal. A cultura Dogon é um
exemplo disso. A Ancestralidade ¢ fruto de uma cultura do chio. Ancestralidade ¢é
movimento, ja se disse. A Ancestralidade é o movimento da cultura, digo eu. Filosofia
da ancestralidade (OLIVEIRA, 2005, p. 329).

Sendo assim, a Pedagogia do Ancestral ou Pedagogia do Mais Velho ¢ aquela oriunda
e desenvolvida no territorio, no cotidiano e pelas relagdes estabelecidas nesse lugar, que ndo ¢é
um simples lugar, mas o chdo da cultura, das praticas e conhecimentos dos antepassados.

Por isso, a manutencdo e permanéncia nos territorios sdo importantes e necessarias para
a manuten¢do da Pedagogia do Mais Velho e do modo de vida dos povos indigenas. O territdrio
nao ¢ simplesmente um pedacgo de terra, algo delimitado apenas espacialmente com fronteiras
definidas, que tem valor de uso ou de troca, mas territdrio ¢ lugar onde se aprende a Ser, se
constroi o Ser através das inter-relagdes existentes entre 0s seres vivos que compde esse espaco,
sejam elas animais, vegetais ou minerais. Esse territorio que também ¢ corpo, que ¢ alma, que
¢ vida e reproducao da vida dos povos, que se aprende como se produz a vida através da cultura.
Nesse sentido, o territorio tem valor simbolico, cultural, economico e de existéncia desses povos
e, por isso, muitas vezes vemos alguns povos lutando e sendo exterminados nas disputas
territoriais, mas ndo abandonando seus territérios tradicionais, onde sem os quais a vida como
ela deve ser nao ¢ possivel.

Uma Pedagogia que ndo ¢ decorrente e nem pensada por um individuo, por um tnico
intelectual, mas de uma coletividade antepassada, construida nas relacdes econdmicas e

culturais, pois:
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A sabedoria, pois, ¢ um conhecimento coletivo: é fruto da experiéncia comunitaria de
uma etnia; fruto de um conhecimento que atravessa transversalmente o tempo vivido
e o tempo do mito, mesclando, em amalgama, o Grande Tempo do Ontem com o
efémero Tempo do Agora. A Ancestralidade ¢ o fio de Ananse que interliga os tempos
ao mesmo tempo em que desenha a teia da experiéncia. (OLIVEIRA, 2005, p. 331).

Como conhecimento coletivo, ele vem de geracdo em geragdo sendo gestado,
aumentado e repassado, ligando o passado, o presente e o futuro. E um conhecimento valioso,
porque ndo tem um Unico autor, dono ou produtor, mas ¢ fruto de um processo onde todos
contribuiram de alguma maneira para que ele existisse. E forca, porque sendo coletivo tem
muitos olhares, experiéncias, pontos de vista que foram sendo validados e estabelecidos com o
passar do tempo.

Chamamos de Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral ndo s6 porque o
mais velho, o ancido, ¢ o centro dessa forma de transmitir o conhecimento, mas porque os
conhecimentos a serem apreendidos pelos mais jovens sdo um conhecimento coletivo
produzido pelos antepassados, nos seus territorios e nas suas relagdes com o meio ambiente e
entre os seres humanos entre si. S3o saberes ancestrais que os ancidos aprenderam e hoje
transmitem, e que esses jovens, ao aprender, devem ser 0s novos responsaveis por essas
historias e conhecimentos, novos guardides, novos arquivos humanos que irdo, no futuro,
repassar esses saberes, formando uma linha continua que liga todos os antepassados de um
povo, dos mais remotos tempos até o futuro e além.

A Pedagogia do Ancestral ou do Mais Velho possibilita, além de um aprendizado sem
autoritarismo e longas listas de memorizagao sem ligagdo com a realidade concreta e pratica, o
que geralmente torna o ensino nas escolas ocidentais entediantes e desligados da realidade,
como se aprender fosse algo desligado da vida, mas possibilita uma Educagdo na qual todas as
geracdes tém importancia, respeito e cuidado intergeracional. Uma educagdo dialdgica, de

troca, experiencial e ligada a resolu¢des da realidade concreta da vida.

Figura 29: Aldeia Sapukai, Bracuhy, Angra dos Reis, 2015.

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Thiago Santos.
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Nesse processo, o mais velho ensina ao mais novo, ensina cuidando, orientando e
mostrando, cuidadosa e pacientemente, o caminho a trilhar. Quando falamos “o mais velho
cuida do mais novo”, nem sempre isso se da entre adultos e criangas, mas entre as proprias
criancas. As criangas mais velhas, cuidam das mais novas e, nesse cuidar, ensinam e aprendem
sobre cuidado com o outro, responsabilidade, autoconfianga, autonomia, didlogo e respeito com
o outro. Quem ja foi numa aldeia e ja viu essa relagdo entre as criangas mais velhas e mais
novas, sabe o quanto ¢ interessante observar como se respeitam e se relacionam nesse cuidado.
Pegam umas as outras no colo, ensinam brincadeiras, a subir nas arvores, dao de comer, retiram
de forma muito delicada dos perigos, catam os piolhos, riem e se divertem ensinando e

aprendendo.

Figura 30: Criancas no centro da aldeia. Aldeia Sapukai, Angra dos Reis, 2014

Fonte: Acervo da pesquisadora.

O mais velho, seja ele um sébio, um idoso ou uma crianga, sempre tem a tarefa educativa
de ensinar aos mais novos a caminhar naquela cultura, naquele modo de vida e a sobreviver.
Nesse ensinar, ndo héa espaco para imposicoes arbitrarias, bem ao tipo do: “manda quem pode
¢ obedece quem tem juizo”, tipico da sociedade ocidental. E um aprender respeitando,
dialogando e interagindo com o outro.

A crianga ¢ respeitada como um ser que ja detém um saber e pode passar aos demais,
especialmente ao mais novos. Ela se torna corresponsavel pelo processo educativo e de cuidado
com o outro, levando ao desenvolvimento de diversas habilidades cognitivas € emocionais dela
e do mais novo, pois, ao ensinar alguma tarefa, brincadeira, cantiga, ao cuidar, ela se

responsabiliza e reforca seu aprendizado, pois so ensina quem ja aprendeu.
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Figura 31: Criangas brincando sozinhas, sem supervisao ou interferéncia dos pais. Aldeia Sapukai, Bracuhy,

Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Thiago Santos.

Assim se desenvolve uma Educagdo que faz sentido para vida, que respeita os tempos
de aprendizagem e possibilita o desenvolvimento da autonomia e autoconfianga dos educandos,
uma pedagogia que “valorize os ensinamentos dos ancestrais, reverencie a experiéncia dos

antepassados e dinamize a cultura dos mais jovens.” (OLIVEIRA, 2005, p. 331).

Figura 32: Criangas brincando e caminhando pela aldeia sem adultos. Estrada da aldeia Sapukai, Bracuhy,

Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Rita S. Souza

Uma Pedagogia horizontal ndo porque todos sdo considerados iguais, mas porque a
forma de transmitir o conhecimento ¢ feita sem imposi¢cdo ou autoritarismo. Alguns dos
elementos importantes nessa pedagogia sao:

— respeito ao tempo de aprendizagem, cada um leva o tempo necessario para aprender
determinada tarefa ou teoria, ndo hd cobrancas quanto a fazer isso ou aquilo em
determinada idade, mas ha estimulo e paciéncia em ensinar até que no tempo da crianca

€S8SC Processo ocorra,
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fazer-aprendendo, na pratica e na tentativa, na qual o erro ndo ¢ visto como um
impedimento ou algo que merega castigo, mas como parte do processo e de reavaliagao
e novas tentativas para que se consiga chegar ao objetivo do processo de aprendizagem;
repeticdo como forma de aperfeigoamento do que esta sendo aprendido. No sentido de
fazer, refazer e tentar sempre até que aquilo que se faz esteja na forma correta;

observagao ¢ imitagdo como formas de deter o conhecimento, as criangas observam os
mais velhos e imitam suas tarefas mesmo que ainda nio tenham a idade esperada. Por
exemplo, criangas observam e vao aos poucos tentando fazer o artesanato desde muito
novas e sem coordenagdo motora para tal, sdo estimuladas a fazerem e observarem, até

que em determinado momento estao fazendo o artesanato de forma correta;

Figura 33: Meninos dancando Xondaro, Aldeia Sapukai, Bracuhy, Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora. Foto: Thiago Santos.

Figura 34: Crianga observando artesanato de madeira, Aldeia Sapukai, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.
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— oralidade como forma de transmissao do conhecimento mais tedrico e a experimentagao
para aprendizagem e especializagao do conhecimento;

— estimulo a autonomia e autoconfianca; o cuidado e respeito entre o educando e o
educador; o que vai ser aprendido tem uma relacdo concreta com a vida e faz sentido
para o futuro do educando; o aprender se da nos mais diversos espagos do cotidiano, da
vida do educando; se aprende de forma ludica;

— aaprender se faz de forma coletiva, assim como a produ¢do do conhecimento. Nao ha
individualidade, tanto a produgdo da episteme ¢ fruto de uma agao coletiva através do
tempo como os processos de aprendizagem se ddo em conjunto, um contribuindo com

outros.

Figura 35: Criangas brincando, Aldeia Sapukai, Bracuhy, Angra dos Reis, 2015

Fonte: Acervo da pesquisadora.

Poderiamos citar mais elementos, contudo acreditamos que esses sdo 0s que mais
podemos perceber ao estarmos, estudarmos e convivermos com os povos indigenas. Essas
caracteristicas foram as observadas ao longo desses nove anos e pesquisadas nas mais diversas
leituras, fossem de teses e dissertagdes ou de livros e artigos sobre o assunto.

Essa Pedagogia esté, agora, ocupando os espagos universitarios, mesmo que de forma
timida e disputando com a Pedagogia ocidental e, talvez, até com as formas de necropedagogias.
A pedagogia do Ancestral ou Pedagogia do Mais Velho tem muito a nos ensinar e contribuir
para que nossas escolas deixem de ser lugares onde o prazer de aprender, o sentido do aprender,
a pratica e o exercicio da autonomia, desenvolvimento da autoconfianga ainda sdo muito
tolhidos, e a educacdo bancaria ainda ¢ a prioridade, ainda mais em tempos de avaliagdes
externas, indices numéricos para se “medir” uma suposta qualidade da educacdo, que na
verdade cobra dos estudantes um conhecimento geral e homogeneizado, que ndo leva em

consideragdo a individualidade e os processos e tempos proprios para o aprendizado.
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Figura 36: Encontro entre pesquisadores da UFRRIJ e ancido da aldeia, Algemiro Karai Mirim da Silva. Aldeia

Sapukai, Bracuhy, Angra dos Reis, 2017

Fonte: Acervo da pesquisadora.

A educacdo ocidental ¢ enciclopédica, cobra que todos saibam as mesmas coisas, da
mesma forma, ao mesmo tempo, desrespeitando o tempo natural do desenvolvimento de cada
pessoa. Diferente da Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral que respeita o tempo,
os desejos, os interesses de cada um, promovendo uma educagao integral.

Nesse sentido, os povos indigenas estarem se formando, ocuparem o espaco
universitario abre espaco para que suas pedagogias estejam interferindo, questionando e se
colocando, e que os demais membros dessa instituicdo possam repensar suas praticas e

aprendam com eles, num processo de decolonizagdo epistemoldgica e pedagbgica.

11.2 PRATICAS DECOLONIAIS: INSURGENCIAS COTIDIANAS, FAISCAS DE
MUDANCAS NA FOGUEIRA DA DECOLONIALIDADE CONSTRUIDAS A PARTIR
DA PEDAGOGIA DO MAIS VELHO OU PEDAGOGIA ANCESTRAL

Nao é necessaria nenhuma teoria da Revolucdo; o
que precisamos é revolucionar a teoria — e isso
ndo ¢ possivel sem revolucionar a epistemologia.

(Boaventura Santos, 2021, p.105)

A partir da observagdo e experimentagdo da Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia
Ancestral, refletimos sobre como ela poderia contribuir ndo sé com a educagdo dos povos
indigenas, mas na educacao dos ndo-indigenas que a cada dia vive sob a influéncia marcante de
uma homogeneiza¢do e controle através de curriculos nacionais e avaliagdes externas.

Pensamos que ao invés de colonizar com a manutencao de uma proposta de educacao que visa
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atender ao capital, precisamos construir alternativas Outras de Pedagogias. Nao s6 pedagogias
da esquerda tradicional que muitas vezes mantém aspectos da colonialidade nos seus curriculos,
mas mudar as referéncias epistémicas dessa pedagogia e praticas pedagogicas.

Como ja apontamos, nao ha conhecimento universal, mas conhecimentos locais e todos
seriam, portanto, etnoconhecimentos, ou seja, epistemologias produzidas a partir de um locus
e cultura particulares, incluindo o Europeu. Todas seriam etnopedagogias e, portanto, atendem
a determinada sociedade a partir de uma referéncia cultural e projeto de futuro.

Nosso desejo € de que esses conhecimentos ou etnoconhecimentos dialoguem e troquem
informagdes dentro de uma orientagdo da Ecologia dos Saberes (SANTOS, 2009) para que
possamos aproveitar o melhor e mais sustentdvel de cada episteme. Quando falamos de
sustentavel, pensamos nao sé no planeta, na relagao de produgao e reproducao da vida dos seres
humanos em relagdo com o planeta e a natureza, mas também os seres humanos entre si.
Existem formas de se relacionar econdmica, politica e subjetivamente mais equalizadas, menos
depredadoras da natureza e da propria vida humana, formas nas quais a exploragdo, a opressao
e o racismo ndo estejam presentes e as relacdes sejam de fato humanizadas e sustentaveis sob
o ponto de vista de ndo desgastar, oprimir, subalternizar.

A manutengao da colonialidade se estabelece através de diversas maneiras: no controle
do poder politico e econdmico, no dominio territorial e divisdo €tnico-racial-econdmica, da
racializacdo e hierarquizagdo racial; dos processos de invisibilizacdo, exterminio e
estereotipacgdo de seres humanos e saberes oriundos dos subalternizados.

Portanto, ¢ um mecanismo que mantém o sistema mundo capitalista a partir do controle
do poder, do saber e do ser, das subjetividades. Romper com essa perspectiva € necessaria se
desejamos construir novas possibilidades de vida, na qual todos estejam incluidos, uma
pluriversalidade. Nao temos planos e muito menos Tratados para Decolonizar o mundo e como
isso podera acontecer, contudo acreditamos que se torna necessario suprimir a colonialidade e
o sistema mundo capitalista para que os mais diversos povos do mundo vivam o Bem Viver.

A palavra Bem Viver que dé significado ao conceito vem dos termos Sumak Kawsai em
Quechua, Suma Qamad em Aymara, ou Buen Vivir/Vivir Bien, na tradu¢do mais comum,
representam uma cosmovisao construida por meio de muitos anos pelos povos altiplanos dos
Andes. Termos e visdes de mundo que foram invisibilizados frente ao colonialismo,
patriarcalismo e capitalismo. Existem outros termos com significados parecidos, como em
guarani, “Teko Kavi”, que significa vida boa e viver bem (respeitar a vida) e “Buen Vivir”,

para Los Embera de Colombia, é estar em harmonia entre todos. Percebemos como esse
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conceito de viver bem, em integra¢ao, com alegria e felicidade, independente do povo origindrio
esta presente nas suas concepcdes e expectativas de modos de vida.

Bem viver seria:

[...] um compromisso com a mudanga [...] que permite a aplicagdo de um novo
paradigma econdmico, cujo final ndo se concentra no material, na acumulaggo
mecanicista e interminavel de bens, mas em vez disso promove uma estratégia
econdmica inclusiva, sustentavel e democratica. [...] Além disso, Bem Viver’ ¢
construido [...] sobre a transi¢ao do atual antropocentrismo para o biopluralismo [...].
Finalmente, ‘Bem Viver’ também se baseia nas demandas por igualdade e justica
social, e no reconhecimento, avaliacdo e do didlogo dos povos e suas culturas, formas
de conhecimento e modos de vida (SENPLADES, 2009, p. 10)

Essa forma como os povos origindrios pensam a vida, a sobrevivéncia vai contra o
projeto de futuro que o sistema mundo capitalista tem para o planeta. Por isso, o campo da
educacdo ¢ um campo de disputa, pois a educagdo ¢ um dos mecanismos de formar o ser
humano que desejamos para os projetos de futuro esperados por nos.

Para construirmos o Bem Viver ndo sé para os povos origindrios ou povos indigenas,
mas para todos os povos e pessoas do planeta, ¢ necessario cambiar o sistema mundo e por fim
ao capitalismo. Um dos passos para que isso ocorra ¢ disputar os projetos educativos e formar
individuos coletivos e coletivos para os individuos, percebendo que ndo estamos sés € nao
vivemos s0s, mas que todos somos parte do todo e o todo somos nos.

Ao perceber que nossa individualidade é necessaria, mas que ela ¢ também coletiva e
que o Bem Viver ocorre quando percebemos que tanto os seres humanos quanto a natureza
estdo integrados, respeitando-se como seres coletivos, podemos comegar o Giro Decolonial,
podemos comegar a por fim a colonialidade e construir um mundo novo. A educagdo ¢
primordial nesse processo.

Um Giro Decolonial, que seria:

a abertura e a liberdade de pensamento e de formas de vida-outras (economias outras,
teorias politicas outras); o desbloqueio da colonialidade do ser e do saber; o
desprendimento da retorica da modernidade e de seu imagindrio imperial articulado
com a retorica da democracia. O pensamento decolonial tem como razdo de ser e
objetivo a decolonialidade do poder (quer dizer, da matriz colonial do poder).
(MIGNOLO, 2007, p. 29-30).

Esse Giro Decolonial leva a Decolonialidade, que seria uma postura, um pensamento
que leva ao: “desprendimento do eurocentrismo como esfera do conhecimento, a partir do qual
¢ possivel controlar a economia, a autoridade, o género e a sexualidade, em suma a

subjetividade” (MIGNOLO, 2008, p. 242) e que “reclama o direito a coexisténcia conflitiva
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que reclama o direito de reexisténcia em todas as ordens do pensar e do ser” (MIGNOLO, 2008,
p. 241).

O Eurocentrismo se apresenta através da colonialidade do poder, que estabelece o
controle da economia (expropriagdo das terras, recursos naturais e trabalho) e controle da
autoridade (formas de governo, controle militar). Em decorréncia disso, temos o controle do
conhecimento (colonialidade do saber) e da subjetividade (colonialidade do ser) (MIGNOLO,
2008, p. 242).

Segundo Mignolo (2005), o que sustenta a colonialidade s3o: o controle da
administracdo, controle da ordem mundial, da economia, da autoridade, do género, da
sexualidade, e do conhecimento e da subjetividade. Para quebrar esses pilares, uma educagio
Decolonial se faz necessaria.

Uma Educa¢do Decolonial ¢ um “processo e projeto intelectual e politico dirigido a
constru¢ao de modos outros de poder, saber e ser” (WALSH, 2005, p. 9). Nesse sentido, torna-
se importante que os professores ndo ensinem apenas contetidos ditos universais produzidos
pela sociedade ocidental, com padrdes ocidentais de saber cientifico, mas que introduzam, na
escola formas Outras de pensar e praticar a vida, o mundo, o saber.

A Educagdo Decolonial ndo ¢ apenas denunciativa, mas principalmente propositiva.
Precisamos denunciar a colonialidade e o sistema mundo capitalista-patriarcal-
heteronormativo-racialista, mas sobretudo precisamos criar proposi¢des que possam contribuir
com a mudanca de pensamento, atitude, agdes e praticas subversivas e de resisténcia ao que
esta posto.

Acreditamos que, para uma Educagdo Decolonial, precisamos construir praticas
pedagdgicas decoloniais. Essas praticas sdo constituidas a partir da ecologia dos saberes numa
perspectiva pluriversal e contam nelas ndo s6 a Pedagogia do Mais Velho ou do
Ancestral, mas também as Pedagogias das Mulheres, as Pedagogias Africanas e
Afrodescendentes e a luta pela decolonialidade.

Nesse trabalho, nas nossas vivéncias com os povos indigenas e experiéncia na Educacao
Basica tanto diferenciada quanto a tradicional, compilando as observagdes, andlises e
experimentacdes, relacionando a pratica com a teoria, elencamos algumas praticas
influenciadas especialmente pela Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia Ancestral, que
chamaremos de Praticas Pedagbgicas Decoloniais. Sao elas:

» Interculturalidade Critica
Quando pensamos numa pratica decolonial o primeiro aspecto que devemos levar em

conta ¢ inserir a interculturalidade no curriculo, metodologia e processos avaliativos.
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Interculturalidade numa proposta educativa “pressupde o didlogo entre as culturas,
intercaAmbio positivo e enriquecedor entre as diversas sociedades sem que uma se sobreponha a
outra” (ZEPHIRO, 2017, p. 29). Para o didlogo entre culturas, faz-se necessario inserir, nos
programas, métodos e praticas educativas, aspectos das mais diversas culturas e nao s6 da
cultura ocidental. Esses contetidos e praticas pedagdgicas estariam sendo apresentadas e
trabalhadas em igualdade, com objetivo de por fim a assimetria entre os conhecimentos € como
0s mesmos chegam no universo escolar e sdo transmitidos.

Construir uma interculturalidade que seja “pratica politica e contra resposta a
geopolitica hegemonica, monocultural € mono racial do conhecimento, ferramenta, estratégia e
manifestagdo de uma maneira “outra” de pensar e atuar” (WALSH, 2005, p. 8), para tanto
precisamos ir além da interculturalidade, € necessaria a constru¢ao de uma interculturalidade
critica, que pressupoe ndo sO apresentar os conhecimentos das mais variadas matrizes de forma
igualitaria, mas analisar e criticar os motivos pelos quais determinados conhecimentos tem mais
valor, mais importancia na sociedade que vivemos. Compreender os processos de
subalternizag¢ao de determinados conhecimentos em prol de outros € como € porque isso ocorre
na nossa sociedade.

» Antirracismo

Vivemos numa sociedade que racializou os individuos com objetivo de dominar, de
subalterniza-los em nome do lucro e da expropriagao dos recursos naturais € humanos de
determinados lugares. O colonialismo para acontecer precisou dividir a humanidade em duas:
os dominantes/opressores € dominados/oprimidos, a justificativa era a missao civilizatoria no
qual os do lado de 14 da linha (dominados/oprimidos) foram colocados como menos humanos,
sem conhecimento, sem desenvolvimento e progresso, € os do lado de ca da linha
(dominadores/opressores) como os responsaveis por levar o desenvolvimento e progresso para
os demais. Assim, institui-se a linha abissal que divide os seres humanos e os racializa, criando
uma hierarquia de ragas, levando a criagdo de esteredtipos e inferiorizagdo de uns em relagdo
ao outro.

Dessa maneira, entendemos que o conceito de raga, do qual decorre o fendmeno e pratica
do racismo, ¢ relacional e historico. Sabemos que ndo ha raca bioldgica, porém, as
circunstancias historicas de meados do século XVI nos forneceram a ideia de raca ¢ a
racializac¢do da sociedade. Foi nesse contexto de producao filosofica que foi construida a ideia
do homem europeu como universal e de que os demais povos, humanidades seriam inferiores,
criando a ideia de uma escala evolutiva de humanidade na qual o homem europeu estaria no

topo. O conceito de raca também foi cientificizado ao longo do século XIX, justamente no
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periodo do Imperialismo do qual decorreram o Neocolonialismo e, hoje, provém a
colonialidade. Nesse periodo, a cientificizacdo do conceito de raga tentava justificar a
dominagao dos povos europeus sobre o restante do mundo (ALMEIDA, 2019, p. 19).

Em decorréncia desses processos, desenvolvemos uma ideia € um conceito de raga
enquanto conceito politico-social que opera em dois registros basicos que se complementam e
intercruzam: caracteristicas biologicas (tragos fisicos, fenotipo) e étnico-cultural (origem
geografica, religido, lingua e outros costumes) (ALMEIDA, 2019, p. 24).

Esse conceito de raca, produziu o racismo que compreendemos como uma forma
“sistematica de discriminagdo que tem a raga como fundamento, e que se manifesta por meio
de praticas conscientes ou inconscientes que culminam em desvantagens ou privilégios para
individuos, a depender do grupo racial ao qual pertengam” (ALMEIDA, 2019, p. 25).

Uma educagdo Decolonial precisa enfrentar a racializacdo e o racismo produzido por
ela, questionando essa divisdo e hierarquizacao entre os individuos. Para além de questionar,
ela precisa combater o racismo com posturas antirracistas e estimular condutas antirracistas,
nao so entre os individuos que sofrem com o racismo, mas de todos, inclusive os brancos que
sdo os privilegiados nesse sistema. Escancarar esse privilégio e questiond-lo. Estimular aos
brancos a abrir mao dele e estar nas fileiras de luta antirracista com negros e indigenas.

Praticas que estimulem os alunos ndo serem racistas e adotarem uma postura antirracista
perante o restante da sociedade, prepara-los para enfrentar o racismo, que € um elemento
estruturante da nossa sociedade e est4, portanto, impregnado nas mais diversas instituigdes
existentes na nossa sociedade e nos comportamentos, falas e atitudes cotidianas dos mais
diversos segmentos e institui¢des sociais.

» Histéria a Contrapelo

Quando pensamos numa Historia a Contrapelo, estamos nos referindo a um conceito
desenvolvido por Walter Benjamim na sua obra “Teses sobre o conceito de Historia” produzido
em 1940. Nessa obra, ele argumenta que a Historia, tanto a vivida quanto a escrita, tem sido a
histéria dos vencedores, das classes dominantes, e precisamos mudar isso ao recontar e
reescrever essas historias. Mudar as agdes, movimentos sociais e populares, mas também na
referenciacdo e na transmissao da Historia e Memoria dos povos que sofreram o processo de
colonizagao. Precisamos contar a Histéria ndo buscada e nao contada, a Histéria dos vencidos,
subalternizados e oprimidos.

Nesse sentido, buscamos outras fontes, outros relatos, outras Historias a partir de

perspectivas dos colonizados, dos subalternizados, e trazer essas Historias para nossas salas de
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aula, torna-las Historias presentes, viventes e debaté-las para auxiliar no desenvolvimento do
olhar e pensar critico dos nossos estudantes.

Ao trazer para sala de aula, de forma critica e reflexiva, as Historias das mulheres,
negros, escravizados, indigenas, LGBTQIA+, buscamos “arrancar a tradi¢do ao conformismo,
que quer apoderar-se dela. Pois o Messias ndo vem apenas como salvador; ele vem como
vencedor do Anticristo” (BENJAMIM, 1940, p. 2), ou seja, precisamos ndo s6 apresentar essas
histérias, mas também questionar por que elas ndo estdo nas publicacdes oficiais ou por que,
quando estdo, sao dadas menos importancia e valor.

Quando fazemos esse tipo de pratica pedagogica, estamos escovando a Historia a
Contrapelo, fazendo diferente e em diregdo oposta da colonialidade, estamos, portanto,
produzindo uma pratica Decolonial.

“A tradigdo dos oprimidos nos ensina que o ‘estado de exce¢ao’ em que vivemos ¢ na
verdade a regra geral. Precisamos construir um conceito de histoéria que corresponda a essa
verdade” (BENJAMIM, 1940, p .3) e para isso ¢ necessario contar a Historia a Contrapelo e
trazer a tona novas vozes que até agora ou estavam suprimidas, sufocadas ou em tons menores
nas nossas salas de aula.

Que tal buscar as histérias locais, contadas e vividas de formas diferentes do que a
Historia tradicional? Essas e outras possibilidades estao abertas se pensarmos que ndo s6 o que
esta sempre sendo repetido nos tradicionais manuais de Historia € o que deve estar numa sala
de aula como conhecimento a ser transmitido.

Falar em Historia nesse sentido, também ¢ pensar na matematica e refletir sobre os
numeros: por que arabicos? Por que romanos? Qual origem e o porqué de cada um? Ha outras
matematicas e formas de pensar a quantificacdo, numeracdo do mundo? E nas ciéncias? Ha
outras formas e outras historias para se pensar as experimentagdes cientificas, a forma como
lidar com a natureza, a agua e todos ecossistemas? Pensar numa Historia & Contrapelo de todas
as disciplinas ¢ urgente para um Giro Decolonial e para a possibilidade da interculturalidade se
construir nas nossas escolas.

A Historia a Contrapelo nos convoca a pensar o ensino de todas as disciplinas escolares
por outro prisma e outras perspectivas, apresentar formas outras de se pensar a construgao e
transmissao desse pensamento, que até hoje se coloca como universal e tinico com validade.

O que ¢ nossa lingua, nossa linguagem? O que € o portugués brasileiro e sua construcao
como lingua? Quais influéncias, origens da forma¢do da nossa lingua? E o preconceito
linguistico? Qual norma ¢ correta? Por que s6 uma forma ¢ considerada correta? De onde vem

tudo isso?
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E a nossa geografia, nossos mapas? Representagdes de um mundo, no qual o Norte esta
em cima. Em cima do que? Se o planeta ¢ uma esfera num universo infinito, como ter em cima
e embaixo? Seria a constru¢do do mapa-mundi, que temos nas escolas, uma construcao politica,
econdmica e colonial, na qual os dominadores estdo em cima (Norte) e os dominados embaixo
(Sul)?

Na Educacao Fisica? Por que determinadas agdes sao consideradas esportes e os demais
jogos folcloricos/tradicionais? Por que apenas jogos de uma matriz estdo presentes nos
curriculos escolares? Por que ndo ensinar jogos de matriz africana e indigenas na escola em
igualdade com os demais jogos de matriz europeia?

As artes, o que ¢ ensinado? O que ¢ arte? O que ¢ artesanato e por qué? As formas
expressivas de outros povos, outras culturas que nao as de origem ou influéncia europeia estao
no seu planejamento, na sua pratica?

Esses questionamentos, transformar essas praticas e esses curriculos sdo também
escovar a Historia a Contrapelo, pois traremos outras perspectivas, de outras referéncias, dos
oprimidos e subalternizados as nossas salas de aula, contudo nao basta apenas trazer, mas ¢
importante fazer a reflexdo critica dos motivos pelos quais até hoje o ensino foi feito dessa
forma.

» Oralidade em equidade com a escrita

A pratica da oralidade tem sido considerada menor ou menos importante pela
colonialidade, contudo isso ndo se refere a uma constatacio, mas sim sobre como a
colonialidade opera para transformar alguns referenciais do saber validos ou nao.

Segundo Santos (2021, p.90-91),

se considerarmos a totalidade do mundo como uma paisagem de conhecimentos
escritos e orais, perceberemos que os conhecimentos orais sdo mais comuns do que
os escritos, embora tenham menos prestigio, em geral pela simples razdo de que os
critérios dominantes de atribui¢do de privilégio sdo estabelecidos em contextos nos
quais prevalece o conhecimento escrito. O conhecimento oral ndo ¢ necessariamente
o conhecimento de pessoas analfabetas. E nem ¢é simples, ingénuo, de facil acesso ou
ndo confiavel face ao conhecimento escrito. E um saber com uma logica de produgdo
e reprodugdo diferente” (SANTOS, 2021, p. 90-91).

E nesse sentido que vimos que trazer uma pratica decolonial precisa levar em
consideragdo s6 conhecimentos orais. Eles ndo sdo inferiores, ou melhor, sdo considerados
inferiores através de uma falacia da colonialidade, com objetivo de invalidar os saberes dos
subalternizados. Na verdade, sdo apenas saberes com origens e formas de producdo e

transmissao diferentes, na qual a maior parte da humanidade sempre produziu e reproduziu suas
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epistemes. Por isso, afirmamos que ¢ necessario, se desejamos, decolonizar o conhecimento,
trazer para espacos de poder, como a escola, os conhecimentos produzidos e transmitidos via
oral.

De onde vem esses conhecimentos? Nao sé dos povos indigenas ou de origem africana,
mas os saberes dos povos do campo, os saberes populares que ao longo de séculos tém servido
a esses grupos mecanismos de sabedoria e sobrevivéncia. Que tal trazer um mais velho, um
conhecedor da historia local para contar essa historia na escola? Ou pedir que estudantes
pesquisem como eram ensinados a soma e a subtragao nos tempos dos avos e bisavos? Ou entao
chamar um conhecedor das ervas e do plantio para ensinar as criangas sobre cura através das
plantas e produgdo de alimentos com base agroecoldgica? Quantos saberes estdo presentes nas
nossas comunidades que sdo invisibilizados por ndo se apresentarem de forma escrita? Que tal
usar o conhecimento do trico e croché para calculos e contagem matematicas, cores na arte?

Muitos conhecimentos que estdo no cotidiano dos estudantes ndo s3o trazidos para
escola porque sdo apresentados via oral. Quem sabe um trabalho com paroédias ao invés de uma
producdo textual escrita? Uma musica, um cordel e tantas outras formas de produzir e
apresentar o conhecimento adquirido?

Faz-se necessério a utilizagdo e o desenvolvimento da pratica da oratura®, que seria a
oralizacao da préatica da literatura, ou seja, contar historias, praticar a formulagdo das praticas
da literatura de forma oral, afinal, grande parte da producgao literaria tem origem na pratica oral
de contar histdrias e apenas sdo fixados pela escrita através da literatura.

A prética da oratura traz ao ambiente escolar vida, existéncia, corpo, performance e
desenvolve diversas habilidades que a pratica da escrita ignora. S3o nas relagdes entre seres
humanos e no uso da sua voz, seu corpo, sua memoria € outros elementos que a pratica da
oratura desenvolve uma performance. E uma pratica viva que permite a arte, o canto, o teatro,
a danga e tantos outros saberes estarem interligados, atuando junto com a pratica de inventar e
contar historias.

Se desejamos que conhecimentos Outros estejam presentes no espago escolar, ¢
necessario que formas Qutras de transmissao desse conhecimento também estejam presentes.

> Resgate das memorias e praticas ancestrais e locais

Enquanto apresentamos no item anterior os motivos pelos quais a oralidade precisa estar

nas nossas praticas pedagogicas, citamos também, de forma inicial, o debate sobre a

31 O conceito de oratura como pensamos foi formulado pelo pensador ugandés, Pio Zirimu, e da fusdo entre
oralidade e literatura sdo provenientes de Wa Thiong’o ambos apresentados em Santos (2021, p.91)
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necessidade do resgate das memorias e praticas ancestrais e locais também estarem presentes,
se pretendemos uma pratica pedagdgica decolonial.

Conhecimentos que nao tem uma autoria Unica e fixa, mas de autorias coletivas que tem
sua origem nas relacdes entre os seres humanos historicamente construidas nas relagdes entre
eles e que vem se atualizando nas mesmas relagdes. Sdo, também, conhecimentos que precisam
da memoria, ou seja, de serem lembrados e contados para estarem vivos. Dai vem sua poténcia,
pois num mundo no qual a escrita, a fixidez e autoria pessoal do conhecimento, como ainda
existem conhecimentos com uma autoria coletiva, produzidos e transmitidos de forma oral,
baseados nas memorias até hoje se ndo forem potentes, necessarios e validos?

Esses conhecimentos sdo oriundos e estdo localizados na nossa ancestralidade, nos
nossos mais velhos e a importancia desses mais velhos estarem num espago de poder como a
escola falando sobre eles ¢ manter esses conhecimentos vivos e tornarem-nos iguais aos
conhecimentos escritos.

Esses saberes que provém dos nossos ancestrais, sejam eles indigenas, africanos,
afrodescentes, camponeses, caicaras, ribeirinho, ou tantos outros, precisam ser resgatados e
trazidos para nossas escolas e para além desses os conhecimentos locais.

Quais conhecimentos estdo sendo produzidos nas nossas localidades que podem estar
sendo desconsiderados por ndo estarem num laboratdrio, nas universidades, ou centros de
pesquisa? Precisamos buscar esses conhecimentos locais para trazé-los aos nossos espagos
escolares e proporcionar que eles sejam transmitidos aos estudantes.

Esses conhecimentos produzidos nas Historias a Contrapelo precisam estar presentes se
pretendemos construir histérias outras que possam contribuir para o processo decolonial.

» Estimular a sustentabilidade

Para falar sobre sustentabilidade, primeiro precisamos conceitud-la e apontar que
existem duas perspectivas de sustentabilidade presentes no mundo: a dos liberais/Neoliberais,
que pensam a sustentabilidade a partir da manutengdo do sistema mundo capitalista, € uma
proposta Outra de sustentabilidade, que estd associada a uma mudanga nesse sistema mundo
capitalista por perceber que ndo pode haver sustentabilidade num sistema mundo que tem como
principio o lucro, o consumo e a exploragao da natureza nos seus recursos naturais e das pessoas
no seu trabalho. Essas definigdes procuram integrar viabilidade econdmica com prudéncia
ecologica e justica social, o que acreditamos ser invidvel se pensarmos nos objetivos do sistema
mundo capitalista. A sustentabilidade possui cinco caracteristicas basicas: interdependéncia,

reciclagem, parceria, flexibilidade e diversidade. (CAPRA, 2006, apud ROSA, 2007).
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Afirmamos que nosso trabalho, sendo ele numa perspectiva decolonial, ndo vai
apresentar e pensar na sustentabilidade dentro da possibilidade Neoliberal, mas numa proposta
que vise cambiar as formas de se relacionar com a natureza e seres humanos, pensar uma forma
mais integrativa, respeitosa e que garanta o Bem Viver.

Pensando tanto na perspectiva liberal/Neoliberal quanto na perspectiva emancipatoria e
transformadora da realidade econOomico-social-cultural, a sustentabilidade €é necessaria,
importante e urgente se desejamos a manutencao e existéncia do planeta.

Trazer para as praticas pedagogicas a sustentabilidade, fazer com que estudantes
reflitam criticamente sobre os impactos das nossas agdes individuais e coletivas sobre o planeta
sdo urgentes. Trazer praticas sustentdveis para o cotidiano da escola e debater criticamente o
impacto de tais praticas e, também, refletir criticamente sobre os impactos individuais, mas
também coletivos e das grandes corporagdes sobre o meio ambiente e a natureza.

Acreditamos que o desenvolvimento de praticas sustentaveis e que leve uma visdo
integrativa dos seres humanos e natureza, de acordo com os povos originarios ¢ africanos
através do Bem Viver e Unbuntu, pode contribuir com o desenvolvimento das praticas
sustentaveis e decoloniais.

» Estudar epistemologias Outras

Epistemologia ¢ a forma como determinada sociedade produz e reproduz o
conhecimento e a vida, ndo ha, como a colonialidade tenta nos fazer crer, uma unica
epistemologia valida e universal, uma vez que o mundo ¢é pluriversal e, portanto,
pluriepistemologico. Cada povo, cada cultura desenvolveu um tipo de epistemologia que
garantiu a produc¢do e reprodugdo da existéncia daquele povo em determinado local e tempo.
As epistemologias sdo temporais e locais, sdo etnoepistemologias, inclusive a europeia, que
antes do processo colonizador e do contato com as demais culturas e epistemologias era mais
uma etnoepistemologia dentre as demais do mundo. O que torna essa epistemologia a universal
foi o processo colonizador, mantido hoje pela colonialidade.

Cada epistemologia tem suas validagdes e seus mecanismos de funcionamento. Vejamos
os povos indigenas, a exemplo dos guaranis, que previam o tempo, sabendo se o inverno seria
rigido ou ndo a partir da forma como o péassaro Jodo de Barro construia sua casa e observando
onde ficava a localizacao da porta dessa casa. Nao havia equipamentos meteorologicos, apenas
a observacao rigida e cuidadosa da natureza, mas bem antes de inventarem todos os artefatos
tecnologicos de meteorologia, esses povos conseguiam fazer sua previsdo do tempo. Esse
exemplo demonstra como cada episteme tem suas formas de serem produzidas e critérios de

validade, mas que contribuem para sobrevivéncia de um determinado povo.
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Nao ha epistemologia superior ou inferior, mas epistemologias que ddo conta e podem
ser trocadas, dialogadas com as demais para o bem comum de toda humanidade. Buscar novas
e outras epistemologias, para além da ocidental, ¢ importante para que possamos ter maiores
possibilidades de pensar num mundo Outro, no qual o Bem Viver seja a tonica. Pensar e trazer
essas outras epistemologias ¢ uma forma de aperfeicoar e contribuir para substituicdo de
epistemologias destrutivas por outras sustentaveis, humanizadas, integrativas e que garantam o
Bem Viver.

» Respeito da diversidade e diferenca e Inclusao com combate ao capacitismo

A nossa sociedade ¢ diversa. Temos na origem da formagdo do nosso pais trés grandes
matrizes: a indigena, a africana e a europeia. Essas trés grandes matrizes desenvolveram uma
diversidade enorme de culturas internas, de fenotipos, linguagens e tudo mais. Essa diversidade
muitas vezes ¢ vista como algo negativo e o objetivo a ser alcangar parece ser uma
homogeneizagdo dos individuos e da cultura.

Na escola, isso s6 contribui para o preconceito e o desenvolvimento de discriminagdes,
sejam elas raciais, culturais, de género, ou outras. Por isso, precisamos ter na diferenca e na
alteridade um valor e ndao um problema.

Nesse aspecto ¢ importante salientar que ndo s6 as diferencas culturais, de fendtipo, de
lugar, de cor, linguisticas devem estar no mote da discussdo da diversidade, mas também
discutir o etarismo e o capacitismo, pois ambos estdo muito presentes e naturalizados nos mais
diversos ambientes e no cotidiano da nossa sociedade.

Tanto o etarismo como o capacitismo podem aparecer na forma benevolente, no sentido
de tentar ajudar o mais velho, o deficiente ou possuidor de alguns transtornos, que € visto como
incapaz e menos produtivo. Esse tipo de comportamento desconsidera que nos, como humanos,
somos diversos, diferentes e que isso ndo € um problema, mas sim um valor que contribui para
que diversas caracteristicas, habilidades e formas de ser possam existir.

O capacitismo nos faz ver os individuos que possuem alguma deficiéncia e/ou transtorno
como alguém incapaz. Muitas vezes criancas e adolescentes sdo ignoradas e deixadas de lado
nas escolas por acreditarem, a priori, que elas ndo sdo capazes ndo sé de aprender, mas de se
relacionar com os demais. Isso € proveniente de um pressuposto no qual hd apenas uma
expectativa na escola, a aprendizagem de determinados contetidos para execucao de avaliagoes.
Se mudarmos essa perspectiva, vamos poder incluir, no que se espera da pessoa numa escola,
comportamentos, valores, interacdes, reflexdes criticas e o desenvolvimento ndo s6 da escrita,
mas da oralidade, do dominio do corpo, da alegria e da interagdo entre os individuos que sio

diferentes.
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Promover uma educagdo que valore as diferencas e a alteridade ¢ uma forma de integrar,
incluir e proporcionar experiéncias multiplas e que garantam que o valor da diversidade ¢ uma
pratica decolonial, a medida em que ela rompe com a postura hegemonica de homogeneizar os
seres humanos num padrao tnico que tem valor ¢ que os demais sdo inferiores e, portanto,
podem ser explorados e oprimidos.

> Respeito a diversidade sexual e Educacio para sexualidade
Seguindo a légica do argumento do respeito da diversidade e valorizacao da diferenca,

abordamos a questdo do respeito a diversidade sexual. Ndo s6 por ter como Sul??

que podemos
e devemos ser diferentes e diversos nos nossos corpos, subjetividades e culturas, mas também
na orientacdo sexual. Nao so6 por ter como Sul que precisamos de praticas de respeito a
diversidade sexual e uma educagdo para sexualidade, mas porque vivemos num pais que mata,
violenta, abusa e agride quem nao est4 no padrdo heteronormativo, patriarcal e machista.

Os dados do Observatério de mortes e violéncia LGBTI+* no Brasil apontam que em
2017 foram registrados 445 casos de assassinatos no pais e em 2021, até o més de agosto, foram
notificadas 207 mortes violentas contra pessoas que seguem uma orienta¢cdo sexual diferente da
instituida pela colonialidade que ¢ a heteronormativa, branca e patriarcal.

Esses dados demonstram a importancia de discutir urgentemente uma pratica
pedagdgica que estimule os estudantes a respeitar a diversidade sexual, rompendo com a logica
hegemonica que estimula o bullying e o preconceito contra os individuos que fogem a logica
heteronormativa.

Outra questdo importante nesse ponto ¢ sobre a educacdo para sexualidade. Hoje no

Brasil, no Dossi¢ Mulher 2015, elaborado pelo Instituto de Seguranca Publica do Rio de

Janeiro, 31,3% dos casos de estupro de mulheres registrados no Estado em 2014 configuraram
situagdes de violéncia doméstica/familiar, ou seja praticados por alguém da familia ou proximos
a familia.

Observando a tabela®* abaixo notamos que a incidéncia da violéncia sexual praticada
contra a mulher ¢ majotariamente por pessoas ligadas a familia, por isso, ¢ urgente a
necessidade de manter nas nossas praticas a discussdo da sexualidade, pois ela instrumentaliza

as criangas e adolescentes ndo s6 respeitar a diferenga de orientacdo sexual e a compreensao do

32 Usamos o termo Sul em lugar do Norte e sulear no lugar de nortear, por acreditarmos que se temos uma proposta
decolonizadora, precisamos mudar os eixos por onde nos orientamos na nossa politica, cultura, economia e modos
de ser.

33 Disponivel em: https://observatoriomorteseviolenciaslgbtibrasil.org/dossie/parcial-2021/

34 Tabela retirada do site https://dossies.agenciapatriciagalvao.org.br/violencia/violencias/violencia-
sexual/#violencia-sexual-no-brasil
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seu corpo, dos seus desejos e desenvolver habitos de cuidado com seus corpos e sexualidade,
mas também de identificar e se defender de abusos, estupros e violéncias sexuais, pois, segundo

dados da mesma instituicdo, hd um estupro a cada 11 minutos no Brasil.

Tabela 1: Vinculo/grau de parentesco do agressor com a vitima do estupro segundo a faixa etaria da vitima

Ao desenvolver praticas que orientem sobre a sexualidade, estamos contribuindo com o
desenvolvimento de conscientizagdo e informagdo sobre a pratica da sexualidade que reflita e
combata a gravidez, infecgdes do aparelho reprodutivo e infecgdes sexualmente transmissiveis
(ISTs). Se faz urgente ultrapassarmos o preconceito e discutir esses assuntos nas escolas desde
a infancia, se pensamos em proteger nossos estudantes e garantir um mundo Qutro para
geragdes futuras.

» Combate a0 machismo e opressiao feminina

Para iniciar essa discussao, vamos trazer o dado de que 81% das mulheres ja deixaram
de fazer alguma coisa de que gostariam, como sair a pé ou ir a algum lugar, por medo de sofrer
assédio nas ruas®. Isso é extremamente significativo se formos pensar que caminhar, ir a algum
lugar deveria ser algo natural na nossa sociedade, contudo o que se naturaliza ¢ o medo, a

interdicdo e culpabilizacdo, caso algo ocorra se vocé for mulher.

35 Disponivel em: https://dossies.agenciapatriciagalvao.org.br/violencia/violencias/violencia-sexual/#violencia-
sexual-no-brasil
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A nossa sociedade tem na sua estrutura o patriarcado, que produz e reproduz a cultura
machista que temos naturalizada na nossa sociedade e todos nds, mulheres e homens, vivemos
os reflexos dessa cultura mesmo que em algum grau tentemos romper com ela.

As mulheres estdo numa posicao extremamente assimétrica com relagdo os homens em
quase todos os dados estatisticos relacionados ao desenvolvimento econdmico, ganham menos,
assumem menos cargos de chefia, trabalham mais horas por dia etc., contudo se formos
observar quem mais sofre violéncia e arca com a responsabilidade dos filhos, da casa, da dupla
jornada sdo as mulheres. Segundo dados do IBGE, 45% dos lares brasileiros sdo mantidos
apenas por mulheres, isso nos mostra a falacia acerca da familia tradicional e da sua importancia
para sociedade nacional.

Desenvolver praticas e reflexdes criticas sobre a questdo das mulheres € do machismo
que leva ao feminicidio e misoginia sdo necessarias numa proposta decolonial se temos como
horizonte superar as assimetrias de género.

Para além de promover uma educag¢do feminista, precisamos de uma educacdo
antimachista e contra a masculinidade toxica, que reproduz homens dentro de um padrao
machista-heteronormativo-patriarcal.

» Questionamento critico ao sistema mundo capitalista e apresentar formas Outras
de organizar a sociedade

Acreditando que o sistema mundo capitalista produz e reproduz desigualdade, miséria
e exploragdo econdmica de alguns sobre muitos, pensamos que esse item se torna fundamental.
Talvez esse seja o item que mais se assemelha as discussdes de uma pratica pedagdgica
progressista, emancipatoria e libertadora, dentro do espectro do pensamento Marxista e da
esquerda tradicional. Dentro dessas propostas pedagogicas, temos as tendéncias Critico Social
dos Contetdos, Libertadora e Libertaria que também tem a critica do sistema mundo capitalista
como um item a ser desenvolvido com os estudantes.

Apresentar as contradigdes do capitalismo, de que forma ele se desenvolve e institui sua
exploracgdo sobre os trabalhadores, expropria territérios, destroi, promove guerras por conta de
disputas econdmicas e politicas sempre em busca do lucro; demonstrar como esse sistema
mundo foi criado, suas caracteristicas e implicacdes sobre a vida dos povos originarios,
tradicionais e trabalhadores; apontar as possibilidades de superacdo desse sistema e
possibilidades Outras de vida e existéncia sdo elementos importantes para a constru¢ao do

desenvolvimento de um pensamento e agdes criticas e transformadoras desse sistema mundo.



208

> Reflexio e acao constantes sobre a pratica

Realizando todas essas praticas, elas so terdo efetividade se forem pensadas a partir de
uma reflexdo constante sobre a pratica, a praxis. Nela, evitamos cair numa proposta muito
tedrica, que se fecha nas reflexdes académicas, da produgdo do conhecimento e também
evitamos ficar apenas na pratica, podendo recair num pragmatismo e numa pratica realizada
sem uma sustentacao tedrica que sirva a ela, uma pratica descolada da reflexao de uma realidade
que se explica também através de uma teoria. Uma pratica que ocorre por imitagdo, por
naturalizacao de comportamentos.

Essa teoria e pratica devem ser interligadas, ou seja, uma pratica que reflita uma teoria
e a leve para o mundo da realidade, do fazer, da a¢do. E mais que isso, essa interligacao reflete
nas consequéncias e nos resultados dela. Refletir com olhar critico para promover ajustes
necessarios aos objetivos de determinada pratica pedagdgica, realizando, assim, a praxis, que
seria a reflexdo teoria-pratica-teoria-pratica e assim indefinidamente, no intuito de promover
uma pedagogia que promova de fato a decolonialidade, pois uma Pedagogia Decolonial ndo se
fecha em certezas, mas em reavaliagdes constantes da teoria, a partir da pratica e da interlocugao
dos dois.

A pratica pedagogica deve sempre ser avaliada, repensada, refletida e promovida de
formas diferentes a partir do grupo que se esteja trabalhando. Ndo ha receitas de bolo em
educagdo, ha principios que precisamos seguir para atingirmos os objetivos da nossa proposta
educativa, esses principios serdo os mesmos, mas o como fazer, o que fazer vai depender do
grupo que esta sendo atendido.

Segundo Oliveira (2018, p. 101-102), “DEcolonizar na educagdo ¢ construir outras
pedagogias para além da hegemonica. DEScolonizar ¢ apenas denunciar as amarras coloniais e
ndo construir outras formas de pensar e produzir o conhecimento.”. Por isso a importancia da
praxis, da reflexdao-agdo, pois, sem agir, mais uma vez caimos no denuncismo e ndo chegamos
a transformacao que € o real objetivo de uma pratica pedagogica Decolonial.

Estamos inseridos num mundo que precisa ser transformado, para isso praticas
pedagdgicas insurgentes precisam acontecer. Paulo Freire (2000) nos diz que nas relagdes com
o mundo, através de sua acdo sobre ele, o ser humano se encontra marcado pelos resultados de
sua propria a¢ao. [...] Atuando, transforma; transformando, cria uma realidade que, por sua vez,
envolvendo-o, condiciona sua forma de atuar. [...] Nao ha, por isso mesmo, possibilidade de
dicotomizar o homem do mundo, pois ndo existe um sem o outro (FREIRE, 2000, p. 28).

Nossa acao insurgente visa transformar, através do nosso agir, esse mundo que vivemos

para que possamos existir, pois, diante da realidade que estamos vivendo, esse mundo nao
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aguenta muito tempo mais e ndo teremos um legado a deixar aos nossos descendentes, apenas
uma heranca de destruicdo ambiental, desigualdade econdmica e miséria e exploragdo de
poucos sobre muitos.

Nossa sociedade estd assentada no quadripé: patriarcado, racismo, cristianismo e
capitalismo. Cada um deles e todos eles juntos interferiram nas praticas pedagogicas das
escolas. Apresentamos ao longo do texto apontamentos de praticas que se constituem como
decoloniais. Essas praticas se apresentam como possibilidades de reflexdo-acao para mudancga
nas praticas pedagogicas, promovendo o Giro Decolonial, desenvolvendo uma Pedagogia
Decolonial.

Sabemos que promover esse tipo de agdo-reflexdo nas escolas na atual conjuntura de
retrocesso no pensamento que levou o conservadorismo ao Governo Federal, em tempos de
Base Nacional Comum Curricular — que engessa e homogeneiza os curriculos, de avaliagdes
externas —, o autoritarismo nos Ministérios da Educagdo — que estdo atrelados a grupos
evangélicos conservadores, de resquicios de Escola Sem Partido (que estdo a servico do
conservadorismo) — ndo ¢ tarefa simples.

Docentes com uma alta carga de trabalho e remuneracgdes cada dia mais desvalorizadas,
levando a uma superexploragao e precarizagao do trabalho docente, implicam numa dificuldade
de realizar um planejamento adequado a uma Pedagogia Decolonial, enquanto ¢ mais facil
reproduzir os manuais que vem nos livros didaticos produzidos por grandes empresas a servico
do capital e do interesse do sistema mundo capitalista ou dos manuais que vem de ONGs e
Fundagdes associadas, novamente, ao grande Capital para a manutengao do status quo.

Por tudo isso, quem ousa pelo menos tentar implementar uma Pedagogia Decolonial,
observando suas caracteristicas e instituindo nos espagos escolares epistemologias Outras,
formas de transmitir o conhecimento Qutros, democratizando e dando voz a saberes e seres
humanos outros, tornando os invisiveis em visiveis, estd praticando uma insurgéncia, uma

revolucgao.



210

12 A GUISA DE INCONCLUSOES

“Ndo venho armado de verdades decisivas. Minha
consciéncia ndo ¢é dotada de fulgurancias

essenciais” (FANON, 2008, p. 25).

Chegamos ao final da escrita, mas nao das reflexdes e pensamentos que nos trouxeram
essa pesquisa, por isso estamos nomeando esse capitulo como a guisa de inconclusdes, pois nao
ha a intencdo de fazermos afirmagdes finais ou apresentarmos conclusdes definidas, mas sim
apontar possibilidades de caminhos que a pesquisa nos trouxe.

Como um inédito vidvel e como um projeto em disputa, o Prolind tem dois lados, duas
faces e, como tudo, ndo ¢ inteiramente positivo ou negativo. Nao podemos refletir sobre ele de
forma maniqueista, como o ocidentalismo e sua religiosidade monoteista cristd nos faz ver o
mundo. E como a maioria do pensamento dos povos da Amerindia Afroladina, como os deuses
das cosmologias indigenas, nem bons, nem maus, mas com caracteristicas positivas e negativas,
assim como sdo os humanos, o mundo.

Diria que ¢ um inédito viavel mestigo, fruto de uma origem colonialista e, portanto,
racista, patriarcal e capitalista, mas também, devido a participa¢do dos povos indigenas, tem
em si, lutas e pedagogias de resisténcia desses povos, um inédito vidvel com possibilidades
decoloniais. E como a vida e nossa trajetoria de luta ao longo desses anos, afinal “o conflito é
elemento estruturante da logica colonial” (RUFINO, 2019, p. 49) e nds, como os do outro lado
da linha abissal, estamos permanentemente em luta e conflito com a ldgica colonialista,
persistindo em sobreviver e derrotar essa logica. Como afirma Rufino, “a descolonizacdo deve
emergir ndo somente como um mero conceito, mas também como uma pratica permanente de
transformagdo social na vida comum.” (RUFINO, 2019, p. 11), e como pratica cotidiana e
permanente, seguimos em todos 0s espagos possiveis, agora inclusive, no epicentro da producao
da episteme ocidental, que ¢ a universidade, confrontando, disputando, guerrilhando.

Nessa luta, nessa disputa, nessa guerrilha do conhecimento, a nossa meta ¢ “atacar a
supremacia branca das razdes brancas e denunciar seus privilégios, fragilidades e apresentar
outros caminhos a partir de referenciais subalternos e do cruzo desses com os historicamente
dominantes. (RUFINO, 2019, p. 10).

Seja no miudinho do dia a dia, numa atitude que muitos ndo enxergardo resisténcia,
como buscar na biblioteca referéncias Outras que ndo as de origem ocidental e levar ao

questionamento sobre o porqué dessas referéncias nao estarem 14, em deixar suas criangas
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correrem no corredor da universidade com seus corpos, seu barulho, sua presenca agitadora em
um ambiente que se pressupde silencioso (como se a aprendizagem tivesse que ser
necessariamente silenciosa), ou em confrontos maiores e oficiais, como a participacdo em
reunides dos conselhos universitarios exigindo melhorias de atendimento, no colegiado do
curso discutindo as propostas de interculturalidade e bilinguismo. Nao importa. Os antes
invisibilizados estdo 14, tanto para denunciar, reivindicar, questionar como para dialogar, trocar
e mostrar outros caminhos, outras possibilidades de se construir esse espaco, a epistemologia,
a pedagogia, a vida.

Essa tese tenta contribuir desvelando esse projeto, seus limites e possibilidades.
Trazendo nao s6 a pesquisa, mas o ponto de vista dos povos indigenas acerca deles, na
possibilidade da construgdo de uma “Sociologia das Emergéncias, ou seja, transformar sujeitos
ausentes em sujeitos presentes como condicdo imprescindivel para identificar e validar
conhecimentos que podem contribuir para reinventar a emancipagdo e libertacdo social.”
(SANTOS, 2021, p.19), uma sociologia que visa “converter a paisagem de supressao que surge
a partir desse diagndstico num vasto campo de experiéncia social intensa, rica e inovadora.”
(SANTOS, 2021, pg.54). Assim ¢ o Prolind, ndo pelo programa em si, mas pelo que os povos
indigenas, na sua inser¢ao nesse projeto dentro das universidades, tém realizado ao longo desses
anos e conquistado na relagdo com parceiros encontrados nesses espacos.

A importancia de se formar professores indigenas para que a Educagao Escolar Indigena
ultrapasse a linha abissal ndo ¢ uma demanda nova e dos ndo indigenas, mas dos movimentos

indigenas:

A luta do Movimento de Professores e Liderangas Guarani e Kaiowa era para que as
Escolas Indigenas fossem autdonomas, bilingues, produzissem material didatico
especifico, selecionassem os conhecimentos advindos dos saberes do grande povo
Guarani, fossem administradas por gestores indigenas ¢ que a comunidade escolar
dialogasse entre si. Os professores indigenas consideravam a formagdo de seus
docentes como unica, independente dos diferentes niveis encontrar-se em esferas
diferentes e com perfis ideologicos também diversos. Lidavam com os niveis
municipal, estadual e federal e exigiam uma Educagdo Escolar Indigena que
atendesse as demandas e especificidades de cada uma de suas comunidades. No
entanto, as proprias liderangas avaliavam a importancia de estar a frente de seu
processo de formagdo. (SOUZA, 2018, p. 102).

Para que a escola, e a formagdo dada por ela, deixe de ser colonizadora para se tornar
emancipadora, como podemos perceber nas falas dos universitarios indigenas, ¢ imperativo que
os saberes indigenas e os professores indigenas estivessem nela. Afinal, se isso ndo ocorre a
educag¢do, na maioria das vezes (até porque conhecemos projetos que rompem com essa logica),

acaba mantendo um viés colonizador, ocidental
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No tempo em que estudei na escola da aldeia, o ensino era bem complicado para nos,
alunos indigenas. A grande dificuldade era principalmente em relacdo a
comunicagdo com o professor (ndo indigena). A partir desse momento para a maioria
dos alunos, também era o inicio do primeiro contato com a lingua portuguesa. Muitas
vezes, nds ndo entendiamos os contetidos que os professores pretendiam ensinar
usando a lingua portuguesa. Portanto, entre nos (alunos) podiamos falar na lingua
indigena, mas, com o professor a comunica¢do tinha que ser feita na lingua
portuguesa. J4 quando passdvamos a estudar na escola da cidade o preconceito em
relagdo ao modo de ser e falar dos alunos indigenas por parte dos professores e
alunos ndo indigenas era enorme, por esta razdo era grande o nimero de alunos
indigenas que paravam de estudar. Nilton Lima, estudante indigena (SOUZA, 2008,
p. 140).

Dentro dessa premissa colonial, temos ndo s6 uma barreira curricular ou linguistica, mas
também o fato de que os indigenas, ndo tendo oportunidade dentro (ndo existindo possibilidade
de estudar ou prosseguir os estudos nos seus territérios), saem da aldeia para estudarem e vivem
processos de racismo, exclusdo e preconceito que se estende para além das fronteiras fora da

aldeia:

A maioria deles ja estudou fora da aldeia e sentiu o preconceito de estarem no dia-a-
dia com ndo indigenas que os olhavam de modo diferente. Belarmino e sua irma
Alexandrina contaram as dificuldades que passaram durante a fase escolar, quando
viveram duplo preconceito. Seus pais ndo queriam que eles falassem guarani para ndo
sofrerem preconceito na escola da cidade, onde frequentaram alguns anos. Tempos
mais tarde, ao voltarem para aldeia, sentiram o preconceito entre seus parentes
indigenas por ndo saberem falar a lingua guarani (MELO, 2014, p. 215-216).

Portanto, a escola tradicional ocidentalizada, que ndo valoriza os saberes indigenas, ¢

um projeto acabado, que ndo cabe mais nos projetos de futuro destes povos

Acho que a escola na aldeia desempenhou dois papeis (modelos). O primeiro papel
(modelo) foi logo no inicio da sua implantagdo, que tinha como objetivo de ensinar
o modo de vida ocidental e o apagamento da diferenca, ou seja, acabar com o modo
de vida tradicional: costumes, habitos e a lingua guarani e Kaiowa. Defendia apenas
o ensino da lingua portuguesa, os habitos, os costumes, as tecnologias ndo-indigenas
como Unico, superior, de maior prestigio do que o modelo de vida indigena usada
pela comunidade. O segundo papel (modelo) da escola na aldeia se da a partir do
momento em que o objetivo busca a valorizar e fortalecer os saberes indigenas, com
o intuito de reverter o objetivo de ensino do modelo anterior. Nilton Lima, estudante
indigena (SOUZA, 2008, p. 140).

Ao buscar valorizar e fortalecer os saberes indigenas revertendo o modelo de ensino
ocidentalizado, colonial, torna-se necessdrio pensar uma educacdo intercultural, bilingue,
diferenciada, especifica e que seja protagonizada pelos proprios povos indigenas com seus
intelectuais organicos formados pela cultura e pela universidade e que irdo levar suas culturas,

seus saberes para essa escola:
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“O termo cultura serve, com isso, para identificar o sentido etnopolitico da escola
indigena, uma vez que nela as fronteiras entre os de dentro e os de fora sdo, a um so6
tempo, transpostas e reafirmadas. E precisamente este uso do termo ou categoria que
serve de mote para pensar o sentido das relagdes intersocietarias indigenas,
colocando a cultura a servigo da construgdo do carater diferenciado de suas escolas.
Pode-se dizer, entdo, que a escola tem se apresentado como o espaco de tomada de
consciéncia da cultura para si, Cultura, neste sentido, converte-se em categoria
politica que serve tanto para expressar a consciéncia das diferencas entre indigenas
e ndo indigenas, quanto instrumentalizar as lutas dos povos indigenas. E, nestas
lutas, o curriculo também se transforma em trincheira, onde, no sentido gramsciano,
sdo construidas hegemonias e contra-hegemonias.” (NASCIMENTO, 2017, p. 377-
378).

Intelectuais que a partir de praticas e um ensino contra hegemonico, irdo transformar
essa instituicdo ocidental que € a escola, numa instituicdo mista, mestica, indigenizada e que,
apesar de ainda ser uma embaixada dos brancos nas comunidades indigenas (BENITES, 2015),
pode abrir caminhos novos de se construir essa instituicdo e os didlogos que sdo travados a

partir dela, pois essa escola ¢:

“para que a gente possa revitalizar e registrar nossos conhecimentos, como por
exemplo, eu falei sobre artesanatos e pinturas corporais. Tem muita coisa que a gente
precisa registrar da historia, entdo, os ndo indios tem os seus livros e nds temos os
mais velhos que a gente chama de livro aberto”. Indigena Gavido estudante da
Licenciatura Intercultural. (SANTOS, 2015, p. 92).

E, também, espaco onde os conhecimentos, a sociedade, a historia dos povos indigenas
estejam presentes e que sua cultura e modo de ser sejam respeitados, conforme observamos em

diversas falas de estudantes indigenas:

Ao longo da minha histdria académica, sempre ressaltei a importancia e a necessidade
dos profissionais da educagao levarem em consideragdo as tradi¢cdes e os saberes das
populagdes indigenas, tanto para promover a integragao entre as diferentes formas do
fazer ritual, quanto o respeito ao contexto sociocultural e as crengas em que esses
povos estio inseridos. Percebo que a Educacdo nio indigena, em geral, o professor,
assim como a institui¢do escola, € visto como o centro do processo de ensino,
deixando somente na teoria a participagao familiar. J4 na educacdo indigena, a familia
e o grupo do individuo participam ativamente e mutuamente de todo o caminho
escolar das criangas, desde os processos iniciais de alfabetizacdo, por exemplo, até a
formagdo de valores importantes que acompanharao essas criangas durante suas vidas
toda. “Do ponto de vista do indio, o espago escolar ¢ do ndo indio, e o aluno se sente
incapaz, longe de casa, da familia, dos lideres religiosos em quem ele confia. H4 uma
diferenca muito grande nos rituais, nas etiquetas, e o Profissional ndo vé que existe
um modo diferente de lidar com as vidas da crianga. Além de haver uma diferenga de
poderes muito grande.” Leandro Kuaray Mimbi Mendes Chamorro guarani
(RUANA, 2019, p. 75-76).

Eunice Antunes — académica e cacique de Morro dos Cavalos — explica que —o
interessante ¢ quando o professor conta como € o pensamento ocidental, e a gente
conta como ¢ nossa historia, ¢ um didlogo, uma conversa. A gente quer saber da nossa
historia, ndo do que contam que a gente fazia. (BRITTO, 2019, p. 230)
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“Ivonilde Tapeba, estudante do curso de Magistério Indigena: [...] na escola do branco
sO ensina a ler e escrever, na escola do indio ensina cultura e ler e escrever [...]”. Ou
seja, o ensino da cultura esta ligado a um projeto societario indigena, ao passo que a
leitura e a escrita do branco tém servido, principalmente, ao propoésito instrumental de
construir identidade e saberes nacionais e universais. (NASCIMENTO, 2017, p. 377).

Essa escola ja estd em curso, ndo porque existiu o Prolind, mas porque os povos
indigenas nos seus movimentos sociais tém conquistado. O Prolind foi como uma flecha em
toda essa disputa, essa guerrilha, ou seja, mais um instrumento para alcancar o objetivo. Um
instrumento as vezes certeiro, mas que em outros momentos erra o alvo e precisa ser resgatado
e langado novamente, de outras formas, ajustado, consertado e revisto.

Rita Potiguara aponta que

O contraste entre a escola de fora e de dentro estrutura o conjunto dos discursos a
respeito da fungio social desta instituigdo junto aos povos indigenas. E, com efeito, a
partir das experiéncias de educagdo escolar para os indios que sdo construidos e
propostos os modelos reativos de educacdo escolar dos indios, onde sdo gestados
alguns dos sentidos das agéncias politicas indigenas atuais. Sendo assim, a construgéo
de uma escola do nosso jeito, almejada pelos indigenas, representa uma forma de
mobilizagdo politica destes agentes onde suas culturas e identidades sdo publicamente
acionadas. (NASCIMENTO, 2017, p.376).

O Prolind ¢ fruto dessa mobilizacdo politica que ndo terd fim enquanto esse sistema
capitalista, colonialista, patriarcal, racista e cristdo ainda existirem e o verdadeiro dialogo, a
ecologia dos saberes e o fim da linha abissal ainda ndo estiverem sido construidos em busca do
bem viver, de um mundo Qutro.

Ao longo dessa pesquisa, tentamos, sem grandes ambi¢des, demonstrar o carater dubio
do Prolind que, como inédito vidvel, € ao mesmo tempo necessario € urgente, mas que precisa
avancar no sentido de deixar de ser apenas um projeto, um programa, para que se torne uma
politica publica permanente e abra espago para constru¢do de universidades indigenas que
tenham cursos para além das licenciaturas, mas para todas as areas que os povos indigenas
julguem necessarias aos seus projetos de futuro.

Sabemos que em algumas universidades, ndo pelo apoio e incentivo do Governo
Federal, mas a partir de lutas politicas e decisdes internas, as licenciaturas interculturais tém se
tornado cursos permanentes € que nao esperam mais as verbas do Prolind para acontecerem,
contudo isso ainda ¢ dentro de um pequeno grupo.

Percebemos que o atual governo tem diminuido as verbas e excluido as universidades
estaduais de receberem diretamente os recursos para o Prolind, criando mais uma barreira

burocratica para que os cursos sejam implantados nessas universidades. Os recursos sempre
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chegam atrasados e diminutos, a expectativa de novos editais torna-se cada vez mais dificil, a
medida que percebemos como funcionam e nas maos de quem estdo as decisdes no atual
governo. O MEC hoje encontra-se dirigido e orientado por um grupo de pastores € com suas
perspectivas missiondrias sobre os povos indigenas, além de seu pensamento conservador,
homogeneizador e fechado a diversidade.

O que esperar com esse trabalho? Que ele possa demonstrar que a luta ¢ a dinamica das
conquistas e que € na luta que nos educamos, produzimos nossas pedagogias da resisténcia e
criamos espacos de disputa que levam as conquistas. Que essa luta ¢ necessaria tanto no micro,
como no macro, tanto no cotidiano da aldeia, como nas arenas publicas de disputa do poder
instituido.

Esse trabalho foi pensado para demonstrar a importancia dos movimentos sociais na
diminuic¢ao da linha abissal, no combate a colonialidade e na constru¢do de um mundo Outro,
pois foi a luta dos povos indigenas que criou a possibilidade de existéncia do Prolind, apesar de
todas suas contradi¢des, aumentando o nimero de intelectuais organicos indigenas formados e
na lideranca da luta dos seus povos em busca dos seus projetos de futuro a partir de suas
epistemologias e modo de viver.

Esperamos que a Pedagogia do Mais Velho ou Pedagogia do Ancestral e suas formas
de transmissao do conhecimento sejam alargadas e tomem as universidades, as escolas ndo
indigenas e demais espacos de ensino-aprendizagem, possibilitando que nods, nao indigenas,
possamos aprender formas menos destrutivas de lidar com a natureza e com o outro. Que nossos
mais velhos ndo sejam mais relegados a um espago de abandono e desmerecimento, mas que
possamos enxergar neles toda poténcia de uma experiéncia ancestral. Que nossos saberes
ancestrais e nossa ancestralidade sejam valorizados e nossa existéncia indigena e africana
reaparecam no nosso cotidiano, deixem de ser invisibilizadas por uma suposta superioridade de
um antepassado europeu.

Precisamos olhar para nossa Amerindia Afroladina como ela realmente é: africana,
indigena e europeia, em que cada povo tem seu papel e importancia nessa constru¢do que nao
foi harmoénica e muito menos democratica, mas fruto de inimeros conflitos, guerrilhas de
resisténcia e luta pela vida do corpo, dos modos de produzir a existéncia, da cultura e das
epistemes.

Esse trabalho € tedrico, mas também pratico no sentido de que € uma pesquisa militante,
posicionada e que tem por finalidade contribuir com a luta dos povos indigenas e de todos, que,

como nods, estamos na academia ndo para acumular titulos, mas para incrementar e
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instrumentalizar ainda mais a militdncia dentro e fora dela. A luta se faz na vida e ndo nos
papéis, assim como os saberes ndo estdo em um s6 lugar e numa so6 episteme.

Estimular Pedagogias Outras e uma formacao de professores que incentive a utilizagao
dela se faz necessario para que possamos sonhar o sonho Freiriano da construcdo de uma
educagdo emancipatoria, que leve a transformacao da realidade. “Sonhos sdo projetos pelos
quais se luta. Sua realizacdo ndo se verifica facilmente, sem obstaculos. Implica, pelo contrario,
avangos e recuos, marchas as vezes demoradas. Implica luta.” (FREIRE, 2000, p.26).

Assim como Freire apontou, os sonhos sdo projetos nem sempre faceis, mas que exigem
luta para que ocorram, no jeito que Guimardes Rosa fala da vida no romance Grande Sertao
Veredas: “o correr da vida embrulha tudo; a vida é assim: esquenta e esfria, aperta e dai afrouxa,
sossega e depois desinquieta”. O que ela quer da gente ¢ coragem. Precisamos dessa coragem
para decolonizar, afinal, a decolonizacdo ndo acontece do nada, mas da luta e coragem
cotidianas que os profissionais da educagdo estabelecem todos os dias. Profissionais que
precisam de uma formacao que leve a essa coragem, a essa ousadia da luta e do entendimento
da realidade, j4 que ndo estamos no mundo para simplesmente nos adaptarmos a ele, “mas para
transformé-lo; se ndo ¢ possivel muda-lo sem um certo sonho ou projeto de mundo, devo usar
toda possibilidade que tenha para ndo apenas falar de minha utopia, mas para participar de
praticas com ela coerentes” (SOUSA, 2000, p. 17). A Pedagogia do Mais Velho ou do Ancestral
e o exercicio de praticas pedagogicas Decoloniais pode ser o inicio desse processo.

Chegamos ao fim, sem certezas e afirmacdes, mas pensando que precisamos seguir
continuamente lutando e militando, pois a tnica via de conquista aos subalternizados por esse
sistema ¢ a luta, e como dizem os militantes: s6 a luta muda a vida. E nossa vida é muito curta
para uma luta tdo grande que ¢ da emancipagdo, decolonizacdo e transformacao desse sistema
mundo no Bem Viver, por isso seremos um dia primeiro os mais velhos e depois os
antepassados, os ancestrais dessa histdria de resisténcia e faremos parte de fluxo continuo que

liga o passado, o presente e o futuro.
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13 POS-ESCRITO, OU DE ONDE VEM AS FALAS INDIGENAS DA NOSSA
PESQUISA

Diante do que apresentamos na metodologia, devido a pandemia da COVID-19, as
entrevistas a serem realizadas para nossa pesquisa foram inviabilizadas. Na tentativa de sanar
essa questdo e com o compromisso de termos os pontos de vista dos povos indigenas sobre o
Prolind, pensamos em encontrar o caminho do meio ou o meio termo possivel, que foi a busca
na Plataforma de Teses e Dissertacdes da Capes por pesquisas que tivessem o0s termos:
“Prolind”, “Licenciatura Intercultural Indigena”, “Licenciaturas Interculturais Indigenas”,
“Programa de Apoio as Licenciaturas Interculturais Indigenas” e “Licenciatura Indigena”.

Como exposto na Metodologia, nos termos ‘“Programa de Apoio as Licenciaturas
Interculturais Indigenas™ e “Licenciaturas Interculturais Indigenas” ndo foi encontrado nenhum
registro. Na busca por “Prolind” encontramos 2 registros que sao os seguintes trabalhos:

1. BONDARCZUK, Vlademir Sergio. Percursos e Histérias sobre a Formacao de
Professores na Licenciatura Intercultural Indigena “Povos do Pantanal” na
UFMS, 20/08/2018, 152f. Mestrado em Educagdo Matematica, Institui¢cao de Ensino:
Fundacdo Universidade Federal de Mato Grosso do Sul, Campo Grande Biblioteca
Depositaria: Universidade Federal de Mato Grosso do Sul - UFMS

2. PINTO, Fabiana de Freitas. Licenciatura Especifica para Formacao de Professores
Indigenas/Turma Mura: um balango dos dois primeiros anos do curso a luz das
expectativas dos alunos, 01/06/2011, 142f. Mestrado em EDUCACAO. Universidade
Federal do Amazonas, MANAUS
No termo “Licenciatura Intercultural Indigena”, foram encontrados 22 registros,

destacamos que um dos trabalhos que aparecem no termo Prolind também aparece nessa busca,
do BONDARCZUK (2018), temos 6 trabalhos que, ao ler o resumo, percebemos que nao se
tratam de pesquisas sobre as licenciaturas®®, mas feitas com os estudantes das licenciaturas ou
as citam como algo que estd ocorrendo no contexto da pesquisa. Nesse sentido, temos como

novos trabalhos a serem conhecidos, um total de 16 trabalhos.

36 Para saber quais pesquisas se tratam, basta olhar o Anexo I dessa tese, onde se encontram os prints das buscas
na Plataforma Capes.
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Quadro 10: Trabalhos por nivel de ensino e regido

Regido Norte Sul Sudeste | Nordeste | Centro-
Oeste
Doutorado 02 02 02 01
Mestrado 03 02 04

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

Quadro 11: Trabalhos por area do conhecimento e regido

Area do Norte Sul Sudeste Nordeste Centro-Oeste
Conhecimento
/Regido

Educagio 05 02 02

Ciéncias 01

Antropologia 02

Sociologia 01

Meio 01
Ambiente

Gestido 01
Publica

Filosofia e 01
Histoéria

Fonte: Elaborado pela pesquisadora.

NUNES, Sérgio Roberto Ferreira. Didlogos de Saberes Interculturais na Formacao
Docente: uma analise da educacio matematica da Licenciatura Indigena na
Universidade Estadual do Maranhao. Mestrado Profissional em Educacao,
Universidade Estadual do Maranhao: Sao Luis, 2019.

ALMEIDA, Eliene Amorim de. A interculturalidade no curriculo da formacao de
professoras e professores indigenas no programa de educac¢ao intercultural da
ufpe/caa - curso de licenciatura intercultural.' 30/01/2017 218 f. Doutorado em
Educagao Instituicdo de Ensino: Universidade Federal de Pernambuco, Recife,
Biblioteca Depositaria: Biblioteca Central

MEDEIROS, Laura Maria Brito de. Licenciatura Intercultural Indigena no Centro
Académico do Agreste da UFPE: uma visdo do egresso do curso 2009-2012'
26/02/2014 110 f. Mestrado Profissional em Gestao Publica para o Desenvolvimento do
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Nordeste Universidade Federal de Pernambuco, Recife, Biblioteca Depositaria:
Biblioteca Central - UFPE

4- LIMA, Aline da Silva. Licenciatura Intercultural Indigena da UEPA: saberes
matematicos e pratica pedagogica.' 02/05/2017 undefined f. Mestrado em Educagao em
Ciéncias e Matematicas, Universidade Federal do Para, Belém, Biblioteca Depositaria:
undefined

5- ALVES, Lenice Miranda. As tecnologias de informac¢do e comunicacio em
licenciatura intercultural indigena: caso da UFG.' 01/09/2015 140 f. Doutorado em
Educacdo Instituicdo de Ensino: Pontificia Universidade Catélica de Goids, Goidnia
Biblioteca Depositaria: PUC Goias

6- MELO, Clarissa de. Da Universidade a Casa de Rezas Guarani e vice-versa:
Reflexdes sobre a presenca indigena no Ensino Superior a partir da experiéncia dos
Guarani na Licenciatura Intercultural Indigena do Sul da Mata Atlantica/UFSC.
Doutorado em Antropologia Social. Universidade Federal de Santa Catarina:
Floriandpolis, 2014.

7- SANTOS, Larisse Livramento dos. Educa¢ao ambiental no curriculo do curso de
Licenciatura Intercultural Indigena do Instituto INSIKIRAN/UFRR. 09/05/2017
85 f. Mestrado Profissional em Ciéncias e Meio Ambiente Instituicio de Ensino:
Universidade Federal do Para, Belém, Biblioteca Depositaria: undefined

8- POLEGATTI, Geraldo Aparecido. Jornadas Pelos Trés Mundos da Matematica Sob
Perspectiva da Etnomatematica na Licenciatura Intercultural Indigena. Doutorado
em Ensino de Ciéncias e Educacdo Matematica. Universidade Estadual de Londrina:
Londrina, 2020.

9- AIRES, Joelcilea de Lima. A formagao dos professores Tembé Tenetehar no curso
de Licenciatura Intercultural Indigena da UEPA. 29/09/2020 253 f. Doutorado em
Educacdo para a Ciéncia, Universidade Estadual Paulista Julio de Mesquita Filho
(Bauru), Bauru Biblioteca Depositaria: Divisdo Técnica de Biblioteca e Documentagao.

10- CALDAS, Fabiola Renata Cavalheiro. Educacao em direitos humanos e
interculturalidade: o curso de licenciatura intercultural indigena Teko Arandu da
UFGD. 31/05/2016 114 f. Mestrado em Sociologia. Universidade Federal da Grande
Dourados, Dourados Biblioteca Depositaria: Biblioteca Central da Universidade
Federal da Grande Dourados

11- PINHEIRO, Patricia Magalhaes. A construc¢io da Escola Apyawa/Tapirapé a partir

da praxis dos professores em formacao na Licenciatura Intercultural Indigena da
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Universidade Federal de Goias. 01/12/2012. Mestrado em Educacdo em Ciéncias
Matematicas. Universidade Federal de Goias; Goiania, UFG.

12- PEREIRA, Jussara Paula Rezende. Concepcoes de Natureza da Ciéncia, Educacio
Cientifica e Conhecimentos Tradicionais de Estudante ao longo de um curso de
Licenciatura Intercultural Indigena. Doutorado em Ensino de Filosofia e Historia das
Ciéncias. Universidade Federal da Bahia; Salvador, 2016.

13-COSTA, Regina Aparecida. Um Estudo das Politicas Publicas de acesso e
Permanéncia de Indigenas no ensino Superior em Rondonia: o caso da Licenciatura
Intercultural Indigenas da Universidade Federal de Rondonia em Jé — Parana. Mestrado
em Educacdo, Universidade Federal de Rondonia; Porto Velho, 2012.

14- NASCIMENTO, Joliene do. Tensoes entre Ciéncia e Conhecimento Tradicional na
Construcio do Curriculo de Formacio Superior Indigena: O caso da Licenciatura
Teko Arandu. Mestrado em Educagdo Contextos Contemporaneos ¢ Demandas
Populares, UFRRJ; Seropédica, 2012.

15- OLIVEIRA, Marta Aparecida. Praticas Vivenciadas na Constituicio de um Cruso
de Licenciatura Indigena em Matematica para as Comunidades Indigenas
Guarani e Kaiowa de Mato Grosso do Sul. Mestrado em Educagdo Matematica.
Fundag¢ao Universidade Federal do Mato Grosso do Sul; Campo Grande, 2009.

16- MELO, Clarissa Rocha de. Da universidade a casa de rezas guarani e vice-versa:
reflexdes sobre a presenca indigena no ensino superior a partir da experiéncia dos
guarani na Licenciatura Intercultural Indigena do sul da Mata Atlantica/UFSC.
Doutorado em antropologia social. Universidade Federal de Santa Catarina,
Florianopolis,2014.

Com a palavra “ Licenciatura Indigena”, nossa ultima palavra pesquisada, tivemos um
total de 15 indicagdes de teses e dissertagdes. Dentre elas temos 9 que ndo se referem a
Licenciaturas Superiores Indigenas, 3 que ja sinalizamos nas pesquisas anteriores
(BONDARCZUK, 2018; OLIVEIRA, 2009; NUNES, 2021). Abaixo estdao os 3 trabalhos que
ainda ndo haviam aparecido ainda nas pesquisas:

1- FONTES, Thaline Ferreira. Por uma geografia indigena: uma andlise do ensino de
geografia nas licenciaturas indigenas interculturais da Universidade Federal do
Amazonas. 28/03/2016 101 f. Mestrado em Geografia. Universidade Federal do
Amazonas, Manaus, Biblioteca depositaria: Biblioteca Central da UFAM.

2- SANDERS, Thais Oliva Fernandes. O ritual de passagem contemporianeo do curso

de licenciatura em educacio basica intercultural em Rondonia. 09/03/2017 152 f.
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Mestrado em Educacgdo. Universidade Federal de Mato Grosso, Cuiabd Biblioteca
Depositaria: Biblioteca Setorial do Instituto de Educacdo e Biblioteca Central / IE /
UFMT.

3- LIMA, Jackeline Marcuci. Candidatos a Licenciatura Indigena: um estudo
linguistico das produgdes escritas. Mestrado em Letras. Universidade Federal da Grande
Dourados; Dourados, 2012.

Extraindo as teses que nao se referem especificamente as Licenciaturas Interculturais e
as que aparecem em mais de uma temos, ao todo 20 teses apontadas pela plataforma da Capes.
Desse montante lemos 10 teses, ou seja, 50% das teses indicadas por esse banco de dados.
Dessas, buscamos selecionar trabalhos de todas as regides do pais, sendo: 3 da regido Nordeste,
2 da Norte, 4 da Centro-Oeste, 1 da regido Sul, excetuando a regido Sudeste, pois ndo havia
nenhum trabalho indicado nesse banco de dados.

Inclusive, essa regido do pais tem apenas uma licenciatura intercultural existente, a da
Universidade Federal de Minas Gerais que tem uma formag¢ao multiétnica. Na busca por algum
trabalho que tivesse referéncia a essa regido para que pudéssemos ter um panorama mais
completo, no buscador do Google, achamos um trabalho sobre a Licenciatura Intercultural da
Universidade Federal de Minas Gerais e com ela outros trabalhos que findamos por ler.

Abaixo apresentamos breves sinteses/comentarios das teses e dissertacdes lidas para
realizagdo dessa tese e, por conseguinte, trazer os pontos de vista, as falas, percep¢des dos povos
indigenas acerca dos cursos de licenciatura por todo pais.

ALMEIDA, 2017: Trata do curso de Licenciatura Intercultural Indigena de
Pernambuco, na Universidade Federal de Pernambuco. A autora trabalha com o referencial
tedrico Decolonial e busca compreender a questdo da interculturalidade no ambito da
Licenciatura. Ela relata muitos problemas com relagdo a implementagdo da licenciatura na
UFPE, tanto no quis respeito a proposta pedagoégica quanto ao preconceito que estudantes
sofreram e ao corpo docente que desconhecia a questdo indigena. Aborda a tematica da
alternancia e dos desafios que sao colocados para que esse tipo de pedagogia aconteca. Ao final,
ela aponta que os indigenas entendem que um curso de formagao para/com elas(es) deve tomar
a interculturalidade como interepistemologias de forma a superar o racismo epistémico proprio
do sistema mundo moderno colonial patriarcal

SANTOS, 2018: O autor apresenta aspectos da cultura Mura e seu historico na regido.
Depois aponta como se deu a implementacao do curso na Universidade Federal do Amazonas.
Nesse sentido, relata que os cursos de Licenciatura Intercultural colocam enormes desafios para

as coordenagdes, docentes e para os povos indigenas envolvidos na elaboragcdo da proposta
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pedagogica, implantacdo, desenvolvimento e finalizacdo das turmas. Dentre os desafios
encontram-se a interculturalidade, bem como as questdes administrativas, pedagdgicas e
humanas — financiamento, gestdo de recursos, ensino, pesquisa, extensao, estagio, avaliagao,
docentes — assim como a institucionaliza¢ao e reconhecimento dos cursos. Por ultimo, ele
apresenta o Projeto Politico Pedagogico do curso e discute o conceito de interculturalidade
presente nele.

ALVES, 2015: A tese faz estudo de caso sobre o uso das Tecnologias de Informacao e
Comunica¢ao no curso de licenciatura intercultural da Universidade Federal de Goias.
Apresenta historia da EEI no pais e na regido, apresenta histérico do curso, busca compreender
a formacao para o uso pedagogico das TIC, por meio das agdes de ensino desenvolvidas e do
contexto em que elas se estabelecem, analisa a questdo didatica das TIC como ferramenta
pedagdgica e os limites (estruturais) do uso da mesma.

MEDEIROS, 2014: Dissertagdo. Analisa o Projeto Politico Pedagdgico da licenciatura
da Universidade Federal de Pernambuco e compara com respostas dadas pelos egressos para
verificar se objetivos do curso foram atingidos. Ela aponta desafios estruturais e da pedagogia
da Alternancia na execuc¢ao do curso e seu PPP.

TORRES, 2018: Dissertagdo. Aborda, segundo a perspectiva materialista, historica,
dialética, a implementacdo de politicas educacionais para os povos indigenas destacando a
proposta do Isikiran. Faz criticas as propostas mais culturalistas e defende uma proposta mais
universalista e “cientificas” de educagdo. Faz criticas ao modelo curricular ¢ ao PPP do
Insikiran por ser um modelo que eles apontam como multiculturalista, escolanovista e que se
aproxima das tendéncias poés-modernas € hegemdnicas da atualidade.

LIMA, 2017: Dissertacdo. Aponta como foi desenvolvido o curso de matematica na
licenciatura intercultural. Analisa PPP do curso, entrevista professores e estudantes. Nao cita o
Prolind como um instrumento que motivou a instalagdo do curso, mas sim uma agdo dos
indigenas no MP que levou a um ajuste de conduta.

CALDAS, 2016: A pesquisa busca compreender em que medida o curso de Licenciatura
Intercultural Indigena Teko Arandu, da Universidade Federal da Grande Dourados, atende aos
requisitos de uma proposta de educagdo intercultural que contribui para o fortalecimento e para
promocao dos direitos humanos dos povos indigenas. Aponta o historico dos povos indigenas
e do conceito de direitos humanos e demarcagdes de terras indigenas. Analisa o Projeto Politico
Pedagogico do curso Teko Arandu antes e depois de se tornar um curso permanente da
universidade. Analisa os PPPs de 2005 e 2012. Faz entrevista com docentes e estudantes para

perceber como a interculturalidade permeia o curso.
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MELO, 2014: A tese, além de abordar as questdes relativas ao curso de licenciatura
Intercultural, traz um histérico bem completo do Ensino Superior Indigena e uma parte
significativa sobre o Prolind. Foi o tnico trabalho no qual o Prolind, além de citado, foi
analisado e estudado. Apresenta um panorama do curso de licenciatura e relatos de anélises dos
estudantes sobre o curso.

NUNES, 2021: O objetivo da dissertacdo esta em analisar a Educagdo Matematica na
Licenciatura Intercultural da Educacao Basica Indigena, da Universidade Estadual do
Maranhao, como possibilidade de um processo formativo que possa favorecer didlogos entre os
saberes ocidentais e indigenas na formagao dos cursistas da area de Ciéncias da Natureza. Para
tanto, pretende-se compreender o processo de matematizagao dos cursistas Timbira e Tentehar
em face da introducdo da logica matematica ocidental (colonizadores) na difusdo dos saberes e
fazeres tradicionais (indigenas), assim como averiguar como os cursistas estdo se apropriando
da Educagdo Matemadtica na licenciatura e no contexto indigena das respectivas etnias.
Entrevistas e grupos focais foram realizados para coleta de dados.

BONDARCZUK, 2018: A dissertacdo tem por objetivo tragar compreensdes sobre o
curso de Licenciatura Intercultural Indigena “Povos do Pantanal” (Prolind) do Campus de
Aquidauana — MS da Fundag¢do Universidade Federal de Mato Grosso do Sul. Essas
compreensoes foram tracadas na elaboragdo de narrativas apresentadas ao final do trabalho em
forma de entrevistas na qual buscam caracterizar os processos que levaram a criagdo,
implantacdo e estruturacdo. As entrevistas foram realizadas tanto com docentes como discentes
do curso. A partir dessas narrativas ¢ tragado o percurso historico do curso, bem como os perfis
do corpo docente e a estrutura fisica da instituicao.

Nesse momento apresentamos trabalhos lidos, mas que ndo constam da lista de
pesquisas da Capes, mas que ao longo do processo da pesquisa apareceram a nds € nos
interessando para leitura. Desses, temos uma tese de doutorado de um indigena sobre sua
trajetoria e 6 trabalhos da regido Norte, 2 da regido Centro-Oeste e 1 da regido Sudeste — que
foi o trabalho que motivou as buscas fora da plataforma da Capes e levou-nos a esses 9 trabalhos
estudados:

ALVES, 2014: A tese pesquisa ndo exatamente a licenciatura, mas a discussdo da
identidade e diferenca entre os cursistas e¢ a relacdo entre o processo de formagdo de
professores/as indigenas no ambito do Curso de Licenciatura em Educagdo Basica Intercultural
de Ji-Parand e os aportes tedricos relacionados as identidades assumidas pelos discentes

indigenas no decorrer de sua formagdo escolar. Ao longo do trabalho, aborda a histéria e a
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implementagdo do curso e as dificuldades apresentadas pelas mulheres para permanecer no
curso.

ULIAO, 2017: Tese. Unica encontrada que trata de uma Licenciatura Intercultural e que
0 autor traz sua trajetéria como indigena dentro do curso. Com base na teoria e pressupostos de
Paulo Freire, aborda a necessidade do curriculo e pratica pedagogica serem diferenciadas para
além do professor ser indigena, para que a Educacdo Escolar Indigena seja de fato libertadora
e leve a autonomia dos povos indigenas. Apresenta historico ao mesmo tempo pessoal e
histérico da Educagao Escolar Indigena em Roraima e a criagao da licenciatura na Universidade
Federal de Roraima.

SANTOS, 2015: Objetivo da dissertagdo: analisar como as praticas € os saberes
etnomatematicos expressos pelos indigenas da Amazodnia sdo pensados na formagdo dos
professores indigenas Mura, tendo como suporte tedrico os estudos pos-estruturalistas de
inspiragdo foucaultiana. Interessante que o trabalho possui muitas entrevistas e, assim,
consegue-se ter a dimensdo do estudante dentro do curso.

SANTOS, 2018: A dissertagdo aborda as trajetdrias, conquistas e dificuldades de
estudantes indigenas mulheres no curso de licenciatura intercultural, em especial no que diz
respeito a auséncia na casa, cuidado dos filhos e conciliagdo familia e estudos.

SANTOS, 2019: Analisa as contribui¢des do curso para a praxis pedagogica dos
professores indigenas. Apresenta historico dos povos indigenas e da Terra Indigena Karipuna-
Oiapoque, no Amapa. Faz entrevistas e fala sobre os problemas estruturais da Educac¢ao Escolar
Indigena na regido, além de analisar a Licenciatura Intercultural.

PINTO, 2020: Tese de doutorado que aprofunda discussdes ocorridas na dissertagdao de
mestrado também estudada para essa tese. Nesse trabalho, o objetivo principal foi problematizar
o trabalho docente desenvolvido pelos professores formadores do Curso de Licenciatura
Formagdo de Professores Indigenas da Faculdade de Educagdo, da Universidade Federal do
Amazonas (FPI/FACED/UFAM). O didlogo construido com os docentes foi impulsionado pela
pergunta: Como os professores formadores do Curso de Formacdo de Professores Indigenas
tém exercido sua docéncia a partir do trabalho especifico e diferenciado com os povos indigenas
do Amazonas? Nesse caminho, a investigacdo tentou responder também as seguintes questoes:
1) Como se deu a escolha pelo exercicio da docéncia com povos indigenas?; 2) Quais os limites
e as possibilidades do trabalho docente com os professores indigenas?; e 3) Ao exercer a
docéncia num contexto especifico e diferenciado, como tem sido voltar o olhar para sua prépria
formagao? Foram entrevistados 12 professores do curso e essa pesquisa foi construida sob a

perspectiva da Historia Oral e construcdo de narrativas. Dentre essas narrativas, aprofundou-se
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a grande complexidade do trabalho intercultural, diferenciado e especifico que ¢ um dos
objetivos, mas também desafios de uma educacao institucionalizada indigena.

SOUZA, 2018: Dissertagcdo em Antropologia. Tem por objetivo trazer a publico o
movimento processual da construcao das licenciaturas Interculturais no etnoterritério, no qual
os professores e liderangas Guarani e Kaiowa sdo os principais protagonistas, pois se pdem em
movimento para construir, com seus parceiros, seus cursos de formacdo de professores
especificos, suas escolas indigenas. Aborda tanto a licenciatura intercultural superior como a
de formagdo a nivel médio. Aborda o histérico dessa conquista a partir de entrevistas com os
estudantes indigenas dos cursos.

A partir da leitura destes trabalhos buscamos os pontos de vista, as perspectivas, anseios,
questionamentos feitos pelos povos indigenas sobre as Licenciaturas Interculturais. Foi um
mecanismo ndo para realizar uma pesquisa qualitativa comparativa, mas de fazer uma pesquisa
analitica dos dados encontrados nos trabalhos lidos.

Esperamos com isso ter conseguido atingir nosso objetivo de analisar o Prolind ndo sé
por documentos e teorias, mas também sob a perspectiva daqueles que vivem esse programa na

realidade concreta, no chao das universidades e aldeias por todo pais.



226

REFERENCIAS

ALMEIDA, Eliene Amorim de. A interculturalidade no curriculo da formagdo de professoras
e professores indigenas no programa de educacao intercultural da UFPE/CAA - Curso de
Licenciatura Intercultural.' 30/01/2017 218 f. Doutorado em Educacao, Universidade Federal
de Pernambuco, Recife, Biblioteca Depositaria: Biblioteca Central.

ALMEIDA, Fabio Vaz Ribeiro de. LIMA, Antonio Carlos de Souza. MATOS, Maria Helena
Ortolan (orgs.). Povos indigenas: projetos e desenvolvimento II. Brasilia: Paralelo 15, Rio de
Janeiro: Laced, 2010.

ALMEIDA, Silvio. Racismo Estrutural. Sdo Paulo: Sueli Carneiro, Pélen, 2019.

ALVES, Lenice Miranda. As tecnologias de informacio e comunicacdo em licenciatura
intercultural indigena: caso da UFG.' 01/09/2015 140 f. Doutorado em Educacao, Pontificia
Universidade Catdlica de Goids, Goidnia Biblioteca Depositaria: PUC Goiés.

ANGELO, Francisca Novatino. A Educagdo Escolar Indigena e a Diversidade Cultural no
Brasil. In: GRUPIONI (Org.). Formacao de professores indigenas: repensando trajetorias.
Brasilia: MEC/UNESCO, 2006.

ARROYO, Miguel G. Outros Sujeitos, Outras Pedagogias. Petropolis, RJ: Vozes, 2014.

BACHA, Maria de Lourdes; SANTOS, Jorgina & SCHAUN, Angela. Consideragdes teoricas
sobre o conceito de Sustentabilidade. VII SEGeT — Simpésio de Exceléncia em Gestiao e
Tecnologia. 2010. Disponivel em:
https://www.aedb.br/seget/arquivos/artigos10/31_cons%20teor%20bacha.pdf.

BARNES, Eduardo Viera. Do Diversidade ao Prolind: reflexdes sobre politicas publicas do
MEC para formagao superior dos povos indigenas. /n: SOUSA, Céssio Noronha Inglez de;
ALMEIDA, Féabio Vaz Ribeiro de (Org.); LIMA, Antonio Carlos de Souza (Org.); Matos, M.
H. O. (Org.). Povos Indigenas: projetos e desenvolvimento II. 1. ed., 2010, p. 220.

BEGNAM]I, J. B. Uma geografia da Pedagogia da Alterniancia no Brasil: a experiéncia das
Casas Familiares Rurais. Brasilia: UNEFAB, 2002. (Documentos Pedagogicos).

BENITES, Sandra (Ara Rete). Nhe'e, reko pora: nhemboea oexakare. Fundamento da
pessoa guarani, nosso bem-estar futuro (educacio tradicional): o olhar distorcido da escola.
Monografia de conclusdo de curso. UFSC, Florianopolis, 2015.

BENITES, Tonico. A escola na 6tica dos Ava Kaiowa: Impactos e interpretacoes indigenas
Tonico Benites. Rio de Janeiro: UFRJ/MN/PPGAS, 2009. Dissertacao — Universidade Federal
do Rio de Janeiro, Museu Nacional — PPGAS.

BENJAMIM, Walter. Teses sobre o conceito de Histéria. 1940. Disponivel em:
http://www.proibidao.org/wp-content/uploads/2011/10/Sobre-o-conceito-de-historia Walter-
Benjamin.pdf



227

BERGAMASCHI, Maria Aparecida. Educacao Escolar Indigena: um modo proprio de recriar
a escola nas aldeias guarani. Caderno Cedes, Campinhas, vol.27, p. 197-213, maio/agosto
2007. Disponivel em http:\\www.cedes.unicamp.br.

BRASIL. Constituigdo da Republica Federativa do Brasil de 1988. Diario Oficial da
Republica Federativa do Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 05 out. 1988

BRASIL. Decreto n° 24 de 04 de fevereiro de 1991. Dispde sobre a educacdo ambiental,
institui a Politica Nacional de Educagdo Ambiental e d4 outras providéncias. Diario Oficial
da Republica Federativa do Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 04 fev. 1991. Disponivel
em: https://presrepublica.jusbrasil.com.br/legislacao/113989/decreto-24-
91#:~:text=Disp%C3%B5e%20sobre%20a%20educa%C3%A7%C3%A30%20ambiental,Ve
1%20t%C3%B3pic0%20(2385%20documentos)

BRASIL. Decreto n° 6.755 de 29 de janeiro de 2009. Institui a Politica Nacional de Formagao
de Profissionais do Magistério da Educacdo Basica, disciplina a atuacdo da Coordenagdo de
Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior-CAPES no fomento a programas de formagao

inicial e continuada, e da outras providéncias. Didrio Oficial da Republica Federativa do
Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 29 jan. 2009.

BRASIL. Diretrizes para a Politica Nacional de Educacio Escolar / Elaborado pelo comité
de Educagdo Escolar Indigena. - 2* ed. Brasilia: MEC/SEF/DPEF, 1994. 24 p. (Cadernos de
Educacao Bésica. Série Institucional; 2). Disponivel em:
http://www.dominiopublico.gov.br/download/texto/me001778.pdt"

BRASIL. Documento final da I conferéncia de educacio escolar indigena. 2009.
Disponivel em:
http://www.educadores.diaadia.pr.gov.br/arquivos/File/pdf/deliberacoes coneei.pdf

BRASIL. Lei n° 12.711 de 29 de agosto de 2012. Dispde sobre o ingresso nas universidades
federais e nas instituigdes federais de ensino técnico de nivel médio e dé outras providéncias.
Diario Oficial da Republica Federativa do Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 29 ago.
2012.

BRASIL. Lei n° 3.524 de 28 de dezembro de 2000. Dispde sobre os critérios de selegdo e
admissao de estudantes da rede publica estadual de ensino em universidades publicas estaduais
e da outras providencias. Diario Oficial da Republica Federativa do Brasil, Poder
Executivo,  Brasilia, DF, 28 dez. 2000. Disponivel em: https://gov-
1j.jusbrasil.com.br/legislacao/90839/1ei-3524-00

BRASIL. Lei, n® 5.371 de 05 de dezembro de 1967. Autoriza a instituicdo da "Fundacao
Nacional do Indio" e da outras providéncias. Diario Oficial da Republica Federativa do
Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 05 dez. 1967.

BRASIL. Lei n° 6.001 de 17 de dezembro de 1973. Dispde sobre o Estatuto do Indio. Diario
Oficial da Republica Federativa do Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 17 dez. 1973.

BRASIL. Lei n° 9.394, de 20 de dezembro de 1961. Estabelece as diretrizes e bases da
educacdo nacional. Diario Oficial da Repiblica Federativa do Brasil, Poder Executivo,
Brasilia, DF, 20 dez. 1996.



228

BRASIL, Ministério da Educagdao e do Desporto, Secretaria de Educacdo Fundamental.
Referencial curricular nacional para as escolas indigenas. Brasilia: MEC/SEF, 1998.
BRASIL. Parecer CNE/CEB 14/99. Disponivel em:
http://portal.mec.gov.br/sesu/arquivos/pdf/leis2.pdf

BRASIL. Parecer n. 14 do CNE/MEC. Disponivel em:
http://portal.mec.gov.br/docman/marco-2012-pdf/10204-13-parecer-cne-ceb-14-99-
diretrizes-curriculares-nacionais-da-educacao-escolar-
indigena/file#:~:text=Define%20como%20prioridade%20a%20forma%C3%A7%C3%A30,
mesma%?20remunera%C3%A7%C3%A30%20dos%20demais%20professores.

BRASIL. PNE. 2001. Disponivel em: http://portal.mec.gov.br/arquivos/pdf/L10172.pdf

BRASIL. Portaria n° 52, de 29 de outubro de 2004. Disponivel em:
https://www.gov.br/mme/pt-br/acesso-a-informacao/legislacao/portarias/2004/portaria-n-52-
2004.pdf/view

BRASIL. Resolugao 03/CNE/99 de 10 de novembro de 1999. Fixa Diretrizes Nacionais para o
funcionamento das escolas indigenas e d& outras providéncias. Didrio Oficial da Republica
Federativa do Brasil, Poder Executivo, Brasilia, DF, 10 nov. 1999. Disponivel em:
http://portal.mec.gov.br/cne/arquivos/pdf/rceb03_99.pdf

BRITO, Ruana Priscila de Sousa. E o que eles estiio querendo pesquisar, estio querendo
mostrar?: apropriacio de praticas de numeramento da Educacido Estatistica por
estudantes indigenas do Curso de Formacio Intercultural para Educadores Indigenas da
UFMG. Tese de Doutorado em Programa de Pos-Gradua¢ao em Educacao: Conhecimento e
inclusdo social, da F. Universidade Federal de Minas Gerais, UFMG, 2019.

CAJUEIRO, Rodrigo. Os povos indigenas em instituicoes de ensino superior publicas
federais e estaduais do Brasil: levantamento provisorio de a¢des afirmativas e licenciaturas
interculturais. [On-line] Disponivel em:
http://www.trilhasdeconhecimentos.etc.br/educacao_superior
_indigena/arquivos/Levantamento%20de%20A%E7%F5es%20Afirmativas.pdf Acesso em
15/08/2019.

CALDAS, Fabiola Renata Cavalheiro. Educac¢do em direitos humanos e interculturalidade:
o curso de licenciatura intercultural indigena teko arandu da UFGD' 31/05/2016 114 f.
Mestrado em Sociologia, Universidade Federal da Grande Dourados, Dourados Biblioteca
Depositaria: Biblioteca Central da Universidade Federal da Grande Dourados.

CARVALHO, Ieda Marques de. Professor Indigena: Um Educador do Indio ou Um indio
Educador. Campo Grande: UCDB, 1998.

CASTRO-GOMEZ, Santiago. Ciencias Sociales, violencia epistémica y el problema de la
invencion del outro. /n: LANDER, Edgard. (Org.) La colonialidad del saber: eurocentrismo
y ciencias sociales. Perspectivas Latinoamericanas. Buenos Aires: Clacso, 2005.

COLLET, Celia Leticia Gouvea. Interculturalidade e Educacdo escolar indigena: Um breve
histérico. Cadernos de Educacio Indigena. Barra do Bugres: UNEMAT, v.2, n°1, 2003.



229

D’ANGELIS, Wilmar da Rocha. Interculturalidade e Educagdo Escolar Indigena: um breve
historico. /n: Formagao de professores indigenas: repensando trajetorias. Organizagdo Luis
Donisete Benzi Grupioni. — Brasilia: Ministério da Educacdo, Secretaria de Educacao
Continuada, Alfabetizacao e Diversidade, 2006.

D’ANGELIS, Wilmar da Rocha. Propostas para a formacio de professores indigenas no
(Sul do) Brasil. Mimeo, 1999.

D’ANGELIS, Wilmar da Rocha. Leitura e Escrita em escolas indigenas. Juracilda Veiga
(org). Campinas. ALB/ Mercado de Letras: 1997.

DE PAULA, Luiz Roberto. VIANNA, Fernando de Luiz Brito. Mapeando Politica Publicas
para povos Indigenas. Guia de Pesquisa de Ac¢des Federais. Rio de Janeiro: Contracapa
Livraria; Laced/Museu Nacional/UFRJ, 2011.

ESCOBAR, Arturo. Mundos y conocimientos de outro modo. 2003. Disponivel em
www.decoloniality/files/escobar-tabula-rasa.pdf.

FANON, Frantz. Pele negra, mascaras brancas. Tradu¢dao de Renato da Silveira. Salvador:
EDUFBA, 2008 Disponivel em: https://www.geledes.org.br/wp-
content/uploads/2014/05/Frantz_Fanon Pele negra mascaras_brancas.pdf

FANON, Franz. Os Condenados da Terra. Editora Civilizacdo Brasileira; Rio de Janeiro,
1968. Disponivel em: https://afrocentricidade.files.wordpress.com/2012/06/0s-condenados-da-
terra-frantz-fanon.pdf

FREIRE, Paulo. Cartas pedagégicas e outros escritos. Sao Paulo: Editora UNESP, 2000.

FREIRE, Paulo. Notas: Ana Maria Aratjo Freire. Pedagogia da Esperanga: Um reencontro com
a Pedagogia do Oprimido. Rio de Janeiro: Paz e Terra, 1992. In:
https://pibid.unespar.edu.br/noticias/paulo-freire-1992-pedagogia-da-esperanca.pdf/view

FREIRE, Paulo. Pedagogia do Oprimido. Rio de Janeiro, Paz e Terra, 1987.
FREIRE, Paulo. Educa¢ao como Pratica de Liberdade. Paz & Terra: RJ, 1967.

GIMONET, J. C. Praticar e compreender a pedagogia da alterniancia dos CEFFAS.
Petropolis, RJ: Vozes, 2007.

GOHN, Maria da Gloéria. Teoria dos Movimentos Sociais: paradigmas classicos e
contemporaneos. Sao Paulo: Loyola, 2004.

GONZALEZ, Lélia. Categoria Politico cultural de Amefricanidade. Tempo Brasileiro. RJ,
n.92/93 (jan/jun), 1988. p.69-82.

GROSFOGUEL, Ramoén (orgs.) El giro decolonial. Reflexiones para una diversidad
episttmica mas alladel -capitalismo global. Bogotd: UniversidadJaveriana-Instituto
Pensar/Universidad Central/IESCO/SiglodelHombre Editores, 2007a.


http://www.decoloniality/files/escobar-tabula-rasa.pdf

230

GROSFOGUEL, Ramén (orgs.). Los Dilemas de Los Estudios Etnicos Estadunidenses:
multiculturalismo identitariocolonizacion disciplinaria y epistemologias decoloniales.
Universitas Humanisticas, enero/junio, numero 063, PontificiaUniversidadJaveriana, Bogota,
Colombia. p. 35-47. 2007b.

GRUPIONI, Luis Donizete B. Contextualizando o Campo da Formagdo de Professores
Indigenas no Brasil. /n: GRUPIONI (org.). Formacgao de professores indigenas: repensando
trajetorias. Brasilia: MEC/UNESCO, 2006.

HARDIG, Sandra. “Is Modern Science an FEthnoscience? Rethinking Epistemological
Assumptions”, /n: Emmanual C. Eze (org.), Postcolonial African Philosophy: a Critical
Reader. Oxford: Blackwell Publishers, 1997, p. 45-70.

HOOKS, Bell. Intelectuais Negras. Estudos Feministas. 1995, N3 (2), p.464-478.

JAMOUNT, J. VARELLA R. A Pesquisa Militante na América Latina: trajetoria, caminhos e
possibilidades. Revista Diretiro & Praxis. 2016, Vol. 07, N. 13, p. 414- 464 ISSN: 2179-8966
DOI: 10.12957/dep.2016.21833

LADEIRA, Maria Inés. O caminhar sob a luz: territorio Mbya a beira do oceano. Sao Paulo:
Unesp, 2007.

LAO-MONTES, Augustin. Cartografiasdel campo politico afrodescendienteen América Latina
y elCaribe [In: SEPTIEN, Rosa CampoalegreSeptien [et al.]. Mas alladeldecenio de
lospueblosafrodescendientes. Editado por Rosa CampoalegreSeptien; Karina Andrea
Bidaseca. - 1a ed. - Ciudad Auténoma de Buenos Aires: CLACSO, 2017. Libro digital, PDF -
(Antologiasdelpensamiento social latinoamericano y caribefio / Pablo Gentili). p.139-166.

LAPLANCHE, J.; PONTALIS, J. B. Vocabulario de psicanalise. 2.ed. Santos: Martins
Fontes, 1970.

LUCIANO, Gersem José dos Santos. Educacio para manejo e domesticacio do mundo
entre a escola ideal e a escola real: os dilemas da educagdo escolar indigena no Alto Rio
Negro. 2011. 368 f. Tese (Doutorado em Antropologia), Universidade de Brasilia, Brasilia,
2011.

MACHADO, Ana Maria Neto & GENRO, Maria Elly Herz. Li¢des do sul: “buen vivir-vivir
bien”, uma alternativa ao desenvolvimento, desde o pensamento andino. Otra Economia, vol.
11, n. 20, julio-diciembre 2018 pe. 119-135. Disponivel em:
https://lume.ufrgs.br/handle/10183/199155

MAHER, Terezinha Machado. A Formacdo de Professores Indigenas: Uma Discussao
Introdutoria. /n: DONISETE, Luis. GRUPIONI, Benzi. Formacao de professores indigenas:
repensando trajetorias. Brasilia: Ministério da Educagdo, Secretaria de Educagao Continuada,
Alfabetizagao e Diversidade, 2006.

MALDONADO-TORRES, Nelson. Sobre lacolonialidaddel ser: contribuciones al desarollo de
un concepto. /n: CASTRO-GOMEZ, Santiago. GROSFOGUEL, Ramoén (orgs.). El giro
decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica mas alladel capitalismo global. Bogota:



231

UniversidadJaveriana-Instituto Pensar/Universidad Central/IESCO/SiglodelHombre Editores,
2007.

MALDONADO-TORRES, Nelson. La topologia del ser y la geopolitica del saber. Modernidad,
imperio, colonialidad. /n: MIGNOLO, Walter; SCHIWY, Freya; MALDONADO-TORRES,
Nelson (orgs.). Des-colonialidad del ser y del saber: (videos indigenas y los limites coloniales
de la izquierda) en Bolivia. Buenos Aires: Del Signo, 2006.

MASOLO, Dimas A. Filosofia e Conhecimento Indigena: uma perspectiva africana. IN:
SANTOS, Boaventura de Sousa & MENESES, Maria Paula. Epistemologias do Sul. Edi¢oes
Almedina, Coimbra, 1998.

MEDEIROS, Laura Maria Brito de. Licenciatura Intercultural Indigena no Centro
Académico do Agreste da UFPE: uma visdo do egresso do curso 2009-2012' 26/02/2014 110
f. Mestrado Profissional em Gestao Publica para o Desenvolvimento do Nordeste, Universidade
Federal de Pernambuco, Recife, Biblioteca Depositaria: Biblioteca Central — UFPE.

MELIA, Bartolomeu. Educaciio Indigena e Alfabetiza¢io. Sio Paulo: Ed. Loyola, 1979.

MELO, Clarissa Rocha de. Da universidade a casa de rezas guarani e vice-versa: reflexdes
sobre a presenca indigena no ensino superior a partir da experiéncia dos guarani na licenciatura
intercultural indigena do sul da Mata Atlantica/UFSC. Doutorado em Antropologia Social.
Universidade Federal de Santa Catarina, Florianopolis,2014.

MENESES, Maria de Paula & SANTOS, Boaventura de Sousa. (Org.) Epistemologias do Sul.
Edigdes ALMEDINA. Coimbra, 2009. Disponivel em:
http://professor.ufop.br/sites/default/files/tatiana/files/epistemologias_do sul boaventura.pdf

MIGNOLO, Walter. Colonialidade: O lado mais escuro da modernidade. Tradugao de Marco
Oliveira Duke. Revista Brasileira de Ciéncias Sociais - VOL. 32, junho/2017. Disponivel em:
https://www.scielo.br/j/rbcsoc/a/mKwQNPrx5Zr3yrMjh7tCZVk/?Nang=pt& format=pdf

MIGNOLO, Walter. Novas Reflexdes sobre a “ideia de América Latina”: a direita, a esquerda
e a op¢ao descolonial. Caderno CRH, Salvador, v.21, n.53. p. 239-252, maio/ago, 2008.

MIGNOLO, Walter. A colonialidade de cabo a rabo: o hemisfério ocidental no horizonte
conceitual da modernidade. /n: LANDER, Edgardo (org). A colonialidade do saber:
eurocentrismo e ciéncias sociais. Perspectivas latino-americanas. Buenos Aires: CLACSO,
2005. p. 71-103

MIRANDA, Ludiany Barbosa Sena. A¢do 20 RJ: Uma analise da implementagao e avaliagao
de resultados na UFV. XVII Coldoquio Internacional de Gestao Universitaria, Universidade
Desenvolvimento e Futuro na Sociedade do Conhecimento. Mar Del Plata; Argentina, 2017.
Disponivel em: https://repositorio.ufsc.br/bitstream/handle/123456789/181212/101_00098.pd
f?sequence=3&isAllowed=y. Acesso em 01/03/2020.

MONTE, Nietta L. Escolas da Floresta: entre o passado oral e o presente letrado; diarios de
classe de professores Kaxinawa. Rio de Janeiro: Multiletra, 1996.



232

MONTE, NiettaLindemberg. Politicas curriculares e povos indigenas no Brasil recente. In:
MOREIRA, Antonio Flavio. SILVA, Tomaz Tadeu da. (orgs). Curriculo Cultura e
Sociedade. Sdo Paulo: Cortez, 1995.

MOTA NETO, Joao Colares da. Educa¢do popular e pensamento decolonial latino-
americano em Paulo Freire e Orlando Fals Borda. Tese (Doutorado) — Universidade Federal
do Par4, Instituto de Ciéncias da Educagao, Programa de P6s-Graduagdao em Educagdo, Belém,
2015.

MUNDURUKU, Daniel. O carater educativo do movimento indigena brasileiro (1970-
1990). Sao Paulo: Paulinas, 2012.

NASCIMENTO, R. G. Escola como local das culturas: o que dizem os indios sobre escola e
curriculo. Revista de Educacao Publica, [S. 1.], v. 26, n. 62/1, p. 373-389, 2017. DOI:
10.29286/rep.v26162/1.5000. Disponivel em:
https://periodicoscientificos.ufmt.br/ojs/index.php/educacaopublica/article/view/5000.

OLIVEIRA, Eduardo Davi de. Filosofia da Ancestralidade: Corpo ¢ Mito na Filosofia da
Educacdo Brasileira. Tese, Programa de Pos-Graduacdo em Educagdo Brasileira da
Universidade Federal do Ceara. 2005.

OLIVEIRA, Luiz Fernandes de. Educac¢ao e Militancia Decolonial. RJ: Editora Novo Selo,
2018.

PAIXAO, Dilmar Xavier da; MERCALI, Gabriele Domeneghini & PAIXAO, Dinara Xavier.
Aplicabilidades do ‘inédito vidvel’ proposto por Freire no Ensino Remoto Emergencial
universitario — ERE. Gavagai, Erechim, v. 8, n. 1, p. 102-120, jan./jul. 2021. Disponivel em:
https://periodicos.uffs.edu.br> index.php > article » view

PALADINO, Mariana. ALMEIDA, Nina Paiva. Entre a diversidade e a desigualdade: uma
analise das politicas publicas para a educac¢ido escolar indigena no Brasil dos governos
Lula. RJ: Contra Capa Livraria; Laced/Museu Nacional/IFRJ, 2012.

PINTO, Fabiana de Freitas. O exercicio da docéncia na perspectiva intercultural do curso

de licenciatura formacao de professores indigenas da Universidade Federal do Amazonas'
09/12/2020 236 f. Doutorado em EDUCACAO Institui¢ao de Ensino: Universidade Estadual
de Campinas, Campinas Biblioteca Depositaria: Biblioteca Central Cesar Lattes

PISSOLATO, Elizabeth. A duracao da Pessoa. Unesp; SP, 2007.

PORTO-GONCALVES, Carlos Walter. Entre América Latina ¢ Abya Yala: tensdes de
territorialidades. Desenvolvimento e Meio Ambiente, n. 20, p. 25-30, jul./dez. 2009. Editora
UFPR . In: https://revistas.ufpr.br/made/article/view/16231/10939

PRADA, Fernando. LOPEZ Enrique. Educacidon Superior y descentralizacion epistemologica.
In: Anais da I CONFERENCIA INTERNACIONAL SOBRE ENSINO SUPERIOR
INDIGENA. Construindo novos paradigmas na educacio. UNEMAT Editora. Barra do
Bugres. MT. 2005.



233

QUIJANO, Anibal. Colonialidaddel poder y clasificacion social. In: CASTRO-GOMEZ,
Santiago; GROSFOGUEL, Ramon (orgs). El giro Decolonial. Reflexiones para una diversidad
epistétmica mas alladel capitalismo global. Bogota:  UniversidadJaveriana- Instituto
Pensar/Universidad Central — IESCO/ SiglodelHombre Editores, 2007, p. 93-126.

RIOS, Flavia & LIMA, Marcia. Lélia Gonzalez: Por um feminismo Latino Americano.
Ensaios, intervengoes e dialogos. Zahar, 2020. Disponivel em:
https://mulherespaz.org.br/site/wp-content/uploads/2021/06/feminismo-afro-latino-
americano.pdf

ROSA, Altair. Rede de governanca ambiental na cidade de Curitiba e o papel das
tecnologias de informacgdo e comunica¢do. Dissertagdo de mestrado. Gestdo Urbana.
Pontificia Universidade Catolica do Parana, 2007"

RUFINO, Luiz. Pedagogia das Encruzilhadas. Morula Editorial; SP, 2019.

SACRISTAN, Gimeno. O Curriculo: uma reflexdo sobre a pratica. Porto Alegre: Artmed,
2000.

SANTOS, Boaventura de Sousa. O fim do Império Cognitivo: a afirmagao das Epistemologias
do Sul. Belo Horizonte: Auténtica, 2021.

SANTOS, Boaventura de Sousa. MENESES, Maria Paula (org). Epistemologias do Sul.
Coimbra: Edi¢des Almedina, 2009.

SANTOS, Boaventura de Sousa. Para além do Pensamento Abissal: das linhas globais a uma
ecologia de saberes. pg.23-72. In: MENESES, Maria de Paula & SANTOS, Boaventura de
Sousa (Org.) Epistemologias do sul. Edicdes ALMEDINA. Coimbra, 2009. Disponivel em:
http://professor.ufop.br/sites/default/files/tatiana/files/epistemologias_do_sul_boaventura.pdf

SANTOS, Boaventura de S; MENESES, Maria P. G de; NUNES, Joao A. Introdugao. Para
ampliar o canone da ciéncia: a diversidade epistemologica do mundo. SANTOS, Boaventura
de S; MENESES, Maria P. G de; NUNES, Jodo A. Semear outras solucées: os caminhos da
biodiversidade e dos conhecimentos rivais. Rio de Janeiro: Civilizagdo Brasileira, 2005.

SANTOS, Elciclei Faria dos. Formag¢ao de docentes indigenas: interculturalidade e pratica
docente Mura' 27/08/2018 207 f. Doutorado em Educagao, Instituicao de Ensino: Universidade
Federal do Amazonas, Manaus Biblioteca Depositaria:
https://tede.ufam.edu.br/bitstream/tede/6741/2/Tese Elciclei%20F.%20Santos PPGE

SANTOS, Iranir Andrade dos. As contribuicoes do curso de licenciatura intercultural
indigenas para a praxis pedagogica dos professores indigenas da etnia Karipuna-
Oiapoque/AP' 17/06/2019 128 f. Mestrado Profissional em Planejamento e Politicas Publicas
Universidade Estadual do Ceara.

SANTOS, Nivia Maria Trindade dos. As trajetorias das mulheres intelectuais indigenas no
ensino superior: experiéncias das Kaiowa e Guarani na Licenciatura Intercultural — Teko
Arandu/UFGD' 27/08/2018 102 f. Mestrado em Antropologia Instituicdo de Ensino:
Universidade Federal da Grande Dourados, Dourados Biblioteca Depositaria: UFGD.


http://professor.ufop.br/sites/default/files/tatiana/files/epistemologias_do_sul_boaventura.pdf

234

SENPLADES. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009-2013. Quito: Secretaria Nacional de
Planificacion y Desarrollo, 2009. Disponivel em: https://educacion.gob.ec/wp-
content/uploads/downloads/2013/03/PNBV.pdf

SILVA, Joselina & PEREIRA, Amauri Mendes. Olhares sobre a mobilizal 1 o brasileira para
a III Confer(ncia Mundial Contra o Racismo, a Discriminallo Racial, a Xenofobia e
Intoler ncias Correlatas. Editora: Fundagdao Cultural Palmares/CNIRC-MinC; Nandyala,
[Brasilia], Belo Horizonte, MG e 2012"

SILVA, Tomaz Tadeu da. MOREIRA, Antonio Flavio B. (orgs.). Documentos de identidade:
uma introducao as teorias do curriculo. Belo Horizonte: Auténtica, 2003.

SILVA, Tomaz Tadeu da. MOREIRA, Antonio Flavio B. (orgs.). Territorios contestados: o
curriculo e os novos mapas politicos e culturais. Petropolis: Ed. Vozes, 1995.

SOUSA, Ana Inés (org). Paulo Freire: vida e obra. Editora Expressdao Popular, RJ, 2000.

SOUSA, Carlos Alberto Lopes de. “Professor, quero ser oprimida!”: situacdo-limite e
atoslimites no habitus professoral. Revista Linhas Criticas, Brasilia, DF, v. 18, n. 37, p. 551-
568, set./dez. 2012.

SOUZA, Iane de. A formacdo de professores Guarani e Kaiowa no territorio
etnoeducacional cone sul: politicas publicas fortalecendo as escolas indigenas. Dourados,
MS: UFGD, 2018

TEIXEIRA, Rubens de Franca & PACHECO, Maria Eliza Corréa. Pesquisa social e a
valorizacdo da abordagem qualitativa no curso de administracdo: a quebra dos paradigmas
cientificos. Caderno de Pesquisas em Administracdo, Sdo Paulo, v. 12, n. 1, p. 55-68,
janeiro/margo 2005. In: https://core.ac.uk/download/pdf/268313426.pdf

URQUIZA, A. H. A.; BANDUCCI, JR. A.; Culturas e Relacdes Interétnicas: algumas
aproximacgodes conceituais. /n: URQUIZA, A. H. A. Culturas e Historias dos Povos Indigenas
em Mato Grosso do Sul. Campo Grande: UFMS, 2013.

VIANNA, Fernando Luiz. FERREIRA, Eva Maria. LANDA, Beatriz dos Santos. URQUIZA,
Antonio H. Aquilera. Indigenas no Ensino Superior. As experiéncias do Programa Rede de
Saberes em Mato Grosso do Sul. Rio de Janeiro: E.Papers, 2014.

WALSH, Catherine. Interculturalidad critica/pedagogia decolonial. In: Anais do
Seminario Internacional Diversidad, Interculturalidad y Construccion de Ciudad.
Bogota: Universidad Pedagogica Nacional, 2007.

WALSH, Catherine. Introducion — (Re) pensamiento critico y (de) colonialidad. In: WALSH,
Catherine. Pensamiento Critico y matriz (de) colonial. Reflexiones latinoamericanas. Quito:
Ediciones Abya-yala, 2005, p.13-35.

ZEPHIRO, Katia Antunes. Processo de Construcio do Curriculo para/da Educacio
Escolar Indigena no Rio de Janeiro: Limites e aproximac¢oes de uma pratica Decolonial.
Dissertacdo de Mestrado, UFRRJ/PPGEDUC, Seropédica, 2017.


https://educacion.gob.ec/wp-content/uploads/downloads/2013/03/PNBV.pdf
https://educacion.gob.ec/wp-content/uploads/downloads/2013/03/PNBV.pdf

235

ANEXO I - PRINT BANCO TESES CAPES PARA TESE

e LICENCIATURA INTERCULTURAL INDIGENA



236



237



238



239



240

e LICENCIATURA INDIGENA



241



242



243

e PROLIND



