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RESUMO

Este trabalho analisa a relacdo entre educacdo indigena e educacédo escolar indigena
no contexto do povo Kiriri, que hoje tem seu Territorio demarcado no municipio de Banzaé —
Sertdo Baiano. O conceito de domesticagdo € basilar para discutir a incorporagdo e
transformacdo da escola realizada pelos indigenas. Desse modo, a visdo do indigena como
sujeito, ndo somente possui dimensao politica para a pesquisadora, mas condiciona o caminho
analitico da pesquisa. Para melhor dar conta do objeto, foi adotada a antropologia histérica,
além da tradicional observacdo participante. Assim, ndo somente 0s usos atuais em torno da
escola foram objeto de discussdo, mas também o processo de constituicdo das concepgdes de
educacdo e escola entre este povo. A narrativa histérica construida levanta desde elementos
referentes a catequizacgdo, passando pela implantacdo da escola estatal em Terras Kiriri, até a
ampliacdo da gestdo dos indigenas sobre suas escolas, 0 que embasa a analise de como este
povo domestica a escolarizagdo nos dias atuais. E ponto forte no texto a percepgdo de que
educacdo, escola e sociedade sdo altamente imbricadas, o que também se percebe na
utilizacdo das escolas indigenas Kiriri para a valorizacdo étnica e para o fortalecimento das

regras internas deste povo.

Palavras-chave: Etnologia indigena. Educacdo indigena. Educacdo escolar indigena.

Domesticacao.



ABSTRACT

This paper analyses the relationship between indigenous education and indigenous
education among Kiriri people, who now has their territory delimited in the city of Banzaé-
Backwoods of Bahia. The concept of domestication is the groundwork to discuss the school
incorporation and transformation made by the Indians. Thereby, the Indian's vision as a
subject not only has political dimension to the researcher, but also guides the analytical way
of the research. To better achieve the objective, the adoption of historical anthropology as
basis is presented, besides the traditional active observation. Thus, not only the current use of
school was the subject of discussion, but also the process of incorporating the concepts of
education and school among this people. The historical narrative built up elements related to
catechesis, implantation of the state-owned school located in Kiriri, and also the expansion of
the Kiriri's management in their schools, which supports the analysis of how this people
domesticates the school nowadays. An important point in the text is the perception that
education, school and society are highly interrelated, which is also found in the use of
Indigenous Kiriri schools to enrich the ethnic aspects and to strengthen the internal rules of

this people.

Keywords: Ethnology. Indigenous education. Indigenous education school. Domestication.
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1 INTRODUCAO

1.1 O objeto

No Brasil, os povos indigenas foram explicitamente tratados como povos a se
domesticar. Nesta pesquisa, busco analisar o processo de domesticacdo da escola realizado
pelo povo Kiriri. Ao mesmo tempo, para aprofundar a compreensdo da domesticagédo da
escola, instituicdo originariamente ndo indigena, defendo que seja necessario um mergulho no
processo historico que consolidou e vem consolidando as concepcdes e praticas desse povo,
no que diz respeito a educacao, tanto fora, como dentro da escola.

A referéncia principal para o conceito de domesticacdo neste trabalho € de Bruce
Albert e Alcida Rita Ramos (2002), que defendem a necessidade de transformacdo da
percepcdo em relacdo ao indigena, ndo o vendo como um mero objeto de estudo, mas sim,
enguanto sujeito de sua histdria. Tal inversao, para os autores, tem como desafio desconstruir
a centralidade em torno de elementos “ocidentalizados”. O indigena, longe de ser visto como
um “selvagem” a ser domesticado, é entendido como sujeito que se apropria de elementos ndo
indigenas e os domestica de acordo com seus interesses e demandas. A escola, foco deste
estudo, é exemplo de um elemento ndo indigena que pode ser domesticado.

Inimeras vezes, ao longo do mestrado, em conversas fortuitas, tive que parar e
explicar o meu tema de pesquisa para pessoas de diversas areas, seja de exatas, seja de
humanas. No inicio, ainda ficava espantada quando, apds dizer que trabalhava com educacao
indigena e educacéo escolar indigena, ouvia frases do tipo: “que lindo!”. Passado o tempo da
surpresa, percebi claramente que eu ndo tinha somente um objetivo académico, mas também
politico, de contribuir para a transformacdo da imagem do indigena, tanto na sua manifestacdo
negativa como “selvagem” sem casa, Estado, organizacdo, etc., quanto contra a versao
romantica, na qual os indios teriam uma educacéo “linda”, porém distante.

Como objetivo principal deste estudo, escolhi analisar o processo de “domestica¢éo”
realizado pelos Kiriri em relacdo a escola, através de uma investigacdo das préaticas
domesticadoras atuais, lancando mao da relacdo dessas praticas com a historia da implantago
de tal instituicdo e a sua apropriacao pelos indigenas.

Uma critica recorrente ao trabalho etnografico é a sua alegada despreocupacdo em
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relagdo aos processos que culminaram nas questdes estudadas®. Entretanto, é necessario
destacar a importancia dos trabalhos de Boas e do particularismo historico para o avanco de

uma antropologia critica em relacdo ao evolucionismo:

Boas era menos avesso as reconstrucfes historicas do que seus contemporaneos
britdnicos mais jovens. Com efeito, manteve a antropologia fisica e a arqueologia
como partes do empreendimento antropoldgico holistico. N&o obstante, ele
concordava com a critica britAnica ao evolucionismo. Em substituicdo ao
evolucionismo, prop6s o principio do particularismo histérico. (ERIKSEN, 2007, p.
54).

Mesmo com o destaque de Boas, a preocupacdo com questdes historicas em estudos
antropoldgicos acabou tendo status de corrente e ndo de tendéncia geral da disciplina. Com
isso, creio que um estudo etnografico que se concentra apenas no periodo em que o
pesquisador realiza o campo (o0 “tempo sincrénico™) pode ser criticado pelo carater “isolado
no presente” que as etnografias acabam adquirindo. Desse modo, uma compreensdo mais
ampla da histéria da implantacdo da escola entre os Kiriri € muito Util para enxergar 0s
sentidos que atualmente esse povo atribui as suas escolas e ao seu modo de educar.

Assim, utilizar a antropologia histdrica, campo da disciplina que se caracteriza por
pensar a etnografia relacionada aos processos historicos, é a alternativa adotada nesta
pesquisa. Ao mesmo tempo, seria inviavel uma analise consistente da apropriacdo da escola
pelo povo Kiriri sem levar em consideracdo os processos relacionados as escolhas tomadas
pelos indigenas em relacdo a tal instituicdo ao longo do tempo. Veremos que — do mesmo
modo em que a escolarizagdo foi instrumento de colonizagdo, em suas diversas formas ao
longo do tempo — o enfraquecimento de elementos culturais indigenas, a resisténcia ao
processo ou a sua utilizacdo com objetivos especificos formam um ponto de tensdo ao longo
do “contato”.

E indispensavel destacar que nio tenho o propésito nesta dissertacio de “contar a
histéria verdadeira”, nem da organizacdo Kiriri € muito menos de suas escolas.
Diferentemente disso, pretendo utilizar a narrativa historica construida por mim, a partir dos
dados, a fim de contribuir para a anélise do processo de domesticacdo. Ou seja, apresento aqui
a narrativa que construi, enquanto pesquisadora, a partir de um ponto de vista especifico.

Para dar conta deste objetivo maior — a domesticacéo da escola — busquei: identificar

praticas educativas, escolares ou ndo, ao longo do tempo, seja através do trabalho de campo

1 Como exemplo, Bourdieu e Passeron (2008, p. 29).
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ou da revisdo bibliogréafica. Diante disso, construi uma narrativa historica, sobre a insercdo da
instituicdo escolar entre os Kiriri para subsidiar a compreensdo do processo que denomino
“domesticacdo da escola”. Nesse contexto, o entendimento dos significados atribuidos pelos
Kiriri a educacédo e a escola é um ponto indispensavel. Ao mesmo tempo, para fugir de uma
romantizacdo dos processos educacionais indigenas, tentei identificar possiveis choques entre,
de um lado, a educacéo escolar indigena nos marcos oficiais e, de outro, as demandas do povo

Kiriri em relacdo as suas escolas.

1.2 Alinsercgao/relacdo com o campo

A construcdo do conhecimento etnogréafico € vulneravel a muitos contratempos, por
ndo se propor a conceber as teorias de maneira descolada dos contextos empiricos. Esta
pesquisa ndo destoa desse pensamento e, nesta se¢éo, relato como foram as experiéncias de
incursdo em campo, entre dezembro de 2009 e dezembro de 2010, bem como os contratempos
encontrados.

Durante o0 mestrado, no segundo semestre de 2009, a Coordenacdo de
Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior (CAPES) langou um edital nacional para a
criacdo de observatdrios de educacdo escolar indigena em todo o Brasil. O projeto enviado
por uma equipe da Universidade Federal da Bahia (UFBA) propds diagndésticos da situacao
das escolas indigenas, leitura critica de materiais didaticos para escolas indigenas, bem como
contribuicbes para a formacdo de professores indigenas. A professora América César, do
Programa de Pés-Graduacdo em Estudos Etnicos e Africanos, em articulacio com o Programa
de Pos-Graduacdo em Antropologia, ambos da UFBA, teve seu projeto aprovado pelo referido
edital, tornando-se coordenadora. A partir de entdo, passei a fazer parte da equipe do
Observatoério da Educacdo Escolar Indigena, enquanto colaboradora, devido a afinidade de
tema e trabalho entre o Observatério e a minha pesquisa — voltarei a relacdo com o
Observatorio logo adiante.

A populagdo dos Kiriri em 2009 era de 2000 pessoas (MACEDO, 2009). Meu
primeiro contato direto com os Kiriri aconteceu em novembro de 2009, em Salvador, através
de Marcelo (vice-cacique do grupo que era liderado pelo cacique Lazaro), de José Valdo (o
responsavel pelas questfes relacionadas & educagdo no grupo) e das professoras Edilene e
Maria do Carmo. Nesta ocasido, combinamos minha primeira visita a Terra Indigena no més

de dezembro de 2009. A figura abaixo indica a localizagdo da Terra Indigena Kiriri no estado
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da Bahia, definida e demarcada em 1981, cuja homologacdo ocorreu em 1995, através de um

longo processo que serd abordado no primeiro capitulo.

Figura 1 — Localizag&o do Territorio Kiriri em 2011.
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Fonte: Acervo da autora.

Em reunido na escola-sede em Mirandela, em dezembro de 2009, na minha primeira
incursdo em campo, obtive resposta positiva sobre a realizacdo da pesquisa, tanto do diretor
das escolas, José Valdo, quanto das professoras indigenas presentes, e também do vice-
cacique.

Em fevereiro de 2010, quando estava no primeiro periodo de trabalho de campo,
participei de uma reunido com professoras e professores de todos os nucleos do grupo Kiriri
de Mirandela, na qual, entre outras questfes, foi tratada a possibilidade da realizacdo desta
pesquisa, submetendo-a a aceitagdo do grupo, que deu resposta positiva. Nessa mesma ida a
campo, pude conversar com o cacique Lazaro e entrevista-lo, expondo que tinha o objetivo de
estudar e fazer campo com eles, e obtive sua autorizacao.

Porém, apés dez dias em campo, fui informada pelo vice-cacique que estariam
suspensas as pesquisas “mais demoradas” dentro da aldeia, o que inviabilizou a continuidade

do meu trabalho de campo junto ao grupo Kiriri de Mirandela. Creio que seja impossivel
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realizar uma leitura llcida e aprofundada sobre o motivo pelo qual o vice-cacique vetou o
meu trabalho dentro da aldeia, mesmo com um interesse ja explicitado em relacdo a minha
pesquisa, indicado ndo somente pelo conjunto de professoras e professores em reunido, mas
também por manifestagdes individuais dirigidas ao vice-cacique.

Paralelamente a isso, 0s contatos com o grupo de Cantagalo em dezembro de 2009,
através de Zezinho — diretor das escolas — e do cacique Manoel?, indicaram a autorizagio e a
abertura para realizacdo de pesquisa e trabalho de campo com o grupo Kiriri de Cantagalo.
Assim, em abril de 2010, voltei a Terra Indigena Kiriri, para trabalho de campo com esse
grupo. Na referida ocasido, fiquei dois dias e meio em Mirandela por conta do Observatdrio
da Educacdo Escolar Indigena, de acordo com o contexto exposto abaixo.

Apds o ocorrido em Mirandela em fevereiro, a professora Ameérica, coordenadora do
Observatdrio, teve uma reunido com as liderangas Kiriri e apresentou 0 meu nome como
mestranda responsavel pelo acompanhamento dos trabalhos com esse povo no Observatério.
Para mim, era a oportunidade de voltar a campo no grupo liderado pelo cacique Lazaro e de
trabalhar com os dois grupos, o que acreditei ser mais enriquecedor para a pesquisa. Para o
trabalho realizado pelo Observatdrio, era interessante manter relacdo com a minha pesquisa,
pois poderia significar uma aproximacdo maior com o povo indigena, devido a previsao de
gue meu trabalho de campo fosse realizado em um tempo maior, inicialmente quatro meses.

Em reunido na Terra Indigena Kiriri, América conversou com as liderancas
indigenas, que ndo se opuseram e logo autorizaram minha presenca na aldeia enquanto
pesquisadora do Observatorio. Desse modo, realizei uma ida a Mirandela e visitei 0 grupo
Kiriri liderado pelo cacique Lazaro, embora impossibilitada de fazer um trabalho de campo
mais extenso. Assim, como dito, na ida ao campo de pesquisa, entre o final de abril e o inicio
de maio de 2010, fiquei dois dias e meio com o referido grupo. Nesta ocasido, tive a
possibilidade de contribuir junto ao trabalho das duas professoras Kiriri que séo bolsistas do
Observatorio, Edilene e Maria do Carmo.

Na mesma ida a campo, fiquei dez dias no nucleo de Araca, onde fica a escola-sede
do grupo liderado pelo cacique Manoel. Pude acompanhar situa¢fes bastante importantes para
a pesquisa, tanto em questdes “restritas” a escola, quanto em relacdo a educacdo de modo

geral. Como atividades nessa estadia, tive reunides com os bolsistas do Observatdrio, visitas

2 O grupo Kiriri passou por um processo de divisdo politica no final da década de 1980 que sera abordado no
primeiro capitulo. Para melhor compreenséo de questfes tratadas na introdugdo e relacionadas a esse fato, aponto
agora que, ap0s esse processo, o grupo se dividiu em dois, cada um ficando com um cacique e um pajé.
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as escolas do grupo e preparativos para a “primeira noite™,

No dia 2 de maio, aconteceu a lavagem da Igreja de Cantagalo e da casa que também
é utilizada para os rituais na “primeira noite”. A celebracdo acontece até hoje e tem grande
importancia para o povo. As escolas, nos dias da celebracdo, tém seu calendario definido em
funcdo desse acontecimento. Fui convidada a participar e pude acompanhar a lavagem dos
locais que sdo utilizados na “primeira noite”.

Assim, pude assistir a queima de foguetes e as caminhadas que faziam parte do
comeco do ritual. Depois, fiquei na casa do pajé juntamente com algumas pessoas, pois 0
ritual que acontecia era reservado aos Kiriri. Estava acomodada na casa do pajé e dormi la
junto a familia de Marlinda, que é sua cunhada, e me acolheu em sua casa. No dia seguinte,
tomei o café coletivo junto as pessoas que estavam no ritual. A figura a seguir é da lavagem da
casa que foi a primeira escola do Nucleo Cantagalo, onde hoje s@o realizadas diversas praticas

rituais e fica proxima a Igreja.

Fonte: Acervo da autora.

3 Celebracéo ritual que acontece nos dois grupos Kiriri. O cacique Manoel contou que antes da retomada das
Terras Kiriri, as celebraces para o Nosso Senhor da Ascensdo, padroeiro de Mirandela, aconteciam nos nove
dias que antecediam ao dia do padroeiro. A primeira noite, entre as nove, era reservada aos Kiriri e chamada de
“noite dos caboclos”. As outras noites eram reservadas aos nao indios e na Ultima sempre havia uma missa. Pude
acompanhar, junto ao grupo Kiriri de Cantagalo, a lavagem que prepara as celebracdes para a “primeira noite”,
com queima de fogos e celebracéo na casa que sediou a primeira escola, em Cantagalo, e para a missa, no dia do
Nosso Senhor da Ascensdo, na Igreja no Nicleo Cantagalo.
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Em dezembro de 2010, pude fazer uma breve incursdo a campo, e ficou constatada a
impossibilidade de realizar um trabalho de pesquisa diretamente com o grupo Kiriri de
Mirandela, devido a uma conversa entre a coordenadora do Observatorio e o vice-cacique,
que afirmou, mais uma vez, que a minha participacdo no trabalho de campo junto ao grupo de
Mirandela ndo seria possivel. Desse modo, ficou clara a minha impossibilidade de trabalhar
com os dois grupos, logo a pesquisa foi direcionada para o grupo Kiriri de Cantagalo, liderado
pelo cacique Manoel.

Creio que o que pode ser levantado como justificativa para tal incidente diz respeito
a questdo sobre a domesticacdo da pesquisadora, o que serd abordado no quarto capitulo. Fica
entdo a indicacdo de que ndo somente a escola € um elemento em constante processo de
remodelamento e domesticacdo, mas também a relacdo com a academia, na pessoa de cada
pesquisadora ou pesquisador que busca trabalhar com o povo Kiriri, que torna-se alvo de
domesticacdo pelos indigenas.

Eu trato brevemente da trajetoria das relagdes politicas entre os distintos grupos
Kiriri no primeiro capitulo, tema que tem sido referido na literatura antropoldgica como
“processo faccional”, e visto como item indispensavel para a discussdo da organizacédo de tal
povo*. Também relacionei esse processo politico as questdes levantadas ao longo desta
dissertacdo, de acordo com a pertinéncia ao tema geral.

Diante da divisdo do povo Kiriri em dois grupos, opto por ndo realizar um estudo que
tenha o objetivo de fazer uma comparacdo entre eles. Busco aproveitar as situagdes que pude
vivenciar em campo e as referéncias bibliogréficas, respeitando a concep¢do dos Kiriri sobre
esse processo, ou seja, levando em consideracdo a especificidade existente em cada grupo.
Numa perspectiva metodologica, ndo seria possivel desenvolver um estudo comparativo, visto
que ndo tenho dados suficientes. Entretanto, creio que também se coloca como uma opgao
politica o tratamento dessa questdo na dissertacdo, visto que, muitas vezes, falar sobre a
divisdo politica no povo Kiriri mais acirra 0s animos ou retoma magoas, do que ajuda em
conciliagoes.

Desse modo, sempre farei referéncias ao grupo e ao ndcleo no qual vivenciei a
situacdo acima descrita, alem de apontar essas informagfes quando presentes nos materiais

bibliograficos citados. Penso que seja necessario tratar do processo de alguma forma, sendo

4 Nao utilizarei a expressdo “processo faccional” principalmente pelo que levanta Pacheco (2007), quando conta
gue em seu trabalho de campo ouviu dos Kiriri que ndo gostavam do termo, por estar relacionado, na midia, a
situacdes que falam de criminalidade. Além disso, em campo, sempre ouvia 0 termo “grupo” e nao “facgao”.
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alvo de atencdo apenas quando for estritamente pertinente ao tema, ou seja, busco indica-lo na
medida necessaria para uma discussao adequada dos objetivos deste estudo. Assim, o grupo
entdo liderado pelo cacique Lazaro e pelo pajé Zezdo sera referenciado como grupo Kiriri de
Mirandela; e o grupo liderado pelo cacique Manoel e pelo pajé Adonias serd denominado
como grupo Kiriri de Cantagalo. E importante ressaltar que as referéncias feitas aos eventos
ocorridos antes de 1988 ndo comportam tal postura tedrico-metodoldgica, pois o processo de
divisdo politica e territorial deste povo em dois grupos aconteceu no referido ano, ou seja,
antes o povo Kiriri estava organizado num unico grupo, liderado pelo cacique Lazaro. Mais
questdes relativas ao processo dessa divisdo serdo expostas no primeiro capitulo.

Além da impossibilidade de continuar o trabalho de campo junto ao grupo Kiriri de
Mirandela, tive outro grande empecilho para uma estadia maior em campo. Em abril de 2010,
fui convocada para trabalhar no Instituto Federal de Educacédo, Ciéncia e Tecnologia da Bahia
(IFBA) — Campus Vitoria da Conquista, em virtude do concurso que havia feito em junho de
2008, para o cargo de professora de sociologia. Comecei a trabalhar em maio de 2010 e,
assim, além de passar a morar no sudoeste do estado, tive uma carga-horaria de trabalho
inicial que dificultou completamente voltar mais vezes a campo, visto que tive que repor uma
quantidade razoavel de aulas logo quando comecei a trabalhar, chegando ao limite de carga
horéria em sala, previsto pela instituicdo. Por isso, a Gltima ida a campo acabou acontecendo
somente em dezembro de 2010. Desse modo, tive duas grandes dificuldades com a pesquisa
de campo: a impossibilidade de trabalhar com o grupo de Mirandela e o novo emprego.
Diante disso, tratei dados referentes ao que vivenciei entre 0s dois grupos, pois fui autorizada
a usar os materiais do que foi observado no periodo que fiquei entre o grupo Kiriri de
Mirandela, mas com aprofundamento maior das informacoes relativas ao grupo de Cantagalo.

Ainda sobre as especificidades da estadia em campo, quero me reportar a DaMatta,
que, ao discutir o trabalho de campo e a experiéncia em campo, defende que o antropdlogo
adquire um status de “crianca muito especial”, dispondo-se a sofrer um novo processo de
aprendizado em campo (DAMATTA, 1981). Acredito que o tema desta pesquisa se relaciona
ainda mais diretamente com essa questdo, pois, a atencédo e a disposicdo da pesquisadora em
campo tiveram que estar extremamente voltadas para os processos de aprendizagem, escolares
ou ndo, vivenciando essa nova socializagdo da maneira mais reflexiva possivel.

Isso me remete a uma situacdo em campo, quando a minha condigdo de fumante
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acabou desembocando na compra de um pal confeccionado a partir da arvore do jatoba®.
Entdo, Dona Odisse, com a qual convivi de modo muito proximo durante a pesquisa de
campo em Mirandela, ensinou-me a fumar no pad, dizendo: “agora, eu sou a professora”.
Sentamos na varanda de sua casa, @ meia luz, a noite, e pude apreender o modo proprio de
colocar o fumo, de tragar e até mesmo de segurar o cachimbo indigena. Quero também
destacar algumas questfes que me trouxeram aprendizados que considero imensuraveis. A

nota de campo abaixo me ajudara a explicitar:

Paula e Edilene, professoras Kiriri, me mostraram fotos de atividades nas escolas,
desenhos dos alunos (fotografados pelas professoras) e da roca no ano passado,
quando plantaram bastante feijdo e girassol, e perderam mais da metade do plantio
por conta das chuvas, além de fotos de uma apresentagdo do Toré filmada em Paulo
Afonso, por Edilene. Percebi que quase todos, sendo todos os desenhos, eram de
mato, de roga, de indios com roupas Kiriri, coisas de seu modo de viver indigena. O
momento de interacdo estava instaurado na sala em torno de fotos de atividades
escolares e do cotidiano. As falas ndo eshogavam qualquer tom de momentos
“melhores” ou “piores”. Fiquei inquieta com a beleza dos desenhos e com o
contetdo deles, feitos por meninos e meninas entre 10 e 14 anos, segundo elas.
Alguns desenhos tinham textos, outros ndo... a maioria ndo. Tive a impressdo de que
a vida cotidiana estava dentro da escola. (Nota de campo, Mirandela, 04 de fevereiro
de 2010).

Figura 3 — Pintura Kiriri de autoria da professora de artes Edivania Kiriri.

Fonte: Acervo da autora.

5> O pal é um cachimbo de madeira. Sdo usados dois tipos de madeiras diferentes no fabrico do pad: o jatoba,
para pessoas que nao sejam Kiriri, sejam ndo indigenas ou de outra etnia; e o kipé, para pessoas que sejam Kiriri.
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A imagem acima (fig. 3) € um quadro pintado por Edivania Kiriri, professora de
artes, residente em Mirandela, autora de inimeras pinturas em tela. Quero, com a referéncia a
obra, dar uma infima amostra dos elementos que vi nos desenhos descritos na nota de campo
acima.

Assim, ndo somente pude observar um aprendizado especial sobre as plantas no
contexto indigena, mas também pude sentir um ritmo e um paladar diferenciados quando
estive em campo. Creio que a observacao participante se configura numa “analise com o
corpo inteiro” e ndo somente com os olhos, ouvidos e maos. Para finalizar esta secéo e este
relato, gostaria de compartilhar uma “retomada pessoal”: antes de minha estadia na casa de
Dona Odisse, em Mirandela, fiquei varios anos de minha vida com muitas dificuldades de
lembrar dos sonhos que tinha durante a noite, e depois dos dias compartilhados com a familia
de Dona Odisse, posso dizer que “voltei a sonhar”. Por tudo isso, aproveito para indicar o que,
penso eu, esteja relacionado a uma “poética do trabalho de campo”. Passemos agora aos

instrumentos que mediam essa acao.

1.3 CONSIDERACOES METODOLOGICAS

Devido as questdes elencadas na secdo anterior, referentes ao trabalho de campo com
o grupo Kiriri de Mirandela e ao emprego no IFBA, resolvi mudar o enfoque desta pesquisa.
Até novembro de 2010, pretendia trabalhar com o0s usos corporais nas escolas indigenas. A
partir dai, o foco passou a ser a domesticacdo da escolarizagdo entre os Kiriri e a histdria de
suas escolas. Assim, a maior parte do trabalho de campo foi realizada quando ainda tinha
outro tema em foco.

Nos momentos em que estive em campo, lancei mao da observacdo participante, do
caderno de campo, de entrevistas semiestruturadas com gravador e de alguns registros
fotograficos, quando possivel. Devido a opcdo de trabalhar com antropologia historica,
também utilizei documentos do arquivo da Associa¢do Nacional de Agdo Indigenista (ANALI).
Além disso, trabalhei com dados estatisticos e governamentais, quando pertinentes. Desse
modo, as fontes principais desta pesquisa foram: os dados do trabalho de campo, que contou
com um total de 30 dias descontinuos entre os Kiriri; 0s materiais do acervo da ANAI e; 0s
dados construidos no trabalho do Observatorio.

Utilizei como instrumentos nesta pesquisa:
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e Entrevistas semiestruturadas: escolhi a construcdo de roteiros genéricos, bem como
especificos para algumas situacdes. Utilizei um roteiro especifico para professoras e
professores indigenas;

e Roteiro de observacdo: construi uma lista de elementos que poderia observar em campo. E
importante ressaltar que o objetivo com esse roteiro ndo foi de restringir o olhar na
observacao participante, mas sim de proporcionar um olhar mais sistematico;

¢ Analise documental: o acervo documental da ANAI é central neste ponto;

e Diarios de campo: para sistematizar as situagdes vivenciadas ao longo da observacao
participante;

¢ Registros fotograficos e desenhos: para enriquecer a analise, utilizando tais recursos de
maneira integrada a construcdo dos dados.

Assim, utilizo uma metodologia descentralizada, com diversos métodos para
contextualizar a analise dos dados. Ou seja, que tenha como foco as entrevistas realizadas em
campo, mas que leve em consideracdo os dados sobre a domesticacdo e a histdria da escola

Kiriri para problematiza-la, através de fontes diversas.

1.4 Organizacao da dissertacao

Para melhor mediar a apresentacdo da andlise, utilizo questdes como ponto central de
cada capitulo: No capitulo I, abordo a primeira pergunta: Quem domestica a escola? Essa
questdo diz respeito as caracteristicas da organizacdo Kiriri; No capitulo 1, abordo a seguinte
pergunta: O que é domesticado? O que significa observar como ocorre/ocorreu 0 processo de
incorporacdo da instituicdo escolar pelos Kiriri, e, em consequéncia, nos capitulos 111 e 1V,
abordo a Gltima pergunta: Como acontece o processo de domesticacdo? Quando observo quais
sdo as nocOes nativas de educacédo e de escola, a domesticacdo da segunda pelo povo Kiriri,
para dar conta do objeto desta pesquisa de maneira coerente. Optei também por tecer
consideracBes finais em cada capitulo, exceto no ultimo, que precede a conclusdo, com o
intuito de facilitar a compreensédo sobre as relagdes entre as questdes levantadas em cada um
deles e o tema geral.

Entdo, busco uma analise tanto diacronica quanto sincrénica. No capitulo 1, realizo a
construcdo de “retratos” da trajetoria da organizacdo Kiriri. Comeco com uma breve
contextualizacdo do Nordeste indigena, levantando algumas discussfes pertinentes a este

trabalho, presentes na etnologia do nordeste indigena brasileiro. Depois, apresento a narrativa
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historica sobre a organizacgéo desse povo. E, pois, um capitulo central para entender quais sdo
as caracteristicas do povo e, consequentemente, do processo formativo vivenciado por ele.
Assim, a etnogénese vivenciada pelo povo Kiriri é apresentada no referido capitulo. A
rearticulacdo politica intensificada a partir da década de 1970 se desdobrou num félego maior
desse povo para reconquistar sua Terra e fortalecer sua identidade étnica. Diante disso, a luta
pela Terra, 0 campo xamanistico e a ancestralidade sdo elencados como elementos centrais
para compreender a trajetéria do povo Kiriri. Tais elementos sdo indispensaveis para
vislumbrar quais s&o as regras e 0s valores que mediam 0s processos educativos desse povo.

No segundo capitulo, realizo uma discussao sobre educacao e escola, demarcando as
posicOes adotadas nesta pesquisa. Posteriormente, trato de educacdo indigena e educacao
escolar indigena, com o intuito de atribuir a especificidade adequada a esses campos. Apds 0s
itens referidos, apresento as bases metodoldgicas da antropologia histérica e os motivos pelos
quais elas foram escolhidas para mediar a pesquisa, partindo para o tema “a escola
historicizada”. Tais discussfes sdo indispensaveis para uma andlise coerente com o objeto
aqui adotado.

No capitulo terceiro, apresento a narrativa construida sobre a historia da escola entre
os Kiriri. Tenho o objetivo de historicizar as escolas Kiriri, de acordo com a abordagem
tedrica aqui adotada. Creio que a construcdo abordada nesse capitulo é indispensavel para
uma compreensdo mais profunda sobre a domesticacdo da instituicdo escolar entre os Kiriri.
Dai, veremos o processo no qual os Kiriri tiveram que lidar com a catequizagdo e posterior
falta de assisténcia estatal, que sO veio se implantar entre esse povo com o Posto do Servigo
de Protecdo ao Indio, em 1949. Com a reconfiguracdo da organizacdo Kiriri, a partir da
década de 1980, a escola passa a ser vista como instrumento necessario. Entretanto, a gestdo
indigena da escola s6 serd ampliada com a retomada do Territdrio em 1995.

No quarto e ultimo capitulo, a questdo mediadora é: “Como acontece a domesticacéo
da escola pelos Kiriri?”. Para tanto, indico alguns usos tedrico-metodolégicos do conceito de
“domesticacdo”. Esse ndo é um conceito consolidado na antropologia, o que torna ainda mais
necessario indicar sua utilizacdo por Howard (2000) e outras construcgdes teoricas que discuto,
de modo a aproximé-las do que utilizo aqui como “domesticacdo”. Apos tal exposicéo,
apresento o que pude apreender sobre as concepgOes de educacédo e de escola entre os Kiriri
para, a partir disso, indicar como acontece a domesticacdo da escola, através da exposi¢édo de
situacOes concretas, tais como posturas indigenas diante de limitages burocraticas, bem como

taticas utilizadas para lidar com tais amarras, fazendo da escola um espaco de valorizacao da
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etnicidade Kiriri, através, por exemplo, da constru¢do de etnomapas e de pesquisas com 0s
mais velhos nas atividades escolares. Seria altamente incoerente construir a analise da
apropriacédo da escola sem buscar o ponto de vista nativo, pois se tornaria totalmente contrario
ao que proponho com a utilizacdo da domesticacdo como base.

Por fim, trago algumas relagGes conclusivas. Indico a sobreposicdo da escola
enquanto espaco de afirmacéo étnica, inclusive em relacdo ao objetivo exposto pelos Kiriri de
que ela deve servir como instrumento para fortalecer a autonomia indigena, um dos pontos
centrais no discurso desse povo. Entretanto, desdobramentos da contribuicdo da escola no
fortalecimento étnico do povo em espacos extraescolares, de maneira geral, ndo puderam ser
devidamente verificados ao longo da pesquisa, devido a motivos que ja foram expostos aqui
na introducdo. Assim, fica uma possivel questdo para futuros trabalhos que queiram abordar a
escola entre os Kiriri: De que modo a escola transforma ou ajuda a manter padrdes de relagdo
social inerentes ao povo Kiriri? E correto afirmar que possiveis relagdes de poder internas ao
grupo sao ratificadas pelo trabalho realizado no espago escolar? Sdo lacunas e sugestdes
construidas por esta pesquisa.

Desejo que esta dissertacdo possa contribuir para caminharmos em dire¢cdo a uma
imagem cada vez menos estigmatizada dos povos indigenas, seja de maneira romantica ou
pejorativa, fortalecendo cada vez mais a autodeterminacdo desses povos. Ao mesmo tempo,
espero que esta contribuicdo possa ocorrer de maneira coerente em varios ambitos: o politico,
o tedrico, o metodoldgico e para o trabalho etnografico consistente.

N&do é demais colocar que ndo considero os escritos destas paginas “pedacos de
verdade”, muito menos como palavras Gltimas que ndo podem ser questionadas. Mas sim,
uma compilacdo resultante de cada material lido, cada reflexdo realizada e, primordialmente,
da relacdo entre a teoria académica e o universo do povo Kiriri, com o qual pude conviver em
campo.

Deixo, instigando-os a uma leitura critica do meu trabalho, uma citacdo de
Malinowski (1976, p. 331): “[...] A longa distancia que existe entre a crua declaracdo nativa e
sua apresentacdo etnografica explicita [...]; qualquer que seja a importancia de tais textos, eles
ndo sdo a unica nem a mais importante fonte de informacGes etnograficas [...]”. Passo agora

ao primeiro capitulo.
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2 CAPITULO I — O POVO KIRIRI: RETRATOS DA TRAJETORIA DE SUA
ORGANIZACAO

Antes de chegar capuchinhos e outros missionarios aqui no Brasil, os indios ja
tinham missdo. Esta missdo ndo foi trazida por ninguém, foi trazida por Tupd, foi
trazida pela mesma origem do indio e o saber do indio é um saber que ta 14 no poder
de Deus e dele [indio]... (CACIQUE LAZARO, apud MARTINS, 1985, p. 12).

Neste capitulo, o objetivo € apresentar a trajetoria da organizacdo Kiriri, no intuito de
delinear um perfil da organizacdo que domestica a escola, como defendo. Ou seja, se é 0 povo
Kiriri quem domestica a instituicdo escolar, € preciso apontar as caracteristicas, ao menos
principais, de tal povo. A ancestralidade, o campo xamanistico e a relacdo com a natureza sao
elementos centrais para este povo indigena. A longa luta pela Terra se desenvolveu por conta
da necessidade de poder cuidar do seu Territorio, realizar suas praticas rituais e, dessa
maneira, relacionar-se com os encantados e com seus ancestrais.

Para desenvolver o foco do atual capitulo, faco uma breve discussdo sobre o contexto
indigena nordestino. Realizo essa apresentacdo a partir de uma breve divisdo temporal, para
delinear o foco do capitulo de maneira mais clara. O apelo a divisdo temporal ndo tem carater
de construcdo de marcos temporais, pois 0s processos historicos ndo comecam e terminam
com data marcada, mas passam por transi¢cdes. Ou seja, a divisdo apresentada tem objetivos

principalmente heuristicos.

2.1 Contexto indigena nordestino

O que hoje conhecemos como Nordeste brasileiro se configura como a regido
americana mais proxima ao “Velho Mundo”, ou seja, a Europa e, por conta disso, contou com
a presenca europeia em suas terras antes havé-la em outros lugares. No século XVII, a
inexisténcia de grandes obstaculos naturais de vegetacdo ou relevo, cenario de expansao das
grandes boiadas, possibilitou uma intrusdo no interior de tal regido (DANTAS et al., 2001).
Assim, ainda no século XVI, o que hoje é a regido nordestina, foi a primeira a ser incorporada
aos distintos processos de povoamento no litoral atlantico, com lavouras e engenhos de cana
de acucar e no sertdo, com as fazendas de gado (CARVALHO, apud CARVALHO, 2004).

Ao mesmo tempo em que 0s diversos governos amparavam o0s indigenas, ordenavam
guerra e perseguicdo contra eles. No Ceard, em 1708, o governo ordenou guerra contra as

nacdes Ico, Cariri e Curatiu até destrui-las. Assim, em 1739, os indios Jenipapos (Kariri) se



24

viram obrigados a pedir ajuda com a assisténcia dos missionarios em aldeamentos no Ceara
(ROSALBA, 1976). Os interesses dos colonos pela forca de trabalho indigena, e dos
religiosos em catequiza-los, eram mediados pelas leis colocadas pelo governo. Entretanto, 0s
objetivos de expansdo faziam com que 0 governo também se pusesse contra os indigenas em
diversas situacdes, como relatado acima.

Contudo, os contornos da regido nordestina somente comecaram a se consolidar, tal
como conhecidos hoje, a partir do século XVI1I, com a emergéncia da nacionalidade brasileira
e deslocamento do polo econémico para a regido que hoje é o Sudeste. Desse modo, a unidade
historica e etnoldgica possivel aos povos indigenas foi demarcada pelo signo da
marginalidade que era atribuida ao que hoje conhecemos como Nordeste brasileiro (DANTAS
etal., 2001).

Esse carater “marginal” ndo ficou restrito as questdes econdmicas, mas também
marca a classificacdo adotada por tedricos para tratar 0os povos indigenas no Nordeste. Séculos
de contato e subjugacdo deixaram a sua marca: em meados do século XX, as correntes
académicas ndo aceitavam esses indios como pertencentes aos modos de vida indigenas, visdo
que perdurou durante um bom tempo, através da teoria da aculturacdo. Tanto académicos,
quanto interessados na apropriacdo das terras indigenas, questionaram as identidades étnicas
desses povos. Quanto mais proximos a costa brasileira e a regido hoje conhecida como
Nordeste, mais cedo 0s povos indigenas foram obrigados a lidar com a invasao de suas terras,
0 que ocasionou uma transformacdo de seus elementos culturais anterior a dos povos mais
distantes de tais regides.

Entre aqueles que contribuiram para teorizar a aculturacdo, citam-se Steward (1946)
e Galvao (1959). Este ultimo autor defendeu que: “dados os efeitos de aculturacdo a sociedade
nacional, diversidade de lingua e de origem, temos certa ddvida em incluir todos esses grupos
em uma Unica area” (DANTAS et al.,, 2001, p. 413). Desse modo, se escolheu uma
classificacdo residual em relacdo a esses povos.

O carater residual atribuido a elementos de identidade indigena ndo se restringe ao
passado. A luta pela reconstituicdo linguistica de muitos povos nordestinos, inimeras vezes se
depara com a visdo de que a maior parte das linguas indigenas de povos no Nordeste sdo
apenas residuos da lingua original. Assim, tal concepgdo trata as linguas indigenas como

elementos mortos e, desse modo, impossiveis de serem revitalizados®.

® O artigo “Politica linguistica: uma experiéncia de autoria Pataxé”, de Bonfim (2011), é bastante (til para
levantar uma perspectiva indigena sobre a questéo.
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Além da atribuicdo desse carater residual, houve a homogeneizacdo das
caracteristicas de diversos povos. De acordo com Rosalba (1976), a utilizacdo da
denominacdo genérica de “Tapuias” dificulta saber quais seriam os indigenas de origem
Cariri, Caraibas ou Gés. E possivel indicar que muitos dos etnénimos hoje utilizados, foram
atribuidos pelos colonizadores, ou existem em decorréncia do préprio processo de
colonizacdo.

O processo colonizatorio pode ser tratado de diversas maneiras. Os adeptos da teoria
da aculturacdo utilizaram termos como “residuos de populac¢des indigenas™ e se referiram aos
individuos de tais popula¢bes como “remanescentes indigenas”, alem de defenderem que os
indios do sertdo perderam gradativamente seus costumes, a0 passo que incorporaram 0S
costumes dos “brancos” diante do contato com a frente de expansdo pastoril. Todavia,
guardaram uma identidade minima que garantiu para esses povos o status de grupos étnicos
(GRUNEWALD, 2004). Neste mesmo trabalho, o termo “ilusdo autoctone” foi utilizado pelos
tedricos da aculturacdo numa concepcdo de que os indios seriam apenas aqueles que
“guardam uma cultura aborigine”, pois, para ele, as tradicbes indigenas seriam
situacionalmente construidas, assim como os grupos indigenas surgiriam do mesmo modo.

Uma questdo que considero importante no trabalho deste autor esta presente no trecho abaixo:

[...] Ao se trocar a nogdo de aculturacdo pela de etnogénese, pode-se ndo visualizar
grupos que sofreram perdas, mas sim perceber a formacdo de novos agrupamentos
étnicos que foram se constituindo por entre descontinuidades histéricas e assumindo
a denominagdo de indios, uma vez que seus antepassados eram assim designados e
que assim podiam ter acesso a terra e obter assisténcia da Uni&o. (GRUNEWALD,
2004, p. 140).

Diferente do que alguns tedricos apontam sobre a etnogénese, colocando esse
processo como algo novo, Bartolomé (2006) se pGe em sentido contrario, ao defender a
etnogénese como processo histérico da humanidade. Para ele, “todas as culturas humanas
resultam de processos de hibridacédo, ja que a prépria no¢do de cultura deve ser considerada
um sistema dindmico, cuja existéncia se deve tanto a cria¢do interna quanto a relacdo externa”
(BARTOLOME, 2006, p. 41). Concordo com o que defende o autor, cuja argumentacao segue
na mesma linha de Viveiros de Castro (2006)’, ou seja, as reflexdes teoricas sio afetadas pelos

" Ao tratar da “mistura de povos”, citando Marshall Sahlins, coloca que o processo chamado de Renascimento,
ocorrido na Europa, nada mais foi do que uma reconfiguragdo do mundo grego por uma mistura de povos
(germanico, eslavo, celtas, etc.). Além disso, esse processo mediado pelos europeus € denominado
“Renascimento”, enquanto processos semelhantes mediados por povos indigenas sdo postos como “invencao da
tradicdo” (VIVEIROS DE CASTRO, 2006).
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contextos interétnicos e estruturadas por relacdes de poder, 0 que remete a necessidade
constante de reflexdo em torno de tais relacbes e dos desdobramentos dos discursos e
conceitos adotados. E preciso, entdo, tratar o conceito de etnogénese atentamente, para que o
mesmo possa contribuir adequadamente para as pesquisas que, de alguma forma, tenha como
foco as acgdes inovadoras dos sujeitos sociais (como exemplo aqueles que buscam domesticar
a escola).

Para Monteiro (2001) € crescente o numero de trabalhos na bibliografia etnohistérica
que abandona a ideia de que o processo de expansdo europeia se resume a dizimagdo de
indigenas e destruicdo de suas sociedades. A partir de Boccara (2000), Monteiro aponta a
dindmica das culturas e tradi¢cdes, bem como o carater construido das formacg6es sociais e das
identidades e continua defendendo o desmantelamento da “radical oposi¢do” entre “pureza
originaria/contaminacdo pos-contato” (MONTEIRO, 2001, p. 55). Uma questdo se coloca: 0
que significa o uso do conceito de etnogénese? E necessario ressaltar a importancia de
perceber os processos criativos dos povos indigenas, presente no trabalho de Monteiro (2001).
O foco de sua andlise, do que chama de “etnogénese”, € a observacdo das estratégias culturais
e politicas de atores nativos para a criacdo e renovacdo de identidades duradouras, num
contexto bastante abrangente de mudancas radicais e de descontinuidades. Tal contexto
contou com a expropriacdo das terras indigenas, arregimentacdo da forca de trabalho dos
indios e desenvolvimento do cristianismo.

Ao tratar de descontinuidades, chegaremos a um ponto importante que pode nos
levar a caminhos diferentes na anélise. Antes de mostra-lo, cito o que defende Brasileiro, em

sua dissertagdo sobre a relacio entre a organizacao politica Kiriri e a sua divisio®:

Diferentemente de outros grupos indigenas no Nordeste, entre os quais a fronteira
étnica parece ter se diluido frente a presenca macica de regionais — reemergindo
somente nas Ultimas décadas do presente século — observa-se, para o caso Kiriri,
uma inquestionavel continuidade histérica, posto que a existéncia enquanto
segmento etnicamente diferenciado jamais deixou de ser pressuposta no campo
intersocietario, instituido desde o seu aldeamento. Tal continuidade implica,
certamente, um ambito de negociaces da propria definicdo étnica — do qual esse
campo intersocietario é, ele proprio, fruto — que envolveu a exclusdo de diversos
grupos locais e familiares, ao sabor, inclusive, dos casamentos interétnicos e das
aliancas pessoais. Essa “fronteira” seria, portanto, historicamente negociada no
contexto regional. (BRASILEIRO, 1996, p. 10).

Temos entdo duas opcdes: adotar a tese de que ha uma continuidade histérica

8 Retomando o que apontei na introdugdo, ndo utilizarei o termo “fac¢do”, mas sim, “grupos”.
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apontada nos elementos da identidade étnica Kiriri; ou enxergar tal processo como uma
descontinuidade historica. Escolho a primeira opcéo, baseada ndo somente no trabalho de
Brasileiro, mas também em Nascimento (1994) e Carvalho et al., (2004), especificamente no
texto “A etnizacdo do campo xamanistico em um contexto de expressiva transformagéo
sociocultural”, no qual se defende que a “baixa distintividade cultural” dos povos indigenas
que habitam o nordeste brasileiro é apenas aparente e ndo € real, diferente do que defende
Jodo Pacheco de Oliveira (apud CARVALHO et al., 2004). Ao mesmo tempo, continuam as
autoras deste texto, as crencas de muitas populacfes indigenas — inclusive a Kiriri —
continuam pulsantes, permitindo identificar um “modo de ser caracteristico” ndo somente dos
grupos que foram “indianizados” pelo Estado quanto dos que sofreram menos interferéncia
desse processo (GOW, apud CARVALHO et al., 2004). Assim, o foco deve incidir sobre a
visivel continuidade indigena, existente apesar das “diferencas de conteido” resultantes das
“diferencas de situacdo de contato envolvida” (VIVEIROS DE CASTRO, apud CARVALHO
etal., 2004).

Dessa maneira, as “diferencas de contetdo” nas culturas indigenas, transformadas ao
longo do tempo, ndo € motivo para defender que elas ndo sejam distintas em relagdo as ndo
indigenas, ou mesmo entre povos indigenas, visto que eles tém suas culturas especificas.
Sincronica e diacronicamente, o referido ponto foi muito colocado em questdo, visto que o
reconhecimento dos povos indigenas e de seus direitos, seja no passado ou no presente, foi
dificultado por uma concepcao de cultura essencialista enraizada ao longo dos séculos, desde
0 inicio da colonizacdo.

Ainda assim, é preciso demarcar o que entendo como continuidade historica. Falar de
uma continuidade histérica na organizacdo Kiriri, de modo algum, significa partir de uma
organizacdo estanque, que possua elementos comuns essencializados ao longo do tempo.
Significa, antes de qualquer coisa, enxergar que a constituicdo desse povo enquanto grupo
étnico ndo se diluiu ao longo do tempo, mesmo que tenha vivenciado momentos de
enfraguecimento ou de desarticulacao étnica.

Aqui podemos destacar o que Barth (1998) levanta sobre as caracteristicas dos
grupos étnicos: que as categorias étnicas ndo se condicionam a auséncia de mobilidade, de
contato e informacao, ou seja, as fronteiras continuam existindo apesar do fluxo de pessoas,
informagdes, conteudos culturais, etc., que os atravessam. O que o autor continua levantando
vai completamente de encontro ao que defenderam os tedricos da aculturacdo: “A interagdo

em um sistema social como este [étnico] ndo leva a seu desaparecimento por mudanca e
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aculturacdo; as diferengas culturais podem permanecer apesar do contato interétnico e da
interdependéncia dos grupos” (BARTH, 1998, p. 188).

Resumindo, a abordagem teorica adotada nesta pesquisa segue a linha aberta por
Barth e pelos estudos de etnogénese, e contra 0 pessimismo dos que enxergaram apenas
etnocidio e aculturacdo. Vamos agora para uma leitura da organizacdo Kiriri ao longo da

historia pds-contato com o mundo dos “brancos”.

2.2 Do contato a catequizacao jesuitica

Esta secdo foca o periodo no qual os Kiriri contataram os “brancos” até o0 momento
no qual a catequizacgdo passou a se enfraquecer, devido ao Diretério Pombalino, que expulsou
0s jesuitas em 1758. Mesmo tendo outros religiosos realizando trabalho catequético entre os
indigenas, como veremos, 0s jesuitas foram os que mais puderam divulgar a “fé cristd” entre
0s indios.

Segundo a histdria contada pelos indigenas mais velhos, 0 nome Kiriri esta ligado a
uma arvore chamada Kiri (PROFESSORES INDIGENAS, 2005). Ja Sheila Brasileiro defende
que o termo “Kiriri” significa povo “calado”, “taciturno” em guarani, denominagdo que teria
sido atribuida pelos Tupi da costa ao “povo do sertdo™®. O capuchinho Martin de Nantes os
caracterizou como “naturalmente timidos” (BANDEIRA, 1972, p. 20). Estudos do Programa
de Pesquisas sobre Povos Indigenas do Nordeste Brasileiro (PINEB) apontam que h&
referéncias histéricas em relacdo a tal denominacdo, embora o termo Kariri (ou Cariri) seja
mais frequente nos documentos. Ao mesmo tempo, os termos Kariri ou Kiriri, segundo o
texto, foram difundidos pelo colonizador. O termo Kariri passou a ser rejeitado pelo grupo
com o intuito de ndo serem confundidos com os grupos Xokd-Kariri e Xukuru-Kariri
(SAMPAIO et al., 1980)

O povo Kiriri é descendente da grande familia linguistico-cultural Kariri
(BANDEIRA, 1972). A respeito da ocupacéo indigena, os grupos indigenas “Cariri”’*® (Kariri)
ocuparam os estados do Maranhdo, Piaui, Rio Grande do Norte, Ceara, Pernambuco, Paraiba
e Sergipe, além do baixo Rio S&o Francisco e do sertdo da Bahia, quando os colonizadores

chegaram em terras americanas. As informacgdes indicam que ocupavam as terras litoraneas e

® Explicagdo encontrada no site do Instituto Socioambiental (ISA).

10 Buscarei tratar os termos “Cariri”, “Kariri” e “Kiriri” respeitando a dimenséo temporal e bibliografica de seus
usos, 0 que fard com que termos graficamente um pouco diferentes sejam utilizados para se referir ao povo Kiriri
ao longo deste trabalho.
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foram expulsos pelos grupos Tupi! (ROSALBA, 1976).

De acordo com a autora, 0 contato entre os Kiriri e 0os “brancos” remonta ao século
XVI, tendo o trabalho missionario comecado ja neste século, embora mais frequente no século
XVII. Os capuchinhos franceses comegaram o trabalho missionério no Nordeste brasileiro em
1641, e em 1666 o Irm&o Tedlogo Jodo de Barros da Cruz iniciou seu trabalho missionario no
sertdo da Bahia. O Aldeamento de Saco dos Morcegos, que originou Mirandela, surgiu dos
aldeamentos do Padre Jodo de Barros, denominado “apdstolo dos Kariri”*2. O seguinte trecho
revela a imagem que tais religiosos “brancos” tinham dos Kiriri na ocasido da implantacéo

das missdes, no século XVII:

Os Kariri foram considerados “como das mais instruidas tribos do Brasil”; dados a
agricultura, habeis no tecer algoddo, no que empregavam um fuso (popoughi) e um
tear (wonkurd) primitivos com tramas de diferentes classificagdes (REVISTA DO
CEARA, apud ROSALBA, 1976, p. 04).

E necessario refletir sobre as relagdes entre 0 novo mundo de aprendizados e 0s
modos de vida Kiriri. A Casa da Torre, que pertenceu a Garcia de A’villa e seus descendentes,
perseguiu indios e missionarios, mesmo com as ordens do Governador Geral do Brasil, D.
Jodo de Lencastro, que designava que cada aldeia tivesse terras necessarias ao sustento dos
indios (LEITE, apud ROSALBA, 1976). Segundo Brasileiro (1996), no século XVII, as
pressdes com a expansdo da pecuaria eram comandadas pelos senhores da Casa da Torre,
sesmeiros das terras. Rosalba (1976, p. 05) aponta que “o Senhor da Torre julgava-se dono
dos indios que habitavam suas terras ‘como se fossem servos da gleba’. Ndo permitia aos
indios que descessem para a aldeia de catequese e aos missionarios o estabelecimento das
missfes”. A perseguicdo dos sesmeiros em relacdo aos indigenas favoreceu a adesdo deles aos
aldeamentos.

No inicio do século XVIII, a criacdo de aldeamentos missionarios, através de alvaras
régios, provocou o confinamento de dezenas de grupos indigenas nos espacos das missdes.

Assim, o seculo XVIII foi marcado pela “assisténcia” dos missionarios jesuitas

11 Aqui, a opgao por classificar os “Cariri” entre os grupos Jé do Brasil central ou entre os Tupi da costa néo é o
foco. Diante da polémica existente entre antrop6logos e linguistas do século passado, 0 que interessa é certa
unidade cultural que fez com que um conjunto de grupos “tapuia”, aparentados linguistica e culturalmente,
fossem vistos como “nacéo Cariri”. Ou seja, sdo as narrativas sobre esse grupo, do qual os Kiriri descendem, que
nos interessam.

12 Os dados sobre essa interagdo inicial sdo de extrema importancia para pensar a relagéo entre os Kiriri € o
processo de escolarizacdo no longue durée. A relagdo com as missGes e com 0s missiondrios faz parte disso. No
terceiro capitulo trato do processo de escolarizacdo mediada pela catequese nesse periodo.
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(CARVALHO, 2004, p. 38).

Ao mesmo tempo em que as missdes provocaram uma desarticulagdo interna,
imputando significativas perdas culturais ao grupo Kiriri, possibilitaram a sua sobrevivéncia
(ROSALBA, 1976; BRASILEIRO, 1996). Com a expanséo da frente das fazendas de gado,
houve um “constrangimento ambiental” e uma “desorganizagdo sociocultural”, vivenciados
ndo somente pelo povo Kiriri, mas também por muitos povos indigenas do sertdo, que foram
incorporados, compulsoriamente, as frentes pastoris e aos aldeamentos missionarios, ou seja,
ao sistema colonial (CARVALHO, 2004, p. 39). Desse modo, tais adversidades impuseram
aos indigenas a necessidade de se adaptar, lancando mao de estratégias préoprias para ndo
sucumbir etnicamente. Lidar com os aldeamentos era, a0 mesmo tempo, ter que se relacionar
com a “fé cristd” e ter certa seguranca.

Essa busca por seguranca levou muitos indigenas para as missdes. Mirandela, entéo
Saco dos Morcegos, provavelmente recebeu indigenas de outras aldeias Kariri, devido a
proximidade espacial e a identidade cultural exibida por eles, de acordo com Bandeira (1972).
Para Brasileiro (1996), a menor quantidade de terras da aldeia de Saco dos Morcegos,
relacionada as outras aldeias Kipea, bem como a localizagdo mais distante, provocou um
povoamento de camponeses repelidos de terras mais férteis e, desse modo, a intrusdo das
terras Kiriri ndo foi irreversivel.

Por conta das dificuldades e perigos inerentes as aldeias pequenas e dispersas, elas
foram se concentrando em poucas aldeias maiores, para melhor assisténcia dos padres, com
garantias morais e materiais suficientes (LEITE, apud ROSALBA, 1976). Os grupos Kiriri ou
Kariri-Kipea, que ocupavam territérios entre o litoral e o sertdo, foram reduzidos a quatro
missGes no inicio do século: Saco dos Morcegos (atual Territorio Kiriri), Canabrava (atual
cidade de Ribeira do Pombal), Natuba (atual cidade de Nova Soure) e Jeru (atual cidade de
Tomar do Jeru, estado de Sergipe). A Terra Kiriri, entre as citadas, é a Gnica que persistiu até
hoje (CARVALHO, 2004).

A “pacificacdo” dos Kariri foi completada no inicio do século XVIII e deixou uma
vasta area livre para a expansao pastoril, de acordo com Rosalba (1976). Em 1758, por conta
da perseguicdo pombalina®®, os jesuitas deixaram a aldeia de Saco dos Morcegos e Pedro de

13 Durante o governo de D. José | (1750 a 1777), o primeiro-ministro desse governo, Sebastido José de Carvalho
e Melo e o Marqués de Pombal foram figuras centrais. Nesse contexto, os jesuitas foram expulsos e foi
implantado o Diretério Pombalino, érgdo que tinha como objetivo impulsionar a modernizacdo do pais, que para
0 primeiro-ministro e para Pombal, era prejudicada pela interferéncia dos religiosos. Uma série de
comportamentos era definida como adequada aos indigenas, para tornarem-se “civilizados” e se integrarem a
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Freitas Menezes foi nomeado vigario (BANDEIRA, 1972). Com a expulsdo dos jesuitas em
meio ao século XVIII, as aldeias foram transformadas em vilas, como aponta Carvalho
(2004). Em 1760, a aldeia de Saco dos Morcegos se transforma na freguesia de Mirandela e a
Igreja da Ascensdo do Senhor é construida em 1767, por ordem do P. Francisco de Matos
(BANDEIRA, 1972; MARTINS, 1985). Este santo ainda hoje é o padroeiro do povo Kiriri.

Sobre o contexto no qual aconteceu a expulsdo dessa ordem religiosa, Sampaio levanta:

Logo em seguida a expulsdo dos holandeses do Brasil, nos meados do século XVII,
a populacdo dos aldeamentos litoraneos, de predominante origem etnolinguistica
tupi, passou a ser aos poucos considerada como ndo mais de “indios”, surgindo
entdo com referéncia a eles a expressdo “caboclos”, corruptela do termo tupi para
“retirados da mata”. Esta tendéncia a “desindianizac¢do” formal das comunidades de
aldeamentos coloniais se intensificou com a expulsdo do Brasil, no inicio da
segunda metade do século seguinte, da ordem religiosa dos jesuitas, seguida da saida
ou enfraguecimento também de outras ordens missiondrias, cujos aldeamentos
passaram a ser diretamente administrados pelo estado como “vilas”, para as quais
foram deliberadamente atraidos contingentes de ndo indios. Este processo atingiu
sobretudo os aldeamentos no semiarido, de diversa origem etnolinguistica, com
possivel predominio da familia cariri. (SAMPAIQ, 2001, s/p.)

O trecho acima aponta a relacdo direta entre a extin¢do dos aldeamentos e a intruséo
das Terras indigenas, algo aparentemente paradoxal, porém, inerente ao complexo processo de
espoliagdo dos povos indigenas e mais diretamente aos Kiriri, que mais nos interessa neste
estudo. Ao mesmo tempo, indica que o termo “caboclo” ja surgiu sob a carga dos esteredtipos
atribuidos aos povos indigenas no Nordeste.

Desse modo, a aldeia de Saco dos Morcegos funcionou com “plena organizagédo
missionaria” por menos de um século, devido ao decreto do Marqués de Pombal que expulsou
0s jesuitas e fez com que a aldeia se transformasse em vila em 1758 (BRASILEIRO, 1996, p.
44). Mirandela era um municipio desmembrado de Ribeira do Pombal, até a Lei Provincial de
n°® 51, de 21 de marco de 1837, que extinguiu Mirandela como municipio e o anexou a
Ribeira do Pombal (BANDEIRA, 1972; BRASILEIRO, 1996).

Com a expulsédo dos jesuitas, um novo cenario foi construido e uma possibilidade de
assisténcia governamental aos povos indigenas, mesmo que precaria, comegou a se delinear.

\Vejamos na proxima secao.

sociedade nacional.
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2.3 Do Diretdrio Pombalino ao Servigo de Prote¢do ao Indio

Aqui, lanco elementos referentes ao periodo entre a expulsdo dos jesuitas do Brasil,
com o Diretério Pombalino em 1758 e a chegada do Servico de Protecdo ao indio (SPI) em
terras Kiriri, que somente aconteceu em 1949, mesmo com a criagdo deste 6rgdo em 1910.
Nesse periodo, a desarticulacdo étnica do povo Kiriri foi mais forte, o que pode ser
relacionado tanto a desassisténcia governamental, quanto a adesdo de muitos Kiriri a Guerra
de Canudos, que sofreu uma grande baixa populacional por causa disso.

Assim, com a extin¢do do trabalho dos jesuitas por causa do Diretério Pombalino, a
intrusdo de ndo indios e de fazendas de gado em terras antes utilizadas pelos aldeamentos,
passou a ser macica até atingir, na década de 1990, um contingente de ndo indios trés a quatro
vezes maior do que o contingente da populacdo indigena na area da antiga aldeia de Saco dos
Morcegos. Essa intrusdo mais forte fez com que a usurpacéo das terras da aldeia Kiriri fosse
considerada irreversivel no final do século XIX. Carvalho (2004, p. 40) aponta que tal periodo
¢ “identificado pelos Kiriri atuais como de intensa intrusdo ndo indigena e de crucial
importancia para a formacao lenta de uma sociedade de camponeses sem terra, coronéis e
latifundiarios dentro do territorio indigena”.

Ou seja, a expansao das fazendas de gado provocou uma reducdo dos territorios
tradicionais indigenas e restringiu a mobilidade deles para a caca, coleta e agricultura.
Carvalho (2004, p. 38) defende que houve, entdo, um “processo de reterritorializacdo e
reconfiguracdo dos esquemas adaptativos ao meio ambiente”. Para Rosalba (1976, p. 11), “a
barreira étnica, heranca do tempo dos ‘currais’, levou o grupo ao confinamento social”, ainda
em vigor em 1976.

Brasileiro (1996) defende que a dissolucdo das missfes, com a substituicdo por uma
administracdo civil, provocou uma maior abertura para a invasdo das terras acompanhada por
um processo de “desindianizacao”. Assim, as outras aldeias Kipea-Kariri ndo conseguiram
resistir. Mesmo entre tantas espoliacbes, a resisténcia dos grupos Kariri foi considerada
“terrivel”, talvez a mais persistente de todo o pais (AREU, apud ROSALBA, 1976).

No século XVII, aconteciam impunidades em relacdo aos que “esbulham os indios de
Mirandela”, segundo Rosalba, (1976, p. 06). No seculo seguinte, essa situacdo ndo foi
alterada. O missionario capuchinho Frescarolo, em carta ao Bispo de Olinda em 1802, fala da
dificuldade de seu trabalho, “pois os indigenas cansados da falsidade do homem “branco”, ja
ndo acreditavam com facilidade em promessas e presentes” (ROSALBA, 1976, p. 08).
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No final do século XIX, muitos Kiriri, bem como milhares de camponeses dos
sertdes, foram em busca da “terra sem males” e dos “rios de leite e montanhas de cuscuz”,
prometidos por Anténio Conselheiro. Com a morte de muitos indigenas na Guerra, a tradi¢éo
oral Kiriri aponta a consolidacdo da intrusdo de suas terras, reducdo e reconfiguracéo
territorial, pois quem conseguiu voltar do massacre, encontrou a Terra ocupada por ndo indios
(CARVALHO, 2004).

A Guerra de Canudos é um marco significativo para os Kiriri, pois dividiu a vida
entre “antes” e “depois” de Canudos (MASCARENHAS, apud CORTES, 1996,)*. A partir de
entrevistas, Cortes indicou uma lembranga “positiva” dos Kiriri sobre Conselheiro, porém, a
maioria das falas sobre o fato que pude ouvir, atribuia a Conselheiro a alcunha de
“enganador”, que prometia terras com “rios de leite e ribanceiras de cuscuz”, como indicou
Carvalho (2004).

Nesta Guerra morreram pessoas que “cortavam a lingua”® (falantes do Kiped), e os
ultimos mestres e xamas, depositarios das principais tradi¢fes culturais, tais como o complexo
ritual do Cururu®®. A lingua Kipea, que havia resistido & repressdo dos padres missionarios,
deixou de ser falada (CARVALHO, 2004). Além disso, a perseguicdo aos indios e a invasdo
de suas terras foram aceleradas, como mostra Rocha Junior (1983). Na década de 1980, as
pessoas da Baixa da Cangalha ainda se referiam ao ritual que, até a Guerra, era realizado em
Mirandela (MARTINS, 1985).

O século XIX foi entdo marcado pelos desmandos e atrelamentos aos interesses
locais pelos Diretores de indios. A extin¢do da Diretoria de indios'” negou aos Kiriri a
legitimacdo oficial de sua condicdo étnica e expds ainda mais o territério Kiriri, doado pelo
Alvara de 1700, a cobica dos posseiros e pequenos fazendeiros. Essa situacdo de invasao das
terras indigenas e desamparo legal, para Brasileiro (1996), explica a adesdo dos Kiriri ao
movimento de Antonio Conselheiro.

Na troca de correspondéncias entre o Padre Renato Galvdo, padre que conquistou

4 Embora relatos sobre a Guerra de Canudos fossem recorrentes no apanhado de histérias contadas pelos Kiriri,
no que pude observar em campo, esta relacéo de “antes” e “depois”, indicada por Mascarenhas (apud CORTES,
1996), j& ndo se colocava.

15 «Cortar a lingua” é falar a lingua Kiriri. A relagdo atual com o “cortar a lingua” sera apontada mais adiante.

16 O cururu é referido pelos mais velhos como base ritual do povo Kiriri (BRASILEIRO, 1996). O cururu era
realizado em Mirandela. Uma grande flauta embalava a “brincadeira” com homens e mulheres. A jurema, fumo e
genebra ficavam em local separado. Em momentos especificos, os “entendidos” bebiam jurema para se
comunicar melhor com os encantados (MACEDO, 2009).

17 Um decreto estadual em 1890 extinguiu a Diretoria de indios na Bahia, o que fez com que, até a criagio do
SPI, nenhuma assisténcia estatal fosse prevista aos indios.
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estima dos indigenas e ficou conhecido por lutar pelos direitos deles, e diferentes 6rgdos do
poder publico, se aponta, na visao do religioso, uma subserviéncia inconteste do “caboclo”, na
qual “este serve para ndo perder”. Era a leitura do padre de uma atitude servil indigena que
buscava ndo piorar a situacdo a qual estava submetido. Desse modo, quando os indios de
Mirandela serviam aos coronéis e portugueses, era na esperanca de ndo terem toda a sua terra
roubada (ROSALBA, 1976). A autora defende que essa serviddo indigena, expressa nos
documentos como “ato de boa-fé”, originou na regido o engajamento indigena no trabalho
servil. Este trabalho servil marcou fortemente a relagdo entre indigenas e “brancos” nesse
contexto, como veremos adiante, no que levantou Bandeira (1972) e Carvalho (1977).

Para Rosalba (1976, p. 11), “as condi¢bes geograficas da regido e o regime
colonizador imposto pelo elemento nacional, tecnicamente superior, descaracterizaram
profundamente o grupo”. Ao mesmo tempo, Carvalho (2004) defende que é possivel supor
que o povo Kiriri tenha vivenciado um periodo critico de “desindianiza¢do”, reducdo de seu
territorio e de diminuicdo de suas expectativas e perspectivas sobre o futuro entre o inicio do

século XX e meados da década de 1940. Assim, ndo surpreende:

Farta documentacdo historica e a prdpria tradicdo oral do grupo demonstrarem que
eles resistiram e “lutaram”, de diversas maneiras, em diferentes momentos, ainda
que sem éxito, para recuperar o territorio que foi sendo crescentemente ocupado por
ndo indios ao longo de pouco mais de 300 anos de contato, com distintos estratos
sociais da sociedade envolvente e intrusiva (missiondrios, padres, grandes
fazendeiros, camponeses sem terra, etc...). (CARVALHO, 2004, p. 42).

Diante desse contexto de instabilidade para os indigenas, no final da primeira metade
do século XX, a atuacdo do Padre Renato Galvéo foi deciséria. Através de uma série de cartas
aos 0rgaos governamentais, militou para a implantacdo do Posto de Tratamento Governador

Goes Calmon, o que aconteceu em 1949. E a partir desse fato que trata a proxima secao.

2.4 Do Posto do SPI1 a retomada — o tempo da “burocracia”

Neste momento, abordaremos o periodo no qual os Kiriri tiveram que administrar a
relagdo com os Orgdos governamentais com mais proximidade. O que se mostrava como
indispensavel para reaver suas terras e fortalecer sua autonomia, visto que os “brancos”
dominavam o Territorio que era indigena por direito, desde o Alvara de 1700. Em 1995, com
maior controle de suas Terras, os Kiriri podem direcionar mais seus esfor¢os para outros

direitos além de suas Terras.
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Embora o SPI tenha sido criado em 19108, um Posto deste 6rgdo somente foi
implantado em Mirandela algumas décadas depois. Darci Ribeiro (apud ROSALBA, 1976, p.
11) aponta que aconteceu, em 1941, um “novo ciclo de atividades intensivas” do SPI. A partir
do que foi visto nas correspondéncias governamentais da época, os Kiriri ndo foram
beneficiados por esse ciclo. Assim, durante a reorganizacao e “entrada em desgraca” do SPI,
esses indigenas viveram em total abandono por parte do governo, segundo Rosalba (1976).
Ou seja, a implantacdo do SPI ndo impediu 0 aumento das pendrias existentes na vida do

povo Kiriri:

A cidade e o municipio de Mirandela encontram-se dentro das terras doadas em
usufruto aos indigenas no seculo XVIII. Palmo a palmo, os Kariri foram compelidos
a ceder suas terras, sem terem a quem invocar protecdo. Dois séculos depois nos
separam do ato de doacdo. Mas até hoje, essas terras ndo foram demarcadas, apesar
dos esforcos de delimitagéo a época do SPI. (ROSALBA, 1976, p. 09).

Assim como ndo trouxe as melhorias na qualidade de vida do povo Kiriri como
deveria, o SPI tinha concepcdo tuteladora e desconectada com as reais necessidades
indigenas, ou seja, com a importancia de fortalecer a autonomia indigena. Dessa maneira, as
condigdes de vida, entre os Kiriri, na década de 1970, eram pessimas, acarretando diversos

problemas de salde:

Uma particularidade do grupo € a predisposicéo para doencas das vias respiratorias.
E comum a tuberculose pulmonar entre os caboclos, especialmente os do Sacio e
Cacimba Seca. A falta de defesas biolégicas talvez predisponha a moléstia, ndo se
podendo esquecer também a anemia cronica dos caboclos em geral, resultado da
alimentagdo insuficiente. (BANDEIRA, 1972, p. 32)*°.

Em 1968, a visita de um inspetor da Fundag&o Nacional do Indio (FUNAI)? induziu
a escolha de um cacique que “representasse” os Kiriri. O nlcleo de Baixa da Cangalha
indicou um cacique que foi apoiado pelo inspetor. Martins (1985) aponta que encontrou
relatos que indicavam que essa escolha ndo trouxe novidades em beneficios e vantagens para

0 grupo. Desse modo, o indigena anteriormente indicado pediu afastamento depois de quatro

18 Segundo a FUNAL, o SPI — antes Servigo de Protecdo aos indios e Localizagdo de Trabalhadores Nacionais,
depois Servico de Protecdo aos indios — tinha o objetivo de executar a politica indigenista, com a principal
funcdo de proteger os indios e implementar a ocupacdo territorial brasileira estrategicamente. A criacdo desse
orgao se deu através do Decreto-Lei 8.072 de 20 de junho de 1910.

19 O termo “caboclo”, ja referido neste capitulo, tinha uso recorrente também nos trabalhos antropoldgicos na
época do trabalho citado. Assim, onde o termo é encontrado no texto, diz respeito aos usos dados por
autoras/autores em décadas passadas, ou se referindo a tais periodos.

20 A FUNAI foi criada em 05 de janeiro de 1967 pela Lei 5.731 e é hoje o 6rgdo responsavel pela politica
indigenista do Estado, em cumprimento ao que estabelece a Constituicdo Federal de 1988.
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anos, o que se desdobrou em reunides de todo o grupo para a escolha de um novo cacique.
Assim, os Kiriri reagiram as dificuldades existentes e, em 1972, elegeram Lazaro Gonzaga de
Souza como cacique. O novo lider se mostrou detentor de grande carisma, bem como orador
habil, caracteristica rara num grupo designado como “calado” pelos Tupi. Possuia o apoio da
Lagoa Grande, na época o “quarteirdo” mais populoso. Ja tinha se destacado na seita Baha’i?
e participado de seus congressos internacionais (ROCHA JUNIOR, 1983). O novo cacique
teve formacéo na fé Baha’i, o que também influenciou bastante as taticas de luta adotadas por

ele.

E a partir desta eleicdo (o cacique anterior fora indicado pelo encarregado do posto)
que se detecta o processo de mobilizacdo deste povo e profundas mudancas em sua
organizagdo. Os indios doaram ao cacique uma 6tima roca e trabalho voluntario,
provendo-lhe de meios para viajar para Recife e Brasilia, na missdo de conseguir a
demarcacéo da terra. (ROCHA JUNIOR, 1983, p. 30).

Martins (1985, p. 11) indicou a postura do novo cacique, ligada a um sentimento
geral de reparacdo, que buscasse a pratica das tradicfes e a reafirmacdo da identidade
“enquanto grupo etnicamente diferenciado e consciente dos seus direitos”. Assim, 0 novo
cacique, L&zaro Gonzaga, promoveu um encontro entre os Kiriri e os Tuxa de Rodelas. A
partir desse encontro, o Toré foi introduzido entre os Kiriri, ao qual foram aliadas as préaticas
locais voltadas para o culto dos antepassados, os “encantados” (MARTINS, 1985, p. 11).

A eleicdo de Lazaro sera entdo um elemento crucial para o ordenamento politico do
povo Kiriri, 0 que se desdobrara tanto no fortalecimento de certos elementos étnicos quanto
no enfraquecimento de outros. Seremos compelidos a voltar a esse ponto adiante.

Sobre o Toré, Nascimento (1994) aponta que ele faz parte da constituicdo das regras
e significados politicos para o grupo, inclusive tendo cumprido um papel crucial na
rearticulacdo politica. Para o autor, o aprendizado do Toré com os Tuxa possibilitou aos Kiriri
ndo somente mostrar para a sociedade nacional que teriam um ritual de indio, mas provocou
todo um processo de reorganizacdo interna, adquirindo uma “funcionalidade organizativa”
entre os Kiriri. O Toré ressignificou elementos da memoria coletiva e os entrelagou com
outros que possuem caracteristicas de outros rituais, descritos na literatura sobre o tema no
passado, o que faz com que seja possivel indicar certa continuidade.

Na década de 1970, Bandeira (1972) se refere ao povo Kiriri como grupo em

2L A fé Baha’i surgiu em 1844 na Pérsia e chegou ao Brasil em 1921. Realizou trabalhos entre os Kiriri por varias
décadas, tendo contato e trabalho de formagdo com esse povo até hoje.
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aculturacdo, defendendo a importancia de se estudar os estagios referentes a esse processo. Ao
mesmo tempo, a autora aponta uma nitida “linha discriminatoria” existente entre “caboclos” e
“portugueses”. Provérbios coletados por ela, tais como: “caboclo tem trés futuros: um é
perdido, dois sdo errados” (BANDEIRA, 1972, p. 39) e “caboclo ndo maldiz a sorte, acontecga
0 que acontecer, ndo reclama da vida e nem pde a culpa em Deus” (BANDEIRA, 1972, p. 40),
sdo analisados por Brasileiro (1996) para indicar a “deslegitimacdo étnica” vivenciada por
esse grupo. Ou seja, os Kiriri eram, entdo, alvo de uma série de estigmas, a partir de
elementos étnicos atribuidos ao “caboclo”, que, mais tarde, foi fortemente afirmado no
processo de emergéncia étnica. Assim, o que imprimia a discriminagdo socioeconémica aos
indigenas era justamente os elementos étnicos que foram reconhecidos legalmente, fazendo
com que seus direitos como povo indigena fossem também reconhecidos.

A etnogénese Kiriri permitiu uma emergéncia étnica, ou seja, o reconhecimento dos
regionais de sua identidade indigena, ndo mais como “caboclos”. Nesse contexto, Bandeira
(1972, p. 14) afirmou duas hipdteses sobre os Kiriri: “a primeira de que a barreira étnica
condicionou um determinado grau de especificidade cultural dos caboclos frente aos
habitantes da regido. A segunda de que o mundo das crengas seria aquele nivel centralizador e
mantenedor desta especificidade”. Essa especificidade cultural se relacionava diretamente a
posicdo imposta aos indigenas na estrutura social, como veremos adiante no trabalho de
Carvalho (1977).

Também foi levantada na etnografia de Bandeira (1972), a possibilidade de
miscigenacdo dos Kiriri tanto com outros povos indigenas (Kariri de Canabrava, Kaimbé de
Massacara, etc.), quanto com brancos e negros. O “cruzamento”, termo utilizado em seu
trabalho, entre indigenas e negros era mais aceito entre os indigenas, por conta do preconceito
da populacdo branca, que se relacionava com os indigenas por motivacdo de interesses
socioecondmicos. Foram apontadas como caracteristicas corporais de dominancia genética,
que indicavam tragos indigenas resistentes na populacdo Kiriri na década de 1970: origem
mais ou menos generalizada da plica palpebralis, que sdo dobras nasais, cor e textura dos
cabelos, por sua vez castanhos escuros ou negros, corredios e grossos, pouca pilosidade no
corpo, barba escassa, pouco cabelo branco nos velhos. Como destaque, a maior ou menor
pilosidade corporal era utilizada como critério de “pureza” racial pelos caboclos
(BANDEIRA, 1972). Em campo, ouvi de uma senhora Kiriri a afirmacdo de que ndo seriam
indios “puros”, mas sim “braiados”, devido aos casamentos com “brancos”. O casamento

interétnico favoreceu, ao longo do tempo, situacdes de exploracdo, violéncias fisicas e
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simbolicas dos “brancos” em relagdo aos Kiriri, como veremos adiante??.

Embora seja indiscutivel a importancia do trabalho de Bandeira (1972) sobre os
Kiriri — primeira etnografia solida sobre este povo — algumas consideracdes sdo necessarias: a
“linha discriminatoria” apontada por Bandeira entre “caboclos” e “portugueses” atesta a
continuidade historica defendida por Brasileiro (1996) e também nesta pesquisa, tal como
indiguei no inicio do atual capitulo; entretanto, € necessario fazer ressalvas a postura teorica
adotada pelo primeiro autor, recorrente na época, de se referir aos processos relacionados aos
povos indigenas habitantes do Nordeste brasileiro como de “aculturacdo”, ou mesmo a
atribuicdo de um carater “residual” a condi¢do étnica desses povos. Assim como 0 uso de
critérios genéticos para atribuicdo de identidade étnica, numa perspectiva biologizante.

A luta Kiriri por sua afirmacéo étnica se dava através de diversas acfes. A0 mesmo
tempo, é indicada uma relacdo ritual que mediava amplamente os elementos do universo
Kiriri. Como exemplo, a limpeza dos marcos que uniam a Igreja de Mirandela aos marcos do
territério ja era, antes da retomada, uma forma de resisténcia a usurpacdo das terras Kiriri
(ROSALBA, 1976; ROCHA JUNIOR, 1983)%,

Carvalho (1977) defende que o grupo indigena Kiriri seria campesino e, de modo
geral, estaria relacionado a um sistema maior como parte do segmento de base rural. A autora
defende ainda que considerar o grupo indigena como etnicamente distinto e, a0 mesmo tempo,
parte do segmento rural, ndo seria algo excludente. Seu argumento segue apontando uma luta
de classes dotada de contedo étnico, pois, seria evocada uma suposta superioridade étnica
para a manutencdo de diversos graus de exploracdo. Ao mesmo tempo, somente no nivel das
crencas religiosas o indigena conseguia anular ou reduzir a assimetria existente, invertendo
uma situacdo real e passando a ocupar o polo dominante para si mesmo (e para 0 grupo),
como mostra. Esta oposi¢do entre dois subsistemas etnicamente diferenciados equivaleria a
uma situacdo de fricgdo interétnica (OLIVEIRA, apud CARVALHO, 1977).

Tal friccdo assumiria um contetdo de classe devido a etnia funcionar como um
elemento condicionador ou limitador da ascensdo econdémica do indigena, na medida em que
tanto o regional quanto o indigena se apegariam a essa 0posi¢do, que garantiria ao primeiro

condi¢des de dominio e, ao segundo, meio de subsisténcia (CARVALHO, 1977). A autora

22 E nesse contexto que se deve entender a importancia atual de casamentos intraétnicos para tais indigenas.

23 Essa limpeza acontece até hoje. As pessoas de cada grupo sdo orientadas pelas liderangas espirituais na
limpeza dos marcos limitrofes da Terra Indigena. O grupo liderado pelo cacique Lazaro faz a limpeza dos marcos
das terras ocupadas pelo grupo de Mirandela e 0 mesmo acontece com o grupo liderado pelo cacique Manoel, de
Cantagalo. A ndo realizagdo das limpezas pode trazer consequéncias desagradaveis para os Kiriri, visto que é
também uma ac&o de relagdo com os encantados.
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defende entdo que o caso Kiriri ndo seria diferente de outros grupos indigenas da regido e que
medidas praticas poderiam ser tomadas pela politica indigenista oficial para possibilitar uma
participacdo mais equilibrada e simétrica dessas populacdes no sistema global.

Havia uma clara centralizacdo da populacdo “portuguesa” em Mirandela e dos
“caboclos” pelos nucleos proximos. Os dois primeiros estratos na estrutura social observada
seriam ocupados por ‘“portugueses”’, enquanto o terceiro estaria ocupado por caboclos
“independente da sua situacdo econdmica” (BANDEIRA, 1972, p. 35), ou seja, era o
contetdo étnico que definia a insercdo na escala social (CARVALHO, 1977). Entre o0s
“portugueses” era possivel a ascensdo de um estrato para outro, ja que dois deles eram
compostos por “portugueses”. J& para 0s “caboclos”, restava ocupar, a0 menos no que diz
respeito ao reconhecimento externo atribuido pelos “portugueses”, o Gltimo estrato, visto que
a ascensdo social ndo permitia ao “caboclo” ter seu status elevado.

O “caboclo”, por sua condicdo de “tutelado” pelo governo federal, era visto pelo
“portugués” como possuidor de uma situacdo especial a seu custo, como se pudesse usufruir
do trabalho dos “portugueses” devido a sua condicdo étnica. Consequentemente, o direito a
terra como um direito legal do proprietario natural era tomado como uma forma injusta de
exploracdo, numa interpretacdo de que seria um direito equivocado, associada ao estere6tipo
do caboclo como preguicoso, mentiroso, desonesto e incapaz de cumprir tratos (BANDEIRA,
apud CARVALHO, 1977).

O “portugués”, entdo, afirma sua superioridade econémica em nome da sua suposta
superioridade étnica, impondo limites rigidos para a ascensao social dos caboclos, tais como
restricdes a utilizacdo de sua mao de obra, apenas adotada na falta da nacional e ainda com
salarios inferiores. Diante das necessidades de sobrevivéncia do grupo doméstico do caboclo,
ele se vé obrigado a aceitar as condi¢es impostas, e tal estrutura corresponderia a uma
situacéo de “colonialismo interno”?* (CASANOVA, apud CARVALHO, 1977, p.116).

O sistema de compadrio era entdo utilizado pelo caboclo para reduzir as
desigualdades e ascender socialmente, escolhendo o portugués ao invés de outros caboclos
para batizar seus filhos. Entretanto, quem lucrava mais com isso era 0 portugués, que contava
com o caboclo para lhe fazer favores e tarefas. Supunha o caboclo de modo equivocado,
segundo Carvalho (1977), que tal situacdo lhe traria um prestigio sem alterar a distancia

social.

24 Esse colonialismo interno, para Casanova, se daria nos campos econdmico, politico, social e cultural. O
conceito foi tabu para vérios teéricos.
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As relagdes de compadrio eram estimuladas pelos caboclos e as de casamento pelos
portugueses. Pois, a terra era transmitida matrilinearmente, e 0s casamentos entre portugueses
e caboclas acabavam durando o tempo necessario para que o portugués vendesse a terra
adquirida com o casamento. Tais casamentos provocaram um desequilibrio na estrutura social
e econdomica Kiriri, devido ao surgimento de novos membros no grupo e por conta da
diminuicdo da area disponivel para o cultivo, agravando as tensdes (CARVALHO, 1977).

Na organizacdo Kiriri, 0 grupo doméstico era a unidade central de producdo e
consumo e a familia nuclear era o tipo mais representativo, funcionando como nucleo de todas
as relacGes. Havia trés tipos familiares: a familia nuclear extensa, familia nuclear
propriamente dita e familia nuclear extensa concentrada. A familia nuclear extensa era mais
frequente e se caracterizava por reunir “varios grupos de parentesco matrilinear que atuam
cooperativamente entre si” (CARVALHO, 1977, p. 117), as parcelas e os produtos
conseguidos eram individuais. Cada grupo doméstico novo tinha uma residéncia matrilocal,
sem limites muito precisos na divisdo da terra e do trabalho.

Ja na familia nuclear propriamente dita, a caracteristica principal era que os lacos
anteriores foram alterados profundamente, por conta do isolamento de cada unidade produtora
em sua faixa de terra, agora patrilinearmente transmitida. Na familia nuclear extensa
concentrada, todas as atividades eram executadas numa superficie comum, sem divisdo das
plantacdes. Somente um caso foi registrado desse tipo familiar (CARVALHO, 1977).

Os papéis do homem e da mulher podiam ser modelados, em grande parte, pelo
“modelo portugués”, no qual o homem desempenhava o papel de chefe, dispunha sobre os
bens e negocios e mantinha autoridade sobre a mulher e os filhos. Tal autoridade era, mais
aparente do que real, se analisado o comportamento intragrupal, pois havia variacoes, e a
mulher desfrutava de maior poder de decisdo, comprando, vendendo e circulando sem
restricdes do marido, inclusive tendo parcela nominalmente independente. Isso acontecia no
primeiro tipo, pois, nos outros dois a autoridade paterna era mais forte (CARVALHO, 1977).

O batalhd0?®, ou mutirdo, satisfazia as necessidades eventuais de trabalho externo,
complementar ao grupo doméstico. Socialmente, atuaria como um fundo cerimonial,
indicador de prestigio. O batalh&o “espontaneo” era basicamente usado pela familia extensa

dispersa, onde o trabalho era feito “extensamente”. Ja& o batalhdo “convocado”, no qual a

% Guardadas as devidas diferencas, com o passar do tempo pode-se indicar hoje o “trabalho geral” e o “trabalho
local” como tipos de batalhdo. No primeiro, ha uma reunido de pessoas no ambito maior do grupo, enquanto no
segundo, a reunido é de acordo com os nicleos locais. Observei esses dois tipos de trabalhos comunitéarios nos
dois grupos.



41

apropriacéo e a posse da terra acontecem “nuclearmente”, era mais raro por conta da situacao
financeira, pois nele havia a oferta de comida e bebida suficientes para todos que
participassem (CARVALHO, 1977, p. 119).

O batalh@o, exceto nas atividades artesanais, cumpria papel central na producéo
cabocla, devido a impossibilidade de contar com outra forga de trabalho, externa aos limites
domeésticos. Algumas familias, com melhor condicdo econdmica, podiam comprar forca de
trabalho externa por dia. Entretanto, isso ndo possibilitava a elas uma mobilidade
socioecondmica. E importante ressaltar que portugueses pobres se negavam a trabalhar para
familias caboclas, por considerarem isso uma situacdo humilhante, como informa Carvalho
(1977).

Com a organizacdo econémica voltada para uma agricultura de subsisténcia, dirigida
para 0 mercado de maneira secundaria, o fator basico de produgdo — a terra — era um bem
limitado e gerador de disputas. Assim, Carvalho (1977, p. 119) conclui que “a terra é
realmente o fator de producdo basico para a sobrevivéncia cabocla”. A autora defende ainda
que a desigualdade observada residiria muito mais numa relacdo de subordinacdo social e
politica, do que numa situacdo econémica de fato, visto que as diferencas existentes entre
“caboclos” e “portugueses” ndo justificariam uma separacao tao rigida. Pois, mesmo quando o
“caboclo” atingia uma condicdo econémica melhor, ndo conseguia Se equiparar aos
“portugueses” de mesma condicdo econdmica, no que diz respeito ao seu status social.

Também na década de 1970, o sistema politico baseado nos “conselheiros” se
fortaleceu. Normalmente, era composto por homens mais velhos escolhidos por cada
comunidade e passaram a ter papel mais ativo na mobilizacdo e organizacdo das
comunidades. Em contrapartida, o cacique era o “representante em geral” (ROCHA JUNIOR,
1983). Desse modo, as questdes com o0s “civilizados” passaram a ter carater coletivo com a
eleicdo de Lazaro, bem como muitas tensdes internas foram esvaziadas e a solidariedade do
grupo intensificada, de acordo com este autor.

Em 1979, os Kiriri tentaram realizar uma demarcacdo por conta prépria de suas
terras, com base nos marcos tradicionais ou Sseus “vestigios”. A agdo ndo vingou, pois
dezenove regionais armados impediram o trabalho. Diante da situag&o, as viagens a Brasilia
para reivindicar a demarcagdo foram intensificadas e as relagdes com entidades de apoio
foram estreitadas, entre essas a ANAI-BA, o Conselho Indigenista Missionario (CIMI) e o
Centro de Trabalho Indigenista (CTI). Tais entidades passaram a participar de encontros e
assembleias (ROCHA JUNIOR, 1983).
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A demarcacdo da Terra Kiriri foi um processo longo, iniciado em finais de 1970 e
concluido somente em 1981, ampliando a area dos indios com a insercdo de cinco povoados
considerados limitrofes da reserva. Nesses povoados moravam muitos camponeses, que
tentaram resistir a abertura das picadas pelos indios, com o auxilio de técnicos. Dai veio a
intervencdo da Policia Federal. A desinformacéo da populacdo camponesa, que ndo recebeu
notificacdo governamental sobre os direitos indigenas e sobre os seus, ampliou os conflitos
entre a Policia e a populacdo indigena. O grupo de detentores de grandes propriedades,
inclusive politicos, tentou se aproveitar dessa situagdo a seu favor. Arthur de Miranda, dono
da Fazenda Picos, possuia documentos de quase cem anos de posse de terras e era 0 grande
representante da resisténcia aos indios (ROCHA JUNIOR, 1983)

A relacdo interétnica entre o povo Kiriri e a sociedade nacional ndo acontecia
somente no contato com os posseiros e latifundiarios. A relacdo com o Estado também se
configurou enquanto item importante na interagdo com o homem “branco”. Em 1976, Gilvan
Cavalcanti assumiu a chefia do Posto Indigena Governador Goes Calmon. Esse diretor ficou
conhecido como “valente”, sendo intransigente na defesa dos indios diante das pressées com
os regionais, influenciando bastante os indios (ROCHA JUNIOR, 1983).

A intensificacdo dos conflitos provocou uma maior mobilizacdo dos Kiriri,
desdobrando-se nas rocas comunitarias. Como o batalhdo é uma pratica tradicional entre os
indios, o SPI j& havia utilizado o trabalho voluntario indigena as segundas-feiras, com a
producdo das rogas sendo revertida para a manutengdo do Posto. Gilvan Cavalcanti encampou
um processo de convencimento dos Kiriri de que a producdo deveria passar a ser revertida
para os indios, entretanto, condicionando que quem ndo trabalhasse ndo mais receberia
assisténcia do Posto Indigena.

Apobs a nova configuracdo do batalhdo, as terras pouco habitadas passavam a ser
utilizadas para o trabalho coletivo. Porém, a distancia e a falta d’agua dificultavam o
processo. Os conselheiros tinham, entdo, a funcdo de organizar o trabalho e controlar a
frequéncia. Os batalhdes possibilitavam uma maior assiduidade nas reunides indigenas e o
trabalho foi identificado com a luta pela terra ou “a luta”, genericamente.

Com a provavel influéncia dos “civilizados”, que comecgaram automaticamente uma
“guerra psicologica” contra as rogas comunitarias, com o argumento de que os indios que
trabalhassem nela seriam “escravos do chefe”, e muitas familias se recusaram a trabalhar. No
final de 1981, o “coroador” expulsou as familias da terra e as impediu de acessar os beneficios

do posto. Esse processo, embora tenha abalado a sociedade Kiriri, por introduzir um elemento
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de coagéo, unificou e fortaleceu o grupo (ROCHA JUNIOR, 1983). Embora o autor tenha se
referido ao processo com o termo de “coroador”, hoje o termo mais recorrente é “coador”?®,
Em campo, o processo citado acima, que impdés a saida de varias familias da Terra,

surgiu com a seguinte explicacdo:

Fomos a casa do pajé Zezdo, do grupo Kiriri de Mirandela, que estad doente ha um
tempo. Dizem que ele sente fraqueza e reclama bastante da tosse. Dona Odisse
acredita que sua doenga tem a ver com os esforgos dele, enquanto pajé, na época da
retomada. Quando falei que minha pesquisa € sobre educacdo, o pajé falou que ndo é
estudado. Dai, falei que a pesquisa é sobre as diversas formas de aprendizado.
Assim, perguntei sobre o Toré e ele me disse que sua funcdo é mostrar 0 caminho
em relacdo ao Toré. Quando perguntei como ele aprendeu o caminho, ele me falou
que foi com a natureza. Depois, comentou sobre o coador e eu perguntei 0 que era,
ao passo que ele falou que o coador é mais ou menos como a escola, quem estuda
mais, passa, quem ndo estuda, ndo passa. Nesse momento, Dona Odisse
complementou, dizendo que quem ndo mantém a tradi¢do, ndo passa pelo coador.
(Nota de Campo, 08 de fevereiro de 2010).

Assim, a saida de pessoas do Territorio Kiriri ndo € algo restrito aos ndo indigenas.
Estima-se que, no inicio da década de 1980, existiam cerca de 2.000 indigenas e 6.000
“brancos” no Territério Kiriri (CARVALHO, 2004). Os Kiriri, continuando a luta pela
desintruséo de suas terras, em 1982, exigiram a expulsdo de Miranda através dos jornais, bem
como que o latifundiario entregasse a Fazenda Picos, com a ameaca de ocupacdo. A FUNALI,
por conta da presséo, conveniou-se com o Instituto de Terras da Bahia (INTERBA).

Com as eleicbes daquele ano, o governo do estado estava mais proximo aos
interesses dos politicos de Ribeira do Pombal, do que aos da esfera federal. Tal Instituto
buscou, com base em relatorios dos Diretorios dos indios de fins do século XIX, atribuir aos
Kiriri o direito sobre apenas “meia légua”. Nessa conjuntura, os indigenas se colocaram
contra o candidato a prefeito e coronel da regido, Ferreira Brito, que havia feito promessas
formais para camponeses residentes em Mirandela, seu principal reduto eleitoral, de que os
indios nunca teriam a terra (ROCHA JUNIOR, 1983).

Em 15 de novembro de 1982, ap6s o comparecimento de 300 indios as urnas, a
Fazenda Picos foi ocupada, pois as promessas da FUNAI ja ndo eram suficientes para segura-
los. Entretanto, trés dias depois, a FUNAI e o INTERBA conseguiram convencer os indios a
sair da Fazenda, que passou a ser territorio “neutro”, ou seja, nem dos indigenas, nem dos

fazendeiros, até que os dois Orgdos acordassem um posicionamento. A Policia Militar do

% pode-se dizer que o “coador” foi a expulsdo dos indios Kiriri que ndo compartilhavam de concepcdes
referentes ao que seria proprio da cultura Kiriri. A auséncia de trabalho nas rogas comunitarias ou praticas
religiosas consideradas como “coisa de negro” sdo exemplos (CARVALHO, 1994).
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estado foi chamada para evitar conflitos.

Houve hostilidade da Policia Militar (PM) em relacdo aos Kiriri. Além disso, 0s
indios perceberam uma ineficécia tanto das viagens que faziam para reivindicar seu Territdrio,
guanto de suas ameagas. Com o desacordo entre a FUNAI e o INTERBA, que se desdobrou
no acesso dos indigenas ao relatério do ultimo 6Orgdo, que continha informagfes que
provocaram um sentimento de trai¢cdo nos indigenas, a Fazenda Picos foi reocupada, mesmo
diante da represalia armada da PM. Dai, uma grande roca comunitaria foi montada na
Fazenda e as entidades de apoio alertaram a imprensa em Salvador.

Com a interferéncia de Andreazza, candidato a presidéncia da republica na época, € a
exigéncia do Banco Mundial de que a questdo indigena se solucionasse, 0 INTERBA cedeu e
a Policia Militar saiu da area. Um acordo foi feito com os fazendeiros e o prazo de 60 dias foi
dado para que retirassem o gado das terras. Nesse contexto, o Toré semanal®’, por precaucéo
dos Kiriri, passou a ser celebrado na Picos, e um esquema de guarda foi mantido. A ocupagéo
da Picos ndo pode ser atribuida a uma dimenséo politica pequena no processo de retomada das
terras pelos Kiriri. Pois, a “vitoria foi comemorada com uma grande festa, que durou trés dias,
com zabumba permanente, churrasco do gado restante, historias em volta da fogueira e um
Toré onde todos, mesmo 0s que ndo o praticam, participaram de alguma forma” (ROCHA
JUNIOR, 1983, p. 33).

\oltando ao inicio da década de 1980, por conta da articulacdo do povo com
entidades de apoio, em torno das demandas apontadas, foi construido o “Projeto Kiriri”, em
agosto de 1980, que articulava a¢fes comunitarias integradas a luta pela terra. O Projeto
contou com o apoio da ANAI (na época denominada Associacdo Nacional de Apoio ao indio),
do CTl e do Centro de Educacédo e Cultura Popular (CECUP). O subprojeto de “educacdo” fez
parte de um conjunto de ac¢des pensadas, e tinha como objetivo principal a alfabetizacdo de
adultos, através do método Paulo Freire (ROCHA JUNIOR, 1983). Esta discussdo se
desenvolvera no proximo capitulo.

Com a experiéncia anterior das rocas comunitarias, incentivada pela FUNAI, cada
quarteirdo passou a ter a sua roga comunitaria, administrada pelo conselheiro e com objetivos
imediatos. A producdo era dividida igualmente entre as familias e o produto da “roca em

geral” no ano de 1982 originou uma reserva para viagens dos indios. Sementes eram entdo

27 Apesar da resisténcia de muitos indigenas ao Toré, esse ritual passou a ser um emblema da identidade e da
“luta” dos indios, como mostra Rocha Janior (1983). O Toré faz parte do que pode ser denominado “complexo
ritual da jurema”, que abarca o contexto indigena nordestino e serd ponto de referéncia adiante.
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reivindicadas coletivamente junto & FUNAI e o trabalho com os “civilizados™ passou a ser
recusado pelos indios, como mostra Rocha Junior (1983).

O autor mostra que a cantina, inserida no “Projeto”, teve inicio no ano de 1982 e
originou a ideia de uma cooperativa para os Kiriri. Os indigenas compravam a credito nas
bodegas de Mirandela, principalmente nos meses com menos chuvas. Assim, eram obrigados
a trabalhar para os regionais como pagamento de suas dividas e eram enganados nas contas.
Desse modo, surge a ideia da “bodega comunitaria”, uma alternativa para escapar da
subordinacdo colocada por essa situacdo. A bodega era administrada pelo cacique e,
inicialmente, objetivava mais a afirmacdo de uma “empresa indigena” do que a venda de
produtos mais baratos. A bodega também vendia a crédito para pagamento na safra,
proporcionando a manutenc¢do do capital de giro, que foi doado no comeco pelo CTI.

No ano de 1983, a seca fez com que os Kiriri trabalhassem fora, com o acordo de
saldarem uma parte de suas dividas na bodega para que pudesse ter um funcionamento
adequado. Havia o interesse de criar uma cantina em cada quarteirdo, de maneira integrada as
rocas comunitarias e ao artesanato. Reivindicavam um transporte de mercadorias gerido por
eles, ja tendo na ocasido um jovem treinado em Salvador como motorista € mecanico
(ROCHA JUNIOR, 1983).

Em 1985, plantava-se basicamente milho, mandioca e feijao, além de usufruir de um
pequeno rebanho de gado. A maioria das rocas era das familias, mesmo com as rocas
coletivas. Assim, o trabalho se dava tanto entre os familiares, quanto com os mutirbes ou
“batalhes”. Faltava terra para o sustento de todos, além de recursos para financiamento das
rocas. Desse modo, muitos indios recorriam ao trabalho de “meia”?8, além do trabalho fora da
area para “botar a rogca” e a venda antecipada da producdo, para a compra de implementos
para a lavoura (MARTINS, 1985). Os nucleos habitados pelos Kiriri nessa época eram seis:
Lagoa Grande, Sacédo, Cacimba Seca, Baixa da Cangalha, Araca e Cantagalo.

A situacdo apontada por Bandeira (1972) e Carvalho (1977) na década de 1970, de
exploracdo do trabalho indigena pela sociedade envolvente, persistia na década seguinte. A
imagem dubia dos “brancos” em relagdo aos indigenas se mantinha: embora considerados
“bébados e preguicosos”, os Kiriri eram recorrentemente convocados para trabalhar nas
lavouras dos regionais. Essa ambiguidade também era constatada no campo religioso, quando

a visdo dos ndo indigenas insistia em estereotipar as crengas Kiriri como “feiticaria”. Porém,

28 A “meia” era um sistema de producio na qual metade da terra era direcionada a produgdo para o “branco” €
fazia parte do sistema de exploragéo dos indigenas pelos “brancos”.
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em casos de necessidade, ndo era raro que se recorressem ao trabalho indigena para a cura de
pessoas externas a comunidade.

Sobre as praticas rituais Kiriri, Martins (1985, p. 12) explica que os “encantados”, de
acordo com relatos, “sdo entidades que Ihes transmitem conhecimentos; séo eles que tém a
sabedoria, a ciéncia do indio”. O autor apontou a existéncia de uma ceriménia semanal e
particular do Toré, celebrada no “mato”, que caracterizava-se pela presenca exclusiva de
Mestras e Pajés, usando-se, tanto quanto no Toré mais ampliado, a jurema e 0s canticos,
contando com a manifestagdo dos encantos.

Outro elemento ritual era o “trabalho™, apontado como “obrigacdo” devotado aos
encantos, que pode ser visto de duas maneiras: a “obrigacao” seria uma sequéncia ou ciclo
ritual que deve seguir uma pessoa que se julgue portadora de algum mal ou empecilho”, o que
é orientado pelo encanto através da Mestra. O que pode ser visto como “rito rotineiro de
manutencdo de uma devocdo, como também pode ser de intensidade bem maior” (MARTINS,
1985, p. 14).

O autor afirmou que dentro da reserva Kiriri existiam dois “trabalhos” amplamente
conhecidos que atendem a clientelas distintas, e ndo necessariamente se excluiam: o de uma
Mestra no nucleo da Lagoa Grande, que aliou os “guias” do seu “trabalho” aos do “trabalho”
do Toré, assim era chamada “dona do Tore”, realizado semanalmente, de maneira alternada,
entre os nucleos de Lagoa Grande e Sacéo.

No primeiro “trabalho”, a Mestra da Lagoa Grande teve a necessidade de sua
“obrigacdo” estabelecida apds uma crise de saude prolongada. A doenca se mostra como
instrumento de evidenciar a mediunidade, junto as “revelacdes”. A “obrigacdo” (trabalho) se
vincula a “cura”, que pode ter carater permanente. Pode-se relacionar a situacdo de “crise de
salide” ao que se costuma denominar “rito de passagem” (MARTINS, 1985, p. 14).

O outro “trabalho” estava na Baixa da Cangalha e sua “oficiante” utilizava flora
medicinal da regido. Era realizada uma festa anual em agosto, no terreiro de sua casa, no qual
existia uma pequena capela com um cruzeiro. Embora fosse um trabalho com grande adeséo,
a maioria das pessoas que frequentava era da Baixa da Cangalha, e a festa se realizava em um
més onde néo se celebrava o Toré (MARTINS, 1985).

O autor informa os momentos do Toré: aos sabados a noite, alternadamente entre 0s
nacleos de Lagoa Grande e Sacdo, tem 0s mesmos participantes. Ha4 uma “concentracdo” num
comodo “particular” da casa onde fica o terreiro, antes da cerimdnia. Toma-se a jurema antes

e durante a “danca”. Na primeira etapa do ritual acontece a “limpeza” do terreiro pelo Pajé e
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os encantos sdo chamados para o “trabalho”, € quando se danca e canta até 0 momento da
“oferenda”. Na segunda etapa, 0s “encantos” chegam e “baixam”, depois sdo interpretados
pela Mestra e pelo Pajé mediante a “ciéncia”. Apenas as mulheres recebem os “encantos” e,
quando eles vdo embora, o terreiro é “fechado” pelo Pajé. A cerimbnia tem cerca de seis horas
de duracéo e conta com a participacdo de pessoas de diversas faixas etarias.

Baseado em Turner, a hipdtese de Martins (1985) é que o elemento politico pode
assumir preponderancia em relacdo ao elemento religioso. Além disso, o autor defende que
“como categoria-religiosa o Toré estende aos seus participantes uma experiéncia, via ritual,
baseada em crengas que dizem respeito a um conjunto especifico de conhecimento do mundo”
(MARTINS, 1985, p. 17).

O campo xamanistico Kiriri se configura enquanto elemento central de constituicao e
reconhecimento étnico entre esses indigenas (BANDEIRA, 1972; BRASILEIRO, 1996;
CARVALHO et al.,, 2004; NASCIMENTO, 1994). O Toré, segundo Nascimento (1994),
inserido no complexo ritual da Jurema, inerente aos povos indigenas no Nordeste, cumpre um
papel crucial nesse processo, desde que foi reintroduzido a partir do contato entre os Kiriri e
os Tux4, promovido por uma viagem articulada pelo cacique Léazaro, como j& exposto
anteriormente.

A divisdo do povo Kiriri em dois grupos teve sua culminancia associada a elementos
do campo xamanistico. O elemento principal seria o boicote ao pajé Adonias, que teria sido
escolhido pelos encantados, mas nao teve suas orientacdes atendidas e ndo conseguiu exercer
o0 papel de pajé no grupo liderado pelo cacique Lazaro, ou seja, 0 grupo Kiriri de Mirandela.
Pessoas descontentes com tal situacdo e com outras ocorridas no processo de rearticulacdo
étnica se juntaram ao pajé Adonias em outro grupo, que hoje é chamado por eles de grupo
Kiriri de Cantagalo. Até hoje Adonias é o0 pajé e uma importante lideranca no grupo do qual
faz parte. O processo de divisdo do povo Kiriri em dois ndo acarretou somente um
reordenamento interno. Carvalho (2004) aponta um rearranjo das redes de alianca e apoio aos
Kiriri. Quer dizer que, as entidades de apoio, sejam elas ndo governamentais, da Igreja ou até
mesmo de setores do governo, tiveram que moldar suas acdes a partir do novo contexto
politico Kiriri.

Em 15 de janeiro de 1995, o octdgono Kiriri, com este formato definido no Alvara de
1700, é homologado pelo entdo presidente José Sarney. Os festejos da “vitoria da nova cidade
indigena do Brasil” marcaram a efetivacdo da conquista do povo sobre seu Territorio, que

aconteceu no dia 11 de novembro de 1995, como nos mostra Cortes (1996, p. 71). Até hoje, a
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festa em comemoracdo pela conquista de 1995 acontece anualmente, retomando elementos

relacionados aos conflitos desse ano, e ao processo de maneira geral.

2.5 Da retomada de 1995 a 2011

Nesta secdo, o foco incide sobre o periodo desde a efetivacdo da retomada do
Territorio Kiriri em 1995 até os dias de hoje. A partir desse fato, o controle dos indigenas
sobre suas terras passa a acontecer, mesmo com uma série de limitagdes. O esfor¢o pela
retomada das Terras foi direcionado para a luta sobre outros direitos, como exemplo, por uma
educacdo escolar adequada aos interesses do povo.

A extrusdo definitiva do Territorio Kiriri, ou seja, a efetivacio de sua retomada?®, foi
finalizada em 1995 e provocou uma reorganizacao territorial, que para Carvalho (2004) pode
ser comparada aos processos de sedentarizacdo e concentragéo, resultantes da construgdo da
aldeia de Saco dos Morcegos, no inicio do seculo XVIII. Além disso, a retomada consolidou a
desintrusdo de cerca de 6000 posseiros, em média, e 1200 familias ndo indigenas. Desse
modo, com as “retomadas”, a populacdo indigena migrou para os nucleos antes ocupados
pelos posseiros, provocando uma reconfiguracdo das moradias, pois, antes viviam ‘“nas
matas” e nas encostas, nas proximidades dos nucleos povoados pelos “brancos”, depois,
passaram a morar nas casas antes utilizadas por eles. Entretanto, a base da estrutura
tradicional de ocupacdo territorial em nucleos foi mantida. As familias ndo indigenas foram
indenizadas e sairam do Territorio Indigena, como informa a autora.

Os dados sobre o contingente populacional Kiriri, ao longo do tempo, sdo

importantes para fazer algumas associacdes. Para melhor visualizacéo, segue a tabela 1:

Tabela 1 — A populacao Kiriri entre 1702 e 2009.

Fonte Ano Populagéo
Junta das MissOes 1702 700
Junta das Missoes 1758 960
Spix e Martius 1818 600
SPI 1967 1000

29 0 que se conhece por retomadas indigenas sdo um tipo de acdo, mais comum no Nordeste brasileiro, de
ocupacao de seus territorios tradicionais para forcar medidas cabiveis para a efetivacao do direito a Terra junto
aos 0rgdos responsaveis, como exemplo a FUNAL.
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Bandeira 1972 794
Relatério PINEB 1980 1675
Rocha Janior 1983 1500
Brasileiro 1996 1800
Carvalho 2004 1500
Macédo 2009 2000

Fonte: Elaborada pela propria autora.

Foi a partir do processo de coloniza¢do, como vimos, que ocorreu uma grande
intrusdo nas Terras Kiriri. Com os aldeamentos, o contingente populacional indigena foi
mantido, embora sejam indiscutiveis as perdas, tanto materiais, quanto culturais nesse
periodo. Com a dissolucdo dos aldeamentos e a criacdo do Diretério de indios, a populacio
diminuiu drasticamente. Esta inserida nesse periodo a Guerra de Canudos, na qual houve
grande baixa populacional, como ja levantado. Mesmo com o surgimento do SPI em 1910,
uma maior rearticulacdo dos Kiriri somente foi acontecer com a criacdo do Posto de tal érgéo,
em 1949. Esse Posto, como vimos, ndo foi resultado do interesse estatal, mas sim de uma
série de reivindicacdes indigenas mediadas pelo Padre Renato Galvdo. Com a instalacdo do
Posto e com o reconhecimento étnico, condi¢cdes materiais melhores vieram, embora ainda
precarias para uma reorganizacao mais sélida do povo, junto ao processo de afirmacdo de
elementos relacionados a indianidade, tais como o Toré e o trabalho comunitério, em fins da
década de 1970 e inicio da década de 1980.

Com o decorrer da luta pela Terra e sua homologacdo em 1995, outros direitos
passaram a ser encampados pelos indigenas, visto que a condicao principal para a reproducdo
material e cultural do grupo havia sido conquistada: a Terra Indigena Kiriri. Assim, esses
dados populacionais permitem relacdes com uma série de questBes ja expostas neste capitulo,
tais como a expulsdo dos jesuitas, a dissolucdo dos aldeamentos, a auséncia de um érgdo
estatal para assisténcia aos indigenas, bem como o processo de rearticulacdo étnica e
reorganizacdo dos Kiriri. Entretanto, duas delas séo centrais para os objetivos deste estudo: a
posse das terras indigenas pelos “brancos” — o0 que provocou muitas situagbes de violéncia,
seja no plano fisico ou simbolico — e a conquista da Terra que permite o direcionamento na
luta por outros direitos.

O desejo de ter uma escola efetivamente indigena se relaciona também ao desejo de

ndo estar suscetivel as violéncias do “branco”, além de poder dominar conhecimentos que
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impossibilitem situacbes em que indigenas sejam “enganados” por eles, como ocorreu antes,
qguando o mundo do colonizador era menos acessivel.

Atualmente, a Terra Indigena Kiriri pertence, em parte, a0 municipio de Banzaé,
criado em 1989, e outra parte é pertencente a0 municipio de Quijingue, segundo o cacique
Manoel. Esses dois municipios se localizam no Norte do estado da Bahia, cerca de 300 km de
distancia de Salvador e fica ao lado da cidade de Ribeira do Pombal. Entretanto, os dados da
FUNAI de 2010, indicados na figura 1, colocada na introducdo, apontam um pertencimento
de parte da TI Kiriri também ao municipio de Ribeira do Pombal. O Territério Kiriri esta
situado numa zona de transicdo entre a “boca de caatinga” e a “boca da Zona da Mata”,
integrando a Bacia do Itapicuru. E importante ressaltar que nenhum curso de 4gua permanente
atravessa a reserva (CARVALHO, 2004).

2.5.1 Os Kiriri entre 2000 e 2011: aspectos da vida sociopolitica, econémica e religiosa

O sentimento de pertencimento ao territorio € marcado profundamente nas memorias
dos individuos, cujas préaticas rituais norteiam as suas atitudes. Como ja apontado, existe a
prética de limpar os marcos que delimitam a Terra Indigena. Em campo, pude ouvir relatos
que apontam a realizacdo de praticas rituais junto a essa limpeza.

Na primeira década deste século, o agricultor Kiriri Salviano de Andrade falou que
costuma usar simpatias para proteger a terra de pragas, bem como “benzer os trés cantos da
roga”, deixando um livre para a saida de possiveis males da lavoura, entre outras coisas, como
mostrado por Carvalho (2004, p. 63). As experiéncias vividas estdo ligadas a pontos e espacos
nominados. Quando estive em campo, era usual ouvir associa¢fes entre acontecimentos
pessoais e coletivos do povo aos locais na Terra Indigena onde aconteciam essas simpatias. As
pessoas falavam ‘“eu morava no Sacdo”, “eu morava na Lagoa Grande”, sempre quando
contavam as histérias de seu povo, assim como contavam sobre as transformacdes dos
recursos naturais e sobre indigenas mais velhos que ainda moravam no mato. Ou seja, quase
sempre quando uma historia era contada, em ambito individual ou coletivo, os narradores
Kiriri indicavam espontaneamente o nucleo no qual moravam na ocasido ou, em situacdes
mais gerais, em que nucleo os fatos ocorreram, se situando geograficamente.

A pintura a seguir (fig. 4), que é de uma crianca Kiriri e estava pregada num mural da
escola Indio Feliz — localizada no nlcleo Cajazeira — d4 uma pequena dimensdo do que

apontei acima e da disposicdo dos nucleos na Terra Indigena e do seu tamanho. Como €
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visivel, o formato da Terra Indigena é octogonal. Os Kiriri se referem ao formato de sua Terra
como “chapéu de sol” e se referenciam numa série de marcos naturais que orientam no
conhecimento de seu territério (MACEDO, 2009, p. 35).

Figura 4 — Etnomapa: pintura infantil - Nucleo Cajazeira, abril de 2010.

Fonte: Acervo da autora.

A exploragdo insustentavel do territorio, como era feita na época que os “brancos”
ocupavam as Terras Kiriri, para esses indigenas, enfraquece a energia vital dos encantados que
vivem nas matas, de onde vem a “experiéncia”, e impossibilita 0 conhecimento e a capacidade
de resistir/persistir dos Kiriri. Mesmo com a incorporacdo de praticas e valores do “mundo
dos brancos”, heterogeneamente, a identidade étnica Kiriri continua pautada na relacdo

diferenciada com o ambiente e com o territério, como revela Carvalho (2004, p. 51):

O territério, na visdo dos indios Kiriri, ndo é uma fonte inesgotavel de recursos. O
territério Kiriri constitui-se na sintese de muitas formas de vida, onde os seres
humanos, animais, vegetais e encantados estdo entrelagados. Alias, para os Kiriri
“cada ser tem seu guia”, sejam humanos, plantas, pedras, bichos. Esse veiculo
fundamental com o mundo espiritual se traduz em um ethos particular que parece
persistir no tempo.

Com a retomada, a divisdo do territorio e da populacdo obedeceu & divisdo do grupo
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em dois. Ao conversar com a professora Josineide Kiriri, do grupo liderado pelo cacique
Manoel, ela exprimiu da seguinte maneira a divisdo do seu povo: “a gente tem dois grupos,
mas é todo mundo Kiriri”. Ja a professora Paula, do grupo de Mirandela, disse-me que “sdo
todos Kiriri, mas tém modos de viver diferentes”.

Tanto no grupo Kiriri de Mirandela, quanto no de Cantagalo, a organizacéo politica
se baseia num sistema de grupos locais com “conselheiros”, responsaveis pela comunicagédo
entre as bases, nos nucleos locais e o cacique. Tal organizacao, baseada na chefia do cacique e
dos conselheiros, esta intrinsecamente ligada ao campo mistico-espiritual, centralizado no
Toré (CARVALHO, 2004).

Os efeitos da divisdo nos dois grupos, Mirandela e Cantagalo, provocaram o
deslocamento de grupos domésticos da Terra aqui referida para uma outra, adquirida pela
FUNALI, formando um terceiro grupo no municipio de Muquém de S&o Francisco (ANAI,
apud CARVALHO, 2004), também no estado da Bahia, na regido Oeste, a 555,7 Km de
Salvador. Segundo o livro elaborado pelos professores e professoras Kiriri, a divisdo em trés
comunidades ocorreu devido a problemas de terra e a situacdes de caréncia enfrentadas por
eles (PROFESSORES INDIGENAS, 2005, p. 22). O grupo que esta em Muquém ¢é liderado
pela cacique Maria Kiriri.

A saida de indigenas da Terra ndo aconteceu somente em direcdo ao municipio de
Muguém do Séo Francisco. O levantamento sociodemografico realizado em 2002 pela ANAI
indica uma grande quantidade de indios vivendo fora da Terra Indigena. A populagdo
“desaldeada”, como chamam os Kiriri, era estimada em cerca de 3000 pessoas na ocasido do
censo, com maior concentracdo em Sao Paulo, seguida de Ribeira do Pombal (CARVALHO,
2004, p. 45). A autora atribui a dispersdo demografica Kiriri também aos processos de
migracdo rural para os centros urbanos e as circunstancias relacionadas as lutas pela
reconquista do Territorio, além da busca por emprego. Todavia, penso que, além dessa
motivacdo para a migracdo indigena Kiriri para fora do Territorio, é necessario apontar
também o que ficou conhecido como “coador”, ja referido neste capitulo. Aqui, cabe uma
questdo: esses indigenas “desaldeados” sdo reconhecidos pelos Kiriri? A fala do cacique

Manoel pode servir para mostrar a visao de um indigena aldeado sobre a questéo:

Aquele outro que ta Ia, que saiu da sua comunidade por ndo enfrentar a dificuldade
daqueles que estdo convivendo juntos na aldeia enfrentar, tem que ter o mesmo
direito? [...] Mas a lei da direito a ele do mesmo jeito. (Entrevista com o cacique
Manoel, ndcleo Aracé, maio de 2010).
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O processo de reconstituicdo do povo e de seu territorio acarretou transformacdes nas
condicdes de vida, tais como padrfes de assentamento e a utilizacdo de energia elétrica e agua
encanada em todas as localidades. Sobre as mudancas nas condi¢des de vida, é interessante

apontar o que presenciei em campo:

Dona Maria contou como era a lavagem antes, quando ndo havia agua encanada e
tinham que ir buscar agua no pé da serra. Ela disse que hoje as mais jovens nem
sabem carregar o pote, porque “ndo tem mais precisao”. Reclamou dizendo que € so
0s mais jovens colocarem um pote no pescoco que reclamam de dor, que comegcam a
dizer “meu pescoco ta mole” (falou isso balancando a cabeca para tras e para frente).
(Nota de Campo, Araca, 03 de maio de 2010).

E possivel indicar uma mudanca também dos aprendizados corporais com as
alteracdes das condicdes de vida, tendo influéncia direta na vida ritual religiosa, no caso, 0
transporte dos potes na “primeira noite”. Além disso, aproveitando a referéncia a situagdo, é
interessante indicar que tanto a filha de Dona Maria carregava um pote com &gua na lavagem,
quanto sua neta, Naiara, que me contou que algumas vezes carregou o0 pote na lavagem, o que
acredito indicar uma relacdo entre a importancia que a celebracdo tem para Dona Maria e a
transmissao desses valores para suas proximas geragoes.

Ainda sobre 0s recursos naturais, esses ndo sao vistos a parte do campo mistico-ritual
entre os Kiriri. Os conhecimentos sobre as plantas servem para preparo de “ervancas”, assim
como para chas e banhos usados na “defesa do indio”. Entre as oito ervas mais citadas no
survey da ANAI em 2003, apenas uma, o horteld, ndo tem funcao de “defesa” e fortalecimento
espiritual (CARVALHO, 2004).

Os encantados costumam aparecer em forma animal, mais frequentemente como
coruja. Durante as retomadas, as corujas avisavam se seria possivel dormir tranquilamente
naquela noite, dizendo “deixa comigo, deixa comigo”. Para saber se um animal é ou ndo um
encantado, a professora América afirmou para Carvalho (2004, p. 52) que o indio “sente”.

As atividades agropastoris sao realizadas nos moldes tipicamente camponeses, com
referéncia ao grupo doméstico como unidade de producdo e consumo. Essas terras podem ser
de roca, pasto ou terra de trabalho e gado. Embora a autora aponte uma tendéncia de
reproducdo de desigualdades fundiarias que aconteciam no “tempo dos posseiros”, tambem
atribui & organizacao sociopolitica dos Kiriri a dindmica de uso e ocupacao dos solos, com a

geréncia das liderancas. A autora informa ainda que h& uma alternancia de locais de plantacdo

30 Preparo de ervas com fins religiosos e/ou medicinais.
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por familia a cada ano, com o objetivo de evitar a superexploracdo. As “rogas comunitarias”,
ja citadas neste capitulo, sdo articuladas por comunidade. A rocga “geral” é organizada a partir
das familias de todos os nucleos liderados por um dos caciques. Ja a roca “local” abrange
grupos de um determinado nucleo.

As terras mais férteis sdo chamadas pelos Kiriri de “japdo” ou “terra forte”, enquanto
as que tém menor fertilidade, de “raso” ou “terra fraca”. Nas primeiras, sdo mais cultivados o
milho, o feijdo, as verduras e outras leguminosas e, nas segundas, o capim, 0 cajueiro, outras
frutiferas e as palmaceas, com destaque para a mangueira e o licuri. Ha& uma forte
predominancia das terras de “raso” na Terra Indigena, segundo a autora.

Os ciclos do plantio envolvem trés etapas: a ‘“rogagem”, a ‘“aragem” e O
“nivelamento”. Os principais cultivos entre os Kiriri sdo o milho e algumas variedades de
feijdo, que tém maior potencial de comercializacdo. Cultivos como abdbora, quiabo,
melancia, banana, tomate, entre outros, sdo consorciados com o milho e o feijdo. As etapas de
cultivo sdo realizadas normalmente pelos integrantes do grupo doméstico, mas também,
diversas vezes, com a ajuda de parentes ou contratacdo de mao de obra externa ao grupo
doméstico. Embora muitas das plantas perenes assentadas nas rocas tenham sido plantadas
pelos ndo indios, “a sua manutencéo é indicio factual da forma de cultivo Kiriri baseada na
modalidade de consorcio entre espécies de ciclo anual e outras perenes, garantindo a
diversidade bioldgica e alimentar dos rocados” (CARVALHO, 2004, p. 61).

A mandioca é cultivada em setembro e outubro:

As “farinhadas” sdo realizadas, via de regra, por mais de um grupo domeéstico,
envolvendo a participagdo de homens e mulheres de idades diversas, donde se
observa a divisdo sexual do trabalho, cabendo as mulheres a limpeza e retirada da
casca dos tubérculos, e aos homens, a trituragdo, moagem e secagem da massa nos
maquinarios rusticos das oficinas. (CARVALHO, 2004, p. 62).

Sobre o0s casamentos na aldeia, Dona Odisse, do grupo de Mirandela, me contou que
sdo feitos na lei da aldeia, e quem preside a cerimdnia é o cacique, ndo o0 pajé, sendo que
houve um tempo que era presidida pelo chefe de Posto. Ela disse que assistiu a um casamento
em que a noiva estava com a roupa e o veu de cipd. Antes era permitido aos homens que se
casassem com mulheres ndo indias e as levasse para morar na aldeia (PROFESSORES
INDIGENAS, 2005, p. 39).

No grupo de Mirandela, em campo, ouvi que ndo e permitido ficar na aldeia depois

de se casar com uma pessoa de fora do grupo, de outra etnia ou ndo indigena. A mesma regra
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se aplica no grupo de Cantagalo em relagio a casamentos com ndo indigenas. E importante
salientar que ndo vejo essas regras de casamento como uma construcdo biologizante de
parentesco ou de familia, j& que ter consanguinidade, para os Kiriri, ndo garante
necessariamente ser parente da mesma etnia. Ou seja, hoje ndo é permitido nem aos homens e
nem as mulheres morar com néo indios, ou com indios que ndo sejam do grupo Kiriri dentro
da mesma aldeia, tanto no grupo de Cantagalo quanto no de Mirandela. Assim, quem se casa
com um nao indigena ou com indigenas de outros grupos, acaba se dividindo entre a vida
dentro e fora da Terra Indigena, ou sai dela.

Sobre a situagdo linguistica, a “recriacdo” da lingua Kiriri era um forte desejo das
liderancas, professores e professoras Kiriri, bem como a escola era vista enquanto um
instrumento de contribuicdo para tal objetivo. A pesquisa com os mais velhos sobre palavras
ainda faladas e em livros existentes sobre a lingua Kiriri seriam os meios, dentro da escola, de
acordo com Cortes (1996), que relatou que o cacique Lazaro e o conselheiro Daniel (0
segundo pertencente ao grupo liderado pelo cacique Manoel), solicitaram a Universidade
livros sobre a lingua Kiriri, que foram referidos pela professora Ménica como “livros da nossa
linguagem” (CORTES, 1996, p. 110). As professoras Monica e Maria enfatizaram entfo a
vontade de fazer uma cartilha “s6 na lingua mesmo”. Varias palavras da lingua Kiriri eram, na
ocasifo, ditas e explicadas pelas professoras. E importante lembrar que o dominio da lingua
Kiriri se associa diretamente a comunica¢do com o0s encantados.

Devido a inexisténcia de falantes da lingua Kiriri na década de 1990, Cértes (1996)
coloca que a postura de uma linguista era de que seria impossivel a retomada da lingua
originaria desse povo. O cacique Lazaro respondeu, em reunido com a linguista: “nds temos
vidéncia aqui dentro, tem indios da ciéncia e duzentas palavras” (LAZARO, apud CORTES,
1996, p. 111). Essas duzentas palavras referidas pelo cacique, para Cortes, estdo no
levantamento feito por Maria de Lourdes Bandeira em 1972, em seu livro “Os Kariri de
Mirandela”. Diante da circunstancia, um levantamento sobre o “dialeto Portugués/Kiriri

falado” foi iniciado, devido a solicitacdo dos lideres:

Este levantamento comegou a se dar com a orientacdo da linguista através dos
professores, com registros escritos e a gravacdo da prondncia das palavras que 0s
Kiriri acreditam ser originarias de sua lingua. O acompanhamento desses registros,
iniciado pela linguista, foi mais uma das atividades interrompidas diante do conflito
de marco de 1995. (CORTES, 1996, p. 111).

Visto que os Kiriri afirmavam que as mestras “cortavam a lingua” quando
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incorporadas pelos encantados, Cortes (1996, p. 111) levantou a seguinte questdo: “[...] as
mestras cortam a lingua ndo tém com quem dialogar, pois nao existe nenhum outro falante da
lingua”. Aqui, mesmo que a autora ndo tenha destrinchado a questdo que levantou, acaba
indicando uma crenca na impossibilidade de retomada da lingua Kiriri. Sobre isso, indicamos
o artigo de Anari Bonfim (2011), professora e linguista Pataxd.

E importante citar que o conselheiro Bonifacio, ao falar com Cortes (1996) por
telefone apds os conflitos de 1995, falou cinco palavras em Kiped, o que, para a pesquisadora,
era uma tentativa de mostrar que o processo de recria¢do da lingua estava em curso. Esse fato
seré retomado no ultimo capitulo.

Assim, pode-se falar tanto de um sentimento de perda da lingua, quanto de um
esforco de reconstituicdo. O Toré que acontece em Mirandela hoje é cantado na lingua Kiriri.
Além disso, pude presenciar uma situacdo na qual um senhor Kiriri, do grupo de Mirandela,
falou primeiro na “linguagem” e depois explicou em portugués o que estava sendo dito. Fui
informada que existem duas pessoas que dominam mais a “linguagem” no grupo de
Mirandela e que, quando ha o interesse de colocar alguma coisa nessa “linguagem”, as duas
pessoas sao chamadas a fazer isso. O esfor¢o por reconstituicdo linguistica existe nos dois
grupos. No grupo de Cantagalo, creio que a escola tenha fun¢do importante nisso, pois 0s
professores realizam um processo de pesquisa em materiais bibliograficos ja produzidos sobre
a lingua Kiriri. Ja em Mirandela, a pesquisa acontece com 0s mais entendidos na

“linguagem”, a saber: o professor de cultura e o conselheiro Bonifécio.

2.6 Algumas consideracdes

Neste capitulo, pudemos observar uma série de elementos relativos & organizagdo
Kiriri, desde os tempos do contato com os colonizadores, até a contemporaneidade.
Observamos o constrangimento vivido pelos Kiriri desde o século XVI, com a invasdo de
suas terras e imposicdo de condicdes de vida que desagregavam elementos culturais
originarios. Nesse contexto, ndo somente houve uma baixa populacional, mas também de
ordem sociocultural, incluindo elementos religiosos e linguisticos. Uma nova ordem social
passou a se estabelecer com a elei¢do de Lazaro e a intensificacdo da etnogénese Kiriri.

A relagcdo com os “brancos”, nesse contexto, foi extremamente modificada, a relagéo
de dependéncia diminuiu com o fortalecimento da organizacdo indigena, atraves da

valorizagéo étnica e de medidas como evitar o casamento com “brancos” e trabalhar para eles.
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Com a retomada do Territorio, a luta para seu controle se direciona para a ampliacdo dos

direitos relacionados a saude e a escola. A ampliacdo da gestdo dos espacos escolares

possibilitou uma remodelagem da escola, fazendo com que ela se volte para o fortalecimento
étnico, como veremos mais adiante.

Para o que considero central neste estudo, levanto trés pontos:

e Aluta pela Terra, existente desde a interacdo com os colonizadores, se configurou como um
elemento central de articulacdo para este povo, ao mesmo tempo, a territorialidade para com
o Territorio Kiriri ja demarcado ndo se esvaiu apds a conquista. A limpeza dos marcos do
Territério Kiriri, bem como os etnomapas construidos nas escolas sdo alguns indicativos,
entre outros, desse pertencimento territorial,

e As préticas relativas ao campo xamanistico, como foi levantado por Nascimento (1994),
tém uma centralidade no universo Kiriri. Sobre tal questdo, o autor aponta ndo sé
caracteristicas do Toré Kiriri, mas defende a tese de que ha uma continuidade nas préaticas
religiosas desse povo. E também nesse argumento que me apoio. Ao mesmo tempo, isso n&o
significa considerar as questfes politicas que tém implicacdo também no universo religioso.
Sobre isso, a introducdo do Toré é um exemplo, j& que o contexto era de expor uma
indianidade a sociedade nacional, com um conjunto de elementos tidos como referentes as
culturas indigenas, do qual o Toré fazia e faz parte.

e E possivel relacionar os dois pontos acima com a ancestralidade Kiriri. Afinal, a “tradi¢ao”
recorrentemente evocada é originaria nos ancestrais, que comecaram a luta pela Terra e eram
depositarios das tradicbes culturais. Essa transmissdo possibilitou a continuidade dos
elementos étnicos no grupo.

Mas, por que esses pontos sao tdo importantes para a observacdo da educacgdo e da
escola Kiriri? No caso da questdo territorial, defendo que a conquista do Territério €
indispensavel tanto para a consolidacdo de direitos, como é o caso da escola. Ao mesmo
tempo, a territorialidade se relaciona diretamente com o fortalecimento étnico, também
presente na escola (0 que sera melhor tratado nos proximos capitulos). As praticas religiosas
mostram uma interferéncia muito grande sobre o universo Kiriri, suas articulactes
sociopoliticas e também na educacdo e na escola (ponto que também sera aprofundado no
capitulo terceiro). J& a ancestralidade, seria um elo entre os dois pontos, como apontado
acima.

Visto que esta pesquisa tem como objetivo analisar a domesticacdo da escola pelo

povo Kiriri, ou seja, discutir a forma como os indigenas de tal etnia utilizam da instituicéo
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escolar em favor das suas demandas, € indispensavel pensar o objeto a luz de sua organizag&o.
Ao mesmo tempo, a educacdo ndo € um “ente descolado” das formac6es sociais. E essa é a
relacdo central entre este capitulo primeiro e a analise geral. Agora que apresentamos um
pouco dessas formas de organizacdo Kiriri a luz de sua historia, passo a discusséo sobre suas

escolas, especificamente.
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3 CAPITULO Il - DAS CONCEPCOES DE EDUCACAO E ESCOLA A
ESCOLARIZACAO ENTRE OS KIRIRI

Neste capitulo, apresento uma base conceitual para a discussdo sobre uma narrativa
historica e etnogréafica referente a escolarizacdo entre os Kiriri. No capitulo anterior, discuti a
organizacdo deste povo, no intuito de explorar diversas faces da questdo: Quem domestica a
escola? No presente capitulo, a questdo em xeque é: Qual € o perfil da instituicdo a ser
domesticada? Ou seja, como devemos enquadrar tedrica e metodologicamente a “escola” e,
mais especificamente, a “Escola Indigena”. Entdo, a discussdo mais geral leva a um enfoque
mais especifico sobre a escola e a escolarizacdo Kiriri.

A escolarizacao € entendida neste trabalho como um processo complexo que abarca o
aprendizado e os saberes escolares. Entretanto, tal abordagem né&o pode ser estanque, visto
que a instituicdo escolar entre os Kiriri se constituiu de diferentes modos ao longo tempo.
Seria muito restrito pensar a escola como um conjunto de caracteristicas sélidas e imutaveis
ao longo do tempo. Ou seja, a escola sera tratada como uma instituicdo de carater processual.
Embora tal questdo pareca 6bvia, nem sempre as praticas e regras escolares sao vistas dessa
maneira.

Este capitulo esta dividido em trés partes. Na primeira se¢do, discuto as concepcdes
de educacdo e escola nas Ciéncias Sociais de maneira breve. A partir da obra de Freitag
(1979), as ideias de Durkheim e Parsons serdo pontuadas, em linhas gerais, para indicar uma
concepcao de educacdo considerada conservadora, que ndo utilizo nesta pesquisa. Essa
concepcao visualiza o processo educacional com o foco na transmissdo de conhecimentos,
com vistas a reproduzir as regras sociais. Desse modo, a superacdo de desigualdades sociais,
por meio da educagdo, ndo seria possivel. Em contrapartida, as concep¢des de Dewey e
Mannheim, tratadas por Freitag (1979), nos trazem uma escola vista enquanto instrumento
politico de ampliacdo de participacdo social, 0 que podemos problematizar. Dai, Althusser,
Bourdieu e Gramsci nos servirdo de base para uma critica a educacao escolar capitalista.

Mais adiante, serdo levantadas questdes acerca da educacao e da escola indigena, tais
como o entendimento indigena de que a educacdo do colonizador ndo serve para seu povo; a
importancia do corpo na construcdo dos conhecimentos indigenas; a relagdo com a natureza
nos processos educativos e; a caracteristica da escola indigena de ser um espaco de fronteira,
abarcando o aprendizado de conhecimentos do “branco” que sejam Uteis ao universo indigena

e ao fortalecimento da cultura indigena. Assim, o carater e as especificidades da educacéo e da
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escola indigenas sdo apontados, com o intuito de discutir a relagdo entre esses dois campos. E
importante salientar que ndo quero com isso negar a especificidade existente na educacao e na
escola indigenas. Exploro a necessidade de investigar a especificidade da educacdo indigena a
partir de um olhar sobre a particularidade historica de cada caso e, para esse fim, adoto uma
abordagem pautada numa exploracdo etnografica, que leva em consideragdo a trajetoria
historica da escolarizacdo entre os Kiriri.

Assim, posteriormente, exponho os motivos pelos quais optei por trabalhar com a
antropologia historica nesta pesquisa, bem como realizo uma breve discussdo sobre esse
campo de estudos. Pode-se levantar a seguinte questdo: Por que discutir antropologia histérica
logo depois das concepcbes de educacdo e escola? Escolhi esse formato para que, apés
apresentar as concepcles sobre educacdo e escola aqui adotadas e, antes de apresentar a
narrativa historica construida por mim sobre o processo de escolarizagdo entre os Kiriri no
préximo capitulo, pudesse apontar o porqué do foco na construcdo histérica em torno desta

instituicdo. Assim, busco pensar numa “escola historicizada”.

3.1 Educacéo e escola: passeando por reflexdes sobre o processo formativo humano

Nesta secao, refletiremos sobre os usos e elementos constituintes do que chamamos
de educacdo e de escola. Inicialmente, apresentaremos algumas ideias de classicos das
Ciéncias Sociais. Ao longo do texto, entrelagaremos tais concepg¢des ao que mais nos interessa
aqui: educacdo e escola indigenas. Ndo é demais repetir que estas paginas sdo uma infima
amostra do que ja foi produzido nas Ciéncias Sociais sobre educacdo. Desse modo, serdo
apresentadas e discutidas algumas ideias centrais, com o intuito de utiliza-las como recurso
reflexivo sobre o objeto aqui adotado. Vamos a discussao.

Freitag (1979), ao tracar um quadro analitico sobre a educacdo, identifica dois
elementos comuns entre as abordagens tedricas que analisa®: 1) a educagio sempre esta
ligada a uma doutrina pedagodgica que reflete uma filosofia de vida; 2) instituicdes sociais
especificas funcionam como porta-vozes de uma determinada doutrina pedagdgica numa
realidade social concreta.

Foi Durkheim quem primeiro sistematizou os pontos levantados por Freitag nas

Ciéncias Sociais. Para o autor, a centralidade da educagdo est4 na transmissdo de normas,

31 Os teoricos que Freitag (1979) analisa ou cita sdo: Durkheim, Parsons, Dewey, Mannheim, Bourdieu,
Passeron, Becker, Schultz, Edding, Solow, Huisken, Althusser, Establet, Poulantzas, Marx e Gramsci.
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valores e experiéncias de uma geragao para outra, com o intuito de possibilitar a continuidade
de uma sociedade dada. A educacdo é, de acordo com o autor, um fato social que possui
natureza coercitiva, é algo “exterior” aos individuos. Para Durkheim, sem a educacdo a
sociedade ndo seria possivel e, por conta disso, a primeira adquire um carater constitutivo em
relacdo a segunda (FREITAG, 1979).

Ja para Parsons, a educacéo é tratada como “socializacdo” e vista como “mecanismo
basico para a constituicdo de sistemas sociais e de manutencdo e perpetuacdo dos mesmos em
forma de sociedades” (FREITAG, 1979, p. 15). Os individuos tendem, entdo, a acreditar que
as necessidades do sistema sdo suas. Assim como em Durkheim, em Parsons ndo ha
integracdo do sistema social sem a educacdo, assim como ela ndo € um instrumento de
transformacdo, mas esta em prol da manutencdo da estrutura de uma dada sociedade, como
mostra Freitag (1979).

Diferentemente, Dewey e Mannheim atribuem & educagdo um caréater transformador,
que dinamiza as estruturas através de acbes inovadoras individuais. Os individuos néo
reproduzem meramente o que lhes € transmitido pelas geracGes anteriores, eles analisam
criticamente tais elementos, o que possibilita uma reestruturacdo e reorganizacdo social.
Assim, os individuos e as sociedades sdo vistos de maneira dinamica (FREITAG, 1979).

Para Durkheim e Parsons, a educagdao “nao ¢ simplesmente um mecanismo de
perpetuacdo de estruturas sociais anteriores, mas um mecanismo de implantacéo de estruturas
sociais ainda imperfeitas: as democraticas” (FREITAG, 1979, p. 17). Podemos entdo dizer
que, no que diz respeito ao objeto deste estudo, seria inviavel adotar a concepcao educacional
de Durkheim e de Parsons, afinal, além de postularmos que a domesticacdo da escola se da
numa perspectiva histérica, procuramos associar elementos tanto diacrdnicos, quanto
sincrénicos. Também ndo teriamos como pensar na domesticacdo de uma instituicdo que seja
vista, mesmo que subliminarmente, como algo isolado, como a escola de Dewey.

Dewey defende que ndo se separa educacdo e vida. Para ele, ao longo da vida, o
individuo ¢é obrigado a se dispor de novas acoes e, por conta disso, avaliar e reorganizar suas
experiéncias. A funcdo da educacdo, entdo, &€ de subsidiar o individuo a fazer essa
reorganizacdo de maneira mais ou menos ordenada e sistematizada. Assim, o meio pelo qual o
individuo tera acesso a tais subsidios € a escola, que deve se constituir enquanto uma pequena
comunidade, de carater democratico, ajudando na reestruturacdo da sociedade global, que
apresenta desvios em relacdo aos principios democraticos, (FREITAG, 1979). A critica que
Freitag (1979) faz a Dewey € sobre a falta de percepcéo das desigualdades sociais, como algo
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gerado historica e socialmente pela sociedade ja estabelecida, mas sim como resultantes das

diferencas naturais entre 0s homens, visto que as diferencas de “nivel” e “qualidade” entre os

individuos sdo concebidas como justas pelo autor, pois foram adquiridas democraticamente.
Mannheim constréi uma teoria da educagdo que é vista como uma versdao ampliada

daquela levantada por Dewey. Para o primeiro,

A natureza e a histéria do homem e da sociedade precisam ser controladas de forma
racional e democrética. Para tal se oferecem uma série de técnicas sociais e entre
elas, estrategicamente, a educacdo. Essas técnicas precisam ser manipuladas de tal
forma que impecam a repeti¢do do caos e garantam a manutencdo de uma ordem
social essencialmente democréatica. (FREITAG, 1979, p. 18).

Ou seja, os autores Dewey e Mannheim defendem que a imperfeicdo social deve ser
corrigida através da educacdo. Porém, enquanto o primeiro objetiva a ampliagdo dos valores
basicos da democracia através da escola, o segundo o faz através da ciéncia e dos cientistas,
ou seja, da intelligentsia. Consequentemente, a concepc¢do educacional de Mannheim também
ndo serve aqui como suporte analitico, afinal, ndo defendemos um controle racional da
historia.

Durkheim e Parsons, para Freitag (1979), negam o carater inovador e emancipatorio
da educacdo, pois ela € vista como um mero instrumento de transmissao de valores. Ao
mesmo tempo, os interesses envolvidos no processo educativo sdo completamente ignorados.
Embora, a priori, a educagdo seja apontada por Dewey e Mannheim como elemento de
transformacdo, pode-se levantar que, para eles, quando a sociedade verdadeiramente
democratica fosse implantada, a funcdo da educacdo também se reduziria a manutencdo
social, visto que deixaria de apontar para uma transformacdo da sociedade em prol da
democracia (FREITAG, 1979).

Althusser (1983), em seu livro “Aparelhos Ideolégicos de Estado”, adota uma
postura completamente diferente de Durkheim e Parsons. O autor defende que a condicdo
ultima da producdo de uma formacédo social é a reproducdo das condi¢des de producdo da
mesma. Tal reproducdo pode ser simples, ou seja, que mantém as condigdes pré-existentes de
producdo, ou ampliada, quando amplia essas condi¢des. Para que isso aconteca, a formacéo
social deve reproduzir as forgas produtivas e as relagcdes de produgdo existentes. O Estado é
visto pelo autor como uma “maquina” repressiva, que permite a exploragdo das classes
dominantes. Embora, para o autor, toda luta politica das classes se passaria em torno do

Estado, o aparelho do Estado pode continuar de pé apds acontecimentos que afetem a posse
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do poder de Estado®. A tese principal de Althusser acerca da ideologia é de que ela representa

uma relacdo imaginaria dos individuos com as condicdes reais de existéncia vividas por eles.

Os aparelhos ideoldgicos do Estado podem ndo apenas ser 0s meios, mas também o
lugar da luta de classes [...]. A classe (ou alianga de classes) no poder ndo dita téo
facilmente a lei nos AIE como no aparelho repressivo do Estado, ndo somente
porque as antigas classes dominantes podem conservar durante muito tempo fortes
posi¢cdes naqueles, mas porque a resisténcia das classes exploradas pode encontrar o
meio e a ocasido de expressar-se neles, utilizando as contradigBes existentes ou
conquistando pela luta posices de combate. (ALTHUSSER, 1983, p. 71).

Ap0s destacar a existéncia do poder e do aparelho de Estado, Althusser defende a
existéncia dos “Aparelhos ldeoldgicos do Estado” (AIE)*, que ndo se confundem com o
aparelho repressivo do Estado®, mas se manifesta junto a ele. Enquanto os primeiros
funcionam principalmente pela ideologia, o0 segundo funciona principalmente pela repressao,
seja ela “bastante atenuada, dissimulada, ou mesmo simbolica” (ALTHUSSER, 1983, p. 70).
E a ideologia da classe dominante que assegura a unidade entre os diferentes Aparelhos
Ideoldgicos do Estado, afirma o autor. Assim, ndo ha aparelho puramente ideoldgico.

A escola e as igrejas sdao apontadas como elementos que “moldam por métodos
proprios de sancdes, exclusdes, selecdo” (ALTHUSSER, 1983, p. 70). Sobre a relacéo entre
estes dois aparelhos, o autor defende que a Igreja centralizava uma série de funcdes, que
passaram a se distribuir entre os diferentes aparelhos ideoldgicos do Estado, particularmente,
as funcgdes escolares e culturais.

Na oOptica de Althusser (1983), a Igreja era o aparelho ideoldgico do Estado
dominante, que reunia as funcgdes religiosas, escolares e mais uma boa parte das funcdes de
informacdo e “cultura”. Com a revolucdo francesa, a Igreja foi atacada como aparelho
ideologico numero um do Estado. Com o declinio da Igreja como principal AIE, o aparelho
ideoldgico escolar assumiu lugar principal nas “formac6es capitalistas maduras”. Para o autor,
0 par Escola-Familia substituiu o par Igreja-Familia.

Nenhum outro aparelho ideolégico do Estado disporia por tanto tempo de uma

“audiéncia obrigatdria” quanto a escola, com cinco ou seis dias dos sete dias da semana, com

32 Para Althusser, o aparelho de Estado é diferente do poder de Estado, e o objetivo da luta de classes consistiria
em conquistar o poder do Estado e utilizar-se do seu aparelho, ou seja, tomar o poder de Estado para destruir o
aparelho burgués, substituindo-o por outro aparelho completamente diferente, em direcéo a destrui¢do do Estado,
do seu poder e do seu aparelho (ALTHUSSER, 1983).

3 Os AIE podem ser classificados em: religioso, escolar (que abrange escolas publicas e privadas), familiar,
juridico, politico, sindical, de informag&o e cultural (ALTHUSSER, 1983).

3 O governo, a administracdo, o exército, a policia, os tribunais, as prisGes, etc., compdem, para Althusser
(1983), os aparelhos repressivos do Estado.
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uma grande quantidade de horas. A ideologia que busca representar a escola como neutra,
desprovida de ideologia, seria um dos mecanismos de inculcacdo macica da ideologia das
classes dominantes na escola, que favoreceriam a reproducdo das relagdes de producdo numa
formacdo social capitalista. Afinal, na escola se aprende a ler, escrever, contar, ou seja,
aprendem-se certas técnicas, bem como elementos de “cultura cientifica” ou “literaria”, Uteis
para a execucdo de atividades relacionadas a diferentes postos da producdo. Cada posto com
sua instrucdo diferenciada, para operarios, técnicos ou para quadros superiores. As regras de
bom comportamento especificas, de acordo com o posto ocupado, também estariam entre 0s
elementos veiculados na escola. Entre elas, as regras de moral e de “consciéncia civica e
profissional”, que se configuram enquanto regras de respeito a divisdo social-técnica do
trabalho. A dominacao de classe teria sua ordem estabelecida por este sistema (ALTHUSSER,
1983).

Segundo o autor, os professores seriam respeitosos da “consciéncia” e da “liberdade”
das criancas e estariam conduzindo-as a “liberdade, a moralidade, a responsabilidade adulta
pelo seu exemplo, conhecimentos, literatura e virtudes libertarias” (ALTHUSSER, 1983, p.
80). Nao restaria muito aos professores em relagdo a mudanca desse cenario, pois, em sua
maioria, eles menos questionariam do que alimentariam a representacdo ideoldgica da escola
como algo “natural” e “indispensavel”. Os professores que se voltam contra a ideologia, ndo
somente sdo considerados raros, como dispdem de poucas armas na histéria e no saber
ensinado.

Parece-nos Obvia a importancia de criticas como a de Althusser em relacdo as
limitacGes das estruturas mediadas pelo Estado. Entretanto, é preciso levantar que a teoria
desse autor, por buscar uma abordagem altamente englobante, deixa de lado a influéncia das
micro relagdes numa ofensiva resisténcia no seio das formacgdes sociais capitalistas. Mesmo
defendendo que a lei nos aparelhos ideoldgicos do Estado ndo sdo facilmente ditadas pela
classe dominante, o papel dos sujeitos na histéria, na légica do autor, é reduzido a quase
insignificancia, como se vé no que ele defende sobre o papel dos professores.

N&o se trata de defender a continuidade da maquina opressora que Althusser critica,
mas sim de ver um nd critico na propria teoria althusseriana: Se os sujeitos tém tantas amarras
para inviabilizar as suas possibilidades, como aconteceria, de fato, a tomada do poder de
Estado e a transformacgdo do aparelho de Estado que defende o autor? Ele ndo aponta
proposi¢cOes para superacdo do problema.

Ao mesmo tempo em que as criticas de Althusser a estrutura escolar mediada pelo
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Estado sdo extremamente Uteis, no sentido de explicitar as amarras e afastar as possibilidades
de conceber essa instituicdo com certa ingenuidade, poderiamos dizer que o recorte de
Althusser é diferente do que foi adotado nesta pesquisa, visto que, enquanto ele analisa o que
mantém as formacOes sociais capitalistas, nds analisamos as agBes tomadas frente as
inadequacdes da escola de acordo com os interesses nativos. Tal diferenca ndo chega a ser
divergente, ja que mesmo nao concebendo o papel dos individuos como Althusser (1983), que
ndo leva em conta devidamente a agéncia deles, penso que seja indispensavel uma leitura
seriamente critica sobre as formacgfes escolares capitalistas. O que esta relacionado tanto ao
que produziu historicamente as escolas ndo indigenas quanto ao que discute o autor sobre o
aparelho ideologico de Estado escolar. O processo de inculcagdo, através da educacéo, e 0 uso
da instituicdo escolar pelos grupos dominantes para a reproducdo do sistema capitalista
também véo ser alvo de discussdo na teoria de Bourdieu e Passeron (2008).

Em suas leituras sobre os classicos na analise do processo educativo/reproducao,
esses autores indicam que Durkheim vé um “constrangimento social indiviso” onde Marx vé
um “produto de uma denominacdo de classe” (BOURDIEU e PASSERON, 2008, p. 25). Ao
mesmo tempo, Marx e Durkheim se opdem a Weber, no que diz respeito ao objetivismo
metodoldgico, e ndo caem na tentacdo de encarar as relagdes de poder como interindividuais
de influéncia ou de dominio, apontam os autores.

Na leitura de Freitag (1979), para Bourdieu e Passeron (2008), existem duas funcdes
estratégicas na sociedade capitalista para o sistema educacional: a reproducdo da cultura e a
reproducdo da estrutura de classes. Entretanto, o autor também aponta a existéncia de um
ponto em comum entre Durkheim e Bourdieu: o processo educativo € visto como coercao e a
acao pedagdgica como ato violento, de forca. Para Bourdieu e Passeron (2008, p. 26), “toda
acdo pedagdgica (AP) é objetivamente uma violéncia simbélica enquanto imposic¢ao, por um
poder arbitrario, de um arbitrario cultural”. Eles também defendem que uma violéncia
simbolica é assegurada como legitima pelo sistema de ensino dominante. Essa legitimidade
atribuida pelo sistema de ensino vai fazer com que ele consiga “reproduzir as rela¢fes sociais,
ou seja, a estrutura de classes, reproduzindo de maneira diferenciada a “cultura”, i. é. (sic), a
ideologia da classe dominante” (FREITAG, 1979, p. 23).

A selecdo de significagdes que define objetivamente a cultura de um grupo ou de
uma classe como sistema simboélico é sociologicamente necesséaria na medida em
que essa cultura deve sua existéncia as condicGes sociais da qual ela é o produto e
sua inteligibilidade a coeréncia e as fungdes da estrutura das relacGes significantes
que a constituem. (BOURDIEU e PASSERON, 2008, p. 29).
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Ou seja, para esses autores, as condigdes sociais de existéncia de um grupo
interferem diretamente nas concepgdes transmitidas pelo mesmo. E essa construgdo nos leva
diretamente ao conceito de habitus, de uso especial nesta pesquisa. Pois, para 0s autores, no
ato educativo sdo impostos as pessoas sistemas de pensamento, criando habitus diferenciais,
conceituados como “predisposicdo de agirem segundo um certo cédigo de normas e valores
que os caracteriza como pertencentes a um certo grupo ou uma classe” (FREITAG, 1979, p.
23).

Sobre o a utilizagdo do conceito de habitus neste trabalho, o foco est3,
principalmente, na relacao entre os Kiriri e os agentes “externos”. Assim, levam-se em
consideracdo, como exemplo, os estigmas recorrentes em relacdo aos indigenas e a relacéo
dos Kiriri com esses estigmas no processo de escolarizagdo. Pois, se o foco passa a ser as
relacdes “internas” ao povo Kiriri, enveredaria por um aspecto que ndo foi foco durante o
trabalho de campo: De que maneira se pode construir um habitus dentro da cultura Kiriri,
servindo para reproduzir uma concepcdo especifica de cultura que é construida cotidiana e
sistematicamente? O que quero, na pratica, dizer com isso? Ndo ha como tratar, da mesma
maneira, a reproducdo de uma estrutura social marcada pelas desigualdades sociais e
fragmentacio dos saberes, as ditas sociedades ocidentais®®, e a reproducio da organizacio das
sociedades indigenas, principalmente quando falamos de sociedades que precisaram
reconstituir uma série de elementos organizativos diante de uma demanda politica
emergencial: a retomada de suas Terras. Além disso, veremos que a reafirmacdo da identidade
indigena, associada ao fortalecimento organizacional, € um ponto importante relacionado a
essas questoes.

Sobre o fortalecimento da organizagdo Kiriri e a acdo pedagdgica, outras concepcdes
de Bourdieu e Passeron (2008) podem ser Uteis nessa reflexdo. Para os autores, um grupo ou
classe produz o que é “digno” de ser reproduzido, de acordo com a sua existéncia “mesma” e
com o fato de delegar a uma instancia a autoridade que seja necessaria para a reproducéo
(BOURDIEU, 2008, p. 48). Quanto mais uma instancia pedagdgica precisa afirmar e justificar
sua legitimidade, menos o arbitrario inculcado por ela reproduz fortemente o arbitrario

cultural do grupo ou classe que delega a Autoridade Pedagdgica. Uma sociedade tradicional,

35 E importante ressaltar que o termo “ocidentais”, aqui, ndo se refere a um todo genérico, bem como o uso do
termo “indigena” ndo desconsidera a grande diversidade étnica. Para minimizar essa questdo, tento utilizar mais
0 termo “originariamente ndo indigena” ao invés de “ocidental”.
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nessa logica, seria um “caso-limite”, visto que substituiria uma autoridade social pouco
diferenciada, assim indiscutivel e indiscutida, sem o acompanhamento de uma justificacdo
ideologica da Autoridade Pedagodgica e sem uma “reflexdo técnica sobre os instrumentos da
Acdo Pedagdgica” (BOURDIEU e PASSERON, 2008, p. 51).

A produtividade do Trabalho Pedagdgico pode ser medida pelo grau em que a
inculcacdo é efetivada, ou seja, efeito de reproducdo da mesma. Esse trabalho deve durar o
bastante para produzir efeitos duradouros, ou seja, um habitus, um “produto da interiorizacéo
dos principios de um arbitrario cultural capaz de perpetuar-se apds a cessacao da AP e por isso
perpetuar nas praticas os principios do arbitrario interiorizado” (BOURDIEU e PASSERON,
2008, p. 53). Quanto mais esse habito é duravel, mais o Trabalho Pedag6gico pode ser
considerado produtivo. Também é mais produtivo quanto mais o habitus € transferivel, ou
exaustivo, reproduzindo as praticas mais completamente. O Trabalho Pedagdgico permite,
para Bourdieu, que a integracdo intelectual seja produzida e reproduzida sem que seja
necessario lancar mao da violéncia fisica (BOURDIEU e PASSERON, 2008).

Para que esse Trabalho Pedagogico tenha sucesso, é preciso que seja realizada uma
Acdo Pedagogica que coadune com os objetivos da reproducdo social do grupo especifico.
Assim, uma Acdo Pedagdgica que revelasse sua verdade objetiva de violéncia e destruisse a

base da Autoridade Pedagdgica do agente seria autodestrutiva. Para os autores:

Dizer que os agentes reconhecem a legitimidade de uma instancia pedagdgica é
dizer somente que faz parte da definicdo completa da relagdo de forcas, na qual eles
estdo objetivamente colocados, impedi-los da apreensdo do fundamento dessa
relacdo. Desse modo, deles se obtém praticas que objetivamente levam em vontade,
mesmo quando sdo desmentidas pelas racionalizagdes do discurso ou pelas certezas
da experiéncia. (BOURDIEU e PASSERON, 2008, p. 35).

Assim, acentua-se a importancia de discernir que nem sempre o discurso de uma
pratica pedagogica reflete a A¢do Pedagodgica de maneira coerente, na concepcao de Bourdieu
e Passeron (2008). Sobre como se da a relacdo entre reproducao de um grupo social e a Acédo
Pedagogica, responsavel por fomentar a internalizacdo das regras e valores do grupo, 0s

autores levantam as seguintes questdes:

A AP cujo poder arbitrario de impor um arbitrario cultural repousa em ultima anélise
sobre as relacdes de forgca entre os grupos ou classes constitutivas da formacgdo
social em que ela se exerce [...] contribui reproduzindo o arbitrario cultural que ela
inculca, para reproduzir as relagbes de forca em que se baseia seu poder de
imposicdo arbitraria (fungdo de reproducdo social da reprodugdo cultural).
(BOURDIEU e PASSERON, 2008, p. 31).
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Assim, o conceito de inculcacao vai ajudar a explicar como um habitus é difundido
num grupo, assim como uma Acdo Pedagdgica e o Trabalho Pedagogico podem contribuir

para esse processo. Desse modo,

Um modo de inculcacdo determinado caracteriza-se [...] pela posicdo que ele ocupa
entre 1) o modo de inculcacdo visando operar a substituicdo completa de um habitus
por um outro (conversdo) e 2) o modo de inculcagdo visando confirmar puramente e
simplesmente o habitus priméario (manutencéo ou reforgo). (BOURDIEU, 2008, p.
66).

E importante ressaltar que a inculcaco acontece através de uma Acdo pedagdgica e
de um Trabalho Pedagogico, que prescindem de uma Autoridade Pedagdgica para se efetivar.
Se tentamos transpor o que defendem Bourdieu e Passeron (2008) para a Autoridade
Pedagdgica exercida em escolas indigenas, terd destaque a necessidade de que os professores
e professoras devem ser, na concepc¢do do grupo, indigenas. Ou seja, pessoas que dominam
um conjunto de regras, valores e praticas que constituem o grupo etnicamente de maneira
mais solida.

Mesmo compreendendo a possibilidade de usar as questdes levantadas por Bourdieu
e Passeron (2008) neste trabalho, creio que isso deve acontecer de maneira contextualizada.
Pois, alguns pontos defendidos por esses autores se referem restritamente a sociedade francesa
do século XX.

Uma atencdo maior foi dada nesta secdo as concepcles de Althusser (1983) e
Bourdieu e Passeron (2008) por dois motivos: as limitacGes relacionadas ao processo de
domesticacdo da escola podem ser levantadas a partir das teorias desses autores. Creio que
este seja um ponto indispensavel. Ao mesmo tempo, o que Bourdieu e Passeron (2008)
defendem em relacdo ao habitus serd& muito Util para problematizar duas questfes na
domesticacdo da escola: Como os indigenas se relacionam com o habitus da escola nédo
indigena incorporada por eles? E possivel dizer que o habitus referente & cultura Kiriri é
reproduzido na escola Kiriri, visto que um forte elemento dessa instituicdo entre os Kiriri é a
afirmacéo étnica forjada sistematica e dinamicamente no cotidiano do povo Kiriri?

Para Gramsci, a educacgdo deveria ser concretizada a partir da realidade viva, tendo
um ambiente educativo que incitasse a analise profunda da realidade em seus diversos
contextos, e ndo apenas uma absorcdo de valores a serem reproduzidos sem a minima

reflexdo. A concep¢do gramsciana, ao associar escola e trabalho, aponta que ndo seria
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suficiente, por exemplo, apenas implantar uma horta nos fundos da escola, mas que seria
necessaria toda uma reconstrucdo dos valores hegemdnicos escolares, em dire¢cdo a uma
associacdo entre o trabalho material e o intelectual. A educacéo deve entdo, para o autor, se
conectar verdadeiramente com a realidade viva e ndo com doutrinas frias e enciclopédicas.
Assim, deve-se educar para a liberdade concreta, historicamente determinada e universal
(NOSELLA, 2004).

Embora esta secdo pareca ter uma menor conexdo com o objeto de estudo desta
pesquisa, ela nos sera til para, principalmente, ampliar a compreensédo sobre as concepgdes
dos processos escolares que sdo domesticados pelos indigenas. Assim, torna-se mais facil
perceber que a educacdo nao se restringe ao espaco escolar, se relacionando diretamente com
0 contexto social no qual acontece. Ao mesmo tempo, entendemos que a escola deve ser um
instrumento de transformacdo social, assim como outras instituicbes, abarcando uma viséo
mais critica sobre regras sociais conservadoras, ou seja, que buscam manter as desigualdades
existentes.

Ao analisar a domesticacdo da escola, faz-se indispensavel refletir sobre qual € a
escola a ser domesticada e, para isso, ndo € demais um passeio atraves de autores que
versaram sobre esse tema. A refutacdo de uma escola que seja vista de modo estético esta
diretamente ligada a defesa da necessidade de compreender qual seria o perfil de uma escola
adequada aos interesses das pessoas que as frequentam, nesse caso, dos Kiriri. Para isso, as
concepcOes expostas no final da secdo elencam questdes inerentes as possibilidades e
limitacGes existentes no espago escolar, no que diz respeito & minimizacdo do carater
domesticador da escola, para que ela seja alvo de domesticacdo. Sobre o conceito de habitus
de Bourdieu, que diz respeito a valores e regras que permeiam o espaco escolar, sera
especialmente Gtil no altimo capitulo.

Tendo ja apresentado alguns elementos béasicos sobre as reflexdes levantadas nas
Ciéncias Sociais sobre a educacdo e a escola enquanto processos sociais, ou seja, de formacao
humana, passo para algumas questbes mais especificas do campo da educacdo e escola

indigenas.

3.2 Educagdo, escola e modo de vida indigenas: entrelagamentos necessarios

As teorias apresentadas até agora se referem basicamente a contextos sociais

capitalistas, das sociedades ditas ocidentais. Branddo (2007) apresenta uma série de questdes
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relacionadas a espacos e culturas diversas. O autor defende que a educacdo acontece em locais
variados e com modelos variados, ou seja, que a escola ndo é o Unico lugar no qual a
educacdo ocorre, nem o professor € o unico profissional que media 0s processos educativos.

Algumas das questdes mais importantes do que se discute sobre educacdo, para
Branddo (2007), estdo presentes numa carta de chefes indigenas, escrita como resposta a
algumas cartas aos indios, nas quais alguns de seus jovens sdo convidados a frequentar a
escola dos “brancos”. Apos a assinatura de um tratado de paz entre os governantes da Virginia
e de Maryland e os Indios das Seis Nagdes, o documento acabou ficando conhecido por conta
da recorrente divulgacéo feita por Benjamin Franklin. Segue:

[...] Nés estamos convencidos, portanto, que os senhores desejam o bem para nés e
agradecemos de todo o coracéo.

Mas aqueles que sdo sabios reconhecem que diferentes nacBes tém concepcgoes
diferentes das coisas e, sendo assim, os senhores ndo ficardo ofendidos ao saber que
a vossa ideia de educacdo ndo é a mesma que a nossa.

[...] Muitos dos nossos bravos guerreiros foram formados nas escolas do Norte e
aprenderam toda a vossa ciéncia. Mas, quando eles voltaram para nds, eles eram
maus corredores, ignorantes da vida da floresta e incapazes de suportarem o frio e a
fome. N&o sabiam como cacar o veado, matar o inimigo e construir uma cabana, e
falavam a nossa lingua muito mal. Eles eram, portanto, totalmente inGteis. N&do
serviam como guerreiros, como cagadores ou como conselheiros.

Ficamos extremamente agradecidos pela vossa oferta e, embora ndo possamos
aceité-la, para mostrar a sua gratiddo oferecemos aos nobres senhores de Virginia
que nos enviem alguns dos seus jovens, que lhes ensinaremos tudo o que sabemos e
faremos, deles, homens. (BRANDAO, 2007, p. 09).

Branddo (2007, p. 11) coloca entdo que os indios sabiam que a educacdo do
colonizador “ndo serve para ser a educacdo do colonizado”. Uma concepcdo simplista de
educacdo e escola ndo somente poderia ignorar que a educacdo acontece para além da escola,
mas também que a escola é fruto de um processo de construcdo social e ndo um dogma a ser
seguido. Assim, dentro de cada cultura indigena, existem recursos especificos.

Neste sentido, Hernandéz (1981), ao estudar o povo Mapuche no Chile, na época do
governo de Allende, defende a necessidade da participacdo dos indigenas na sociedade
nacional chilena, como forma de enriquecimento da cultura nacional e de contraposi¢cdo a
conjuntura colonizadora. Ja para Félix (2007), no contexto brasileiro no século XXI, a
integracdo de povos indigenas a uma educagdo que tenha elementos considerados por ele
como tecnicistas, se configura enquanto opressdo. Tanto Hernandéz (1981) quanto Félix
(2007) expdem uma preocupacdo com o fortalecimento da autonomia indigena, porém, ao
determinarem, de alguma forma, como deve se dar a integracdo, ou a auséncia dos indigenas

na sociedade nacional, acabam caindo na defesa de respostas prontas, desconsiderando a
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especificidade e a diversidade de estratégias politicas indigenas préprias. Na prética,
acabaram descartando a necessidade de decisdo desses povos sobre suas realidades.

Gallois (2001), ao narrar sua experiéncia antropoldgica junto aos Waidpi, indicou a
necessidade de especializacdo em relacdo as atividades produtivas, apontando a importancia
de controlar os instrumentos dos ndo indigenas, objetivando uma maior autonomia dos povos
tradicionais. Para ele, embora muitos defendam a ndo especializacdo tradicional nas
sociedades indigenas, faz-se necessario que, por exemplo, um motorista ndo seja a0 mesmo
tempo professor, pois, a ampliacdo da quantidade de fungdes impossibilitaria a dedicacdo ao
modo de vida Waidpi. O argumento dessa autora mescla a necessidade levantada pelos
indigenas de apropriacdo de instrumentos ndo indigenas e a preocupacao com a reproducao do
modo de vida deles.

Para tratarmos da relacdo entre educacdo indigena e educacdo escolar indigena,
precisamos entender quais seriam 0s processos proprios de transmissdo e producdo do
conhecimento, a partir de um estudo etnografico. Na literatura conhecida como “etnologia
indigena”, diversos autores tém mostrado que a experiéncia e a linguagem corporal séo
centrais na concepcao de conhecimento indigena (SILVA, 2001; MCCALLUM, 1998). Como
exemplo, ao se referir as praticas Kaxinawa, McCallum (1998, p. 215) defende que
“conhecimento e corpo coexistem tdo intimamente que qualquer distdrbio sofrido por um
pode ter consequéncias calamitosas para o outro”.

Ja Aracy Lopes da Silva (2001) mostrou uma enorme desconexao entre a “escola” e
as préticas ritualisticas indigenas, colocando a corporalidade enquanto linguagem de extrema
importancia. A autora apontou uma desconexdo entre o “estar na escola” e o “aprender com o
corpo” para as criangas, através das observacfes de seu trabalho com os Xerente e com 0s
Xavante. Foi observado um exemplo de “domesticacdo corporal”, quando as criangas
indigenas atribuiam um valor de independéncia ao banho no cérrego, durante os recreios
escolares, ou seja, a afirmacdo desse periodo em espaco aberto também significa a afirmacéo
do modo proprio de aprender indigena, da “autonomia corporal como condi¢do importante
para o aprendizado, mesmo que escolar” (SILVA, 2001, p. 42). Desse modo, a apropriacdo
indigena da instituicdo escolar ndo aconteceu, como indicado no exemplo, de modo passivo
perante a constante tentativa de “domesticagéo corporal”, sistematicamente almejada pelos
colonizadores na histdria do contato indigena com a escola, mesmo que indiretamente, sem
objetivo explicito demarcado.

Feélix (2007) defende que os indigenas ja possuiam formas proprias de socializagéo,
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as quais hoje se tem costume de categorizar como Educacdo Indigena, a qual apresenta
diferencas historicas em relacdo a Educacdo Escolar Indigena. Assim, a educacdo indigena
acontece na comunidade e nao depende de espacos formais para a plena realizacdo do
fendmeno educativo. Entretanto, esses elementos foram se diferenciando de acordo com o
tempo de contato com os ndo indigenas e com as proprias caracteristicas de cada povo
indigena e da disposicdo para adocdo de elementos ndo indigenas dentro do contexto
educacional indigena. Ja a educacdo escolar indigena foi inserida num contexto de
colonizagdo e utilizada enquanto tatica de integracdo dos povos indigenas a sociedade vigente
ou de destruigcdo desses povos, COmo mostra.

Cabe colocar que a escola jesuitica exposta enquanto escola indigena por Félix
(2007) é uma visdo desse autor, a qual ndo concordo, porque entendo que a discussdo sobre o
carater de uma escola indigena ainda é um tema em constante discussdo. De qualquer sorte,
classifico as escolas jesuiticas como escolas para indios e ndo como escolas construidas pelos,
e nem mesmo com os indigenas.

Florestan Fernandes e Bartolomeu Melia, segundo Félix (2007), identificam alguns
elementos que julgaram comuns entre a educacdo dos Tupinamba e de outros povos
indigenas, tais como: presenca do jogo como um dos elementos mais importantes do processo
educativo; liberdade das criancas devido ao respeito dos pais por elas; conhecimento da
natureza; ritos de iniciacao; rituais e linguagem mitica. Tais elementos se chocaram entdo com
os elementos estranhos a cultura indigena trazidos pelos ibéricos, sendo a educacao escolar
um desses elementos.

Segundo Monteiro, a conversao das liderancas indigenas, a doutrinacdo dos jovens e
a eliminacdo dos pajés se colocavam como as trés principais caracteristicas da educacdo
jesuitica. A utilizacdo das linguas indigenas com o objetivo de dominar os povos indigenas foi
bastante recorrente, tendo como instrumento a escola jesuitica (FELIX, 2007).

Para Luciano (2006)%¢, a educacio é definida da seguinte maneira:

Educacéo se define como o conjunto dos processos envolvidos na socializacdo dos
individuos, correspondendo, portanto, a uma parte constitutiva de qualquer sistema
cultural de um povo, englobando mecanismos que visam a sua reproducdo,
perpetuagdo e/ou mudanca. Ao articular instituicbes, valores e préaticas, em
integragdo dindmica com outros sistemas sociais, como a economia, a politica, a
religido, a moral, 0s sistemas educacionais tém como referéncia basica os projetos
sociais (ideias, valores, sentimentos, habitos etc.) que lhes cabem realizar em

36 Cabe destacar que o autor Gersen Luciano (2006) pertence a etnia Baniwa, e hoje, doutor em Antropologia
pela Universidade de Brasilia (UNB) e professor da Universidade Federal do Amazonas (UFAM).
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espacos e tempos sociais especificos. (LUCIANO, 2006, p. 129).

Assim, a educacdo indigena diz respeito as formas proprias de transmissao de saberes
de cada povo indigena. A educacdo escolar indigena se refere a escola apropriada pelos povos
indigenas para reforcar os seus projetos socioculturais e abrir caminhos para 0s
conhecimentos universais necessarios e desejaveis, devido as novas demandas colocadas no
contato com a sociedade global (LUCIANO, 2006, p. 129).

Embora adote a concepcdo que este intelectual indigena aponta, creio ser necessaria
uma ressalva. Penso que os chamados “conhecimentos universais” ndo sejam universais, pois,
normalmente, os conhecimentos que sdo vistos dessa forma séo exatamente os conhecimentos
presentes nas sociedades ditas ocidentais e que estdo relacionados ao campo cientifico ou
técnico. Defendo a necessidade de refletir, antes de qualquer coisa, sobre o campo socio-
politico que faz com que um determinado conhecimento seja considerado universal, enquanto
outro ndo é. Como exemplo, é possivel citar que, via de regra, as disciplinas escolares sdo
classificadas como universais, enquanto de fato sdo produtos do processo histérico que
construiu as concepgdes e praticas escolares a partir de uma concepcao e construcao socio-
historicas originadas na Europa. Certamente esse carater universal €, de longe, aparente, pois
ndo temos como apontar conhecimentos escolares inerentes a todos 0os povos, Vvisto que a
escola por si s@, ndo é universal, como ja indicamos.

Luciano (2006) coloca ainda que, enquanto ha um tempo os povos indigenas viam a
escolarizagdo somente como elemento de “aculturacdo”, hoje os indios julgam que a educacao
escolar, quando apropriada e direcionada para as necessidades de seu povo, € vista como um
instrumento de fortalecimento das culturas indigenas e de conquista da desejada cidadania,
que possibilita o acesso a bens e valores materiais e imateriais do “mundo moderno”.

A oralidade é um elemento central de transmissdo dos saberes ancestrais que forma
masicos, artesdos, ceramistas e cesteiros, bem como conhecimentos sobre o cultivo da terra e
da arte de cacar e pescar, sendo 0s pais e avOs 0s principais responsaveis por essa transmissao.
As criancas aprendem, desde cedo, responsabilidades e desafios que as inserem mais
profundamente na vida social, por meio da ‘“observacdo, experiéncia empirica e da
autorreflexdo proporcionada por mitos, historias, festas, ceriménias e rituais realizados para
tal fim” (LUCIANO, 2006, p. 130). Para o autor, o papel do professor, nesse contexto, é
desnecessario.

Para Luciano (2006), a alteridade que € mantida pelos povos indigenas no Brasil é
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possivel devido as estratégias proprias de vivéncia sociocultural e atividade pedagogica é uma
delas. Pois, é a educacao indigena que transmite 0 modo de ser e a cultura reproduzidos pelas
novas geracdes. Ao mesmo tempo, 0 que um indigena deseja para si se confunde com o que
ele deseja para o seu povo. Desse modo, para o0 autor, essa cultura integrada € marcada por
quatro elementos principais: o territorio, a lingua, a economia e o parentesco. Esses elementos
serdo transmitidos aos mais jovens através dos conhecimentos acumulados. Essa transmissdo
¢ a vida pedagdgica. No caso do povo Kiriri, destaca-se claramente que a relacdo com a
lingua é diferente do contexto abordado por Baniwa, visto que estd em curso um processo de
pesquisa e revitalizacdo da lingua Kiriri,

O ciclo de vida de um indigena tem importancia crucial para entender a sua
construcdo individual relacionada a construcdo do grupo. Os momentos que compdem esse
ciclo, para Luciano (2006), sdo: a vida antes do nascimento, quando a crianga é celebrada
antes de nascer com o compromisso de seus pais; 0 nascimento, um momento sagrado
rodeado de cerimonias; a passagem da vida de crianca a vida adulta, quando o jovem mostra
gue estd pronto para assumir compromissos diante da coletividade, inclusive demonstrando
habilidades técnicas utilizadas no grupo, e; a vida madura, quando os velhos sdo obrigados a
repassar os conhecimentos que aprenderam ao longo da vida, aos seus filhos e netos, por
conta disso, além de ser muito importantes e queridos pelos filhos, os velhos sdo considerados
os grandes guardies do conhecimento, pois, caso decidam ndo repassa-lo, ele pode se
extinguir (LUCIANO, 2006).

Sobre a diferenca entre educacdo indigena e educacdo escola indigena, Luciano
(2006), destaca:

A educacéo indigena refere-se aos processos proprios de transmissdo e producao do
conhecimento dos povos indigenas, enquanto a educacdo escolar indigena diz
respeito aos processos de transmissdo e producdo dos conhecimentos ndo indigenas
e indigenas por meio da escola, que é uma instituicdo prépria dos povos
colonizadores. (LUCIANO, 2006, p. 129).

Ao mesmo tempo, o autor defende que a escola ndo é o predio no qual se coloca as
carteiras e os alunos frequentam as aulas, a escola sdo os conhecimentos, o0s saberes. Nesta
pesquisa, adoto a mesma perspectiva do referido autor sobre a escola, e, para facilitar o
processo de comunicagdo, opto por usar recorrentemente o termo ‘“escolarizagdo”, para
demarcar que 0 que esta em questdo é o processo em torno da escola como um todo.

Para Luciano (2006), relatar como acontece a educacdo indigena serve para
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compreender e demarcar as diferencas entre os processos tradicionais e aqueles ofertados pelo
Estado brasileiro desde que chegaram os primeiros portugueses a estas terras. Apds essa
argumentacao, ele lanca duas questfes: Até que ponto a escola respeita e valoriza a educacao
tradicional? Como essas pedagogias diferentes se entrelacam e se contrapdem nas praticas
escolares? A escola continua ignorando e sufocando as pedagogias indigenas, contribuindo
para o desaparecimento das culturas e dos povos indigenas. As criticas principais dos povos
indigenas em relacdo a escola sdo sintetizadas pelo autor. Optei por manté-las, tal como

escritas, por estarem com linguagem bastante enxuta:

* O modelo de ensino das escolas indigenas reproduz o sistema escolar da sociedade
nacional.

o Normalmente, as diretrizes, 0s objetivos, os curriculos e os programas sao
inadequados a realidade das comunidades indigenas.

e O material didatico-pedagdgico utilizado é insuficiente e inadequado, prejudicando
as agdes educativas.

o Néo existe supervisdo pedagogica adequada e eficaz nas escolas.

¢ As atividades educacionais nas escolas sdo prejudicadas diante da dificuldade em
fixar os professores nas comunidades, fato que se deve a auséncia de moradias
dignas, transporte e alimentacao para os mesmos e falta de programas de formacéo
de professores indigenas locais.

o O material didatico e a alimentacdo recebidos sdo insuficientes e ndo convenientes
e 0 seu fornecimento ndo segue uma programacao sistematica.

e Devido a barreira linguistica, os professores encontram dificuldades no
desenvolvimento de seus trabalhos didatico-pedagdgicos e, consequentemente, o
processo de alfabetizacéo é prejudicado.

(LUCIANO, 2006, p. 134).

Desse modo, a questdo da escola hoje, entre os povos indigenas no Brasil, chega a se
equiparar ao direito e a garantia das terras, e é cada vez mais forte a necessidade de uma
escola com modos de fazer proprios. Uma escola efetivamente indigena somente podera ser
efetivada com a participacdo de professores, estudantes, liderancas, comunidade, poder
publico e assessorias, como afirma Luciano (2006). Percebemos uma concepc¢do de escola
construida ndo somente por atores internos de cada povo, visto que o poder publico e as
assessorias sdo citados como participacdes importantes. Ele levanta ainda que, muitas vezes, a
inexisténcia de uma educacéo tradicional adequada para alguns jovens, junto a situacdes de
escolarizacdo com hostilidade em ambientes ndo indigenas, faz com que eles se afastem da
sociedade indigena da qual fazem parte. Por motivos politicos ou culturais, jovens nessas
condi¢des sdo escolhidos para lecionar e acabam contribuindo para que a proposta de
educacéo da escola indigena em prol dos interesses coletivos ndo fique clara. Desse modo, 0
autor defende que: “ainda hoje a escola €, em muitos casos, a ponte e a estrada que levam para
individualismo” (LUCIANO, 2006, p. 135). Mas, ele também enfatiza algo que, além de
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bastante importante do ponto de vista tedrico, serd Gtil para a nossa analise mais adiante, no

terceiro capitulo:

Por outro lado, ocorre com maior frequéncia o contrario. Sao professores indigenas
aqueles que viveram com consciéncia critica e ativa os problemas de suas
comunidades ou de seus povos, de tal modo que a escola tem sido o lugar em que se
originaram movimentos de resisténcia e de reivindicacdo de direitos sobre a terra
contra a discriminacdo e a falta de respeito. Neste caso, a escola que se constroi
serve para ser um espaco de reafirmacdo das identidades e da construcdo permanente
de autonomia e alteridades. (LUCIANO, 2006, p. 136).

A grande importancia para a proposta de educacdo escolar indigena intercultural,
diferenciada e bilingue ou plurilingue foi, para o autor, trazer &nimo, motivacao e esperanca
através de ideias e propostas concretas para o0s professores e liderancas indigenas emergentes.
Esses elementos ajudaram a capitanear apoio em torno de lutas mais amplas, tais como as
retomadas das terras e (re)valorizagao cultural (LUCIANO, 2006).

Luciano (2006) mostra que com a educacao escolar indigena intercultural, bilingue e
diferenciada, um segmento novo surgiu de maneira estratégica no movimento indigena: os
professores indigenas. Em 20 anos, entre 1986 e 2005, passou de 20% para 88% 0 namero de
docentes indigenas atuando nas escolas indigenas, ou seja, dentro das aldeias. O
condicionamento existente na LDB de que os professores de todos os niveis e modalidades de
ensino tivessem magistério superior provocou 0 investimento estatal na formacdo de
professores indigenas no magistério secundario e superior, como mostra o autor.

Desse modo, ao mesmo tempo em que, com o aumento do numero de professoras e
professores indigenas, a autonomia de um jeito propriamente indigena de ensinar pode ser
fortalecida dentro das escolas, o formato ndo indigena passa a ser algo inerente ndo somente
as préaticas antes utilizadas por profissionais ndo indigenas em escolas indigenas, mas na
I6gica juridico-burocratica que € um imperativo para o avanco das escolas indigenas. Aqui,
interessa pensar como as praticas indigenas buscam burlar ou modificar explicitamente
elementos que se contraponham as suas demandas.

Pegando o gancho das limitacdes referentes a escola, aponto o que questiona Silva
(1998, p. 04), ao defender que houve mudancas legais significativas no que diz respeito a
Educacao Indigena e a necessidade de se repensar criticamente sobre os “marcos geradores do
modelo de educacao bilingle e intercultural, especifica e diferenciada” presente no discurso
governamental, de setores do movimento indigena e de muitas ONGs e pesquisadores. Alguns

anos depois, a autora p6e em xeque a compatibilidade efetiva entre educacdo indigena e
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escolarizacdo através da seguinte questdo: “sera possivel & escola o respeito real as ‘formas de
transmissdo do conhecimento’ proprias a socializacdo indigena, tal como garantido
expressamente nas leis?” (SILVA, 2001, p. 59). Ou seja, € indispensavel a avaliacdo desses
conceitos, tidos como basilares tanto pelas leis de educagdo escolar indigena, quanto pelos
profissionais que trabalham com educacéo escolar indigena e pelos indios. Ao mesmo tempo,
falar do tripé educacdo escolar intercultural, bilingue e diferenciada, ndo significa se adequar
a conceitos tratados de maneira estatica, pois, a necessidade de sempre trata-los criticamente é
ressaltado numa série de trabalhos®’.

Os conceitos de educacdo escolar indigena diferenciada, bilingue e intercultural sdo
referéncias nacionais para a implementacdo das escolas indigenas. Este tripé ndo é utilizado
somente como um parametro institucional presente no Referencial Curricular Nacional para as
Escolas Indigenas (RCNEI), mas estd presente também nas discussdes académicas sobre
escola indigena®, bem como no discurso das professoras e professores indigenas. Sobre
educacdo escolar diferenciada, a coordenadora pedagdgica Adenilza Kiriri, em entrevista

concedida em abril de 2010, expde:

A dificuldade que a gente vem encontrando é assim, no inicio, era fazer a escola ser
uma escola indigena. [...] A escola indigena tem que ser diferenciada, é especifica. A
discriminacdo, o preconceito diminuiu muito, porque enfrentamos muito
preconceito. Mas se fosse pra ficar assim, com medo sem argumentar, nés nao
tinhamos conseguido o que a gente ja conseguiu. (Entrevista com Adenilza Kiriri,
Escola Municipal Indigena Marechal Rondon, Nicleo Aragd, abril de 2010).

Ao discutir educacdo escolar intercultural, Paula defende que os métodos vistos
como mais “avancados” numa escola ndo indigena ndo necessariamente o serdo numa escola
indigena. Esse € um dos imensos desafios desta pesquisa. O trecho abaixo embasa tal

reflexao:

[...] a escola ndo pode menosprezar o saber préprio da comunidade indigena. A partir
do conhecimento do indio sobre biologia, botanica, zoologia, astronomia, etc., 0s
conhecimentos nossos também serdo apresentados, mas de uma maneira
comparativa e nio como verdades absolutizadas. (ESCOLA TAPIRAPE, apud
PAULA, 1999).

37 Collet (2003) traca um histdrico do conceito de educacao intercultural e aponta que, no final das contas, alguns
autores apostam na proposta desse conceito e outros acreditam que é apenas mais uma forma de adaptacéo das
politicas publicas ao cenario global. Para mais problematizaces sobre os conceitos, ver também: Paula (1999),
Souza (2001) e Silva e Ferreira (2001).

38 Ver, por exemplo, Silva e Ferreira (2001).
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A figura que segue (fig. 5) é uma fotografia tirada em abril de 2010 na Escola
Municipal Indigena Marechal Rondon, nucleo Araca, aponta que circula a percepc¢édo entre 0s
Kiriri de que ndo existem conhecimentos superiores — atitude que ouvi repetidamente, tanto

nas entrevistas, quanto em suas falas ao longo do trabalho de campo.

Figura 5 — Cartaz na Escola Municipal Indigena Marechal Rondon — Ndcleo Aracé, abril de 2010.

Fonte: Acervo da autora.

Ao falarmos de escola diferenciada é inevitavel a relacdo entre ela e a escola
bilingue. A prdpria concepgdo do que vem a ser lingua abre brechas para a seguinte questéo:
ao observar os processos linguisticos indigenas, o que confere uma sensibilidade para
apreender as concepgles nativas de “lingua”?®® Quando tal perspectiva de observagio e
analise é posta no campo linguistico, é de costume que nos deparemos com um conceito de
lingua classico que enfoca as supostas perdas linguisticas e chega a coloca-las como algo
irreversivel, ao invés de focar nos processos de reconstituicdo linguistica que muitos povos no
Nordeste vém realizando.

O interesse dos Patax0 na revitalizacdo do Patxohd estd de acordo com a
consolidacdo de uma escola que seja tanto diferenciada, em prol dos interesses do povo
Pataxd, quanto solidaria a luta pela afirmacdo linguistica e por uma educacao escolar indigena

39 Néo somente o povo Pataxd vem realizando uma reconstituicdo linguistica, mas também diversos povos
indigenas no Nordeste, inclusive o povo Kiriri. Sobre essa questéo, recorrentemente acontecem conflitos entre as
concepgOes indigenas em torno dessas reconstituigdes e posturas académicas que evocam conceitos classicos de
lingua, como me foi apontado por uma professora Patax0. J& indiquei, no capitulo anterior, o trabalho de Bonfim
(2011), que é Pataxd, como referéncia a uma leitura indigena sobre tal questéo.
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adequada aos interesses de cada povo. No caso do povo Kiriri, podemos falar tanto de um
sentimento de perda da lingua, quanto de um esforco de reconstituicéo, a partir dos discursos
contatados em campo.

Em 2005 ja havia um déficit maior na oferta do Ensino Médio em terras indigenas
comparado as séries anteriores. Por conta disso, o crescimento das séries dessa fase escolar
também era mais acentuado, devido a pressdo das comunidades indigenas para a implantagdo
dessa fase escolar (LUCIANO, 2006, p. 140).

O crescimento da oferta de educacdo escolar em terras indigenas, em termos
quantitativos, ndo tem sido proporcional ao avanco da qualidade e especificidade desejadas
pelos povos indigenas. Este crescimento € devido a pressdo dos povos indigenas e ao que é
garantido por lei. Ao mesmo tempo, experiéncias locais bem-sucedidas junto a gestores mais
sensiveis possibilitam experiéncias inovadoras (LUCIANO, 2006, p. 142).

Sobre as caracteristicas do espago escolar indigenas, Félix (2007) indica, a partir de

Antonella Tassinari, trés diferentes maneiras de abordar a educacao escolar indigena:

a) A primeira concebe-a como espago ocidental que ameaca a sobrevivéncia
indigena; b) a segunda a entende como espaco ressignificado de acordo com a
cultura indigena; c) a terceira abordagem compreende a escola indigena como
espaco de contato, onde as diferencgas interétnicas emergem e adquirem novos
contornos e onde técnicas e conhecimentos provenientes de diferentes tradicGes
podem ser trocados e, assim, reinventados (a escola de fronteiras). (FELIX,
2007, p. 46).

Para Félix (2007), a necessidade de abordar a escola indigena com o conceito da
“escola de fronteiras” esta diretamente relacionada a uma sensibilidade teérica em relacdo a
complexidade da realidade dos povos indigenas. Creio que tratar a escola como um espaco
fronteirico ndo sé se relaciona a uma sensibilidade tedrica com os contextos indigenas, mas
também traz elementos para fazer uma contraposicdo direta a uma postura teorico-
metodolégica dualista, que ndo seja capaz de enxergar a imbricacdo de elementos tidos como
opostos. Sobre isso, Branddo (2006, p. 253), ao fazer uma releitura em torno das relagdes
entre a cultura e a Educacgéo Popular, critica as categorizagdes culturais em pares de opostos,
tais como “erudito x popular”, “dominante x dominado”, “urbano x rural”, e a imposicdo de
uma “opacidade teorica e empirica” que desconsidera o surgimento de diferentes modelos de
cultura, que se comunicam, se interinfluenciam e se transformam. Para Brandéo, “o resultado
mais visivel disso era uma reducdo motivada da complexidade das culturas, da diversidade

das culturas e amplos dominios onde ela propria era obrigada a dissolver-se” (BRANDAO,
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2006, p. 253).
Sobre a escola enquanto espaco de reproducdo imbuido de relacdes de poder, o

seguinte trecho, que nos remete a educacéo intercultural, é pertinente:

Tudo nos leva a supor que a cultura e a educagdo sempre foram parceiras solidarias,
percorrendo juntas uma mesma e conhecida estrada. Teriam intercambiado favores e
alguns gestos fraternos ao longo de interminavel jornada. Sem imaginar jamais que,
por detrds dessa relacdo aparentemente harmoniosa, 0 poder determinava as suas
preferéncias, e o saber mergulhava no chamado conflito das faculdades. Enquanto
territério rigidamente demarcado, 0 saber confundia-se com o poder. Essa
circunstancia foi tornando-se cada vez mais chocante. Os homens, as mulheres, a
natureza e as coisas comegaram a suspeitar dessa territorialidade autoproclamada. As
exigéncias de reprogramagdo, de outra histéria talvez, de reconstrugio
provavelmente, tornaram-se inadidveis. (PORTELLA, 1992, p. 65).

A escolarizacdo é usada recorrentemente como proposta para essa reprogramacao da
conduta humana, pois, por acontecer de maneira mais sistematica do que a educacdo nao
formal, pode ser mais facilmente moldada pelos interesses das liderancas de cada povo. Ao
mesmo tempo, o formato adquirido no processo historico de constituicdo da escola abarca
uma série de valores ligados a defesa dos ditos “conhecimentos universais”.

Pode-se entdo indicar conhecimentos centrais em contextos indigenas, que nao
podem ser desconsiderados, tais como o grafismo indigena, o aprendizado relacionado ao
campo xamanistico, as ervas medicinais, etc. O desejo Kiriri de reconstituicdo de sua lingua é
um ponto importante®. Algumas situacdes ja descritas no capitulo anterior apontam a relagéo
dos Kiriri com a linguagem.

A escola se configura hoje, para os povos indigenas, como uma espécie de
necessidade “poOs-contato”. Os conhecimentos tradicionais devem se articular de maneira
equilibrada na escola indigena, “facilitando o ‘dialogo intercultural’ e a construcdo de relacdes
igualitarias” (LUCIANO, 2006, p. 147). Assim, os conhecimentos tradicionais ndo s&o
necessariamente incompativeis com a escola moderna (LUCIANO, 2006, p. 147), como
inimeras vezes se defende em falas do dito senso comum. Essa mescla de elementos de
universos diferentes acaba sendo encarada como uma ambiguidade quando, na realidade, é a
configuracdo atual da escola indigena.

Desse modo, a educagdo escolar indigena ndo estd descolada dos processos

vivenciados pelos povos indigenas. Como vimos no primeiro capitulo, o processo de

40 Para uma leitura sobre a “perda” da lingua Kiriri, ver Bandeira (1972) e Macédo (2009). Hoje os grupos Kiriri
passam por um processo de pesquisa e reconstituicdo linguistica, assim como outros povos indigenas no
Nordeste.
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etnogénese € um ponto central entre 0os povos que habitam o Nordeste brasileiro. Assim, a
escola acaba sendo fortemente vinculada aos processos de luta pela Terra e a necessidade de
afirmacéo étnica. No caso do povo Kiriri, a trajetoria da escola, na segunda metade do século
passado, esteve atrelada a reconquista do seu Territdrio. Apds essa vitoria, os esforcos em
torno da escola se voltaram para o uso dela como instrumento de ampliagdo da autonomia
indigena, como veremos nos proximos capitulos.

Com outros povos, guardadas as especificidades de tempo e caracteristicas do
processo de rearticulagdo étnica e retomada das Terras, ndo tem sido diferente em relacdo ao
uso da escola. Batista (2005), ao discutir questdes referentes a escola entre os Kiriri e 0s

Tupinamba, defende que:

[a] escola indigena Kiriri e a escola Tupinamba passam hoje por sérias
transformagdes, ndo mais sdo escolas que se espelham nos moldes catequizadores,
civilizatorios e pertencentes ao mundo das certezas e do saber centralizado
colonizador. O processo escolar indigena ndo é mais um veiculo que denega sua
ancestralidade, que denega as suas vivéncias culturais, pelo contrario, esta escola,
hoje, realiza uma op¢do incomum, uma op¢do pelo acolhimento do diferente, uma
opcdo em que esta passa a ser um abrigo das suas marcas culturais, decidindo-se por
um educar sem fronteiras em que se apresentam outras possibilidades de vivéncias e
interacfes (BATISTA, 2005, p. 04).

Ja em relacdo a escola Pataxd de Coroa Vermelha, César (2002, p. 162) ressalta a
funcdo de afirmacdo identitaria e de aglutinacdo politica que a escola Patax6 cumpre. A
identidade e o ensino/aprendizagem das linguas portuguesa e Patax sdo associadas, enquanto
possibilidade de transito intercultural e como “marcador de identidade”.

Experiéncias traumaticas de alfabetizacdo fora da aldeia também faziam parte dos
relatos indigenas (CESAR, 2002). Situacbes nas quais os Pataxd eram taxados de “falsos
indios”, “indios xerox” ou “indios misturados”, eram levantadas e discutidas na escola,
valorizando a etnicidade indigena Pataxd diante da sociedade regional. Diante dessas
situacOes, as solucBes para melhorar o desempenho escolar eram discutidas em reunido, num
trabalho em equipe, como mostra a autora. Desse modo, a escola indigena era um espaco
aconchegante que se contrapunha aos traumas vivenciados na escola ndo indigena, devido a
discriminacdo étnica pela sociedade nacional.

A escola cumpria, nesse contexto, um papel de aglutinagdo politica, com préticas
discursivas de afirmacdo cultural e de valorizagdo da identidade étnica (CESAR, 2002). A
identidade negada aos povos indigenas que habitam o Nordeste brasileiro durante décadas,

nas quais eram referidos como indios caboclos ou “aculturados”, vem sendo reafirmada
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dentro do espago escolar. Assim, a escola tem deixado de servir aos interesses de dominagao,
para fortalecer elementos étnicos de diversas culturas indigenas.

Para tratar de maneira mais adequada o processo de constituicdo dos usos e taticas
em torno da escola, a antropologia historica serd de grande valia neste trabalho. Na proxima

secdo, discorro sobre a apropriacdo que faco de tal corrente teorica.

3.3 A antropologia histérica e a historicizacao da escola

N&o é uma postura nova, nem na etnografia, nem em outras areas do conhecimento,
historicizar o contexto de escolas indigenas quando elas sdo estudadas**. Ao mesmo tempo, ha
um enfoque cada vez maior na formacdo de professoras e professores indigenas em
metodologia historica (LOPES e SILVA, 2001).

E importante destacar que 0 ndo uso do termo “etnohistoria” neste trabalho é

proposital. Reesink (1999), defende que existem:

[...] Pelo menos dois sentidos possiveis para 0 conceito: uma histéria que trate de
algum assunto relacionado a um determinado povo, no caso de um povo indigena,
seja qual for a fonte das informagdes; ou, a histéria de um povo mas, na linha das
outras denominacdes que contém afixo “etno”, tal como etno-biologia, que trate das
concepcdes e informacBes histéricas de um determinado povo sobre si mesmo.
(REESINK, 1999, s/p.).

O autor defende ainda que “as possibilidades potenciais de uma histéria contada
pelos proprios povos indigenas tem sido subutilizada até os nossos dias” (REESINK, 1999,
s/p.). Ou seja, de acordo com esse autor, seria possivel defender uma natureza etnohistérica
para esta pesquisa, se adotado o primeiro sentido referido por ele. Entretanto, devido as
muitas limitacdes do trabalho de campo, como ja indicado, e pela maior parte do trabalho de
campo ter sido realizada antes da mudanca de foco para a trajetdria/histérica da escola, prefiro
utilizar o termo etnografia historica, por acreditar que seja mais prudente. Pois, como
indiguei, a maioria das fontes que embasaram a construcdo da narrativa da escola Kiriri neste
trabalho foram do acervo da ANAI e de fontes académicas, ou seja, de origem externa ao
povo.

Nesta pesquisa, opto pelo uso da antropologia histérica com o objetivo de néo tratar

0 objeto escolhido de maneira estanque e, em certa medida, abstrata. A histéria da

41 Ver, por exemplo: Taukane (1999), César (2002), Collet (2006) e Weber (2006).
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escolarizacdo entre os Kiriri passa a ser um ponto importante da observacdo, buscando
aprofundar o entendimento do que é a educacao e escola para os Kiriri hoje. Para Peter Gow
(2006, p. 198), “a constante evocacdo do passado na vida dos nativos deve ser referida a seus
préprios valores”.

Defendo que, para entender o que € a escola para os Kiriri, € necessario compreender
como tal instituicdo foi implantada entre eles. Essa opcao visa minimizar a fragmentacdo do
olhar entre elementos sincronicos e diacrénicos*?. A escola Kiriri ndo esta isolada no “tempo
presente” e nem “perdida no passado”.

Gow (2006), ao optar pela relacdo direta entre historia e etnografia, sintetiza os
argumentos utilizados pelos tedricos que se pautam no conceito de “aculturacio™® e nos
estudos de etnicidade®. Assim, ele destacou como problema principal nessas correntes
tedricas a atribuicdo de significados, desconsiderando informacdes dadas pelos informantes.
Assim, defende o autor, os conceitos seriam meramente transplantados e incomodamente
adequados aos contextos analisados. GOW (2006, p. 203) guestiona em sua etnografia: “quem
estd aculturando quem no Baixo Urubamba?”, local na Amazdnia peruana onde realizou sua
pesquisa, numa aldeia majoritariamente Piro onde as pessoas (que incluiam Campa,
Matsiquenka, Quichua e alguns mestizos) se referiam a si mesmas como ‘“gente nativa” na
época. Gow (2006, p. 201) pergunta ainda sobre “o que, exatamente, significam termos como
‘Piro’, ‘Campa’, ‘mestizo’ ou ‘branco’ para o povo local?”.

No que diz respeito a primeira pergunta, o autor indica uma falta de dados histéricos
sobre, por exemplo, em qual momento histérico e como a lingua espanhola passou a ser
utilizada, o que dificulta uma andlise séria sobre um processo de “aculturacdo”. Desse modo,
torna-se problematico usar coerentemente o conceito de ‘“‘aculturacdo”. Ja em relacdo a
segunda pergunta, o autor afirma que um conhecimento concreto e propriamente
antropolégico, que ndo seja uma mera transposicdo dos pontos de vista do antropélogo, ndo
tem como ser construido sem valorizar 0s pontos de vista nativos. Para o autor, os teéricos dos
estudos de etnicidade caiam nesse equivoco. A critica sobre a transposicao de significados se

estende a Cardoso de Oliveira e Ribeiro, quando defendem as ideias de “falsa consciéncia” e

42 Penso que tanto a educagdo e a escola Kiriri atuais ndo sdo algo isolado no tempo presente. Desse modo, ndo
somente uma analise sincronica interessa aqui, mas também a diacronicidade de como a educacdo e a escola
Kiriri se consolidaram ao longo do tempo e como acontece a constituicdo das concepgdes nativas em torno
destas.

4 Gow (2006) aponta como tedricos dessa vertente: Wagley e Galvdo, Baldus e Murphy; depois Cardoso de
Oliveira e Ribeiro.

4 Gow (2006) afirma que para os estudos da etnicidade se utiliza de: Whitten, Scarazzio e Stocks.
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de “percepcodes locais que confundem posic¢Ges socioculturais distintas”, respectivamente.

Desse modo, para Gow (2006, p. 207), “ao invés de tentar enquadrar a histéria do
Baixo Urubamba no esquema ou nos estudos de aculturacdo ou de contato, podemos indagar
ao povo local quais processos e eventos eles consideram significativos em sua histéria” e,
ainda, “ao invés de tentar identificar uma cultura ‘tradicional” em documentos historicos,
poder-se-ia indagar aos nossos informantes como era do ponto de vista deles, a cultura dos
‘povos antigos’”. Assim, os estudos de Whitten sobre os Canelos Quichua, de Taylor sobre 0s
Achuar, bem como os de Fernandéz (1986) e Faulhaber (1987), para Gow (2006), colocam a
historia dos povos amazdnicos no seu “lugar de direito”, ou seja, dentro das culturas nativas.

Nesta pesquisa, me contraponho a uma postura etnografica que desconsidere o ponto
de vista nativo e defendo a necessidade de diluir as dicotomias habitualmente aplicadas ao se
tratar os processos de “aculturacdo”. Algumas dessas dicotomias ja foram elencadas, como
exemplo, tradicional/aculturado (GOW, 2006, p. 198); erudito/popular (BRANDAO, 2006),
entre outras citadas na secdo anterior. Do mesmo modo, ao optar por utilizar diretamente a
relacdo entre etnografia e histdria, busco também um distanciamento da dicotomia
sincronia/diacronia, através do que é defendido por Marshall Sahlins (2008), quando discute a
relacdo entre essas disciplinas, demarcando sua posi¢cdo no campo da antropologia historica.

Para Gow (2006), o ponto de vista nativo estd em “primeiro plano”. E vale destacar o
seguinte trecho de Sahlins (2008, p. 28): “o grande desafio para a antropologia historica é ndo
apenas saber como 0s eventos sdo ordenados pela cultura, mas como, nesse processo, a
cultura € reordenada”. Nesta pesquisa, vale a compreensdo da relacdo entre a escolarizagédo
entre os Kiriri e 0 constante reordenamento cultural vivido por este povo. Ou seja, € preciso
entender em que medida a complexidade existente na relacdo entre a educacdo Kiriri e a
incorporacdo da escola ndo indigena, tornando-a indigena, se deu ao longo do tempo. Em
outras palavras: Como a domesticacdo da escola interferiu e sofreu interferéncia no universo
Kiriri, como um todo complexo ao longo do tempo?

O foco escolhido por Gow (2006, p. 207) ndo é a histéria das instituicdes “escola” e
“Comunidades Nativas”, “mas sim como estas se relacionam com as outras instituicdes e
idiomas usados pelos povos nativos”. Entretanto, o autor se distancia fortemente do uso de
outras fontes que ndo contemplam o ponto de vista nativo, com as quais teve contato em seu
trabalho de campo. Aqui, embora siga a mesma preocupacao de Gow (2006), de ter a maxima
aproximacdo possivel do que concebem os indigenas sobre educacéo e escola, adoto fontes

“externas” como elementos de analise, pois, embora meu foco também ndo seja a historia da
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escola em si, creio que a utilizacdo de fontes “além do campo” contribui para a
problematizacdo de questbes analiticas importantes, tais como possiveis dificuldades de impor
a légica dos colonizadores aos indigenas, como veremos adiante. Obviamente, essa escolha
ndo faz desta pesquisa um trabalho historico, ao invés de etnogréafico, como poderiamos
concluir diante do seguinte trecho:

O método &, primordialmente, etnografico, ao invés de historico. No lugar de apelar
para 0 que nds conhecemos sobre a recente organizagdo social das comunidades
nativas do Baixo Urubamba para elucidar sua organizacdo contemporénea, foco
aquilo que o povo nativo afirma sobre sua organizagdo comunitéria e como isto se
relaciona com o que disseram ou fizeram em outros aspectos de suas vidas. (GOW,
2006, p. 207).

Pois, creio que a etnografia deve se utilizar da diversidade de dados disponiveis para
enriquecer seus estudos. Enquanto Gow (2006, p. 208) defende que “novas estruturas sdo
transformac0es das estruturas antecedentes, e, assim, a histéria ndo tem comeco”, aponto que
a questdo aqui ndo é identificar o “inicio da historia”, mas sim aproveitar o seu delinear para
aprofundar o objeto deste estudo, que exige uma colocacdo do “ponto de vista nativo” num
plano privilegiado.

Assim, vale destacar o que ressalta Ingrid Weber (2006, p. 42): “olhando para tras,
acredito que, um pouco a moda dos indios, a minha intencdo era, atraveés do relato de
historias, abordar alguns aspectos do modo de ser Kaxinawa. Este sim, é essencial para
entender a escola Kaxi, hoje”. O uso de outras fontes neste estudo ndo é um deslocamento em
relagdo ao ponto de vista Kiriri, mas sim uma forma de relacionar diretamente a configuragéo
étnica do povo ao longo do tempo, o que é essencial para pensar a educacdo de maneira
ampla, e como a escola esteve presente no desenrolar da vida coletiva Kiriri. Com as
limitacOes do trabalho de campo, fontes documentais foram utilizadas para a construcdo da
narrativa sobre as escolas Kiriri. Entre elas esteve principalmente o acervo da ANAI e
trabalhos académicos que levantassem questdes pertinentes.

E interessante referir aqui a leitura de Balandier (1993), na qual os contextos de crise
favorecem uma andlise melhor de uma sociedade dentro de suas formas tradicionais,
mostrando as fraquezas, além de estruturas e representagcdes coletivas irredutiveis, assim
facilitando o que Mauss ja defendia em relacéo ao “estudo concreto e completo”. “Estas crises
se manifestam, & primeira vista, através da alteracdo ou desaparecimento de instituicdes e de
grupos” (BALANDIER, 1993, p. 124), possibilitando a percepcdo da ‘“ambiguidade” por

alguns observadores. A vontade dos colonizadores de impor um modo de vida dito
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“civilizado” aos Kiriri, bem como a outros povos indigenas, e as a¢Oes taticas indigenas para
que suas culturas ndo sucumbissem ao longo do tempo, geraram uma série de conflitos, de
natureza extremamente complexa.

O seguinte paragrafo de Balandier (1993, p. 131) € bem ilustrativo em relacdo aos
objetivos do autor:

Num artigo dedicado aos métodos da etnologia, F. Boas observava: ‘Ndo é suficiente
saber como sdo as coisas, mas como elas se tornaram o que sdo’. O enguadramento
permanece incompleto: ele deve inscrever-se num movimento dialético que aborde
também os procedimentos gracas aos quais as coisas permanecem provisoriamente
‘0 que elas sdo’ e que revele as forcas que lhes impordo novos arranjos. O estudo
diacronico e relacional das sociedades chamadas ontem de ‘primitivas’ prepara a
uma tal e necesséria exigéncia. Ele permitird a instauracdo — e é urgente — de uma
antropologia e de uma sociologia dinamicas.

Assim, aqui nos interessa saber em que 0s processos histéricos vividos pelo povo
Kiriri e, automaticamente, a incorporacdo da escola pelo universo desse povo, interferem
diretamente nas concepcBes nativas atuais, e assim, nas taticas utilizadas para continuar
domesticando a instituigcédo escolar.

Para Paulo Freire (1996), educador amplamente conhecido, a historia se configura
como algo inacabado, porém, diretamente ligado a responsabilidade do ser humano de
“mover-se” no mundo, reconhecendo “que somos seres condicionados mas nao determinados
[e] que a Historia é tempo de possibilidade e ndo de determinismo, que o futuro, permita-se-
me reiterar, € problematico e ndo inexoravel” (FREIRE, 1996, p. 19). Assim, como um
apanhado de elementos se entrelacaram para construir o que é a escola Kiriri hoje, tal tecitura
n&o para no tempo, sendo determinada pelas condi¢Ges objetivas e subjetivas vivenciadas pelo
povo Kiriri.

Ja para Sahlins (1990, p. 94), a histdria se relaciona com as possibilidades das “[...]
diversidades de estruturas e assim, de repente, h& um mundo de coisas novas a serem
consideradas™. A educacdo e a escola sdo espacos extremamente dinamicos, uma escola que é
demarcada enquanto intercultural, como o é a indigena, adquire um carater ainda mais
dindmico, com o que se chama de “diferenciado”, ou seja, 0 encontro do indigena com o0s
conhecimentos que precisam ser domesticados, para que possam servir as demandas de cada
povo, ndo permitindo que as situacdes de tutela e imposi¢édo cultural sejam recorrentes como
foram.

Parto entdo da concepcdo de que a compreensdo sobre o processo de domesticagdo

da escola pelo povo Kiriri passa, necessariamente, pela compreensdo do processo histérico
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que constituiu essa instituicdo junto aos outros campos da organizacdo deste povo. A
construcdo do objeto aqui realizada, logo, passa também por questbes relacionadas ao
entendimento historico sobre o0s pontos de vista nativos, sobre educacéo e escola indigenas.
Assim, 0 uso da antropologia historica estd diretamente relacionado a algumas
escolhas nesta pesquisa: metodologicamente, ndo olhar somente para momentos mais
préximos a atualidade; politicamente, nos ajudard a ver que posturas indigenas ativas nao
fazem parte de uma conjuntura nova. Esses dois elementos fazem com que a bagagem tedrica
presente no que se denomina de antropologia historica fique explicitamente vista como Uutil
para esta anélise sobre a escolarizacdo entre os Kiriri. O préximo capitulo trata diretamente
sobre a relacdo entre indigenas e a instituicdo escolar ao longo do tempo, de acordo com o0s

motivos ja expostos.

3.4 Algumas considerag0es

Uma concepcdo de educacdo que perceba uma relacdo entre a filosofia de vida dos
grupos sociais, suas doutrinas e 0s processos educativos e que, a0 mesmo tempo, perceba que
a escola é uma das instituicdes sociais que contribuem para a internalizacdo dessas filosofias,
ndo pode se furtar a afirmacdo de que a constituicdo dos processos sociais/educativos, ao
longo do tempo, € um ponto extremamente importante.

Assim, a historia da escola entre os povos indigenas esteve fortemente ligada as
relagbes de poder ao longo do processo colonizatdrio, dificultando a transmissdo dos
elementos culturais dos povos indigenas. Hoje, a escola indigena se relaciona diretamente
com o fortalecimento da autonomia indigena, seja contribuindo para a transmisséo de saberes
de cada cultura indigena, de acordo com o entendimento nativo, ou através do aprendizado de
conhecimentos inerentes ao mundo do “branco”.

No préximo capitulo, veremos o processo, composto por fases com especificidades
ligadas a histéria do povo Kiriri, da catequizagdo jesuitica, que tinha o intuito de “civilizar” o
indio através do afastamento de sua cultura, até a escola gerida pelos indigenas e alvo de
atencdo especial deste povo. Afinal, um espaco que esteve tdo associado a opressdo e, ao
mesmo tempo, a necessidade de buscar o fortalecimento da autonomia Kiriri, precisa ser

construido a partir de uma leitura contextualizada, como € usual entre as préaticas Kiriri.
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4 CAPITULO 111 - HISTORIA DA ESCOLA E DA ESCOLARIZACAO ENTRE OS
KIRIRI

Este capitulo tem como foco a historia da escola entre os Kiriri. Na primeira sec¢éo,
sdo apresentados elementos relacionados ao periodo entre 0 “contato” com os “brancos” no
século XV e a expulsdo dos jesuitas do Brasil em 1758, quando a a¢do missiondaria imprimiu
um carater mais forte ao processo de escolarizacdo entre os indigenas, com objetivo de
catequiza-los. O segundo momento diz respeito ao periodo entre 1758 e 1948, quando o
Diretério Pombalino expulsou os jesuitas e houve a implantacdo do Posto do SPI em Terras
Kiriri, levando a uma desarticulagdo étnica mais intensa entre os indigenas, quando foi
reduzido o trabalho de assisténcia dos religiosos a esses povos e houve um abandono por
parte do Estado. A terceira secdo trata do periodo entre 1949, quando o Posto do SPI foi
implantado, e 1995, quando se efetivou a retomada das Terras Kiriri. A Gltima secdo trata da
retomada do Territério, quando os Kiriri passam a intensificar a luta pela escola desejada por
eles. E importante destacar que a divisdo adotada no capitulo é realizada com fins didéticos e
ndo com o intuito de constituir marcos historicos.

Aqui apresentamos a narrativa histérica montada a partir dos materiais que foram
acessados ao longo da pesquisa, delineada pelo olhar direcionado pelo objeto da pesquisa®.
Desse modo, indicamos elementos ao longo do processo de incorporacao da escola pelo povo
Kiriri, que demonstram taticas indigenas de manutencdo de seus interesses referentes a essa
instituicdo. Apontamos especificidades relativas ao modo como a escola foi implantada em
meio a tantos outros campos do universo Kiriri ou externos a ele, que exerceram influéncia
elou interferéncia direta, a saber, a prépria rearticulacdo étnica do povo Kiriri. Afinal, até
1948, a escola entre os Kiriri tinha como Unica base a acao religiosa e a escola do SPI,
implantada em 1949, também por reivindicacdo indigena, que iniciou a relacdo com uma
escola estatal.

As concepcbes metodoldgicas utilizadas no Projeto Kiriri vdo inaugurar um projeto
de escola diferente dos que foram utilizados em momentos anteriores, a autonomia indigena
passa a ser preocupacdo no espago escolar, paralelamente ao fortalecimento da organizacéo
Kiriri. Com a busca pela gestdo indigena na escola, fortalecida a partir da retomada de 1995, a
valorizagdo do modo de viver indigena é mais fortemente pautada dentro da escola,

contribuindo para a valorizag&o étnica interna ao povo.

4 Nao é demais afirmar que o que sera apresentado neste capitulo ndo tem carater de “verdade” sobre a historia
da escola entre os Kiriri.
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Da chegada dos europeus até a década de 1980, a educacdo escolar indigena quase
ndo foi estudada (ASSIS, apud CORTES, 1996). No caso da literatura referente ao povo
Kiriri, penso que isso se confirma também a partir do ndo tratamento da “educacéo Kiriri” e
nem da “educagéo escolar entre os Kiriri” na etnografia de Bandeira, em 1972. Pois, embora a
antropdloga tenha tentado abarcar em seu estudo os diversos ambitos da vida Kiriri, ndo tratou
da educagio de maneira especifica®.

Assim, as principais fontes secundarias sobre educacéo escolar Kiriri geralmente sdo
dissertacBes de mestrado defendidas nas décadas de 1970, 1990 e 2000, embora o trabalho de
Bandeira (1972), como indicado, ndo faca referéncia direta a educagdo e a escola, mas sim
aponta elementos importantes para a analise da educacdo e da escola entre os Kiriri. Cortes
(2001, p. 255) indicou que poucos eram os trabalhos neste campo até 2001, com breves
referéncias em etnografias, tais como Bandeira (1972) e Brasileiro (1996), além da sua
dissertagédo apresentada no ano de 1996.

Sobre a dissertacdo de Cortes, primeira produzida sobre a escola Kiriri, Santana
(2007) afirma que foi um trabalho pioneiro, cuja caracteristica principal € uma postura de
legitimacdo de um campo (politico). Na avaliacdo do autor, falta a obra uma compreensédo
mais apurada das situacdes concretas da escola Kiriri e como ela tem sido incorporada no dia
a dia e nas representacdes do povo. Ao mesmo tempo em que concordo com Santana sobre a
necessidade de aprofundamento em relacdo as experiéncias escolares, creio que essa questdo
necessita de uma sensibilidade tedrica e etnogréfica de contextualizagdo. Desse modo, penso
que o autor incorre, de certa maneira, no mesmo problema que criticou quando ndo houve
uma discussdo mais aprofundada do que viria a ser a tradicdo no processo histérico
vivenciado pelo povo Kiriri, conceito central para a pesquisa de Santana. Creio avangar um
pouco mais que os referidos autores na compreensdo da escola Kiriri, devido ao esforco
obrigatorio de compreensdao do contexto Kiriri determinado pelo uso do conceito de
domesticacao.

Na década de 2000 foram produzidos mais dois trabalhos no campo da educacéo
sobre os Kiriri, por Santana (2007) e Macédo (2009), que serdo mais trabalhados no préximo
capitulo. Assim, fontes secundarias, complementadas por uma analise dos materiais acessados

no acervo da ANAI, formam a base do capitulo atual.

4 Bandeira (1972) tratou, num dos capitulos, “Os ciclos de vida”, que, como apontamos anteriormente, é
considerado como ponto central da educacdo indigena. Entretanto, o autor ndo denominou tais ciclos diretamente
como processos educacionais. Abordaremos informagdes referentes a essa questdo no préximo capitulo.
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4.1 Do contato ao fim da escola jesuitica

Nesta secdo, sera abordado o processo de escolarizacdo entre os Kiriri desde o
“contato” na segunda metade do século XVI, até o fim da catequizacdo jesuitica, que
aconteceu com a implantacdo do Diretorio Pombalino em 1758. Mesmo com a existéncia de
uma catequizacdo indigena com outros grupos religiosos, foram o0s jesuitas que imprimiram
sua marca de maneira mais forte.

O trabalho catequético foi iniciado entre os Kiriri pelos missionarios capuchinhos
franceses na segunda metade do século XVII. Que posteriormente foram substituidos por
religiosos italianos, e depois pelos jesuitas portugueses. Os capuchinhos iniciaram seu
trabalho na Paraiba e nas ilhas e depois as margens do Rio Sdo Francisco (BANDEIRA,
1972). Como ja apontado no capitulo anterior, a catequese dos capuchinhos comecou entre
1641 e 1666, quando o tedlogo Jodo de Barros comecgou seu trabalho pelo sertdo (ROSALBA,
1976). O aldeamento de Mirandela, antes Saco dos Morcegos, é originario dos aldeamentos
de Barros.

Foi através dessa acdo missionaria jesuitica que os ancestrais dos Kiriri
contemporaneos iniciaram o contato sistematico e permanente com o mundo do colonizador.
O sistema de crencas indigenas foi alvo do objetivo de incutir as no¢cdes do mundo “branco” e
a “Doutrina Crista”, assim como um catecismo na lingua Kipea-Cariri foi utilizado com os
Kiriri (MAMIANI, apud MARTINS, 1985). Cortes (1996) indica que os jesuitas tentaram
substituir as linguas indigenas pelo portugués, lingua que instrumentalizava a conversao a
“civilizacdo ocidental cristd”, através da educacéo escolar. Entretanto, a producdo de materiais
em lingua indigena era uma tatica recorrente nas missdes religiosas, 0 que aponta que 0
direcionamento para a lingua portuguesa ndo era algo homogéneo, afinal, em 1698 e em 1699,
0 jesuita Mamiani publicou um catecismo e uma gramética em Kiped, a lingua Kiriri, segundo
informacdes de Jodo de Barros (LACREVAZ, apud CORTES, 1996). O primeiro, intitulado
“Catecismo na Lingua Brasilica da Nacdo Kiriri”, junto com o “Catecismo na Lingua
Brasilica”, publicado em 1618 a partir uma producdo anterior de Anchieta, foi considerado
“um dos livros didaticos mais importantes da época” (CORTES, 1996, p. 79).

Para Cortes (1996, p. 23), a catequese jesuitica se caracterizava por uma “interdicéo
do corpo, [que deixou] raizes e tentadculos de um saber europocéntrico, com o processo de
conhecimento centrado no olhar, ouvir e assimilar. Com isto, houve uma dicotomizagéo entre

‘corpo e mente’, ‘razdo e sentimento’, ‘corpo e alma’, ‘corpo e sujeito’ e ‘objetividade e
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subjetividade’”. Tais interdi¢Oes, para a autora, proporcionaram a instituicdo de uma escola:

Em que o padre/professor, numa relacdo vertical, transmite os ensinamentos e 0s
discipulos/alunos, imobilizados, assimilam. Limitados pelas quatro paredes
Igreja/sala de aula, em um espaco/tempo quadrangular, linear e seriado,
corpos/almas/sujeitos foram impossibilitados de possiveis interages com seus
mitos, ritos, demais elementos do seu contexto sociocultural. (CORTES, 1996, p.
23).

Segundo relatos de viajantes, os conhecimentos indigenas serviam para ensinar aos
portugueses a conviver com a seca, mostrando caminhos para as terras Umidas, assim como o
processo de armazenamento de grios nos periodos de estiagem (CORTES, 1996, p. 68). O
propdsito colonizatdrio, entdo, fez com que os colonizadores ndo somente buscassem impor
concepcdes de mundo externas aos povos indigenas, mas também se utilizassem de técnicas e
conhecimentos dominados pelos indios para melhor se adequarem ao “Novo Mundo”. Isso
reforca a ideia de que ndo havia uma méo Unica de transmissdo de conhecimentos, mas que
era clara a contribuicdo dos povos indigenas para uma melhor permanéncia dos “brancos”,
através da transmissdo de alguns conhecimentos. Ao mesmo tempo, também indica uma
relacdo direta com uma dinamica mediada pelo conhecimento indigena mais corporificado e
contextualizado.

Com a expulsdo dos jesuitas do Brasil, a acdo missionaria junto aos indios vai
continuar, porém, sem a mesma forca empreendida anteriormente com a catequizacdo
jesuitica. Uma escola para os indigenas de carater governamental comecou a ser eshogada,

mas ainda sem implantacéo entre os Kiriri, como veremos a seguir.

4.2 Do Diretério Pombalino a escola do SPI

Aqui, apresentamos o periodo entre o decreto do Diretério Pombalino, que expulsou
0s jesuitas do Brasil em 1758, e a implantacdo da escola do SPI entre os Kiriri em 1949, que
foi marcada por uma maior desarticulacdo étnica do povo Kiriri. Mesmo assim, apds séculos
de atritos com muitos impactos negativos sobre a sua organizacdo sociopolitica e
sobrevivéncia fisica, 0 povo Kiriri conseguiu reunir esforcos e foi possivel, junto a acdo de
religiosos, reivindicar e ter a escola do SPI construida.

Com a reforma implementada pelo Marqués de Pombal, na segunda metade do
século XVIII, quase ndo foram vistas modificacbes no modelo educacional oficial, que

continuou com o referencial europeu de educar e se baseava na transformacgdo do outro em
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mercadoria e em forca de trabalho para a exploracio exaustiva da natureza (CORTES, 1996).
Ao mesmo tempo, € importante ressaltar que a catequese jesuitica usou como tatica a
utilizacdo das linguas indigenas e de elementos culturais proprios desses povos com o intuito
de aprimorar a catequizacao.

Para dar continuidade ao trabalho que foi desenvolvido pelos jesuitas, houve a
nomeacao do vigario Pedro de Freitas Menezes, que ficou pouco tempo e foi logo substituido.
Foi grande a rotatividade entre os religiosos que ficaram trabalhando entre os Kiriri, seja em
apoio ou atuando contrariamente aos interesses indigenas (CORTES, 1996). Mesmo com
todas as tentativas de inculcar a visdo de mundo cristd em detrimento do modo de viver Kiriri,
os religiosos ndo tiveram pleno éxito, embora tenham contribuido fortemente para a

desorganizacao desse povo. Para Martins (1985, p. 12),

Considerando-se as implica¢fes decorrentes da ideologia do conquistador, além das
transformacdes de costumes engendradas pelo contato e pela catequese, ao que
parece, 0 grupo sempre manteve uma vida ritual prépria voltada para suas crengas,
ainda que no plano formal tenha incorporado simbolos notadamente exégenos, como
por exemplo, a cruz cristd, dentre outros, conserva na sua base 0s elementos de
contato com aquelas entidades ancestrais (miticos) e animais, ambos na categoria de
“encantados”.

Ou seja, informacdes vistas em locais variados indicam que 0s interesses
colonizatorios e as acdes catequizadoras ndo deram conta de transformar o “indigena
selvagem” em um “individuo civilizado”.

Com a saida dos jesuitas em 1758, a catequese ficou sob a responsabilidade de outros
grupos de missionarios. O Diretorio dos indios foi implantado em 1845, e em 1910 o Servico
de Protecdo ao Indio foi criado para dar conta das demandas governamentais relacionadas a
questdo indigena. Segundo Cortes (1996, p. 24), a preocupacdo do Diretdrio dos indios e do
SPI era de “domesticar a méo de obra com ensinamentos de primeiras letras e, sobretudo, de
oficios (carpintaria, olaria, etc.)”. O SPI se baseava em ideais positivistas e objetivava a
integracdo dos indios a sociedade nacional, ao mesmo tempo em que instituiu uma politica
vista como menos desumana para os indigenas.

Para a autora, a educagdo escolar implantada pelo Estado era ainda de carater
catequético e, através de convénios com o Estado ou por conta prépria, varias missoes
religiosas continuaram atuando entre povos indigenas em diversas regides do pais, dando
prioridade & educacdo escolar. O término dos aldeamentos jesuitas, a desassisténcia

governamental e a ida de muitos indigenas para a Guerra de Canudos, contribuiram para uma
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maior intrusdo das Terras Kiriri. A desarticulacdo étnica foi um dos desdobramentos desses

acontecimentos.

Figura 6 — Transcricdo de um relatério paroquial em 1947.
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A figura acima (fig. 6) € um relatério paroquial que foi transcrito, e faz parte do

acervo da ANAI. O documento é exemplo de como os religiosos buscavam reproduzir os

valores cristdos através da tatica de transformar indigenas em espécies de “agentes

multiplicadores” ainda na década de 1940, de quando é datado o documento, pouco antes da

criagéo do Posto do SPI.

A partir do documento, € possivel indicar que os religiosos tanto buscavam utilizar a

tatica de se aproximar dos indios e catequiza-los, com o objetivo de reproduzir 0s
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ensinamentos entre o0s indios posteriormente, quanto que uma suposta utilidade era
diretamente relacionada a aquisicdo de tais conhecimentos, ou seja, a sua “educacdo e
instrucdo”. Os outros materiais referentes a atuacao religiosa encontrados no acervo da ANAI
séo similares ao exposto na figura acima.

Assim, a acdo desses religiosos foi indispensavel para o inicio de uma acgdo
governamental mais efetiva entre os Kiriri, com a implantacdo do Posto do Servigo de

Protecdo aos indios em 1949, como veremos adiante.

4.3 A escola da “burocracia” — da escola do SPI a retomada de 1995

A escola que foi fortemente atrelada a acdo governamental é alvo desta secdo,
mesmo tendo existido trabalhos religiosos nesse periodo. A escola do SPI foi construida em
1949, e em 1995 o povo Kiriri conseguiu efetivar a retomada de seu Territorio. Entre um
evento e outro, o foco Kiriri incidia sobre a luta pela Terra, o processo de articulacdo étnica se
fortalecia e a relagdo com o Estado se moldava a partir da demanda indigena de retomada de
seu Territdrio.

A primeira escola na aldeia foi construida junto com o primeiro posto indigena do
SPI, em 1949, denominada de Escola Pe. Renato Galvao, nome do padre que ficou conhecido
pelo seu trabalho junto a esse povo, como indicado no capitulo anterior. Embasada em
entrevista de Galvdo a ANAI em 1996, Cortes (1996) defende que ele ndo se preocupou
somente com a integridade fisica dos Kiriri, mas também com seus aspectos politicos e
culturais.

Mesmo com a existéncia do Diretério de Indios e posteriormente do SPI em 1910,
somente em 1949 foi construido o “Posto Indigena de Tratamento Governador Gées Calmon”,
do SPI. O posto contou com uma enfermaria e uma escola, tendo em seu quadro de
funcionarios um encarregado e uma professora, ambos indicados por Galvdo (CORTES,
1996).

Porém, tanto o Posto como as acgOes desse 6rgdo ndo trouxeram as melhorias
esperadas para a vida dos indigenas. Como indica Rosalba (1976, p. 13), mesmo “criado e
instalado, o Posto Indigena ndo forneceu ajuda efetiva. A acdo do SPI limitou-se a distribui¢do
de ferramentas agricolas, mobiliario escolar e outros utensilios. No entanto, ndo criou as
minimas condic¢des de sobrevivéncia para o grupo”.

Depois dos relatos sobre o trabalho de conversdo dos religiosos com os Kiriri,
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somente se tém relatos das condicGes de escolarizagdo entre esse povo na etnografia de
Bandeira (1972), que informa que o ensino municipal em Ribeira do Pombal, onde se

concentrava boa parte do povo Kiriri, contava com os niveis primario e secundario, com:

e Um Ginésio Industrial, mantido pela Fundagdo Educacional Ministro Oliveira
Brito, situado na sede do municipio, com 162 alunos e alunas matriculados (85
meninas e 77 meninos) em 1967,

o Trés escolas primarias, mantidas pelo Estado;

e Quarenta e sete escolas municipais (trés na cidade e as outras na zona rural);

e Aescola Padre Renato Galvao, mantida pelo SPI.

(BANDEIRA, 1972, p. 23)

A autora expds ainda as condi¢des de estudo nas escolas da época no municipio de

Ribeira do Pombal, onde apenas a escola do SP1 se direcionava aos indigenas:

Os caboclinhos frequentam a escola da Lagoa Grande ou a do SPI em Mirandela. A
frequéncia é minima, sobretudo na do SPI, pela distancia que devem vencer a pé,
pela fome que sentem enquanto & permanecem e pela falta absoluta de atrativos e
motivacdo para frequentd-la. A escola de Lagoa Grande é dirigida por uma
professora portuguesa que conseguiu a simpatia das criancas. A professora ndo tem,
como de resto a do SPI, nem o curso elementar completo. Suas funcBes se
restringem a alfabetizar e a fazer célculos rudimentares de adi¢do, subtracdo e
multiplicacdo. A escola da Lagoa Grande é frequentada por criangas de dois ndcleos.
N&o chega a ter vinte criancas com frequéncia diéria. A escola exerce papel social de
grande importancia. Seu prédio é utilizado para reunides, festas; nos outros nicleos,
ndo ha escola. (BANDEIRA, 1972, p. 70)*'.

Além disso, segundo a autora, as criancas da classe pobre, quando matriculadas na
escola, ndo podiam frequenta-las. Percebemos entdo que o povo Kiriri, nesse momento, tinha
a assisténcia religiosa catequizadora e a precaria acdo estatal como possibilidades de apoio.

Sobre o perfil da escola “nacional”, numa conversa em campo, 0 cacique Léazaro
levantou que ela tinha trés posturas: a que “sabe e ndo ensina, ndo sabe e ndo pergunta ou sabe
e ndo pratica”. Fica entdo evidente que, mesmo com o passar das décadas, a inadequacdo da
escolarizacdo gerida pelo governo ndo deixa de estar presente na memdaria Kiriri.

Apobs o deslanchar do processo de fortalecimento da rearticulacdo étnica encampada
pelo povo Kiriri na década de 1970, o “Projeto Kiriri»*® foi executado no inicio da década
seguinte. No programa de educagdo, havia um “subprojeto”, que também comegou no inicio

da década de 1980, a partir dos esforcos da ex-Comisséo Kiriri, criada pelo “Projeto Kiriri” e

47 Os termos “caboclinhos” e “portugueses”, utilizados pela autora, se associam as relagdes interétnicas,
remontando ao passado colonial, ainda demarcadas no momento de seu estudo, como ja exposto.

4 O Projeto Kiriri ja foi abordado, em linhas gerais, no capitulo anterior. Neste capitulo, apontamos informacdes
referentes ao subprograma que trabalhou com educacéo escolar.
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depois integrada 8 ANAI-BA (ROCHA JUNIOR, 1983, p. 34).

O Projeto de Educacéo Escolar Kiriri foi realizado entre os anos de 1980 e 1983, e se
baseou nas ideias de Paulo Freire e Celestin Freinet, além de estudos sobre educacédo popular
e escola comunitaria (CORTES, 1996, p. 87). O objetivo do subprojeto de educacio, segundo
documento do Centro de Trabalho Indigenista (CTI), acessado na ANAI, era desenvolver um
Programa que formasse monitores, para trabalhar com alfabetizacdo de adultos através do
método Paulo Freire, e passou a se voltar posteriormente para dar conta das deficiéncias de
professores da FUNAI que trabalhavam com a educacdo de criangas” (ROCHA, 1983 a). Ou
seja, buscava-se a interacdo entre o saber especifico desse grupo indigena e do “mundo do
branco”, na medida das necessidades dos nativos: “[o] trabalho com matematica, que foi
realizado por dois representantes do CECUP, partia do saber matematico existente na
sociedade Kiriri” (CORTES, 1996, p. 87). Com a caréncia das escolas da FUNAI, o cacique
Lazaro sugeriu a ida de monitores indigenas para fora da aldeia, para aprofundar a formacéo
escolar, o que foi concretizado com o surgimento da Escola Familia Agricola (EFA), em
Riacho da Guia. Em 1983, trés jovens indigenas estudavam na EFA (ROCHA, 1983 a). O
documento do CTI sintetiza o contexto referido:

Além dos alunos, dois lideres Kiriri participam da administracdo da Escola, junto
com representantes de outras comunidades camponesas. Pretendemos, com esta
experiéncia, conseguir a formacdo de individuos que possam servir sua comunidade
em varios aspectos: educagdo formal (professores), técnicas agricolas, salde e
higiene, organizacdo econdmica (administracdo de cooperativas, por exemplo), leis e
direitos etc. A metodologia da EFA, com a alternancia quinzenal escola-comunidade,
ndo desvinculara os alunos indigenas de seus problemas — pelo contrario, os fazem
levar estes problemas para serem discutidos na escola; a participagdo dos indios na
administracéo, por outro lado, os faz conquistar aliados entre camponeses pobres,
sendo assim uma forma de lutar contra a discriminacdo. (ROCHA, 1983 a, p. 06)

O trecho acima mostra a interpretacdo de Patricia Kafure sobre a integracdo de
indigenas na EFA e quais os desdobramentos buscados para o povo Kiriri. Kafure ainda
defende que a contribuicdo dos Kiriri para a EFA com potes leiloados entre camponeses,
sintetiza a relacdo entre o subprograma de educacdo e os de salde e artesanato, visto que estes
ultimos tinham cunho educativo, especialmente (ROCHA, 1983 a).

Assim, no “Projeto Kiriri” referido acima, é possivel indicar uma postura pedagogica
diferenciada, na qual as demandas indigenas sdo colocadas como foco principal. A
participacdo indigena também é um ponto importante, visto que comecaram a ser formados o0s
monitores indigenas, com o intuito de instrumentalizar uma autonomia indigena também nas

escolas. No que diz respeito as influéncias tedricas, € importante destacar a inspiracdo em
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Paulo Freire e Celestin Freinet.

Os Kiriri também participavam da Escola Familia Agricola (EFA) em Inhambupe e
no Agreste de Alagoinhas, cidades nas quais a EFA tinha escolas, esta segunda ligada a
Pastoral Rural da Diocese de Alagoinhas. Os estudantes eram escolhidos com base nos
critérios de potencial de lideranga e interesse de permanéncia no campo. O sistema escolar era
de permanéncia de 15 dias na escola e 15 dias em suas comunidades, desenvolvendo planos
de estudo e pesquisas relacionadas as aulas. No periodo da permanéncia em comunidade,
monitores da EFA faziam visitas, realizando reunifes. A perspectiva era de formar agentes
capacitados em técnicas agricolas, legislacdo, salde, educacdo, administracdo de
cooperativas, etc. (ROCHA JUNIOR, 1983). Sobre a relacdo entre os estudantes indigenas e
os camponeses®®, o autor apontou que os “indios se identificaram muito bem com os
camponeses participantes, tanto em nivel dos alunos como na Comissao diretiva da escola,
ficando claro que o “branco” é o regional que disputa sua terra. E os lideres das comunidades
rurais respeitam e admiram a luta dos Kiriri” (ROCHA JUNIOR, 1983, p. 35).

Com o Projeto, os indios passaram a revalorizar a medicina tradicional e o
artesanato, a “ciéncia e a arte do indio”. No programa, eram formados agentes de salde em
cada comunidade, com o intuito de utilizar conhecimentos da flora medicinal, com orientagédo
de duas “curadoras” Kiriri. Uma cartilha de saude foi construida, para ser utilizada pelos
agentes e pelas monitoras nas escolas. O parto de gamela (cocoras) também foi revalorizado e
havia a pretensdo da equipe técnica do Projeto de realizar um treinamento e equipagem das
parteiras para trabalhar de maneira mais segura. O artesanato Kiriri era considerado bastante
rico, entretanto, os artesdos estavam irregularmente distribuidos. Artesdos experientes
estavam dando “cursos” para indigenas interessados. A producdo artesanal era maior na época
das secas, porém, o valor desses produtos na regido era minimo. Nas vendas coletivas, havia,
naquele momento, necessidade de maior organizacgdo para a coleta e posterior divisdo do que
era arrecadado (ROCHA JUNIOR, 1983, p. 35).

As atividades do Projeto aconteciam na aldeia e entrelacavam questdes mais
diretamente ligadas a escola e aos outros espacos da vida Kiriri. A roga e a producdo
comunitaria eram discutidas na escola, bem como a escola era assunto em espagos como a
roga comunitaria, casa de farinha e locais de producdo de artesanato. As discussfes sobre a

escola ndo se restringiam as liderancas e aos seis monitores, era ampliada & sociedade Kiriri

49 Posteriormente, em momento mais oportuno, trarei dados que problematizam tal leitura sobre a influéncia da
EFA na educacéo Kiriri.
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como um todo (CORTES, 1996).

A equipe das organizacbes parceiras ao Projeto trabalhava voluntariamente
(CORTES, 1996). Seis monitores Kiriri, indicados pelos indigenas, receberam treinamentos
mensais e se dedicaram também a educacdo infantil, por conta da falta de professores da
FUNAI. O povo abragou o programa, tentando recompensar 0s monitores e construindo
escolas em quarteirdes com demanda (ROCHA JUNIOR, 1983). Uma das salas de aula
chegou a ter sessenta estudantes (CORTES, 1996).

A metodologia construida no programa, diferentemente do método tradicional
utilizado nas escolas da FUNALI, era vista pelos Kiriri como “educacdo do indio” e justificada
a partir do que Rocha Jinior chamou de “pretensa tradicdo™°. Hortas comunitérias abertas
pelos homens e cuidadas pelos estudantes foram construidas junto as escolas, com orientacao
de um “agrénomo amigo dos indios”. Além disso, os monitores foram treinados para exames
supletivos de 1° grau (ROCHA JUNIOR, 1983). Dessa maneira, a autodeterminagio do povo
Kiriri era o elemento que moldava as a¢cfes do Projeto. A escrita era vista pelos Kiriri como
um instrumento de luta contra os invasores de suas terras. Uma boa parte dos materiais
didaticos foi elaborada em Circulos de Cultura®, com a participacio de estudantes, monitores
e assessores (CORTES, 1996).

A professora América Kiriri relatou a Cortes (1996) gue ensinava a um grupo com 36
pessoas pela manha e outro com 20 adultos, a noite. Ela usava como método o uso de
desenhos sobre coisas da aldeia feitos pelos estudantes, e posteriormente discutiam sobre o
significado do desenho. Conta ainda que aprendeu coisas, visualizou dificuldades e até
produziu uma cartilha junto com outros professores.

No contexto de articulacdo entre as acdes de cada subprojeto do “Projeto Kiriri”, ou
seja, 0 de educacdo, o de salde e o das rogcas comunitarias, foram produzidas cartilhas. Entre
elas, uma que tinha o intuito de oferecer informacdes para que os indios tivessem uma vida
mais saudavel, com base em elementos da medicina tradicional Kiriri — a “medicina do mato”
— e a medicina dita ocidental. Em tal cartilha, além de informaces referentes tanto a medicina
Kiriri e a medicina ndo indigena, eram apresentadas algumas préaticas alternativas, como

exemplo, escovar os dentes sem utilizar pasta e escova de dentes. Tive acesso a duas versdes

%0 As aspas sdo para destacar que essa ndo € a perspectiva adotada neste trabalho.

51 Para Paulo Freire, no “circulo de cultura, a rigor, ndo se ensina, aprende-se em ‘reciprocidade de
consciéncias’; ndo ha professor, ha um coordenador, que tem por funcéo dar as informagdes solicitadas pelos
respectivos participantes e propiciar condi¢Ges favoraveis a dindmica do grupo, reduzindo ac minimo sua
intervencdo direta no curso do didlogo” (FREIRE, 1987, p. 06). Ou seja, assim como os outros elementos que
Paulo Freire defende em sua pedagogia, a autonomia dos educandos se coloca como foco.
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da cartilha no acervo da ANAI e pude observar uma linguagem acessivel®> e o0 uso de
desenhos para uma melhor comunicacao do contetdo, como podemos ter uma ideia a partir de
fragmentos da cartilha na figura abaixo. Nesta mesma figura (fig. 7) estdo expressas

orientagdes da cartilha para algumas enfermidades, inclusive para “aflicdo” ou “ansiedade”.

Figura 7 — Cartilha de Saude Kiriri com indicacdes de remédios da “medicina do mato”.

£I- Tosse de agarra ( cogueluche::)

a) leiite fresco de jumenta,

b) tirar um mamao inchado, grande e redonde, cortat a cabecga,
encher de agicar e pdr para assar mo calor do fogo até ficar ver=-

melho. Comer de menh3 em jejum,

XIII- Sarampo
a) chd de sabugueiro com pipoca (milhe torrade e mofdo), arroz

com casca, um pedago de baeta vermelha e I de telha nova.
b) fezes(frescas)de gado desmanchadas em dgua com I dente de alho

e¢) esfregar o corpo com alcanfor o cachaga..
d) chd de catende (lacertilio)

cao (ansiedade)
f61ha de fraviola com I f6lha de chuchu.
t) chéd de f6lha de pinha.

Fonte: ANAL

Na figura que segue (fig. 8), hd orientacbes de como tratar dor no ouvido e ha
contraindicacao de cobrir a pessoa que esteja com febre. Ainda sdo sistematizadas receitas de
remédios, como mostra a figura posterior (fig. 9), com indicacBes de preparo da “agua de

arroz”:

52 percebi pequenas diferencas entre as duas cartilhas, principalmente no que diz respeito a forma da linguagem
gue, em uma das versdes, era mais simples.
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Figura 8 — Cartilha de Saude Kiriri com ilustragdes orientando o tratamento de dor de ouvido e febre.
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Fonte: ANALL

Figura 9 — Cartilha de Salde Kiriri com receita de 4gua de arroz.

Como preparar ﬁgu; de arroz:
Para 01 1litro de agua cologue

7 colhercs de arroz
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Nesta ocasido, foi realizado um levantamento de ervas medicinais, e também o
incentivo as praticas comunitarias tradicionais Kiriri € ao artesanato. O levantamento nédo
somente tratou das plantas para fins medicinais, mas verificou-se uma maior degradacdo do
Territorio Kiriri. A taboca, para confec¢do da gaita, assim como o caroa, para tecer redes, e 0
barro eram dificeis de encontrar, como relata Cortes (1996).

Um levantamento do artesanato Kiriri também foi realizado, com o objetivo nédo

somente de catalogar, mas sistematizar as técnicas artesanais. Nessa perspectiva, foi escrito
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um material intitulado “A cerdmica Kiriri”, por Patricia Kafure. Segue uma ilustracdo abaixo:

Figura 10 — “A ceramica Kiriri”. Desenhos de artesanato.

VESfor VL PUERTAY

Ftorn,

FRig pEr+h

Fonte: ANAL.

Além da cartilha de saude e do levantamento da ceramica Kiriri, foi montada pelos
monitores, a partir dos circulos de cultura com os estudantes, a “Cartilha da Escola Kiriri:
Portugués, livro 1 — Alfabetizacdo”. As palavras geradoras foram usadas como recurso, de
acordo com o Método Paulo Freire®. Entre as palavras geradoras presentes na cartilha, a

primeira € “pote”, destacada por Cortes (1996, p. 89) como simbolo de afirmacgdo étnica

3 O Método Paulo Freire é internacionalmente conhecido pela preocupacdo em aliar as concepges e praticas
pedagdgicas do Método a realidade na qual ele é aplicado, principalmente. No caso citado, com 0 povo
Mapuche, a experiéncia pioneira contou com um programa de alfabetizacdo tanto em castelhano quanto em
mapuche (HERNANDEZ, 1981). Ao mesmo tempo, apds sua finalizacdo, houve um intenso processo avaliativo
sobre as adequacOes necessarias ao programa que contou com a participagdo de Paulo Freire. Com o golpe no
governo Allende no Chile, o programa foi extinto.



102

Kiriri. Ou seja, a aquisicdo da escrita, nesse exemplo, esteve relacionada a afirmagdo de
elementos diacriticos da etnicidade Kiriri, pois, 0 objeto citado ndo identifica o povo Kiriri
somente diante de si, mas também diante dos regionais, através do reconhecimento da boa
qualidade do artesanato Kiriri.

Desse modo, com base no método Paulo Freire, com metodologia e objetivos
pedagdgicos focados no universo indigena, a equipe do Projeto formava os monitores
indigenas na aldeia, realizava reunifes de avaliacdo e aprofundamento teérico em Salvador,
além de reunides reflexivas junto & Comissao Pastoral da Terra e Paulo freire em Juazeiro —
Bahia (CORTES, 1996).

Ao longo do Projeto, os monitores indigenas reivindicaram uma continuacdo dos
estudos em escolas oficiais. O ensino a distancia e supletivo junto a professores do Centro de
Estudos Supletivos do Estado da Bahia (CESBA) vieram com tal reivindicacdo. Assim, a ida
dos monitores indigenas uma vez por més a Salvador passou a fazer parte do processo de
formacgdo. Em entrevista a Cortes (1996, p. 91), a professora América Kiriri destacou: “nos
encontros quinzenais na aldeia ou em Salvador, trabalhava sobre alfabetizacdo e os problemas
da educacgdo da escola, da roca, do artesanato, trabalhava estas coisas”; sobre a indagagéo
relacionada a salde, continuou: “quando comegamos a trabalhar com as ervas medicinais, 0
trabalho foi interrompido”.

Em relacdo ao uso de plantas na escolarizacdo de povos indigenas, € importante
ressaltar o que levantou Belaunde (2010), décadas depois, em oficina realizada com
representantes da Federacdo Shipibo-Konibo do rio Pisqui (Amazodnia Peruana), que fez com
gue a autora pudesse elencar consideracdes sobre as diferentes formas de aprendizado.
Quando o conceito de “priorizacdo de desejos” foi apresentado de modo verbal pela
antropologa, um dos lideres indigenas tomou a palavra e exemplificou o conceito: no barco
com sua esposa, tinha que escolher entre pescar um peixe especifico ou acorda-la com caricias
sexuais; apos escolher a segunda opcdo, o indigena contou que fez a escolha errada, pois se
tivesse escolhido a primeira opg¢do teria como realizar a segunda ap0s ter o peixe em suas
maos.

A partir da fala, Belaunde (2010) percebeu que o conceito foi comunicado, porém,
exemplificado pelo lider indigena de maneira diferente da que a autora havia utilizado. Desse
modo, a autora expds as diferentes construcdes em torno de determinados aprendizados. No
exemplo citado, a antrop6loga adotou um formato expositivo para discutir o conceito de
“priorizacdo de desejos”, enquanto o lider indigena abordou o conceito aprendido com a
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antropologa através da ilustracdo de uma experiéncia vivida.

A escolarizacdo prioriza a leitura e a escrita sobre determinados saberes e ndo a
experiéncia, impossibilitando assim uma apropriacdo real. E o que defendem os pensadores
indigenas sobre o formato de escolarizagdo “ocidental”, como coloca Belaunde (2010), ao
levantar as criticas dos seguintes intelectuais indigenas: Lucy Trapnell, Dany Mahecha, Kaj
Arhem, Jurg Gasché, além de indicar sua concordancia com eles. Os intelectuais indigenas
citados pela autora defendem que a escola restringe o aprendizado sobre as plantas a escrita, 0
que ndo traz uma apropriacao que permita o uso efetivo delas.

O uso de plantas no processo de aprendizado é apontado como alternativa para
quebrar a contradicdo existente no processo de aprendizado que descarta a experiéncia e,
dessa maneira, desconsidera 0s universos cosmoldgicos indigenas (BELAUNDE, 2010). A
discussdo da autora me pareceu ainda mais pertinente devido a seguinte experiéncia em
campo: fui com Dona Odisse, senhora Kiriri que mora em Mirandela, e sua filha Paula,
professora indigena, para a roca da familia. No caminho da volta, me mostraram uma série de
plantas diferentes. Num certo momento, aproximei uma folha do nariz para sentir o cheiro e
tentar lembrar com mais facilidade depois da planta. Dai, Paula falou: “vocé ndo vai sentir o
cheiro assim, é preciso amassar”. Nagquele momento, percebi que ndo adiantava todo o esforco
mental para catalogar de uma s6 vez aquela imensa quantidade de plantas, seria fundamental
ter uma experiéncia continua para identificar e memorizar efetivamente a funcdo daquelas
plantas.

Quando estive em campo, busquei informac6es sobre o Projeto Kiriri. Entretanto, a
maioria das pessoas as quais perguntei sobre o este Projeto ndo tinha referenciais sobre o
mesmo, nem as professoras e os professores mais experientes®.

Nesse contexto, A New Tribes Mission, agéncia protestante norte-americana, similar
ao Summer Institute of Linguistic, atuou junto aos Kiriri através de trés professores e uma
enfermeira entre 1984 e 1989, quando a agéncia deixou de ser aceita pelos Kiriri. Segundo
Cortes (1996), essa organizacdo, assim como outras missdes religiosas, trabalhava com a
lingua portuguesa em detrimento das linguas indigenas. Porém, € preciso problematizar a
afirmacéo de Cortes, pois, ndo somente ja foi apontado que os jesuitas foram obrigados a usar
elementos culturais indigenas no processo de catequiza¢do, como ocorreu com outros povos.

Ou seja, a a¢do indigena, em varios momentos, obrigou os religiosos a trabalhar também com

54 Cabe ressaltar que néo tive oportunidade de conversar com a prof.2 América, citada nesta secéo.



104

a lingua Kiriri, e ndo somente com o portugués.

Desse modo, penso que nao é possivel fazer a afirmacéo de que a lingua indigena foi
menosprezada em detrimento da lingua portuguesa de maneira geneérica, visto que 0S
indigenas chegaram a trazer para os religiosos a necessidade de trabalhar com a lingua Kiriri.
Ja apontei que houve situa¢Bes nas quais alguns materiais didaticos foram produzidos com
intuito de fomentar a conversdo, antecedendo a politica governamental mais estruturada de
producdo de materiais didaticos para escolas indigenas®®.

Cortes (1996) apontou ainda que, através das pesquisas e estudos dos quais
participou, seja com a ANAI — BA, na época intitulada Associagdo Nacional de Apoio ao
indio, ou em sua pesquisa de mestrado, observou que “apenas os valores civilizatorios
europeus estdo presentes na maioria das praticas pedagdgicas e livros didaticos adotados nas
escolas da Fundagio Nacional do indio — FUNAI, de missdes religiosas entre os Kiriri e
outros povos indigenas, ou nas escolas urbanas e rurais, a nivel nacional” (CORTES, 1996, p.
28).

Durante a retomada da Fazenda Picos, as atividades escolares foram interrompidas e
as criangas participaram do processo de ocupagdo, como indica Cortes (1996). Para América
Kiriri, esse acontecimento ocorrido em 1983 teve importante significado para a retomada das

terras:

Durante a retomada, a Fazenda Picos era uma prépria escola, porque cada dia que a
gente passava la eu anotava direitinho, 0 que ndo anotava deixava guardado na
meméria, e desenhavamos na escola todo sofrimento que a gente passou la. Tem a
parte do Toré, quando a gente foi comemorar nossa festa la, quando j& estava
desocupada. (AMERICA KIRIRI, apud CORTES, 1996, p. 92).

Com a ocupacgéo da Fazenda Picos, o trabalho da New Tribes Mission acabou, com a
anuéncia da FUNALI, substituindo o trabalho do Projeto Kiriri implantado anteriormente, que
contava com a participacdo de monitores indigenas Kiriri. Assim, um ensino de carater
catequético foi reintroduzido, contrariando principios que buscassem o dialogo com o
universo Kiriri, como contou o cacique Lazaro em 1992, em depoimento a Cortes (1996).

Os monitores indigenas tiveram os estudos na cidade interrompidos e focaram ainda

mais suas atividades na aldeia. Cortes (1996) verificou que, dos seis monitores, trés atuavam

55 Aqui, cabe citar o Summer Institute of Linguistics, também indicado por Cortes (1996) e que também atuou
junto a outros povos indigenas. Esta agéncia estava inicialmente associada ao Museu Nacional e teve convénio
firmado com a FUNAI em 1969. Com o objetivo de divulgar os valores cristdos, produziam textos biblicos nas
linguas indigenas.
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como professores pagos pelas freiras de Cicero Dantas, uma professora faleceu no parto, outra
recebia contribuicdes dos Baha’i, outra era mestra no Toré e a outra ndo morava mais na
aldeia. Uma das professoras contou que pararam de lecionar porque o chefe da FUNAI disse
que n&o tinham condicdes, por terem pouco estudo. Onze jovens foram estudar fora da aldeia,
por conta da FUNAI, entretanto, alguns desistiram. Devido ao conflito relatado no capitulo
anterior, a ajuda da FUNAI diminuiu, e uma parte dos jovens que continuaram ficaram sem
condi¢des financeiras para dar continuidade aos estudos. Dos onze, apenas duas jovens
conseguiram se formar, indo “morar em casa de familia”*® e se mudando para Cicero Dantas e
Rio de Janeiro (CORTES, 1996).

A autora indicou que a perspectiva que foi posta em prética pelo Estado, posterior ao
trabalho da New Tribes Mission, era visivelmente integracionista, em consonancia com a
catequese jesuitica vivenciada anteriormente, como aponta o trecho da fala utilizada pela
autora, de uma professora da FUNAI que trabalhava com os Kiriri por ocasido do dia 19 de
abril de 1988: “temos que nos orgulhar de toda a nacdo brasileira, hoje procuramos atrair 0s
indios para a civilizacdo, trabalham para isso com a Fundacio Nacional dos indios — FUNAI,
outras entidades de apoio ao indio e missdes religiosas” (CORTES, 1996, p. 82).

Para a autora, a dramatizacdo do dia 19 de abril aponta significativamente uma
pedagogia de negacdo dos valores socioculturais, tendo como base o lema “ORDEM E
PROGRESSO”, presente na bandeira nacional, e referenciado na escola urbana. Ela defende
que “a catequese jesuitica do século XVI ao XVIII encontrou a complementaridade na
educagéo integracionista promovida pelo Estado, apenas com algumas alteragdes” (CORTES,
1996, p. 84). A educacdo escolar direcionada aos indigenas era gestada em gabinetes e
referenciada na escola urbana.

Sobre o que é levantado por Cértes (1996), creio se relacionar diretamente com a
intencionalidade presente nos projetos pedagdgicos, como foi indicado através de Freitag
(1979), anteriormente. Pois, enquanto o0s interesses indigenas estdo relacionados as
caracteristicas do modo de viver indigena, o intuito das igrejas é de catequizar, mesmo que de
maneira mais branda, e o objetivo do Estado € de manter uma organizagéo politico-estrutural
baseada em interesses extrinsecos ao contexto indigena. Para o que interessa ao Estado e as
Igrejas, o foco no respeito as culturas indigenas ndo é algo indispensavel. Alguns anos apés

tais circunstancias, a fala do cacique Lazaro no Parlamento da Terra Férum/Global/Eco 92

%6 Creio que este termo se refira a trabalhadoras domésticas.
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expbe que “na caatinga tem pouco bicho e mato... até agora a escola sé ensinou o indio a
deixar de ser indio” (CACIQUE LAZARO, apud CORTES, 1996, p. 86).

Antes dos conflitos pela retomada do Territorio Kiriri de 1995,

No ndcleo do Sacdo e em Mirandela, trés salas de aula funcionavam em pequena
area da casa de farinha e na garagem da FUNAI e em um quarto da casa de um dos
professores. Na Lagoa Grande, as aulas eram ministradas na sala da casa de uma
artesd. Na Cacimba Seca, as aulas eram realizadas no depoésito de gréos, pois a
escola construida pelos Kiriri, habitantes nesse nicleo, foi destruida pelas chuvas de
1990. Em dezembro de 1994, ja se encontrava quase pronta outra sala de aula com
sanitario, também construida por iniciativa dos proprios indios. (CORTES, 1996, p.
98).

Antes dos conflitos de 1995, existiam 12 escolas espalhadas pelos seguintes nucleos:
Sacdo, Cacimba Seca, Lagoa Grande, Baixa da Cangalha, Baixa do Jua e Cantagalo. A luta
pela retomada do Territorio fez com que os professores Kiriri enviassem uma carta para
parceiros “externos”. Nessa carta, enviada por professores Kiriri a Clélia Cortes em 1995°7,
por ocasido de diversos conflitos da retomada, ndo somente com 0s posseiros, mas também
com o prefeito de Banzaé e com o Padre Ramos, h4 uma referéncia as atividades cotidianas

partindo da roca®® para a escola:

O recorte dado pelos professores na narrativa do conflito, com énfase inicial na roca
e final na escola, é significativo uma vez que, além destas serem atividades em que
estes participam diretamente, na vida cotidiana dos Kiriri, a ro¢a e a escola se
relacionam, pois as criancas e professores também participam das atividades
agricolas. Durante a pesquisa, muitas vezes os professores argumentaram que, no
tempo da chuva, época do plantio, ndo podiam trabalhar na terra, pois tinham que
estudar na escola deles e fazer aulas com as criangas. (CORTES, 1996, p. 67).

Mais uma vez, fica a mostra a relacdo entre a escola e 0 processo de retomada das
Terras Kiriri, ponto central na luta deste povo durante décadas. Segundo Cortes (1996), os
Kiriri tém clareza do processo historico de luta contra a invasdo de suas terras, bem como da
garantia do Territério Kiriri, que na época ainda se colocava como acontecimento futuro.
Cortes contou que, numa palestra em 1995, Maria de Lourdes Bandeira indicou que, em

“pequenos 'rituais” na década de 1960, as mestras Kiriri ja evocavam a retomada do Territério

57 A carta cobria os conflitos ocorridos entre 08 de margo e 08 de junho de 1995.

%8 A relagdo com a terra e com a roga presente nas concepcdes de educacdo e de escola entre os Kiriri € um item
fundamental para esta pesquisa. Abordaremos esse ponto no proximo capitulo, entretanto, situa-lo no processo
histérico de escolarizacdo, central para este estudo, faz-se necessario. Aqui cabe citar o que escreve Cortes
(1996, p. 67): “Terra é lugar dos ancestrais, barro que faz o pote, Terra é espago de nascimento da Jurema, de
celebracéo dos rituais, de moradia e plantio das rogas individuais e coletivas”.
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e 0 reconhecimento étnico do povo pela populacdo envolvente, como aconteceu
posteriormente.

O Toré, para Cortes (1996, p. 60), “se evidencia como um espaco religioso, politico e
educativo”. Destaca que “[h&] quase quatro séculos os Kiriri vém recriando seus rituais,
inclusive dando outras denominagfes, principalmente perante os representantes da Igreja,
inicialmente os jesuitas e posteriormente outros missionarios” (CORTES, 1996, p. 61).
Durante os conflitos pela retomada, os Kiriri praticavam o Toré diariamente, segundo relatos
dos professores indigenas, como forma de readquirir “energia”.

A luta pela reconquista paralisou as atividades do dia a dia Kiriri, da roca a escola.
Assim como as atividades escolares foram paralisadas nas duas décadas que antecederam o0s
conflitos de 1995. As criancas da escola Padre Galvao, Sdo José e Jardim das Flores acabaram
perdendo o ano letivo em 1995. A Escola Estadual de Mirandela, na qual estudavam néo
indigenas e alguns adolescentes Kiriri teve suas aulas interrompidas e foi totalmente destruida
até o final do ano de 1995. Nessa escola, estudavam cinco dos professores indigenas Kiriri
gue atuavam nas escolas indigenas. Uma professora Kiriri contou, em setembro de 1995, que
“em Banzaé a gente ja ndo estudava porque o prefeito negava o transporte” (CORTES, 1996,
p. 100).

Ao mesmo tempo, a luta pela Terra é apontada também com carater educativo, como
pode ser visto na fala de varios professores e professoras no trabalho de Cértes. No
acirramento dos conflitos com os regionais por conta da luta Kiriri pela retomada de suas
terras, além de terem suas rocas saqueadas e cercas partidas, os indios tiveram uma escola
incendiada pelos regionais no inicio do ano de 1992 (BRASILEIRO, 1996). A carta enviada
pelos professores a Cortes relatava uma série de situacGes de violéncia das pessoas intrusas no
Territdrio Kiriri nesses conflitos pela retomada. A destruicdo de rogas e da escola fez com que
ndo tivessem como “botar para funcionar as sete salas de aula das trés comunidades e botar a
criancada” (CORTES, 1996, p. 67).

Por conta da situacdo, foi enviada pelos professores Kiriri uma carta a ANAI,
pedindo apoio junto aos Orgdos governamentais responsaveis, para que a escola destruida
pelos posseiros em 1991 fosse reconstruida e os estudantes que tiveram o ano letivo
interrompido voltassem a estudar. A frase “derrubam a escola, mas nao derrubam a nossa luta”
estava estampada numa das paredes restantes da escola (CORTES, 1996, p. 100).

No ano de 1995, existiam 500 criancas Kiriri matriculadas em 12 escolas dentro do

Territorio. Apenas duas escolas dependiam administrativamente da FUNAI, assim como entre
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quinze professoras, apenas duas eram pagas pela Fundacao, elas eram da etnia Tuxa e tinham
o0 curso de Magistério. Enquanto isso, treze professoras recebiam pequenas contribuicdes das
freiras de Cicero Dantas e da missao Baha’i, enquanto ainda cursavam a sexta e sétima séries
do primeiro grau e o primeiro ano do magistério (CORTES, 1996).

Uma das professoras contratadas pela FUNAI, que trabalhava no escritorio local,
saiu da aldeia devido aos conflitos, o que fez com que os estudantes com os quais ela
trabalhava ficassem sem aula até o final do ano. A professora América Kiriri, na ocasiao,
argumentou que se fosse um Kiriri em tal situacdo, as aulas teriam voltado logo que os
conflitos tivessem terminado (CORTES, 1996).

A grande distancia a ser vencida para se chegar as escolas, relatada por Bandeira na
década de 1970, também foi observada por Cortes posteriormente, na década de 90, mesmo
ndo mais se tratando de um contexto no qual era necessario se dirigir a Ribeira do Pombal
(CORTES, 1996). Ainda hoje as dificuldades para chegar & escola fazem parte da meméria
Kiriri, como aponta a fala de Seu Dionisio, que mora no ndcleo Marcacdo: “Eu morava la pra
perto ali do Facdo, ai quando a gente vinha estudar, passava aqui no povoado em Mirandela, o
pessoal branco enrabava a gente, e aconteceu que numa época eles mataram um indio, e ai é
que nés ndo pudemos mais estudar” (Entrevista com Seu Dionisio, Mirandela, fevereiro de
2010).

As condicBes de vida do povo Kiriri, segundo Cortes (1996), ndo melhoraram com a
assisténcia governamental. Ela observou que havia casos de desnutri¢do, tuberculose, tracoma
e mortes de criangas por motivos desconhecidos. Além desses problemas, a assisténcia
agricola e educacional era precéria.

Na década de 1990 ocorreu uma série de dificuldades vivenciadas pelos povos
indigenas da Bahia em relacdo as escolas em Terras Indigenas, dentre eles, os Kiriri. Uma
delas é que uma escola indigena precisaria ter mais de trés salas para ser registrada de acordo
com os critérios da Secretaria Estadual de Educacdo. Assim, inimeras escolas indigenas
ficaram sem registro e, consequente e ciclicamente, sem a assisténcia estatal devida.

Para Cortes (1996), a educacdo escolar indigena, que serviu amplamente aos
interesses de varias agéncias e se configurou enquanto ameaca a organizacdo dos povos
indigenas, pode servir aos interesses indigenas, quando controlada por eles, e se configurando
como “instrumento auxiliar” em direcdo as conquistas. Segundo a autora, mesmo quando as
escolas observadas eram ministradas por professores indigenas, os moldes educacionais

utilizados se enquadravam nos mesmos moldes utilizados nas escolas ndo indigenas da regi&o.
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Assim, para ela, seriam professores indigenas ensinando em escolas “para os indios” e ndo
“dos indios”.

Aqui, cabe uma questdo: sera que uma educacdo escolar, mesmo que reproduza
praticas pedagdgicas, em tese, descompromissadas com uma educacao escolar indigena mais
adequada aos interesses de um povo, pode ser definida enquanto “para indios”, a0 mesmo
tempo em que é ministrada por indigenas? Aqui a questdo da autonomia indigena se coloca
como crucial, visto que cada universo indigena possui especificidades em relacdo a concepgéo
sobre funcdo e formato da escola®®.

A autora relata ainda a reclamacédo dos professores Kiriri sobre a auséncia de cursos
de formacdo para eles, nem mesmo nos parametros voltados para as escolas ndo indigenas,
nem promovido pela FUNAI e nem por nenhuma missdo religiosa. Nagquele momento, a
prioridade de 99% dos professores Kiriri, segundo a autora, era de continuar 0s estudos como
meio de dominar a “escola da escrita” (CORTES, 1996).

A retomada do Territ6rio Kiriri permitiu um maior controle dos indigenas sobre seu
espaco e, com isso, a possibilidade de lancar mais esforgcos na luta pela escola, visto que antes
da retomada, a luta pela escola estava em funcio da luta pela Terra. E sobre o0 momento pos-

retomada que trataremos a seguir.

4.4 Apos a efetivacdo da retomada do Territorio em 1995, a intensificacdo da luta pela

escola

Nesta secdo, apresento elementos da escola Kiriri a partir de 1995, ano em que se
efetivou o processo de retomada das Terras. Ou seja, com a retomada de seu Territorio, 0 povo
Kiriri voltou seus esforgos para a luta por uma melhoria da qualidade de vida nas terras ja
conquistadas. A escola entdo cumpre papel crucial. Aqui faremos uma revisdo mais
aprofundada da dissertacdo de Clélia Cortes (1996)%°.

De acordo com a autora, as principais dificuldades encontradas na década de 1990
nas escolas indigenas da Bahia se relacionavam a formacdo de professores indigenas,

materiais escolares e instalagdes fisicas, segundo o discurso de alguns lideres e professores

%9 Collet (2006), em sua etnografia sobre a escola Bakairi, mostra que para este povo a escola implantada dentro
da aldeia deve ter o maximo de proximidade com a escola do “branco”, pois, caso contrario, significaria que a
escola implantada na aldeia teria tratamento inferior a escola fora da aldeia. Ou seja, as concepgdes indigenas
sobre como deve se constituir a escola ndo sdo unanimes, e muito menos homogéneas.

60 Optei, no interesse de um texto mais limpo, por reduzir o nimero de referéncias a dissertacéo, inserindo-as
apenas em fins de paragrafo quando pertinente.
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indigenas em relatdrios oficiais da FUNAI de Paulo Afonso e Eunapolis. O cadastro das
escolas indigenas, em 1996, caso seguisse o critério das Direc’s de ter no minimo trés salas de
aula, ficaria restrito a apenas 20% das escolas indigenas na Bahia e, sem cadastro, e 80% das
escolas indigenas teriam total desassisténcia do Estado, visto que 0s recursos para educagao
escolar indigena tiveram administracdo passada do dmbito federal para os ambitos estadual e
municipal.

No quadro de estudantes matriculados em 1995, de 500 estudantes, 270 estudavam o
1° ano do primeiro grau, 71 no 2° ano, 44 no 3° e 17 no 4° ano. Esta “retencdo de alunos na
primeira série repete 0 mesmo fendmeno que se verifica nas escolas rurais e urbanas fora de
terras indigenas, em todo o Brasil” (CORTES, 1996, p. 100). A autora enumera uma série de
questdes especificas do universo Kiriri que provocam esses indices, tais como, falta de livros
didaticos, a ndo adequacdo do calendario escolar as atividades agricolas, levando a uma
reducdo da frequéncia escolar nos periodos de plantio. E indica que a participacdo mais
efetiva das criancas na producdo apds os 12 anos de idade também esta vinculada a
diminuicdo de estudantes nas séries posteriores.

Diante de tais elementos, podemos levantar uma questdo: Acontecia um tratamento
diferenciado a educacdo escolar indigena por parte do Estado em 1995? Certamente, 0s
elementos levantados pela autora apontam que néo.

A falta de formacdo para os professores indigenas era indicada desde a década de
1980, pois ndo ocorriam nem formagfes que ndo se preocupassem com um recorte étnico
diferenciado. Assim, as prioridades eram: formacdo de professores/as para o ensino de terceira
e quarta séries, uma dificuldade na época; o reconhecimento dos professores indigenas diante
do Estado e; pesquisas sobre como realizar a interacdo entre os saberes Kiriri e 0s conteidos
escolares (CORTES, 1996).

Em 1996, quinze jovens Kiriri de Mirandela estavam iniciando um curso supletivo
em Feira de Santana, a 200 Km de distancia da aldeia. Dois desses jovens, representando a
Comissdo Pro-Associacdo dos Professores Kiriri de Mirandela, levaram um documento
reivindicatorio para o Secretario de Educagdo, em Salvador. No referido documento, as
liderancas defendiam que a escola Kiriri era uma “escola s no nome”, como mostra Cortes
(1996).

Restava tanto para professores Kiriri, quanto de outras etnias, participar de cursos
formativos oferecidos pela Secretaria de Educacéo para professores da rede publica de ensino,

sem nenhum recorte étnico. Uma india Tux4, funcionaria da FUNAI, repassou esse curso para
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alguns professores Kiriri (CORTES, 1996).

A desassisténcia governamental abria espaco para que fosse recorrente o repasse de
pequenas remuneracdes de missdes religiosas e prefeituras para os professores indigenas. Os
professores Kiriri colocaram para Cortes (1996) que a maioria deles ndo recebia salério fixo e
a remuneracdo era insuficiente, além da falta de espacos e materiais didaticos adequados.
Faltava o apoio financeiro governamental, os professores ndo tinham como produzir em suas
rogas, pois o trabalho na escola ocupava o tempo deles durante o dia. Nesse contexto, uma
professora contratada pela FUNAI falou para Cortes (1996, p. 97): “N&o posso citar que a
nossa escola é ruim porque € a Unica que temos. Também ndo posso dizer que é boa porque
nos faltam algumas coisas tais como agua, cozinha, sanitario, etc.”.

A autora aponta que houve a intensificacdo da atuacdo de missdes religiosas entre 0s
Kiriri a partir da década de 1970. E indica que, com a divisdo politica Kiriri, o trabalho das
freiras da paréquia de Cicero Dantas foi recusado pelo cacique Lazaro. Assim, em 1996, ano
da sua dissertacdo, a Missdo Baha’i atuava junto ao grupo liderado pelo cacique Lazaro e as
freiras de Cicero Dantas atuavam junto ao grupo liderado pelo cacique Manoel (Ibid). Sobre

tal questdo, a autora levanta:

Embora as missdes religiosas Baha’i e freiras catdlicas de Cicero Dantas contribuam
com ajuda financeira para os professores, no que diz respeito & administracdo, ndo
executam um acompanhamento sistematico do planejamento escolar. Os professores
seguem as normas da Secretaria de Educacdo Estadual, quanto ao calendério escolar,
matricula, curriculo e avaliagcdo, mesmo ndo havendo uma interferéncia mais direta
dessa Secretaria. (CORTES, 1996, p. 97).

No caso das freiras de Cicero Dantas, elas também facilitavam a continuacdo dos
estudos dos professores indigenas fora da aldeia, em Banzaé ou Cicero Dantas, com aulas de
catequese na sede da paréquia nos finais de semana. Para Cortes, essa atuacao permitiu que as
freiras pudessem exercer um poder arbitrario sobre os professores e as liderangas, em relacdo
aos recursos, controlar as escolas e 0 acesso as instituices pelos pesquisadores. Assim como
eu, Clélia Cortes ndo pdde terminar a sua pesquisa junto aos dois grupos Kiriri, sua
dissertagdo ficou focada no grupo liderado pelo cacique Lazaro, e ela atribui isso a
interferéncia das freiras de Cicero Dantas junto ao grupo liderado pelo cacique Manoel
(CORTES, 1996)%™.

Entretanto, os indios ndo tiveram, para a autora, participagcdo decisoria na construcéo

61 Tais dificuldades com o campo nesta pesquisa ja foram apresentadas na introdugéo.
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fisica ou proposta pedagdgica das escolas financiadas pela FUNAI ou pelas missdes. As
instalacBes da maioria das escolas sdo inadequadas, normalmente com apenas uma sala de
aula. Cortes (1996, p. 102) levantou ainda que, “[no] entendimento dos Kiriri, a educacéo é o
respeito a ancestralidade, ao processo de luta pela terra e as relagdes interétnicas vivenciadas
por eles em sua historia”. Aqui, podemos fazer uma relacdo direta entre os trés elementos
vistos como principais na organizagdo Kiriri, apontados no capitulo anterior®?, e o que foi
verificado pela autora, visto que 0 campo Xxamanistico, aparentemente ndo citado, €
considerado central entre os elementos que definem a etnicidade Kiriri, o que fica indicado na
sequinte fala: “[em] nossa escola, Deus existe um Tupa, existe conselho dentro do meu
trabalho espiritual dos antepassados do povo que ndo vejo, recebo conselho, que entende e
tem saber” (CONSELHEIRO BONIFACIO, apud CORTES, 1996, p. 103).

Alguns elementos indicados por Cortes se relacionam com elementos observados por
mim em trabalho de campo. Com isso, ndo defendo um carater estanque para a organizacao
Kiriri e muito menos para 0s seus processos educativos, afinal, defende-se aqui o carater
dindmico dos processos historicos. Entretanto, tais elementos podem indicar relacdes entre 0s
diversos pontos que constituiram e constituem as concepcdes de educacdo e de escola dos
Kiriri e as suas posturas no processo de domesticacao da escola.

A “educacdo no respeito” foi algo levantado durante o meu trabalho de campo, como
sera indicado no préximo capitulo. Penso que no trabalho de Cortes (1996, p. 103) tal
categoria nativa também foi indicada, pois foi colocado que o “respeito a alteridade do ser
indio, negro ou branco, enfim, o respeito ao outro, foi expresso, muitas vezes, como sinébnimo
de educacao nas reflexdes dos conselheiros, pajés e caciques quando questionados por mim e
pelos professores Kiriri”.

A seguinte explicacdo sobre o que é educacdo para 0 pajé Zezdo aponta 0 que a
autora defende sobre o significado do respeito mostrado pelos Kiriri na educacédo: “[e]ducacéo
¢ tratar as pessoas, € respeitar qualquer nagdo, o indio, o negro, o branco, é o respeito. Eu
trabalho para educacdo de todo meu povo, ai € na escola que a gente tem, nesta escola tem
tudo os meios, nessa escola a gente tendo o respeito” (PAJE ZEZAO, apud CORTES, 1996, p.
103). Cabe também colocar a fala do Conselheiro Bonifacio no mesmo trabalho: “[a] crianca
tem que ser educada respeitando a minha, nossa escola e 0 nosso trabalho no ritual, mais a

escola da terra, vinda da terra, na minha aula também de saber o que é um tipd”

62 Retomando os trés elementos: a luta pela Terra, 0 campo xamanistico e a ancestralidade.
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(CONSELHEIRO BONIFACIO, apud CORTES, 1996, p. 107).

Este respeito, para Cortes (1996), também passa pelo respeito a espiritualidade,
segundo o cacique Lazaro e o tocador de zabumba Armando. Ao mesmo tempo, quando eles
se referem a “nossa escola”, estdo falando da “escola da espiritualidade” e ndo da “escola da
escrita” (CORTES, 1996, 104). Esta relacio entre educago e espiritualidade é indicada ainda
na questdo construida pela professora Monica: “a educacéo, ela sé pode existir em qualquer
lugar, vocé acha que quando, por exemplo, no Toré, pode ser também educacdo, como?”
(MONICA KIRIRI, apud CORTES, 1996, p. 104). As falas do cacique Lézaro podem indicar

respostas:

No Toré ja € uma educagdo. Toré é uma educacdo porque é uma religido, € uma
religido que é de uma grande psicologia. A religido trazida pelo reconhecimento dos
remanescentes mais tradicional é o saber que ja vem dos antepassados. A religido, a
educacdo. NOs temos religido como educacdo, nés recebemos dos noOsSsOs
antepassados; é uma educacdo humana dos nossos antepassados, que vem do
renascimento. (CACIQUE LAZARO, apud CORTES, 1996, p. 106).

A educacdo é, antes de tudo, espiritual, quando se diz espiritual € uma pergunta para
0 cacique, é a escola espiritual, € uma escola que é principalmente para educar toda a
crianca, todo o povo. Todo 0 homem deve passar por essa escola, que é o que é a
escola para todo mundo, para todo o povo Kiriri, que € a tradicao, € as religides dos
antepassados. Ai existe o Toré, a ciéncia, a cultura Kiriri, existe a unido, quer dizer, a
escola traz a unido, foi criada através da roga comunitéria, e a educagao é para unir a
populacéo Kiriri. (CACIQUE LAZARO, apud CORTES, 1996, p. 122).

A crianca aprende a ser Kiriri, vai aprendendo a sobrevivéncia dos pais, dos avos.
Ser Kiriri é aprender dos antepassados, do jeito que o pai vivia, que o avd vivia,
comendo gravitaia, o inhame, o tipd e também casando no casamento, batizando na
jurema, batizando no seu batizado da erva, né? Ser batizado com a raiz da erva e
agora ndo era padre, pastor, nem sacerdote que fazia o batizado. E o Kiriri esta
trabalhando para entender isso, quer dizer, ja sabe né? Porque ja batizamos nossos
fios. Eu tenho uma fia que é batizada, nunca foi batizada em igreja, nem padre
batizou, ela foi batizada na jurema, na raiz, na erva, esta ai, ta4 casada com duas
filhas ja batizada também, ¢ uma renovagdo de religido. (CACIQUE LAZARO,
apud CORTES, 1996, p. 123).

Sobre a relagdo da escola com o campo xamanistico, Cortes (1996, p. 106) registrou
0 desejo das liderancas Kiriri de que a “escola da escrita” pudesse interagir com a “escola da
espiritualidade™, atuando como um instrumento de reforco da “educacdo espiritual e do
respeito ao outro”. A “escola da escrita” também teria, segundo a autora, a funcao de registrar
a memoria Kiriri, relacionada aos ancestrais e as lutas passadas e presentes. Penso que,
embora a escola possa contribuir para o fortalecimento étnico indigena, como veremos melhor
no proximo capitulo, é importante atentar para a natureza diferenciada da construgdo dos

conhecimentos. Afinal, assim como o0s conhecimentos sdo construidos num tempo e num
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espaco, em condicdes determinadas, 0s processos de construcdo e transmisséo de
conhecimentos também tém caracteristicas proprias.

As sociedades indigenas, originariamente, tinham e tém seus conhecimentos
transmitidos com base na oralidade, que tem suas caracteristicas proprias. Quando pensamos
na escrita como uma forma de registro da memoria indigena, podemos ter como
desdobramento tanto a perspectiva de adequar esse recurso inicialmente externo aos povos
indigenas aos seus interesses atuais, quanto de cair no erro de que € necessario registrar a
historia para que se tome posse dela.

Penso que o segundo desdobramento possivel é de uma concepcdo altamente
civilizatéria. E importante destacar que néo estou imputando & Cortes tal equivoco, até mesmo
por conta de outras reflexdes feitas por ela em seu trabalho, tais como aquelas sobre outras
manifestacdes graficas no mundo Kiriri®3, e a escrita ndo é automatica e compulsiva. Mas,
acredito que essa é uma reflexdo necesséria, devido a alguns debates que presenciei sobre a
questdo indigena, os quais acredito que caiam nesse equivoco.

A seguinte fala do cacique Lazaro é importante para apontar como era concebido o

papel dos professores indigenas:

Eu quero s6 solicitar para os professores para reforgar nossa cultura na educagéo,
ensinar para as criancas o que a gente esta solicitando sobre os antepassados
indigenas e trazer outros movimentos, porque os indios aprende mais a se educar
quando for assim. Eu, como cacique, acho que estd dando mais valor as nossas
tradicOes e, principalmente, porque os professores com os pais, as maes e as criangas
estdo acompanhando o ritual, o desenvolvimento dos trabalhos comunitarios. Estou
achando que vocés, acelerando estas coisas, as criangas estdo sendo educada na
cultura, pra gente saber. (CACIQUE LAZARO, apud CORTES, 1996, p. 107).

A fala de Cristiano Kiriri indica uma série de elementos presentes na concepcao
sobre escola, educacdo e etnicidade para o professor indigena, tendo a terra, os rituais, a
linguagem e a cooperacdo como questdes centrais. Minha leitura é de que essa “cooperacao”
esta diretamente ligada ao carater coletivo atribuido pelos Kiriri a sua educacdo e a sua escola,

como veremos no préximo capitulo. Segue a fala:

A educacdo do indio €, como sempre falamos, que estd na prépria terra. Como nds
vivemos aqui nessa terra, nessa area indigena Kiriri, como nés somos nativos, é
como nos vimos até agora que encontramos os rituais indigenas Kiriri, a linguagem
indigena, € os trabalhos de colaboracdo indigena. (CRISTIANO KIRIRI, apud
CORTES, 1996, p. 108).

83 A saber: “na ceramica, nas tocas dos encantados ou nos trancados de suas vestes para o ritual do Toré e, mais
recentemente, também na pintura corporal” (CORTES, 1996, p. 112).
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Os inameros discursos Kiriri levantados pela autora apontam um interesse de que a
escola possa realizar um fortalecimento étnico. Para o cacique L&zaro, a educacao escolar
Kiriri, naquele contexto, era um “renascimento”, uma “nova vida” para os Kiriri (CORTES,
1996, p. 109).

A escola da escrita construida e ministrada por eles [Kiriri] trara as criangas Kiriri as
histérias as vezes desconhecidas, por essas criangas, de seus antepassados e de
outros povos indios e ndo indios, bem como a afirmacdo do ser Kiriri para os
diversos outros, fora da aldeia. (CORTES, 1996, p. 109).

Esse processo, denominado pelos lideres de “resgate”, ndo vem se constituindo em
um movimento de retorno ao passado, mas de manutencdo e recriacdo das praticas
tradicionais, as vezes resignificando elementos oriundos do convivio, mesmo que
muitas vezes de forma conflituosa com os missionarios e outros ndo indios, quando
assimilam algumas de suas préticas, mas sempre recriando-as a partir dos seus
proprios referenciais. (CORTES, 1996, p. 112).

A escola era vista pelos indigenas como um instrumento politico na reconquista das
Terras e na afirmacdo étnica. Os lideres Kiriri desejavam uma educagdo voltada para a
“reafirmacdo do ser indio” nas criancas, e que fosse inserida na dindmica do mundo Kiriri
(CORTES, 1996, p. 112).

Além da educacdo escolar, em 1996 a salide passou a ser alvo de atengdo especial por
parte dos Kiriri, como indica a fala do cacique Lazaro num encontro da ANAI em 1995: “a
minha dificuldade é que os indios ficaram sem educacdo e sem a saude” (CACIQUE
LAZARO, apud CORTES, 1996, p. 112). Um dos pontos relacionados a isso era a
revalorizacdo da medicina tradicional, dificultada pelo quase desaparecimento do repertorio
tradicional, visto que as plantas medicinais foram degradadas, assim como outros recursos
naturais do Territdrio Kiriri®, como afirma a autora.

A luta de resisténcia e pela afirmacdo étnica Kiriri eram reforcadas através do rito e
da producdo comunitaria, sendo instrumentos de unido e recursos usados pelas liderangas com
esse fim, como mostra a autora.

Cortes (1996) defende que existiam iniciativas autogestivas significantes entre os
Kiriri, tais como os projetos de producdo agricola e de educacdo escolar. Entretanto, esses

projetos eram executados em condi¢des desfavoraveis, com poucos ou sem recursos, € uma

64 Destaca-se, segundo Carvalho (2004), que a fauna e flora do Territério Kiriri estavam sendo revitalizadas apds
a homologagdo em 1995, revertendo a devastagdo ambiental realizada pelos ndo indigenas ao longo da intrusdo
do Territorio.
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politica indigenista estatal que insistia no assistencialismo. Mas, mesmo com essas
adversidades, os Kiriri resistiam, retomando com persisténcia 0s seus projetos. Tal
persisténcia foi realizada com base numa série de praticas na escola, as quais reconstruiam o
carater descontextualizado observado inicialmente, por exemplo, em materiais didaticos.

A leitura critica dos livros didaticos que chegavam as escolas Kiriri fez com que uma
professora resolvesse trabalhar com histérias contadas pelas criangas, construindo novos
textos. O ensino associado a pesquisa era um ponto adotado na formacdo dos professores e

professoras indigenas. A professora Ménica ressaltou:

Nos livros que noés recebemos, temos muito que substituir a criatividade deles por
uma criatividade da gente. A gente precisa fazer, mas tem que ver como fazer, a ligdo
na escola é como se fosse a historia do indio. Para fazer uma cartilha do indio, como
a gente fez em oitenta, mas, com outras coisas. (MONICA, apud CORTES, 1996, p.
138).

A autora relatou a experiéncia em sala realizada pela professora Monica, na qual 0s
estudantes produziram objetos de barro que representavam personagens de historias lidas e
escritas individualmente para o grupo. Além disso, nessa atividade foram cantadas musicas do
repertdrio das cantigas de roda ou do batalhdo. Para Cortes (1996, p. 139), Ménica levou para
sala “um processo de avaliacdo construido coletivamente, embora nos moldes da escola
individualista”. Sobre essa interpretacdo, creio que seja necessario uma analise mais profunda,
que ndo leve em consideracdo somente os métodos utilizados e ndo seja a partir dos
parametros das teorias ndo indigenas somente, mas sim que analise as concepcles de
educacdo e escola, bem como os desdobramentos dos métodos adotados.

O Museu Kiriri, almejado pelos lideres desde a década de 1980, teve uma casa em
Mirandela destinada para sua implantacdo, ap6s o conflito de marco de 1995. O professor
Celson comentou, em maio do ano seguinte, que os estudantes fariam artesanato também no

Museu:

A construcdo de uma escola Kiriri exige uma pratica pedagogica pluriétnica, onde
ndo soO o ler e o escrever sejam priorizados, como também, estes se deem de forma
interativa e dindmica, articulados ao dancar, ao plantar, ao colher, ao olhar, ao tocar.
Ao se reconhecerem, criangas e professores Kiriri se entrelagam e, nesse entrelacar,
pensamento, gesto e fala se conectam. (CORTES, 1996, p. 140).

Para a autora, quando os professores traziam elementos do “fazer étnico-cultural”
para a sala de aula, se apontava a concretizacdo de um curriculo diferenciado, pois, uma

pratica de interagdo com contetdos e formas diversas de aprendizagem, numa pesquisa-acao-
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formacdo, seriam capazes de desconstruir praticas costumeiras em sala, reconstruindo-as com
multiplas referéncias e significados.

Cortes (1996), a partir do trabalho de Bandeira (1972), defende que entre os Kiriri ha
um gosto acentuado pela musica. A musica estaria inserida no universo educativo, bem como
na ritualidade, na produgdo e na saide. Além disso, no Toré a musica seria instrumento de
comunicacdo com os encantados. Diante disso, um imenso repertério musical Kiriri estaria
relacionado a aspectos econémicos, socioambientais e aos ritos e mitos Kiriri, ou seja, ao
“viver-saber-fazer” da vida cotidiana e ritual. Assim, as “musicas de batalhdo”, proprias dos
trabalhos comunitérios, e 0 “samba de pinote”, tocado pela zabumba e conhecido por sua

funcdo curativa, estariam entre os tipos de musica do universo Kiriri.

Isto chama samba de pinote, isso é antigo né? Quando a gente cair doente, ai tem
que ter o samba de Pinote pra sarar da febre, da intempestade, das licdes que vem
contra, da intempestade da vida do indio, isto é tradi¢des. O Samba de Pinote é
passado por cada pessoa presente, cada um danca, samba, todo mundo, né? A
zabumba toca o Samba de Pinote e outras coisas. (CACIQUE LAZARO, apud
CORTES, 1996, p. 126).

Via muitos sonhos de algumas vozes, me dizer assim: Vocé vai fazer, vai tocar essa
musica. E ali no sonho eu sonhava tocando essa musica, 14 nos pés de arvore, nas
grotas escuras, muitas vezes acontecia ver e ndo saia do sentido, né? E meti pra
dentro, para ver se aprendia muitas vezes, aprendi muita coisa e consegui [...] agora
eu acredito que aprendi que foram os entes mais velhos que me ensinaram, daqui de
dentro da &rea. Porque aqui dentro da area tem os indios mais velhos que sabe tocar,
e eles se acabaram, eles morreram, morreram, mas eles tem os espiritos que fez
aquilo. (MESTRE DE ZABUMBA, apud CORTES, 1996, p. 129).

Até o final da década de 1980, as cantigas de batalhdo eram entoadas nos trabalhos
comunitarios, com temas como o0 amor, as migracdes em periodos de seca, 0s nucleos da Terra
Kiriri, a fauna e a flora, a relacdo com a natureza e os conflitos com os ndo indios. Entre 1993
e 1995, enquanto fez a pesquisa, Cortes (1996) observou que as musicas eram cantadas nos
momentos que denominou “encontros de terreiros”, mas ndo nas atividades comunitarias,
como antes era usual. Ela também encontrou, durante a pesquisa, trés musicas que foram
registradas por Bandeira em 1972, com variagcbes nos versos, de acordo com situacao
“sociocultural, histérica e ambiental” vivenciada pelos Kiriri, embora os refrées continuassem
os mesmos (CORTES, 1996, p. 127).

Segundo a autora, a maioria das pessoas que assumiram a funcdo de professoras e
professores foi indicada pelas liderancas ou por pais de estudantes. Para sistematizar o
“significado da educacdo para os professores Kiriri”, Cortes (1996, p. 114) utilizou como

metodologia trabalhos em grupos com os professores indigenas, nos quais eles desenhavam
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coisas relacionadas as suas concepcles de educagdo e explicavam, dando vazdo a uma
conversa coletiva. Sobre o0 que a autora apresentou, uma série de falas e desenhos se
relacionaram diretamente com questfes vistas em campo por mim, que serdo apresentadas no
proximo capitulo.

Na maioria dos desenhos, estavam presentes elementos da natureza ou que
costumavam simbolizar o modo de viver indigena, tais como o sol, as arvores, 0 arco, a oca,
uma india fazendo uma louca, um indio atirando, os passaros, as estrelas, as flores e as
nuvens. Além disso, quando se tratava de falas®® que indicavam questdes relativas a educacio
Kiriri, a relagdo com os elementos da natureza era bastante recorrente, assim como a
necessidade de uma escola diferenciada.

Nesse contexto, quando Cortes pergunta para o professor Celson o motivo pelo qual
deseja ser educado, a primeira coisa que responde é: “porque cada um de nos que luta pelo
bem estar de todos, para defender a terra, por exemplo. [...] Quando a crianga que o professor
ajuda, ela aprende muito e se torna boa pessoa” (CELSON apud CORTES, 1996, p. 120).

Mesmo com a fala acima de Celson, a autora defende que o vinculo entre educacéo e
luta pela terra é algo marcante para o povo Kiriri, mas que “aparentemente nao esta
explicitado no depoimento dos professores” (CORTES, 1996, p. 121). Acredito que a énfase
em elementos da natureza, constantemente evocados pelos Kiriri como sendo essenciais para
a vida do indio, ja seria um ponto de relacdo com a educacdo, que para eles deve servir ao
povo e a terra, elemento natural indispensavel a sobrevivéncia. Mais questfes certamente
poderiam ser apontadas nessa discussdo, porém, creio que a fala de Celson, citada acima, ja
esclarece que a relacdo entre educacao e luta pela terra é algo explicito.

Cortes interpreta através das falas e dos desenhos que a educacdo escolar, para 0s
Kiriri, devia ir além do ler e escrever. A educacdo estava associada a tradi¢do indigena e era
definida pelos professores indigenas através de metaforas, com predominancia de elementos
da natureza, elementos que devem estar relacionados inclusive a “escola da escrita”, como
indicada na fala do professor Celson.

O conteudo das entrevistas, indicado por Cortes, se relaciona com as questes que
também faziam parte do discurso Kiriri que tive contato durante o trabalho de campo.
Ressalta-se que indicar relagdes nédo significa conceber os processos educativos Kiriri de

maneira estanque, mas sim reconhecer que caracteristicas gerais encontradas podem se

8 Para uma percepgdo mais detalhada dessas falas, ver Apéndice A, no final da dissertacdo, onde estdo alguns
trechos bastante ilustrativos.
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constituir dinamicamente ao longo do tempo. A énfase na natureza se relaciona diretamente
com a “educacgdo na roga”, que sera apresentada no proximo capitulo.

Nesse sentido, creio que a afirmacéo feita por José Valdo, de que “quando da gente
nasce ja vem com a educacdo”, reforca a interpretacdo de uma concepg¢do nativa de que a
escola ndo tem centralidade no processo educativo. Ao mesmo tempo, afirmar que se nasce
com educacdo parece indicar uma possivel concep¢do que pode ser essencialista. Todavia,
podemos pensar que para os Kiriri, um pré-requisito importante para ser indio desta etnia é
nascer numa familia indigena, visto que os casamentos com n&do indigenas sdo mal vistos,
como apontei no primeiro capitulo. Dessa maneira, acredito que é possivel indicar uma
relacdo entre pertencimento étnico e concepg¢do de educacao.

Cortes (1996) utiliza o termo “pedagogia do caracol” para definir a pedagogia Kiriri.
Defende que o ponto de partida € o aprendizado somatico do ser Kiriri, mas ndo destrincha
como seria esse processo em torno do “aprendizado somatico”, embora cite algumas situaces
do cotidiano Kiriri, seja no campo ritual ou outros momentos, que mostrem um uso especial
do corpo na realizacdo de tarefas. Um exemplo disso é quando a autora coloca que, ao
trabalhar com os Kiriri na roga, percebeu que se cansou muito rapido. Diante disso, observou
que Dona Amélia, uma senhora Kiriri de mais de setenta anos, ndo se cansava. Observou
entdo que o movimento dos pés feito por Dona Amélia favorecia que o0 cansago viesse mais
devagar. A autora lembrou do movimento do Toré nesta situacdo, que para ela, ressalta a
figura do caracol, onde esta a iniciacdo, assim como o primeiro aprendizado na “brincadeira”
no terreiro.

Nas conclus6es de sua dissertacdo, Cortes destaca:

O que move a vida Kiriri hoje é a luta pela terra e 0 movimento do vir a ser Kiriri.
Sendo assim, a escola € um instrumento de luta e o processo do ensino escolar é
concomitantemente movido ou interrompido por essas lutas. Em outubro de 1995,
no momento de celebracdo da retomada do povoado de Mirandela, Ménica Kiriri
enfatizou: “ficamos sem sala, a escola foi parada na escrita, mas ndao parou de
aprender. As tangas e os trancado foi cada um que fez, o ritual ndo parou”. A escola,
para os Kiriri, vai além da sala de aula e o regime didatico e o projeto pedagdgico
devem ser regidos e administrados por eles. O desejo Kiriri de ter os seus proprios
professores é uma ampliagio da esfera do poder deste povo. (CORTES, 1996, p.
135).

As reivindicagdes por uma melhor escola indigena, junto aos érgdos publicos, eram
feitas somente pelas liderangas até 1993, e depois passou a ser feito também pelos professores
e professoras indigenas, inclusive atraves da Comissao Pro-Associacdo dos Professores Kiriri.

Foi a professora Maria Kiriri, a partir da necessidade de trocar experiéncias, quem sugeriu a
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realizacdo do | Encontro de Professores Indigenas da Bahia. Em 1996, foram realizados os | e
Il Encontro de Professores Indigenas na Bahia e 0 Seminario de Etnologia Indigena e Afro-
Brasileira, os primeiros no Instituto Anisio Teixeira e o terceiro na Faculdade de Educacgéo da
UFBA, todos em Salvador (CORTES, 1996).

Em dezembro de 1997, foi realizada a | Etapa Presencial do Curso de Formagéo pra
0 Magistério Indigena na Bahia, no territério Patax0, em Barra Velha, Porto Seguro. A Etapa
contou com vivéncias, oficinas de trabalho, bem como alternativas metodologicas, com o
objetivo de que os/as cursistas explicitassem os seus significados de educacdo, histdria,
curriculo, arte, lingua e linguagem, tanto individualmente, quanto coletivamente (CORTES,
2001).

A Formagdo para o Magistério Indigena na Bahia parte da compreensdo de que a
construcdo de uma “educacdo de autoria” implica o desenvolvimento de acfes e
reflexbes educativas contextualizadas do ponto de vista filoséfico, epistemoldgico,
metodoldgico e politico. Ou seja, um processo formativo coautoral entre
formadores/as e professores/as indigenas-cursistas, sempre aberto a reformulagdes,
pautado no dialogo e no intercAmbio com outras experiéncias em educacao escolar
indigena. As reflexes desenvolvidas entre professores/as indigenas, indigenistas e
pesquisadores também tiveram como referéncia os trabalhos de pesquisa
desenvolvidos na UFBA. (CORTES, 2001, p. 232).

Em maio de 1998, a Il Etapa Presencial do Curso de Formacdo pra o Magistério
Indigena na Bahia foi realizada no territdrio Tuxa, em Nova Rodelas, com apresentacdo dos
resultados de pesquisas realizadas com pais, mées e estudantes sobre o significado de
educacdo. Além disso, a historia da escola entre os povos indigenas foi trabalhada com os/as
professores/as cursistas, assim como a leitura critica do livro “O que é Educacdo”, de Carlos
Rodrigues Branddo. Em depoimento a professora América Kiriri em 1998, uma mae, Maria
do C. Jesus Santos, definiu: “para nds, educacdo € a casa, a roga, o Toré e a escola”
(CORTES, 2001, p. 244).

No Programa de Formacdo para o Magistério havia 90 professores/as indigenas de
povos habitantes das regides Norte, Oeste e Sul da Bahia, destes, 13 eram pertencentes ao
povo Kiriri. A construcdo de uma pedagogia indigena era objetivada pela equipe do
Magistério, com uso de recursos e metodologias direcionadas, o que era considerado um dos
referenciais em relacdo aos processos pedagdgicos vivenciados nas escolas indigenas pelos/as
professores/as (CORTES, 2001).

Segundo a autora, o curriculo do Magistério Indigena era organizado por areas de

estudo ou disciplina e tinha como referéncia a interculturalidade, o bilinguismo e o
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entendimento de que o curriculo estd em construcdo permanente. O curso foi composto por
quatro areas de estudo: Educacdo Escolar Diferenciada, Sociedade/Natureza e Cultura,
Lingua/Linguagens e Matematica, com etapas presenciais e ndo presenciais, nas quais 0s
professores/as cursistas desenvolviam estudos e pesquisas, produziam materiais didaticos,
ministravam aulas em suas escolas, assim como discutiam com os/as estudantes sobre
Educacao Diferenciada, contribuindo para a Proposta Pedagdgica e para o Projeto Curricular.
O Projeto da Escola Kiriri, elaborado por América J. da C. Batista, Mdnica J. de
Souza, Solange J. Santos, Onalvo de J. Santos, José Valdo dos Santos e Celson de J. Santos e
apresentado em atividades do Magistério Indigena, teve 0s seguintes temas transversais:

o Terra e conservacéo da diversidade

o Auto sustentacdo

o Direitos, lutas e movimentos

e Etica

o Pluralidade cultural

e Salde e educagdo

(Projeto Politico-pedagdgico/Escola Kiriri, 2000 apud Cértes, 2001, p. 236).

Em 2005 foram langados dois livros didaticos construidos como resultado do
Programa de Formacdo para Magistério Indigena na Bahia conjuntamente pelos Kiriri com
assessoria da Secretaria de Educacéo do Estado da Bahia. Ambos foram intitulados “Nosso
Povo: Leituras Kiriri”, sendo um o livro do aluno e o outro o caderno de orientacOes
metodoldgicas (fig. 11).

E interessante destacar a importancia da producdo desses materiais, que sdo (teis
tanto para os indigenas quanto para possiveis “agentes externos”, visto que esses Ultimos
podem auxiliar diretamente no acesso de pontos das leituras Kiriri sobre sua histéria. Um

exemplo disso € que ambos foram utilizados como fonte nesta pesquisa.
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Figura 11 — Livros “Nosso Povo: Leituras Kiriri”, do aluno (esquerda) e do professor (direita)
produzidos em 2005.

Nosso Povo: Leituras Kiriri

Nosso Povo: Leituras Kiriri

Educagio Diferenclada
na Visdo do Povo Kirirl

Caderno de
Orientagfio Metodolégica

Professor

Fonte: SECAD.

De acordo com Santana (2007), em 2006 haviam 284 estudantes matriculados nas
escolas indigenas dentro da aldeia, vinculadas a rede municipal de ensino de Banza. E no ano
seguinte, existiam 11 escolas entre o povo Kiriri. Na época, todas estavam vinculadas a
Secretaria Municipal de Educacdo de Banzaé. Além disso, mais quatro estavam vinculadas a
Congregacdo S&o José, do municipio de Cicero Dantas.

No grupo Kiriri de Mirandela, as escolas eram:

e Escola Professora Alice Costa (Mirandela);

o Escola Rui Bacelar (Marcac&o);

e Escola Pedro Lino (Pau Ferro);

e Escola Maria Pereira Francisca (Gado Velhaco).
(SANTANA, 2007, p. 60).

No grupo Kiriri de Cantagalo, eram:

o Escola Marechal Rondom (Araca);

e Escolinha Arco-iris (Aragd);

e Escola Arco e Flecha (Segredo);

e Escola Sol Nascente (Segredo);

e Escola indio Feliz (Cajazeira);

¢ Escolinha Alto da Jurema (Cajazeira);

o Escola Auto dos Kiriri (Baixa da Cangalha);
e Escola Sdo Domingos (Baixa da Cangalha);
o Reforco Escolar Baixa da Cangalha;

e Escola indio em Novidade (Baixa do Jud).
(SANTANA, 2007, p. 60).

Em 2007, a estrutura fisica da Escola Rui Bacelar era bem conservada e tinha
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passado por reformas recentes. As cadeiras eram colocadas em filas e nas paredes tinham
muitos cartazes e objetos indigenas. Ja a Escola Professora Francisca Alice Costa, precisava
de reformas urgentes, pois o telhado estava desabando. Cartazes também eram encontrados
nas paredes da escola. Ambas tinham estruturas arquitetonicas similares as escolas “oficiais”.
A organizacdo do tempo escolar também era 0 mesmo das escolas ditas oficiais (SANTANA,
2007).

As Escolas Marechal Rondom, S&o Domingos, Arco-iris, indio em Novidade, Arco e
Flecha, Alto da Jurema, Pedro Lino e Rui Bacelar tinham acabado de passar por reformas,
através do Projeto Bahia. A Escola indio Feliz, em formato de oca, era indicada com estrutura
muito precaria e ndo havia passado por reforma até 2007 (SANTANA, 2007).

Assim, na ultima década, as politicas estatais voltadas para a formacdo de
professores indigenas se ampliaram. Na Bahia, o Magistério Indigena e a Licenciatura
Intercultural Indigena (LICEEI) podem ser citados. Junto a isso, a formacéo das professoras e
professores Kiriri se ampliou, assim como as reivindicagdes por escolas cada vez mais
adequadas também.

Sobre os dados quantitativos das escolas Kiriri, pude sistematizar, em linhas gerais, a
situacdo de oito escolas, a partir de dados do Observatdrio da Educagio Escolar Indigena. E
perceptivel que os dados ndo abarcam o conjunto das escolas deste Povo, estando o processo

de diagnostico ainda em andamento. Segue tabela demonstrativa:

Tabela 2 — Numeros sobre parte das escolas Kiriri em 2010.

GRUPO KIRIRI DE CANTAGALO

Escola Nucleo Séries Ofertadas N° de
Estudantes
Escola Municipal Indigena Araca Pré-escola ao 1° 417
Marechal Rondon ano do Ensino
Meédio
Escola Indio Feliz Cajazeira 1% a 4% séries 85
Escola Arco e Flecha Segredo 1% a 4° séries 33
Escola Indio em Novidade Baixa da Pré-escola a 3? 16
Cangalha série
Escola Alto dos Kiriri Baixa do Jua 1% e 22 séries 15
Total 566

GRUPO KIRIRI DE MIRANDELA
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Escola Nucleo Séries Ofertadas N° de
Estudantes

Nucleo Escolar Escola Mirandela  Educacdo Infantil 239

Estadual Indigena José a 82 série
Zacarias

Escola Estadual Indigena Jos¢é =~ Marcacgao Educacéo Infantil 136
Pedro Batista a 42 série

Escola Estadual Indigena Pau Ferro Educacéo Infantil 52
Elizeu Pedro Alexandre a 42 série

Total 427

Total de Estudantes Nos Dois 993

Grupos

Fonte: Elaborada pela autora.

Os dados, mesmo incompletos, sdo relevantes. Havia pelo menos 993 estudantes
indigenas num universo populacional de 2000 indios. Ou seja, cerca de metade da populagédo

Kiriri frequenta a escola. Afinal, mesmo com a possivel evasao, as escolas que ndo entraram

na estatistica ja contrabalanceariam o nimero. Em campo fui informada que a evasdo entre 0s

jovens é pequena, sendo maior entre os adultos, devido a dificuldades em conciliar estudo e

trabalhao. As escolas Kiriri ainda ndo contam com o Ensino Médio completo. Em 2010

comecou a ser implantado o 1° ano no grupo liderado pelo cacique Manoel, e em 2011 sera

implantado o 2° ano. Assim, o 3° ano é oferecido apenas fora do Territério Indigena. Seguem

fotos de algumas das escolas dentro da Terra Indigena, geridas pelo grupo Kiriri de Cantagalo:

Figura 12 — Escola Municipal Indigena Marechal Rondon, sede das escolas do grupo Kiriri de

Cantagalo — Nucleo Araca, em maio de 2010.

ESCOLA  MUNICIPAL INDIGENA
MARECHAL ~ RONDON

Fonte: Acervo da autora.
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Figura 13 — Escola Municipal Indigena Arco e Flecha — Ndcleo Segredo, em maio de 2010.

Fonte: Acervo da autora

Figura 14 — Creche no Ndcleo Cajazeira em maio de 2010.

Fonte: Acervo da autora.

Depois de ter apresentado um levantamento sobre a histdria da escolarizagdo entre os
Kiriri, e a situacdo atual, teceremos algumas consideragdes, amarrando questdes levantadas de

acordo com os objetivos desta pesquisa.

4.5 Algumas consideracdes

A analise sobre a domesticagdo da escolarizagdo pelo povo Kiriri ficaria prejudicada
sem um olhar minimamente direcionado a histéria da instituicdo escolar entre este povo.
Neste capitulo, pudemos observar que desde a época da colonizacdo os indigenas agiam em

prol de seus interesses, dificultando o sucesso da catequese entre eles e obrigando os
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religiosos a manter uma relacdo direta com o0s costumes e com a lingua Kiriri durante
catequizacdo.

Apesar da grande baixa populacional, que também subtraiu uma série de costumes
Kiriri conhecidos por indigenas mais velhos, que morreram na Guerra de Canudos, este povo
conseguiu encampar um forte processo de etnogénese. Apds a criacdo do Posto do SPI em
1949, a escola e a enfermaria estavam num contexto de rearticulacdo étnica e luta pelo
reconhecimento por parte do governo. Ao mesmo tempo, a luta dos Kiriri pelo Posto e,
consequentemente pela escola, mostra que ela j& era vista como um instrumento necessario
aos indigenas. Esta afirmacdo ndo significa atribuir um caréater totalmente benéfico a escola,
afinal, ela ainda era uma escola para indios. Entretanto, mesmo com todas as limitacdes, a
instituicdo escolar ja se inseria no bojo de elementos necessarios para uma autonomia
indigena perante o Estado, a sociedade nacional e as situagdes de violéncia dos “brancos”,
fossem fisicas ou simbdlicas.

Ja na década de 1980, a execucdo do Projeto Kiriri também demonstra uma postura
ativa dos indigenas. A concepcdo pedagogica adotada, focada nas demandas indigenas,
integrava trabalhos na area de producdo, seja na roga ou com artesanato, na area de medicina
e de escolarizagdo. Entretanto, como levantou Rocha Junior (1983), o Projeto acabou num
contexto relacionado a conflitos entre as organizacfes parceiras que integravam a comissao
Kiriri e a FUNAL. A leitura indigena foi de que eles deveriam se alinhar com a FUNAI em
detrimento de uma boa relagcdo com as organizacgdes parceiras, 0 que prejudicaria o Projeto e
acabou determinando 0 seu encerramento. Ou seja, a postura do povo nesse momento
interferiu diretamente no decorrer da implantacdo dessa escola, que, na situacdo, acarretou
numa educacdo escolar executada principalmente pelo governo e pelos professores
voluntarios Kiriri. Eles se colocavam para realizar o trabalho de professora/professor, mesmo
assim, com limitagcbes da FUNAI que, como apontou Cortes (1996), os profissionais da
Fundacdo alegavam que os indigenas ndo estariam preparados para exercer o trabalho
docente. Mais tarde, com a gestdo Kiriri sobre suas Terras, a conjuntura escolar se modificaria
radicalmente.

A escolarizagdo, nesse contexto, se tornava um instrumento possivel de
contraposicdo a logica que tratava o indigena como individuo a ser tutelado. Para chegar a
gestdo indigena, a escolarizacdo se colocava como um meio. Assim, nessa conjuntura, a
domesticacgdo da escola foi intensificada.

Com a conquista do territorio, um controle maior da vida dentro da aldeia se torna
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realidade. A conquista de uma escola gerida pelos indigenas passa a ser um dos focos da luta
indigena. E sobre tais praticas, mais proximas ao momento historico no qual esta dissertacéo é
escrita, que falo no préximo capitulo.

Assim, as liderangas, os professores e as professoras Kiriri, ap6s a retomada,
lancaram mé&o de mais esforcos para a implementacdo de uma escola indigena cada vez mais
préxima da desejada pelo Povo. Isso significou a intensificacdo das reivindicagdes junto ao
Estado e o uso de elementos constituintes da etnicidade Kiriri dentro da escola. O espaco
escolar deixa de ser um lugar no qual as regras trazidas pelo Estado séo o ponto principal nas
quais as préaticas escolares vao se basear para ter uma interferéncia ainda mais efetiva das
orientacdes dos caciques e pajés.

Creio que tal questdo tanto se relaciona com a ampliacdo da luta por uma escola
indigena efetivamente diferenciada em ambito nacional, que obrigou o Estado a se readaptar,
inclusive no discurso, ao trabalho nas escolas indigenas, com o fortalecimento das a¢des de
luta dos Kiriri por uma escola adequada aos interesses de seu povo. Junto com esse processo,
as professoras e professores indigenas passam a cumprir um papel importante, inclusive sendo
chamados, em alguns momentos, de “liderancas da educacdo”, interferindo mais diretamente
em decisdes no campo das escolas Kiriri, agora com maior centralidade no grupo.

Depois que apresentei a narrativa da histéria da escola entre os Kiriri, ponto
indispensavel para uma compreensdo mais profunda do processo de domesticacdo dessa
instituicdo, passaremos a analise desse processo contemporaneamente. Vamos ao quarto e

ultimo capitulo.
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5 CAPITULO IV - ADOMESTICACAO DA ESCOLA NA PERSPECTIVA KIRIRI

Neste capitulo, o foco ser& o processo de domesticacdo da escola pelo povo Kiriri. Ja
tratamos do ponto “quem domestica a escola” e “qual é a instituicio que estd sendo
domesticada”, agora, vamos ao ponto: “como acontece 0 processo de domestica¢do”. Para
tanto, na primeira se¢do exponho o conceito de domesticacdo construido nesta pesquisa, que
foca as praticas indigenas em relacdo ao espaco escolar, mantendo-o ou transformando-o a
partir do ponto de vista indigena. No momento seguinte, apresento o0 que pude apreender
sobre a concepc¢do de educacdo para os Kiriri. Posteriormente trago a nocdo de escola para
este povo, que demonstra uma centralidade da concepcdo de educacdo em espacos como a
familia e a roca, além de uma escola voltada para a valorizacdo étnica. Para finalizar, é
realizada uma discussdo sobre como acontece 0 processo de domesticacdo da escolarizagdo
pelo povo Kiriri, objetivo central deste estudo.

A domesticacdo da escola se passa tanto em relacdo as politicas “macro”, que
interferem na escola indigena, quanto em usos pedagdgicos da escola enquanto espaco de
afirmacdo étnica. Assim, os Kiriri se utilizam do espaco escolar tanto numa perspectiva de
transmissdo de saberes proprios, quanto buscam burlar amarras institucionais com base em
direitos assegurados, devido a etnicidade indigena. As categorias émicas serdo aqui marcadas
em italico, com o objetivo de destaca-las e, assim, facilitar a compreenséo.
para tecer uma andlise coerente com o escopo tedrico deste estudo, pois, se 0 objetivo é
compreender como os Kiriri domesticam a escola, é necessario compreender como 0S usos em
torno da escola acontecem, a partir do que este povo entende sobre a instituicdo escolar. Para
isso, é imprescindivel se aproximar da compreensao do “outro”, papel da antropologia. Nesse
caso em especifico, as concepcles de educacdo e de escola, bem como 0s projetos em torno
delas para os Kiriri. Ou seja, aqui abordo a domesticacdo da escolarizacdo a partir da
aproximacdo com o ponto de vista nativo, bem como com suas taticas ou estratégias de

controle.

5.1 A domesticacao da escola ao invés da domesticacdo do indigena

Para continuar a construgdo do conceito de ‘“domesticacdo” empregado nesta

pesquisa, comego esta se¢do com uma citagdo do historiador Michel De Certeau:
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Ha bastante tempo que se tem estudado que equivoco rachava, por dentro, o
“sucesso” dos colonizadores espanhGis entre as etnias indigenas: submetidos e
mesmo consentindo na dominagdo, muitas vezes esses indigenas faziam das acoes
rituais, representagdes ou leis que lhes eram impostas outra coisa que ndo aquela que
o0 conquistador julgava obter por elas. Os indigenas as subvertiam, ndo as rejeitando
diretamente ou modificando-as, mas pela sua maneira de usa-las para fins e em
funcdo de referéncias estranhas ao sistema do qual ndo podiam fugir. (DE
CERTEAU, 2011, p. 39)

Assim, o autor chama atencdo para o fato de que as escolas implantadas entre os
indigenas ndo conseguiram completar a “catequizacdo” ¢ a “civilizacdo” deles, pois
subverteram a ordem e incorporaram de modo diferenciado os elementos da catequizagé&o.
Parto da ideia de que essa subversdo ainda esta em curso, de maneira ampliada, visto que 0s
Kiriri ainda lidam cotidianamente com instrumentos colonizatorios e, analogamente ao que
apontou De Certeau (2011), subvertem logicas colonizatérias.

Em linhas gerais, seria possivel afirmar que o tema deste estudo € a incorporagdo da
escola pelo povo Kiriri, ou a “apropriagdo” da escola. Entretanto, adoto o termo
“domesticacdo” com o intuito de demarcar uma posicao. Defendo que este estudo se localiza
ndo somente numa perspectiva tedrico-metodoldgica diferenciada, mas sim tedrico-
metodoldgico-polico-epistemoldgica, como colocou Marcos Luciano Messeder®®. Exponho a
seguir qual é a minha concepcdo dos pontos levantados pelo antrop6logo sobre o conceito de
domesticacdo.

As principais referéncias tedricas aqui adotadas sao, em primeiro lugar, os trabalhos
de Bruce Albert e Alcida Rita Ramos (2002), na coleténea “Pacificando o Branco”. Os autores
defendem uma construcdo antropolégica mais preocupada, ou melhor, dependente do ponto
de vista indigena. Utilizo também como referéncia o livro de Michel de Certeau (2011)
intitulado “A invencdo do cotidiano”, que foca as “maneiras de fazer” aparentemente
passivas, mas com ldgicas préprias, estranhas ao sistema que parece subjuga-las.

Metodologicamente, primeiro busquei a aproximagdo maxima com o ponto de vista
nativo. Isso parece ébvio num trabalho antropoldgico, entretanto, no caso deste tema, chega a
se configurar enquanto dependéncia para a manutencdo de uma coeréncia metodologica.
Porém, como posso entdo usar o termo “domesticacdo”, nessa perspectiva, se ndo € originario
das categorias émicas, ou seja, das categorias nativas?

Creio que embora o termo em questdo ndo esteja legitimado pela termologia

 Comunicagdo pessoal durante a arguicdo apresentada por este antropélogo no seu papel de examinador na
minha banca de qualificag&o.
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encontrada em campo, ele se relaciona diretamente com a ideia central que sera apontada na
secdo sobre escola indigena: a utilizacdo da escola em prol dos interesses indigenas,
impedindo situacGes nas quais 0s “brancos” possam engana-los, através de uma escola
diferenciada.

Politicamente, o indigena € tratado como sujeito e ndo como mero objeto, huma
escola que serviu durante séculos para enfraquecer os elementos culturais que lhe sdo
préprios. Se a escola ndo conseguiu domesticar os indigenas e esse termo foi utilizado
amplamente pela sociedade nacional como sindnimo de subjugacao, porque ndo podemos usar
0 mesmo com o intuito de reverter a imagem que perdurou durante séculos? Assim, indigena
ndo é sindnimo de passividade, mas sim de traquejo e luta diante das estruturas opressoras,
com taticas préprias de controle e manipulacdo do que foi externo ao seu universo, e do seu
modo de viver, a favor de interesses proprios.

Epistemologicamente, 0 modo de viver Kiriri exige uma atencao diferenciada, assim
como em outros contextos indigenas. Defendo que compreender o que é educacdo e escola
para os Kiriri € adentrar em outro campo epistemoldgico, bem como atentar-se para outros
elementos que s&o inevitavelmente contatados quando observamos o modo de vida Kiriri, tais
como o campo ritual, a territorialidade e a relagdo com a ancestralidade, elementos que néo
sdo destacados nas escolas ndo indigenas.

Luciano (2006) reflete sobre as implicacOes trazidas pela escola para 0s povos

indigenas:

A educacdo escolar oferecida aos povos indigenas durante séculos sempre teve como
objetivo a integracdo do indio & sociedade nacional, sem respeito as diferengas
culturais e linguisticas. Era uma educacdo de branco, da cultura do branco para os
indios. Em outras palavras, a escola servia para o branco ensinar ao indio a ser e a
viver como ele.

[]

Nosso entendimento é de que a escola, um dos principais instrumentos usados
durante a histéria do contato para descaracterizar e destruir as culturas indigenas,
possa vir a ser um instrumental decisivo na reconstru¢cdo e na afirmacdo das
identidades e dos projetos coletivos de vida. (LUCIANO, 2006, p. 148).

O autor levanta dois campos distintos: a escola colonizadora e a escola desejada e
construida pelos indigenas. Apontamos no capitulo anterior como a escola foi inserida entre
os Kiriri pelos “brancos” com interesses colonizatérios, e veremos neste capitulo que a escola
hoje pode servir para algo diferente, ou seja, para o fortalecimento das identidades indigenas.

Com a Constituicdo de 1988, a educacdo escolar indigena intercultural, bilingue e
diferenciada passou a ser garantida por Lei — em tese — aos povos indigenas. Diante do que
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denomino como domesticacdo, ja seria possivel levantar essa garantia legal como um indicio
desse processo em relacdo a maioria dos povos indigenas brasileiros, afinal, a insercdo desse
ponto na Carta Magna somente foi possivel devido a mobilizacdo nacional do movimento
indigena. Para que fique mais claro, vamos a definicdo de domesticacéo.

Utilizo como nogédo de domesticacédo a apropriacdo ou incorporagdo de um elemento
originariamente ndo indigena®’, seja modificando-o ou mantendo suas caracteristicas iniciais,
a partir do ponto de vista nativo. Acredito que o aprofundamento sobre como acontece esse
processo s6 pode se dar ap6s uma analise detalhada dos dados. Assim, a nocdo de
domesticacdo é uma opcdo tedrico-metodoldgica-politico-epistemoldgica, que objetiva
realizar uma inversdo do discurso indigenista, na qual um elemento originariamente nao
indigena, nesse caso a escola, é antes de qualquer coisa tratada como item a ser domesticado,
e ndo como mero elemento domesticador. Esse olhar ndo se propde, a0 mesmo tempo, a se
basear em concepc¢des romanticas, que ignorem as relages de poder entre 0s povos indigenas
e a sociedade nacional. Para delinear uma base sobre a discussdo do conceito de
domesticacdo, passo para alguns estudos que o defendem.

Catherine Howard (2000), em sua etnografia sobre os Waiwai, argumenta que esses
indios domesticam os elementos ndo indigenas ao utiliza-los a seu favor®®. O termo “Waiwai”
significa “tapioca” e foi usado inicialmente pelos Wapixana, grupo considerado pelos Waiwai
“semelhante por oposi¢do”®, sendo usado depois tanto por guias Wapixana, quanto por
viajantes e missionarios. Hoje o termo “Waiwai” € “utilizado para se referir tanto ao nicleo
original como aos membros das aldeias agregadas, onde a lingua waiwai predomina”
(HOWARD, 2000, p. 30).

As aldeias Waiwai contam com uma populacdo de cerca de 1.600 pessoas, de
diversos grupos Waiwai. Entre eles estdo os Waiwai originarios, os Parukwoto, os Tarumé, os
Mawayana, 0s Xerew, 0s Katuena, os Tunayana, os Cikana eos Karafawyana. Howard (2000)
aborda o processo de “waiwaizacdo” de outros povos, que originariamente ndo faziam parte
do povo Waiwai. Esse dado é de extrema importancia para o argumento da autora, que
objetiva em seu artigo explorar ndo somente 0 modo como acontece a manipulagdo dos bens

ocidentais acessados pelos Waiwai, mas tambem a relagdo entre este povo e outros povos ao

67 Como ja indicado, opto pela utilizacdo do termo “ndo indigenas” ao invés de “ocidentais”.

8 Howard (2000) ndo define o conceito de domesticagdo precisamente, entretanto, a leitura do seu artigo leva a
essa interpretacdo.

69 Categoria referente ao sistema de parentesco Waiwai.
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longo do tempo. Assim, ndo somente as relacBes entre indigenas e “brancos” sdo analisadas,
mas também relacdes de troca interétnicas entre os povos indigenas.

Ja Gordon (2006), ndo utiliza o termo “domesticagao” explicitamente, ao observar
ritual e mercadoria entre os Xikrin-Mebéngokre. O autor estudou a inser¢cdo das mercadorias
no universo Xikrin-Mebéngokre e analisou como esses elementos externos interferem e séo
apropriados pelo universo interno desse povo. A abordagem de Gordon se aproxima da
definicdo de domesticacdo adotada neste trabalho e exposta acima. Ele se refere a “economia
politica de pessoas”’® quando expde seu objetivo de “alargar o entendimento a respeito do
significado dos objetos numa coletividade” (GORDON, 2006, p. 39). O trecho a seguir ilustra

significativamente a incorporacdo de mercadorias pelos Kirkrin-Mebéngokre:

As atividades cerimoniais continuam extremamente vivas; s6 que agora precisam ser
registradas em cassete e fotografadas pelos indios. A comida ritual, que é parte
integrante das cerimonias, passou a incluir refrigerante, pdo, carne bovina; as
categorias de idade masculina gostam de se apresentar vestindo cal¢des cuja cor é
diferente para cada uma delas, e sdo necessdrias migangas plasticas, muitas
migangas, para adornar todos 0s que dangcam e participam dos rituais. (GORDON,
2006, p. 59).

Assim, os elementos originariamente ndo indigenas sdo incorporados ao universo
indigena de forma contextualizada. Diferente de serem considerados “corpos estranhos” ao
universo indigena pelo autor, a preocupacdo do mesmo é entender como essa incorporacao
acontece, quais influéncias as mercadorias exercem e em quais bases o universo indigena se
transforma nesse processo.

Tanto Howard (2000) quanto Gordon (2006) defendem a superacdo de uma leitura
antropolégica apontada como equivocada, que acaba compactuando com a perspectiva
dominante, ao colocar o nativo enquanto vitima que se deixa seduzir pelas quinquilharias dos
“brancos”. A incorporacdo de mercadorias é tratada por tal leitura enquanto contaminacao.
Howard (2000) defende que reduzir a diversidade social, cultural e material das estratégias
indigenas no contato com a sociedade nacional, a uma escala de graus de “aculturacdo” e
propagacdo de manufaturados, expressa um paradigma fortemente evolucionista.

Enquanto Howard (2000) foca as micro relagOes, e chega a tratar o campo

0 Gordon (2006) faz uma discussdo com autores como Turner, Lea e Viveiros de Castro. Entretanto, para ndo me
afastar do foco deste texto, elejo aqui como trecho que sintetiza como Gordon (2006, p. 8) utiliza o conceito:
“economia que mobiliza signos (objetivacBes) de relagdes sociais ‘para fora’ e ‘para dentro’”. Tais Signos séo
incorporados em certas pessoas, embelezando-as e enriquecendo-as, sendo tais processos transmitidos
posteriormente para outras pessoas no processo de reprodugdo social.
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institucional como acessorio em sua analise, Gordon (2006) problematiza os limites dos
modos de processamento e constituicdo das relagcdes sociais entre os Xikrin, diante da super
maquina predatdria situada no mundo ocidental moderno: o capitalismo. Entretanto, nao
estaria Howard (2000) realizando uma inversdo do discurso antropoldgico baseada numa
omissdo da andlise de aspectos referentes as relacbes de poder entre 0s povos indigenas e a
sociedade nacional, quando coloca o poder de mediacédo das relagcdes “indios-brancos” quase
somente com os indigenas?

E preciso ponderar que seu breve artigo ndo poderia dar conta de tantas questdes
detalhadamente. Porém, a forma como a autora aborda diversas questdes acaba focando
exageradamente os elementos internos, e desconsiderando diversos elementos presentes nas
relacdes de poder existentes entre povos indigenas e sociedade nacional. E com o intuito de
buscar referéncia para um uso adequado do conceito de domesticacdo que utilizo o trabalho
de Gordon (2006), pois, esse autor ndo langca mao do termo “domestica¢do”, mas analisa a
incorporacdo de mercadorias no universo indigena, levando em consideracdo tais relacfes de
poder, com foco nos usos e manipulacdes indigenas. Assim, creio que Gordon (2006) realiza
uma anélise mais critica, no sentido de buscar ndo somente o entendimento sobre elementos
internos a cultura Xikrin, mas também sobre a relagdo com o mundo “exterior”, ou seja, como
0 mundo “incorporado”.

Pode ficar a questdo: Porque usar Gordon (2006) como referéncia, ja que esse autor
ndo discute escola, nem antropologia historica, e nem usa o termo ‘“domesticacdo”
explicitamente? Acredito que sua reflexdo sobre a incorporacdo das mercadorias entre 0s
Xikrin serve para mostrar que é possivel tecer analises sobre a incorporacdo de elementos
inicialmente externos ao universo indigena, sem cair no equivoco da analise de Howard: a
romantizacdo dessa incorporagdo, ou seja, desconsiderando as relacfes de poder inerentes as
relacOes interétnicas, principalmente quando essas se ddo entre “brancos” e indigenas.

Assim, estou mais proxima das problematizacdes de Gordon (2006), pois, a0 mesmo
tempo em que o objetivo aqui é a analise da relacdo entre educacdo indigena e educacédo
escolar indigena, num universo social mais amplo, tendo os Kiriri como sujeitos, isso ndo
significa subestimar as forcas com as quais os indigenas precisam lutar, dia apos dia, para que
uma escola efetivamente indigena possa ser garantida.

Com a colocacdo acima, ndo quero deixar de visualizar uma escola indigena
homogénea e com um projeto fechado, pois a domesticacdo da escola acontece desde o

surgimento de diferentes concepcdes de escola indigena, e continua com a luta para que ela se
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concretize, seja com o intuito de colonizar ou de se contrapor & colonizagdo. Desse modo,
tanto as “micro” relacfes, quanto as “macro” relacGes, sdo objetos de estudo, aproximando-se
ao maximo do contexto de apropriacao da escola pelos universos de aprendizado Kiriri.

Silva (2001), quando discute situacdes etnograficas relacionadas a educacdo
indigena, em seu trabalho de campo entre os Xerente e os Xavante, pode observar a
“domesticacdo corporal”. Nesse contexto, as criancas indigenas atribuiam um valor de
independéncia ao banho no cdrrego, durante os recreios escolares, algo avaliado como de
extrema importancia pela autora, diante da rigidez corporal imposta em sala de aula, como ja
foi colocado. Para a autora, a afirmacéo desse periodo em espaco aberto também significa a
afirmacdo do modo proprio de aprender indigena, da “autonomia corporal como condicéo
importante para o aprendizado, mesmo que escolar” (SILVA, 2001, p. 42). O banho no
cérrego ndo era uma pratica incentivada pelas professoras ndo indigenas, mas se tratava de
uma subverséo ao espacgo escolar, com carteiras e regras que ndo permitiam que o corpo das
criancas pudessem ter o comportamento usual.

Ja Taukane (1999), ao se debrucar sobre a historia da escola em seu povo — Kura-
Bakairi — descreveu como essa instituicdo esteve fortemente ligada aos interesses de
“civilizar” os Bakairi. A partir de entdo, a autora lancou mdo de pesquisa histérica e
etnografica para apontar as caracteristicas da escola inicialmente colonizadora, e a “escola no
projeto de Futuro”, defendida pelos Bakairi no momento de escrita da sua dissertacdo, como

explicitado no seguinte trecho:

Os professores Kura-Bakairi e nos todos, de um modo geral, somos muito
envolvidos com a escola e sentimos que temos uma grande responsabilidade em
relacdo a educacdo escolar. A escola deixou de ser para nds apenas um prédio no
qual antigamente a gente néo tinha liberdade e que fazia parte do complexo do Posto
Indigena, com o seu encarregado karaiwa. Hoje ela é parte do nosso projeto de
futuro. (TAUKANE, 1999, p. 181).

Ainda sobre a apropriacdo e a historia da escola entre indigenas, Collet (2006)
também trabalhou com o povo Bakairi. A autora discutiu o histdrico da educacéo escolar entre
esse povo, relacionando-o a educacdo, numa perspectiva ampla, e analisando também os
processos educativos junto ao sistema de parentesco. A autora, conclusivamente, defende que
0 que interessa € “ndo apenas dizer que a domesticacdo € mdtua e que os Bakairi ndo ficaram
passivos no processo de integracdo a sociedade brasileira, mas fundamentalmente entender
como eles realizaram essa apropriacdo” (COLLET, 2006, p. 353). E importante ressaltar que
os Bakairi, defende a autora, forjam sua identidade a partir da “transformacéo” em “outro”.
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No caso da escola, isso se configura na afirmacéo dos Bakairi de que essa instituicdo deve ser
a mais parecida possivel com a escola ndo indigena, pois, caso contrario, seria considerado
uma discriminacdo. No contexto Kiriri, 0 sentido atribuido a escola é diferente, como sera
apresentado adiante.

A domesticacdo da escola pelos Kiriri € abordada neste trabalho com uma
aproximacdo da concepcao sobre as escolas indigenas enquanto “espacgos de fronteira”, como
ja indicado no capitulo anterior, ou seja, de intercAmbio de conhecimentos entre indigenas e
ndo indigenas. Afinal, ndo vemos, nem as sociedades e nem as escolas enquanto espagos
isolados. No contexto atual, de globalizagdo ndo somente das economias, mas também dos
modos de vida, as disputas presentes em espacos fronteiricos ficam cada dia mais acirradas.
Assim, falar de escola indigena é também falar de identidade étnica, o que remete as
fronteiras de construgéo, reconstrucdo e demarcacgao dessas identidades. Ao mesmo tempo, a
escola indigena também se relaciona diretamente com o controle exercido sobre as
instituicbes que compdem uma sociedade indigena. O que Luciano levanta é Util nesse

aspecto:

No ambito das organizagdes e dos povos indigenas, a luta por uma educagao escolar
indigena diferenciada representava a possibilidade de retomada do controle sobre a
vida de suas comunidades, que a escola e a igreja lhes haviam roubado, e aos
professores, a oportunidade de conquistarem espaco social e politico na luta maior
de suas comunidades e de seus povos. (LUCIANO, 2006, p. 158).

Desse modo, o controle sobre a vida das comunidades indigenas é crucial para que o
modo de viver proprio de cada povo seja ndo somente respeitado, mas que também encontre
as condicdes necessarias para se reproduzir e ser valorizado.

Como indicado no inicio desta se¢do, utilizo ainda De Certeau (2011), lancando um

gancho para as discussdes seguintes:

A presenca e a circulagdo de uma representacdo (ensinada como o codigo da
promog¢do socioecondmica por pregadores, por educadores ou por vulgarizadores)
ndo indicam de modo algum o que ela é para seus usuérios. E ainda necessério
analisar a sua manipulagdo pelos praticantes que nao a fabricam. (DE CERTEAU,
2011, p. 39).

Logo, para que seja possivel a aproximagdo do que significa a educacdo e a escola
para os Kiriri, e assim levantar taticas de uso da instituicdo escolar por eles, seguimos para o
que pude enxergar sobre as concepcdes indigenas de educacao e de escola indigenas. Isso se

faz necessario para que haja uma coeréncia entre a construcdo do objeto desta pesquisa, 0
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escopo teorico adotado e a analise realizada.

5.2 A concepcao de educacdo entre os Kiriri

Aqui, a concepcao de educacdo para os Kiriri serd central. Tal ponto é indispensavel
para analisar a relacdo entre educacdo e escola para este povo e, assim, construir uma analise
voltada para o ponto de vista nativo.

Ao tratar sobre educacdo de maneira ampla, ou seja, para além da sala de aula, os
informantes Kiriri se referiam frequentemente a educacdo na rogca e ainda mais
corriqueiramente a educacdo na familia. Algumas falas que exemplificam a centralidade
desses pontos sdo, em relacdo ao primeiro, quando um informante descreveu o “estudo na
roca” com os pais e destacou: “o que eu colhia do mato [...] era 0 meu de comer”; em relagdo
ao segundo, esteve presente na fala de todos os informantes entrevistados, em referéncia a
importantes aprendizados em suas histdrias de vida, diretamente relacionados a experiéncia
familiar ou de maneira genérica, como indicado pelo cacique Manoel: “cada familia tem a sua
maneira de fazer sua educacdo propria dentro da familia, e isso € bom”.

Quando o assunto € o “aprendizado mais importante na vida”, o enfoque maior foi
dado as questdes relacionadas a educacdo na familia. Entretanto, também houve referéncia a
educacdo escolar, como ilustra bem a seguinte frase de um informante: “pra mim tudo foi
importante, tanto na vida escolar como na vida toda”. E importante ressaltar que as respostas
neste campo ndo foram diretas, ou seja, ndo elencaram recorrentemente um aprendizado
apenas, mas sim uma série de questdes, e depois enfatizando apenas uma: a educacgdo na
familia.

No campo da ciéncia espiritual, foi possivel tracar uma série de relacdes a partir das
informacdes acessadas nas entrevistas e por meio da observagéo participante. Um dos homens
entrevistados, que se apresenta como indio mais velho, defendeu que dentro da aldeia as
coisas devem acontecer “no ritual indigena Kiriri”. Ao mesmo tempo, as falas dos outros
informantes indicaram associacOes entre obrigacdes rituais e vida escolar e apontaram o

“espaco onde acontece o ritual” como espaco educativo, como demonstrado abaixo:

As criancgas ficaram brincando com plantas, areia e coisas que estavam no quintal de
casa, fazendo pastéis de folha com recheio de areia e usando uma embalagem de
catchup com areia para desenhar numa tabua branca. Quando uma das maes
presentes reclamava com as criangas, automaticamente se ouvia como argumento
que as criangas deveriam se comportar, caso contrario, ndo iriam para a primeira
noite. De todos 0s argumentos que ouvi nesse momento, a possibilidade de ndo ir a
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primeira noite era o que se colocava como mais eficaz para que as criangas se
acalmassem. (Nota de campo, nlcleo Araga, maio de 2010).

A leitura que faco da situacdo acima é que os momentos rituais sdo vistos pelas
criangas como espagos interessantes, nos quais elas querem estar. Ao mesmo tempo, ndo ha
uma separacdo rigida entre o campo ritual e o familiar, eles se entrelacam e ampliam os
conhecimentos sobre a ciéncia.

Macédo (2009) aponta que o Toré € visto pela comunidade Kiriri como um momento
formativo, no qual todos aprendem sobre o complexo religioso, conduta e medicina
tradicional, buscando os conselhos dos mais velhos, pajés, caciques, das mestras e,
especialmente, dos encantos. O Toré € colocado como uma aula, as praticas xamanisticas
Kiriri estdo diretamente vinculadas ao seu sistema sociocultural e a relagdo do povo com o

ambiente:

Os Kiriri almejam a recuperacdo das suas matas, que depois da retomadas, estdo,
gradativamente, se recompondo. A sua relagcdo com os animais e as plantas constitui
uma espécie de plano simbdlico elementar para suas praticas xamanisticas, pois a
mata € a morada dos seus encantados, condicionadores e orientadores do seu
cotidiano e de todas as suas praticas socioculturais. (MACEDO, 2009, p. 47).

O uso medicinal e ritual das plantas € um ponto que considero extremamente
importante para a compreensdo das praticas Kiriri e, consequentemente, do seu processo
educativo. Entretanto, as situagdes que vivenciei em campo ndo foram suficientes para tecer
consideracBes mais profundas. Posso, ainda assim, apontar a ida a ro¢ca com Dona Odisse, ja
relatada, e a Jurema como elementos centrais para o campo xamanistico Kiriri. No que diz
respeito as plantas como instrumento de cura, antes do trabalho de campo ndo havia atentado
para a dimensdo da importancia de tal questdo. A leitura dos dados posteriores ao campo,
incluindo a importancia atribuida pelos indigenas a “medicina do mato” no Projeto Kiriri,
como apontado no capitulo anterior, é um forte indicativo da centralidade dessa questao.

Sobre a leitura nativa de educacdo, foram apontados em um dos livros construidos
pelos/as professores/as Kiriri em 2005, os seguintes objetivos: “ter um bom relacionamento
entre aluno, professor e comunidade. Assegurar nossa cultura para que ela possa continuar
viva e respeitar a cultura de outros povos” (PROFESSORES INDIGENAS, 2005, p. 81).

Direcionando o olhar para o campo intergeracional, a importancia dos aprendizados
extraescolares € normalmente associada as pessoas mais velhas. As falas seguintes apontam

essa COﬂCE‘p(}éOZ
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A sabedoria que eu tenho, se eu tivesse estudado talvez ndo tivesse dado a peca que
deu. (Entrevista com Bonifécio, nicleo Mirandela, abril de 2010).

[Os mais velhos] Tinham alguma coisa na meméria, né? Viajavam, faziam
documento pro governo, né? Pra conseguir a posse das terras. Entdo tinha essas
pessoas, né? Inteligentes, mas ndo tinham estudo. H4 um tempo atrés [...] quando
precisava assinar, assinava quem sabia fazer o nome... E quem néo sabia botava o
dedo assim... (Entrevista com Zezinho, nlcleo Araca, maio de 2010).

Podemos apontar algumas questdes relacionadas as duas categorias nativas centrais
encontradas sobre educacdo indigena: a educacao na rocga, que esta diretamente ligada a um
dos elementos centrais evocados pelos Kiriri como mais importante pra eles: a Terra; ja a
educacdo na familia, se liga diretamente a algumas categorias nativas constantemente
evocadas: histérias de tradicdo, que sdo passadas de pai para filho e se referem ndo somente
a narrativas, mas também a outros conhecimentos, inclusive sobre o plantio, como indicou um
informante: “Olhe, meu filho, a mandioca, vocé planta ela agora...”, pois “VVamos supor, que
vocé planta ela agora, porque a mandioca, ela é mais de um ano, né? Se vocé passar de um
ano pra dois, ai, ela afofa, né? J& ndo presta mais pra fazer, ndo sai mais aquela farinha de boa
qualidade”. Além disso, pude observar em visita a Dona Amélia, mae de Dona Odisse e Seu
Dionisio, que a maioria das historias que ela me contou é conhecida por filhos/as e netos/as,
que me contaram antes ou depois da agradavel visita.

Ao descrever seu encontro com a Dona Jovelina, senhora Kiriri, Macédo (2009)
aborda o aprendizado pela experiéncia, transcrevendo a explicacdo da parteira sobre seu
aprendizado de como fazer partos, relacionando seu dom a comunicacdo com 0S encantos.
Tanto a escola como 0 campo xamanistico se configuram enquanto mediadores entre mundos
diferentes, como defende Macédo (2009), a partir de Tassinari e Gow. Aqui, pode-se apontar
uma relacdo multipla existente entre 0 campo xamanistico — tdo determinante para os Kiriri —,
o aprendizado tradicional de como fazer o parto — com a orientacdo dos encantados — e a
pratica de aprendizados corporais. A relacdo direta entre campo ritual e educacdo é um ponto
de observacao de extrema relevancia.

Para Macédo (2009, p. 109; grifo da autora), “experiéncia em si € 0 proprio processo
de aprendizagem se realizando. Diria mesmo, é a propria formacdo se fazendo”. A
complexidade e plenitude do processo educacional Kiriri se liga diretamente a compreenséo
de cada individuo em relagdo ao grupo, o que Macédo chama de “exemplaridade mutualista”.

Para a autora, o processo de aprendizagem ndo é fragmentado, visto que as experiéncias
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vividas e os contetdos aprendidos estdo profundamente relacionados.
Com a concepc¢do de educacdo entre os Kiriri apresentada, passemos a no¢do de

escola.

5.3 A concepcéo de escola entre os Kiriri

Neste momento, a partir das minhas observacdes, apresento a concep¢do de escola
entre os Kiriri, especificando questdes referentes a escola indigena e a ndo indigena. Esses
elementos sdo indispenséaveis. Ao mesmo tempo, esta se¢do pode ser considerada central para
0 objeto, visto que a propria concepcdo indigena de escola ja caracteriza a forma como esta
instituicdo € incorporada. A secdo seguinte tem um carater descritivo, no sentido de indicar
taticas indigenas de controle para um uso mais adequado da escola.

A escola ndo-indigena é descrita como um espacgo que pode contribuir para a perda
da identidade indigena. Uma série de situacdes de discriminacdo esta presente nas falas dos
Kiriri, tanto sobre experiéncias dos mais velhos na ida para a escola fora da aldeia, quanto
sobre experiéncias dos mais jovens, que voltaram a aldeia com a ampliagdo da oferta de séries
dentro da Terra Kiriri.

Entretanto, falar de escola ndo indigena ndo significa se referir somente a pontos
negativos, mas também de aprendizados interessantes, como se observa na fala do cacique

Manoel:

Na questdo ndo indigena, ai vocé viaja no mundo, no pais que vocé vive. No
municipio, no estado, nos outros paises. Entdo vocé viaja e busca conhecimento
através da educacdo que ndo € indigena, e ali vocé passa a conhecer como foram as
praticas de cada povo e as historias de cada povo... ai vocé passa a se valorizar e
valorizar também os outros (Entrevista com o cacique Manoel, ndcleo Araca, maio
de 2010).

Devido a leitura de materiais bibliograficos sobre a escola Kiriri que relacionavam
diretamente a escola a luta pela Terra, percebi, na analise dos dados, que acabei direcionando
respostas no decorrer das entrevistas que fossem nesse mesmo caminho, em alguns
momentos. Entretanto, numa analise mais profunda, vi que a relacéo entre a Terra e a escola
ndo foi realizada somente em perguntas com textos que podem ser considerados indutivos.
Um senhor contou que ndo conseguiu estudar porque era constantemente perseguido pelos
“brancos” quando tentava ir a escola, tendo inclusive acontecido mortes por conta dessas

perseguicOes. Ele também afirma que os indios mais velhos ndo “se formaram” porque nédo
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tiveram condigdes. Esse mesmo informante fala sobre a maneira como vé a formacao escolar:

A escola td melhor, né? E nés, também, tem a terra que a gente trabalha e planta e...
melhorou bastante... Meus parentes, eles vao estudar, que amanha eles vao ser uma
pessoa de bem, né? Eu ndo estudei porque o pessoal branco ndo deixou... Mas, lutei
pela terra, por uma conquista, e n6s conquistamos, que 0s nossos bisavd ndo teve o
direito de ter o que nos tem hoje, né? (Entrevista com Seu Dionisio, Nucleo
Mirandela, fevereiro de 2010)

As falas de Seu Dionisio indicam que a conquista da Terra € vista por ele como uma
condicgéo para a possibilidade de se frequentar uma escola, sem a persegui¢do dos “brancos”
dentro da aldeia. Ao mesmo tempo, a experiéncia de lutar pelo Territorio é contada com
grande destaque. Os mais velhos, ha bastante tempo atras, conta ainda ele, lutavam sem o
apoio das entidades governamentais tais como o SP1 e a FUNAI e eram obrigados a lidar com
as perseguicOes policiais, como Ihe contou sua mae.

S&o recorrentes as falas sobre as condi¢bes de estudo no passado, dos pais, maes,
avos e avos, relacionando-as a uma série de dificuldades. Entre elas, é central a distancia a ser
percorrida para chegar a escola e as situacfes de preconceito e perseguicdo dos “brancos”
pelo caminho. Desse modo, pessoas entrevistadas apontaram frases de quando os mais velhos
tinham que pagar escola e ir de a pé uma longa distancia. A necessidade de sustento da
familia também ¢é referida, por vezes como motivo que impedia que 0s pais pudessem se
dedicar a escola ou pela crenca de que era o trabalho na roca que ensinava de fato, ou seja, de
que ndo era tdo importante para os filhos o estudo.

Zezinho, diretor das escolas do grupo Kiriri de Cantagalo, falou que quando néo
tinha ensino fundamental completo dentro da aldeia, a necessidade de estudar fora do
Territorio levava muitos adolescentes a ter contato com drogas em Banzaé, o que levou,
segundo ele, a casos de alcoolismo e até mesmo de prostituicdo. Além disso, situacbes de
discriminacdo sobre os indios eram recorrentes nas escolas ndo indigenas. A fala da professora
Maria Kiriri, em entrevista a Santana (2007), do grupo de Mirandela, indica 0 mesmo

problema:

Os indios mais novos precisam de muita cabega. Muitos que vao estudar na cidade e
quando passam a receber uma educagdo ndo diferenciada, comegam a se envolver
em coisas ruins, como alcool, drogas... Acho que seria bom se tivéssemos educacao
escolar na comunidade, de 5° a 8° porque, assim, os indios seriam educados na
tradicdo. (MARIA KIRIRI, apud SANTANA, 2007, p. 54).

O trabalho de campo de Souza (2009), entre ndo indios da cidade de Banzaé, ratifica
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0 que os Kiriri levantaram. O autor aponta que era recorrente o ato de estigmatizar os
indigenas e depois levantar pontos do “lado bom” da cultura indigena, bem como de suas
relacBes sociais. Ao conversar com uma professora e um professor ndo indigenas, tal postura
ndo foi diferente. Ao descrever seu trabalho com turmas que tinham estudantes ndo indigenas
e indigenas, a professora ndo indigena disse que as notas dos indigenas eram baixissimas e
que os indigenas (no caso, os Kiriri) ndo falavam e ndo tiravam suas duvidas, mostrando-se
convencida, para o pesquisador, de que os ndo indios eram mais capazes que 0s indios, em

relacdo & aprendizagem escolar e a “socializa¢do”. Ja a postura do professor foi diferente:

Se eles tém alguma duvida, eles ficam quietos. Agora vocés tem que se dobrar, que
nem eu ensinei, sdo bons de trabalhar, tem muitos que séo inteligentes demais, tem
uns que sdo inteligentes. Agora tem outros que tém as suas duvidas e ficam quietos.
Isso é tipico deles, serem quietos no meio da gente, agora no meio deles, a gente vai
pra uma festa ali no meio deles e é a coisa mais normal do mundo. (Professor ndo
indigena na cidade de Banzaé apud Souza, 2009, p. 06).

A diferenca principal que vejo nos depoimentos do professor e das colocacdes da
professora levantados por Souza é que, enquanto o primeiro elegia momentos para relacionar
com o0 que se demarcava enquanto caracteristicas étnicas do povo Kiriri, a segunda o fazia de
maneira generalizada. Souza, astutamente, indicou como real problema para a diferenca
colocada pela professora a exposicao historica ao preconceito étnico vivenciada pelos Kiriri.
A concluséo do autor converge com os dados desta pesquisa.

Dessa maneira, segundo as falas dos informantes indigenas, a ampliacdo do numero
de séries dentro da aldeia é apontada como elemento que vem proporcionando um trabalho de

afirmacdo étnica com os mais jovens. O trecho a seguir coloca esta questao:

Conseguimos trazer os alunos que estudavam na cidade pra aqui. Eles ficavam muito
calados e ndo participavam, perdiam nas disciplinas porque tinha essa dificuldade e o
professor ainda tinha que ter mais uma preocupacao, tipo perguntar: “Porque ndo veio?
Qual a sua dificuldade?” Aqui é nossa preocupacdo. L4 na cidade ndo tinha essa
preocupacdo, e essa diferenga os alunos ja perceberam. (Entrevista com Adenilza, nlcleo
Aracda, maio de 2010).

Mesmo sem perguntas que utilizem diretamente o termo “identidade™, seu uso €
recorrente, e é apontada como elemento de afirmacgéo ndo somente dos brancos ou néo indios,
mas tambeém em relacdo a outros parentes indigenas. Varias falas apontaram uma relacéo
entre cultura e identidade Kiriri e a escola Kiriri, enquanto espagco de afirmagdo desta
identidade. O trecho abaixo mostra uma leitura Kiriri sobre o processo de retomada de

elementos identitarios.
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A identidade Kiriri hoje passa por um processo de reafirmagéo. E o que nos faz dizer
assim: “Eu sou indio!”, sem ter vergonha de dizer. Antes, ninguém dizia que era
indio porque tinha vergonha. Hoje, poucos tém vergonha de dizer: “Eu sou indio!”.
A educacdo foi a base maior de estar reafirmando essa identidade Kiriri e ndo ter a
vergonha; eu vivo uma cultura prépria [...]. Nés temos 0 nosso costume préprio
Kiriri, nds temos 0 nosso costume tradicional também, as nossas crengas. Entdo a
identidade € isso. E a unido do sistema de crencas. (Entrevista com Adenilza, nicleo
Araca, maio de 2010).

Ainda sobre afirmacdo étnica, quando se trata do ensino de 5° a 8° séries, a
implantacdo dessa fase escolar na aldeia € descrita enquanto uma conquista, pois a oferta de
tais séries era um sonho, visto que os jovens tinham que ir pra cidade, entravam em contato
com a escola ndo indigena e acabavam se afastando dos costumes Kiriri. Além disso, muitos
adultos e mais velhos também tiveram que estudar na escola ndo indigena por conta da ndo
oferta dessas séries dentro da aldeia, 0 que se relaciona com varios relatos de situacbes de
violéncia em relacdo aos indigenas. Hoje, os adultos também podem estudar dentro da aldeia.

Desse modo, a oferta de 5° a 8° séries possibilitou um espaco de convivéncia que
incentiva, de certa forma, a construcdo de familias, visto que 0s jovens se encontram
cotidianamente e ndo se envolvem com os valores dos “brancos”, ndo indios fora da aldeia, o
gue aumenta a preferéncia pelo casamento entre indigenas. As referéncias ao ensino de 1° a 4°
séries acabam se relacionando a ndo oferta da fase posterior e a consequente saida para
estudar em escolas ndo indigenas. Pelo mesmo motivo, o inicio do 1° ano do ensino médio em
Araca é colocado como uma conquista que possibilita a permanéncia de indigenas para
estudar dentro da aldeia, significando um avanco na escolarizacao.

A escola indigena é defendida como algo imprescindivel para a luta indigena. As
informacdes analisadas nas entrevistas indicam um vinculo entre escolarizacdo indigena e
autonomia indigena, principalmente quando se trata de burocracia. Normalmente, as
referéncias a burocracia se direcionam aos entraves na nossa administracdo, ou seja, na
gestdo escolar propriamente indigena. Ou seja, as regras do Estado brasileiro prejudicam a
autonomia indigena em seus processos organizacionais. A burocracia atrapalha a nossa
administracgéo.

Defende-se também, no discurso dos informantes, a escola Kiriri enquanto espaco de
encontro e de convivéncia, havendo uma diferenciagdo entre esses dois termos. Enquanto
espaco de encontro, de articulacdo entre os indigenas que querem trabalhar juntos em prol,
tanto da escola, quanto da educacdo Kiriri, com destaque para os professores e pessoas que

cumprem outras fungbes na escola. Ao mesmo tempo, € vista como um espaco de
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convivéncia, que faz com que as pessoas, principalmente os jovens, possam se ver com mais
frequéncia, se relacionar e namorar. Assim, se minimiza uma questdo que o0 cacique aponta
como um problema: o casamento entre indigenas e nao indigenas.

A fala abaixo exemplifica a relagéo entre os conhecimentos internos e externos ao
universo da aldeia: “A escola é um lugar aonde a gente pode encontrar um colega que queira
trabalhar junto dentro da comunidade e fora da comunidade, [...] um ambiente agradavel, [...]
é um lugar pra gente aprender” (Entrevista com Zezinho, diretor das escolas do grupo Kiriri
de Cantagalo, ndcleo Aragd, abril de 2010).

Nesta fala, a escola é apontada como espaco “fronteirico”. Desse modo, a
domesticacdo da escola pode ser vista como algo concreto a partir do momento em que tal
instituicdo retne elementos presentes “dentro e fora da comunidade”. E importante destacar
que a caracterizacdo das categorias espaco de encontro e espacgo de convivéncia ndo pode ser
interpretada como algo reduzido as pessoas que praticam as acgdes. E necessario levantar a
natureza delas, associando o espaco de encontro diretamente a articulacao entre as pessoas, ou
seja, um carater mais pontual, e 0 espaco de convivéncia a situacdes mais duradouras, que
dependem dos encontros cotidianos para acontecer. Ao mesmo tempo, € possivel indicar uma
relacdo direta entre escolarizacdo e melhoria da qualidade de vida, realizada direta ou
indiretamente.

E importante destacar que, mesmo observando um discurso claro entre os
informantes, de que a educacdo ndo acontece somente na escola, dando énfase a educacéo na
familia, educacdo na roca, além de outras questBes relacionadas a educacdo de forma geral,
tais como educacao no respeito e educacdo para valorizacéo, a escola € um espaco também
central, se formos considerar a defesa consistente sobre sua necessidade. Falas como a do
cacique Manoel, que argumenta que “se ndo tem escola, ndo tem educacdo”, bem como a
referéncia recorrente ao espacgo escolar, feita por outros informantes.

Sobre os professores, € unanime o discurso que ressalta a importancia de que hoje
todos os professores e professoras sdo indigenas, € uma vitoria deles. O dominio de
conhecimentos indigenas e ndo indigenas é apontado pelo cacique Manoel como atribuigéo
dos professores e professoras indigenas.

No que diz respeito as dificuldades enfrentadas nas escolas indigenas, a maioria das
questdes apontadas, na fala de todos os informantes, diz respeito a estrutura fisica (tais como a
inexisténcia de bibliotecas e de computadores), a falta de material didatico, a necessidade de

uma maior formacdo de professores ou que 0s capacite para lidar com instrumentos
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burocraticos. Fiquei impressionada com as condigdes de trabalho nas escolas Kiriri, um dos
pontos que chamou minha atencdo é a dificuldade de reproducédo das avaliacBes. Cheguei a
ver um mimedgrafo em campo, o que pra mim foi uma surpresa, ja que ndo via um desde 0s
meus dez anos de idade.

Quando o assunto € o conjunto de escolas dentro da aldeia, sdo apontadas conquistas,
tais como o novo pavilhdo de aulas da Escola Municipal Indigena Marechal Rondon, no
nucleo Aracé e a implantacdo do 1° ano do ensino médio na mesma escola, gerida pelo grupo
Kiriri de Cantagalo.

E um consenso nas falas das pessoas entrevistadas a importancia de que cada vez
mais indigenas possam ter acesso ao ensino superior. Entretanto, é ressaltada a necessidade de
ndo se deixar levar pela vaidade, ou seja, ndo deixar os costumes do povo Kiriri em
detrimento dos costumes dos “brancos”. Ao mesmo tempo em que se encontram falas
genéricas de situaces nas quais indigenas se deixam levar pela vaidade, também se encontra
uma fala de que isso nunca aconteceu. O cacique Manoel ressalta o interesse em ter indigenas
graduados para evitar situacBes em que possam ser enganados. Hoje, hd professoras e
professores Kiriri que terminaram o ensino superior em faculdades particulares de Ribeira do
Pombal, que estdo cursando a Licenciatura Intercultural de Educacdo Indigena da
Universidade Estadual da Bahia ou cursos superiores a distancia.

Quando a questdo € a relacdo entre os Kiriri e 0 governo no trato das questdes
escolares, sdo apontados, em todas as entrevistas aqui referenciadas, problemas com a
burocracia. Sdo exemplos citados: a dificuldade de reconhecimento da categoria de professor
indigena e a falta de credibilidade que as liderancas acabam tendo quando repassam pra
comunidade promessas feitas pelo governo.

As percepcdes diferentes do mundo, por parte de indigenas e ndo indigenas, foram
colocadas em xeque quando Lourival me falou que enxerga metodologias diferentes nas
escolas indigena e ndo indigena. Enquanto a escola indigena, segundo ele, tem uma
metodologia focada na questéo social, ou seja, numa concepcao coletiva das coisas; a escola
ndo indigena tem uma metodologia focada na questdo econdmica, ou seja, em praticas
individualizadas e na posse individual das coisas. O professor explicou que se busca ter uma
pratica dentro da escola indigena que possa reverter essa concepcdo individualizada do
mundo. Entendo que a concepcdo do professor de cultura atribui & metodologia o carater de
pensar o mundo, de maneira individualizada ou coletiva, relacionando-a com a forma de

organizacéo indigena.
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Lourival também faz uma relacdo entre a condicdo financeira e a continuidade dos
estudos, visto que para continuar na escola eram necessarios alguns gastos, o professor citou a
compra de roupas para ir a escola e apontou como uma pratica diferenciada da escola indigena
a possibilidade de ir para escola de short, 0 que ndo é possivel na escola ndo indigena. No
grupo de Mirandela, também ouvi casos de indigenas que tiveram seus estudos pagos pelos
pais, 0 que se configurou como condicao para conseguir estudar.

O trabalho de Souza (2009) traz dados que sdo Uteis sobre a visdo que 0S nédo
indigenas tém sobre os Kiriri, com uma rejeicdo fortissima em relagdo aos indigenas.

Descreve ele:

O sentimento de magoa aciona a ideia de ‘apoio’ pelos ndo indios, presente nas
falas: “Eles compram aqui, eles estudam aqui, eles convivem com a gente, entdo
tém o apoio, todo apoio que eles tém é daqui da cidade . Isto revela algo bastante
presente no sentido comum, local e regional, ndo sendo raro ouvirmos alguém dizer,
ironicamente, que, se ndo fossem os “brancos”, eles estariam em situacdo muito pior,
no sentido de que eles deveriam agradecer o apoio concedido pelos ndo indios
locais. Trata-se de uma percepcdo embasada em um modelo de dominacédo, pois,
segundo a ldgica de um informante também corroborada por muitos outros, “eles
ndo sabem trabalhar a terra, eles tém equipamentos, tudo, mas ndo sabem
trabalhar a terra como ela deve ser trabalhada”. Desse modo, caberia aos nédo
indios cultivar a terra e fazé-la render frutos, gerando bem-estar para as pessoas, 0
que os indios seriam incapazes de fazer. “Porque eles ndo plantam, assim, pro outro
dia, se quiseram comer tudo no mesmo dia eles comem”, afirmou um interlocutor,
sugerindo a auséncia da producgdo estratégica de excedentes como uma inabilidade
intrinseca aos Kiriri. (SOUZA, 2009, p. 09; grifos do autor).

A citacdo acima se faz necessaria por tratar de varios elementos que interessam a esta
analise. O sentimento de méagoa dos ndo indios, por conta da retomada indigena de suas terras,
é fortalecido pela crenca de que os Kiriri receberiam favores dos ndo indios, visto que, para
eles, é a cidade que da todo apoio que possibilita a reproducdo material indigena. Junto com
isso, é preciso relacionar a concepc¢do de trabalho com a terra, o fato de que as terras
indigenas estavam bastante danificadas pelos séculos de exploracéo realizada pelos “brancos”.
Ou seja, para os ndo indios, os indigenas ndo sabem trabalhar a terra por ndo ter como
caracteristica principal a acumulacdo de excedentes.

E em que isso nos interessa? Em duas questdes principais: o preconceito em relagédo
aos Kiriri, enraizado nas praticas dos regionais, certamente interfere nas praticas das escolas
ndo indigenas e, alem disso, é claramente perceptivel que a concep¢do de mundo entre 0s nao
indios e os Kiriri é bastante diferenciada. Essa diferenca ndo passa longe do que os Kiriri
percebem sobre a realidade e sobre 0 modo de ensinar, como foi apontado na fala do professor

Lourival, que diferencia a metodologia focada na questdo social e a focada na questédo
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econdmica, a primeira indigena e a segunda ndo indigena, mesmo que ele estivesse se
referindo mais especificamente a Escola Familia Agricola.

Em 2005, os professores indigenas ja indicavam, no livro construido por eles, que a
luta pela escola do povo Kiriri tem sido longa e ainda ndo esta resolvida. O atendimento
escolar é insuficiente e os responsaveis legais pela oferta do servico escolar ndo estdo
cumprindo o seu papel. Dali, eles colocam a necessidade de ampliacdo das escolas existentes,
a construcdo de novas escolas e a maior distribuicdo do material didatico, defendem também
que uma escola diferente acontece quando o0s indigenas trabalham para garantir a
aprendizagem das criancas do jeito deles (PROFESSORES INDIGENAS, 2005, p. 68).

Santana (2007) desenvolveu sua pesquisa de mestrado em educagdo, com o seguinte

objetivo:

Analisar como os discursos sobre os “saberes da tradicdo”, cultura e religido séo
construidos no contexto da educacdo escolar Kiriri e, da mesma forma, analisar em
que medida os “saberes da escola” se aproximam ou se distanciam dos “saberes
tradicionais”, no sentido de identificar que “fronteiras” podem ser estabelecidas
entre o saber institucional escolar e o saber da tradi¢cdo. (SANTANA, 2007, p. 16).

Embora o autor defenda que a tradicdo ndo seja um corpus fechado de saberes
inalterados ao longo do tempo, para ele, é lugar comum a maneira através da qual os
intelectuais tratam o sentido da tradicdo ou os saberes oriundos dela, em oposicdo ao projeto
instituido pela modernidade ocidental. A oposi¢do entre tradicdo e modernidade seria entdo
uma heranga moderna (SANTANA, 2007).

A tradicdo, assim como a modernidade, sdo vistas como ‘“modalidades de
experiéncia”, que coexistem num mesmo espaco e numa mesma época (SANTANA, 2007, p.
37). O autor levanta a importancia de se problematizar categorias como tradigdo cultural,
resgate cultural e interculturalidade. Sobre as categorias “tradicdo” e “modernidade”, ele

defende que:

Entendemos, também, que existem tantas experiéncias de tradicdes e modernidades
que sinalizam a multiplicidade humana nos mais variados espacos do Planeta. O que
queremos analisar, aqui, é o discurso sobre tradi¢do e modernidade — e seus limites —
a partir de um modo de pensar que surge no ocidente europeu a partir do século
XVIII. (SANTANA, 2007, p. 38).

Diferentemente do autor, ndo vejo essa oposicdo como algo usual, pelo contrario,
percebo essa dualidade como alvo de criticas ha anos no curso de Antropologia. Penso que

seria indispensavel que o trabalho se debrucasse de maneira mais profunda na construcédo do
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que seria a “tradicdo” Kiriri, visto que o foco esti na relagdo entre “saberes da tradi¢do” e
“saberes da escola”. Pois, a tradicdo reivindicada pelo povo Kiriri se constroi num longo
processo, no qual esta inserida uma relacdo tensa entre os indigenas e sociedade nacional,
assim como a colocacdo de elementos tidos como diacritico para que a indianidade seja
reivindicada na relagdo com o Estado, como vimos no capitulo primeiro.

Santana (2007) indica que a escola Kiriri é vista como espaco de (re) afirmacdo e de
(re) construcdo de uma identidade étnica diferenciada, construida de acordo com o discurso
das liderancas, professores, antropdlogos, além de outros sujeitos e institui¢oes, a partir de um
“modelo de Educacdo Escolar Especifica, Diferenciada e Intercultural” (SANTANA, 2007, p.
34). Ao mesmo tempo, as falas das liderancas e dos professores sobre educacdo escolar
indigena especifica, diferenciada e intercultural costumavam indicar construcdes do tipo:
“nossa educacdo busca trabalhar os valores dos indios e dos ndo indios. A gente quer uma
relacdo de troca entre esses saberes” (PROFESSOR DAVI, apud SANTANA, 2007, p. 53).

Discutindo sobre essa troca de saberes, Santana (2007) se refere ao trabalho de Ingrid
Weber sobre a escola Kaxinawa, chamando a atencdo para a funcdo que a escola passou a
desempenhar entre este povo. Pois, para Weber (2006), 0 mesmo padréo utilizado em escolas
ndo indigenas foi adotado entre os Kaxinawa, com o uso de copias como uma singularidade
deste povo indigena e ndo como uma simples repeticdo de praticas das escolas oficiais
(SANTANA, 2007). Essa construcdo do autor sobre um outro contexto que ndo o estudado
por ele, preocupada com os sentidos indigenas atribuidos a escola, € importante para elucidar
a questdo levantada acima, bem como exemplifica-la na seguinte situacdo analisada pelo
autor: os professores valorizavam principalmente as disciplinas de portugués e matematica.
As copias do quadro para o papel e do livro para o papel eram muito frequentes. A professora
América dizia que sempre usava o “ditado de palavras” para que os estudantes melhorassem a
leitura e a escrita (SANTANA, 2007).

O autor ainda observou um uso diferente das vestimentas de palha nas escolas
indigenas dos dois grupos, pois, no grupo liderado pelo cacique Léazaro, as criancas e
professores iam a escola com a “roupa de indio”, ou seja, tanga de palha e soutien de palha,
no caso das meninas e mulheres (SANTANA, 2007). Em campo, também observei tal
diferenga, ndo somente na escola, mas também no cotidiano. Quando perguntei a Zezinho,
diretor das escolas do grupo Kiriri de Cantagalo, sobre a forma como usavam as vestimentas,
ele explicou que elas eram direcionadas aos momentos rituais religiosos, como orientado pelo

pajé, sob orientacéo ritual.
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Ja foram apresentadas as concepgdes de educacdo e de escola inerentes ao universo
Kiriri. J& abordamos como os Kiriri concebem a escola e como a mesma esta situada na
organizagdo de seu povo. Ou seja, a constituicdo do espacgo escolar para os indigenas, bem
como 0 que se espera dele, foi apresentado dentro das possibilidades desta pesquisa. Nesta
proxima e Ultima secdo, apresento algumas situagdes identificadas por mim, que creio abarcar

taticas de controle da escola pelo povo indigena aqui em questdo: o povo Kiriri.

5.4 Ocasibes de domesticacao da escola pelo povo Kiriri: levantando taticas indigenas

Antes de discutir algumas situac@es que presenciei ou que me foram relatadas, julgo
ser necessario pontuar algumas questbes. Creio que hd uma diferenca entre negar as
limitacOes da escolarizacdo enquanto campo de construgdo do conhecimento e focar as
estratégias diante das amarras escolares. Assim, acredito que se procuro mostrar as taticas
indigenas em torno dos usos da escola, isso ja indica que ndo ha uma relacdo de “harmonia”,
mas sim de conflitos e negociacdes constantes. A despeito das amarras institucionais, grupos
indigenas conseguem ter praticas diferenciadas em suas escolas, domesticando a escola do
“branco”. O foco nessas estratégias ndo pode ignorar as amarras institucionais existentes.

E interessante levantar uma questdo que, embora aparentemente s6 tenha um papel
“tedrico”, creio gue esteja diretamente relacionada as concepcdes e praticas sociais em torno
da educacdo. Demarcar que a escola é apenas um dos espagos educativos € destacar a
diversidade de conhecimentos existente, bem como a legitimidade das diferentes visdes de
mundo. Assisti ao lancamento de uma campanha encampada em agosto deste ano, que
defende “10 % do PIB para a educacdo”. Durante as falas, uma agonia me corroeu
internamente e me perguntei muitas vezes se ndo estaria sendo tomada por um “preciosismo
tedrico”. Desde entdo, prestei atencdo em varias situacdes do meu dia a dia, lendo e-mails,
acompanhando conversas corriqueiras... inclusive relacionadas a greve da categoria que hoje
faco parte: servidores da “educacdo” basica, técnica e tecnoldgica. Dai, pude fazer uma
relacdo a um ponto que levantei no projeto de pesquisa que apresentei na selecdo deste
Programa: pensar em como a escola é utilizada por um povo indigena nos permite pensar nas
escolas fora das terras indigenas. Afinal, pensar nas taticas indigenas diante da escola € tentar
enxergar os limites das escolas ndo indigenas também, em certa medida.

Mas, o que isso tudo tem a ver com a relacdo entre educacao e escola? Acredito que
seja muito sutil a percepcao de que falar de educacéo enquanto formacdo humana diz respeito
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principalmente a concepcao de qual sociedade se tem. Ao apresentar dados que mostram uma
concepcao indigena que relaciona a educacao e a escola quase automaticamente a processos
coletivos, podemos ver a discrepancia em relacdo a concepcdo de educacdo e escola na
“sociedade nacional”. Mesmo os setores de professores e professoras que estdo preocupados
com a melhoria das condigdes de ensino acabam por tratar a escola como educagdo. Mero ato
falho? Acredito que ndo. Prefiro acreditar na necessidade de pensar isso criticamente em
nossas faculdades, bem como, no caso das Ciéncias Sociais, refletir sobre o papel da escola de
n&o contribuir para uma concepcao que a perceba enquanto um espacgo descolado do mundo, o
que, consequentemente, amortece a capacidade de transformacao da sociedade.

Ou seja, a escola que os indigenas precisam domesticar para adequar as suas
demandas esta presente numa sociedade que tem como pratica recorrente achar que o papel
desta instituicdo é somente o de escolarizar as pessoas, ou seja, prepara-las para as demandas
de um desenvolvimento nacional. Tanto a concepg¢do, muitas vezes subliminar, de que a
pessoa “educada” € a pessoa “estudada”, quanto a de que a escola deve servir para o
desenvolvimento puro e simples do pais e do mundo podem ter desdobramentos altamente
colonizatdrios. Afinal, se ser educado esta enfaticamente atrelado a estar escolarizado, onde
ficam os conhecimentos que ndo estdo na escola? E, se a escola serve para contribuir no
desenvolvimento nacional, de qual “desenvolvimento” estamos falando? Em qual sociedade
este desenvolvimento quer chegar e qual sociedade quer manter? Desse modo, penso que
tentar compreender um pouco as taticas indigenas em torno da escolariza¢do nos sirva para
pensar mais criticamente sobre as escolas que temos fora das Terras Indigenas também.

Ainda sobre o dito desenvolvimento e a relacdo dele com o contexto Kiriri, Souza
(2009), em um artigo, concluiu que as assimetrias nas relacfes sociais entre indios e nao
indios se baseavam “na construcdo e perpetuacdo de um ordenamento territorial e identitario
julgado ideal para o desenvolvimento de qualquer sociedade” (SOUZA, 2009, p. 13). O autor
também defende que um discurso sobre progresso e identidade nacional foi produzido
historicamente através do habitus baseado num senso comum, que buscava legitimar uma
superioridade étnica dos ndo indigenas, a partir da I6gica de desenvolvimento.

Diante de todas as limitagcdes impostas ao espaco escolar pelo projeto de
desenvolvimento atual, creio que pensar na domesticacdo da escola ndo implica pensar
necessariamente na sua transformacgéo plena. Ao pensar que existe uma organizagao social
étnica que, ao se rearticular, usa a escola para fortalecer esse processo, podemos pensar na

domesticacdo dessa estrutura “externa” em prol de interesses internos.
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Aqui, certamente, cabe a questdo: Quem decide internamente quais sdo os elementos
que devem ser reproduzidos na escola? Em que medida, e como, a escola serve para a
reproducédo internamente no povo Kiriri? Como ja foi levantado no capitulo anterior, adoto a
postura de que € possivel pensar na escola como um instrumento de reproducéao diferenciado
quando tratamos de educacdo escolar indigena. Porém, o trabalho de campo desta pesquisa
ndo foi denso o suficiente para observar coerentemente, sem cair em afirmacdes levianas,
como isso acontece nas comunidades Kiriri. Ou seja, ndo foi possivel atentar para a
reproducdo de uma hegemonia étnica interna, através da escola, de maneira profunda.

Sobre essa “reproducdo interna”, creio que seja importante levantar duas questoes: o
conceito de habitus de Bourdieu e Passeron, tratados no segundo capitulo, defende uma
reproducdo de elementos internos de um grupo ou cultura. Antes de apresentar alguns
indicativos desta reproducgdo, me referencio no texto de Carvalho, “De Indios ‘misturados’ a
indios ‘regimados’”, no qual a autora defende, em relagdo a diferentes casos de etnogénese

indigena no Nordeste:

A supervalorizagdo dos “costumes indigenas” pode ser vista, pois, como uma
estratégia de indios comumente considerados “misturados™ que se transformaram,
mediante elaborado processo politico, em indios “regimados”, notadamente
“regimados” no Toré [...]. E mais ou menos isto que suponho querer dizer os cacique
Kariri & Mata (1989, pp. 149-150), ao tentar opor, com certa dificuldade, uma
distin¢do entre o que denomina indio selvagem e indio civilizado, e ao se incluir,
aparentemente, na fronteira.

(...) Porque somos civilizados e temos que continuar a pratica dos selvagens. Porque
os indios que perderam o0s costumes, ndo tém nada. Tem que ter uma
cerimoniazinha, os costumes de antiga data. N6s somos civilizados, nascemos no
seio dos civilizados mas temos nossos costumes. (CARVALHO, 1994, p.14).

Carvalho (1994) aponta a existéncia de um o “regime de indio”, que se relaciona a
situacOes de violéncia dentro de aldeias indigenas ap06s a formacdo do movimento indigena e,
consequentemente, de liderangas entre os indios. A radicalizagdo do movimento, no plano
interno da aldeia, fazia com que se corresse o risco de “cristalizar” o movimento, lan¢ando
méo de medidas de carater repressivo dentro das aldeias. O “regime” indigena viria com a
necessidade de afastar as marcas da mistura étnica apds o reconhecimento étnico, ou melhor,
reconhecimento como “remanescentes indigenas” (CARVALHO, 1994)t, O que a autora

defende sobre o “regime” indigena € util para fortalecer a indicacdo de um uso Kiriri em

71 Para a construcdo da categoria que Carvalho denomina “regime” indigena, a autora construiu uma narrativa
histérica que aponta elementos relacionados a trajetoria de diferentes povos indigenas no Nordeste, assim
como de ac0es de liderangas desses povos nos processos de formagdo do movimento indigena.



151

relacdo as suas escolas: reproducdo do que ficou definido como elemento da cultura deste
povo. A0 mesmo tempo, como apontei, esse € um ponto sobre o qual ndo pude me debrucar,
seja devido as limitacGes do trabalho de campo, ou por ter se colocado de maneira mais forte
num momento da pesquisa no qual a observacdo participante tinha sido praticamente
finalizada em campo.

Ainda assim, creio que seja possivel indicar influéncias diretas da escola sobre os
conhecimentos préprios da cultura Kiriri, tais como a ampliacdo do conhecimento sobre o
territdrio através da escola, conforme apontado no etnomapa mostrado no primeiro capitulo. A
seguinte situacdo também é relevante: o professor de cultura do grupo Kiriri de Cantagalo me
contou gue as criangas e jovens passaram a participar de momentos rituais que antes Ihes eram
vetados, pois ndo sabiam se comportar adequadamente. Com o tratamento dessas questdes na
escola, as criancas e jovens passaram a participar dos momentos com mais concentragéo, pois
aprenderam a ndo mais gritar e “zoar” durante os momentos rituais. Aqui, vemos a escola
agindo de maneira diferenciada em relacdo aos seus propositos originarios. A reproducdo dos
costumes presentes na constituicdo étnica do grupo sdo fortalecidos, ou seja, a escola
contribui para a afirmacdo étnica ndo somente em discursos, mas também em praticas
incentivadas por ela.

Esse fortalecimento étnico também acontece com o que é relatado sobre o aumento
dos casamentos entre homens e mulheres Kiriri, algo posto como desejavel nas entrevistas em
que este tema surgiu. Também é preciso destacar o que foi relatado sobre o fortalecimento dos
costumes entre os jovens com a ampliagdo das séries ofertadas na aldeia, pois, com isso, eles
ficam livres das violéncias fisicas e simbolicas nas escolas fora da aldeia.

Além disso, cita-se a percepcdo das professoras e professores como liderancas da
educacdo, ou seja, um grupo de pessoas que passou a ter uma influéncia e a interferir
diretamente na vida da comunidade de maneira destacada.

Imagino que seja recorrente para muitas pessoas pensar na relagdo com o governo
guase automaticamente quando levanto a questdo da domesticacdo da escola pelos Kiriri,
devido as constantes conversas sobre meu tema de pesquisa. A escolha por discutir esse
conceito é propositalmente uma tatica para deslocar um pouco o olhar em direcdo as acgoes
indigenas, e em prol da efetivacdo de suas demandas.

Em fevereiro de 2010, participei da Jornada Pedagdgica da Secretaria Estadual de
Educagéo, regional 11. Presenciei um formato na parte inicial da Jornada em Ribeira do

Pombal que, em nenhum momento, tratava os Kiriri em sua especificidade étnica. A
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programacao ja caia nos recorrentes problemas relacionados a este tipo de evento: discussdes
generalizadas e quase nenhum espaco para tentar enxergar proximidades entre os profissionais
das escolas que pareciam mais estar reunidos aleatoriamente. Em alguns momentos, cheguei a
ter a impressdo de que a participacdo dos professores indigenas era mais um elemento de
estranhamento do que de enriquecimento para os/as outros/as professores/as. A coordenacgado
de todos os momentos ficou a cargo das profissionais da Secretaria, até na aldeia. Acrescenta-
se que, mesmo com o foco nas questdes étnicas, em momentos especificos para os indigenas
na aldeia, isso ndo servia como argumento para a flexibilizacdo das politicas estatais, tais
como a configuragéo das disciplinas na Matriz Curricular apresentada.

Nesse contexto, € imprescindivel discutir a Portaria que determina a Matriz
Curricular e a Ficha de aluno Infrequente, (ambas em anexo), que nos remetem a duas
situagbes em campo. Durante a segunda parte da Jornada, no nucleo Mirandela, a Matriz
Curricular da Portaria foi apresentada e discutida com os indigenas. Num dado momento, um
dos professores perguntou sobre a possibilidade de trabalhar com informética enquanto
disciplina. Outro professor perguntou sobre como estruturariam o ensino da lingua Kiriri em
sala de aula. Nos dois casos, as respostas apresentavam as orientacGes da Matriz trabalhada na
nova Portaria.

Aqui, levantamos uma situacdo clara de incompatibilidade entre as orientacdes do
Estado para a educacdo escolar indigena e as demandas apresentadas pelos Kiriri na atividade.
Sobre como os Kiriri lidam com isso, ndo tenho como apresentar dados mais profundos,
devido ao veto do meu trabalho de campo. Entretanto, fiquei sabendo que, semanas depois, 0
grupo Kiriri de Mirandela organizou uma ida a Secretaria Estadual de Educacéo para reclamar
sobre o que foi levantado, segundo eles, em relacdo a possibilidade de que o professor de
cultura deste grupo ndo pudesse entrar em sala, por ndo ter ensino meédio completo.
Representantes da Secretaria colocaram que ndo haveria, na préatica, essa proibicdo. Cabe
colocar que o professor em questdo estuda o ensino fundamental.

Num dos dias em que estive em campo junto ao grupo Kiriri de Cantagalo, néo
houve aula nas escolas para que as pessoas pudessem se dirigir a Banzaé para votar na elei¢cao
para o Conselho Tutelar. Em conversa com o cacique Manoel sobre como pensam que deve

ser a relagdo com o Conselho, ele me falou

Que quando o Conselho Tutelar atua dentro da aldeia € em consonancia com as
liderangas e com a FUNAI. Falou que o Conselho Tutelar ndo vem a T Kiriri, ele é
chamado a entrar. Contou ainda um caso em que uma crianga teve queimadura de
alcool em casa e precisava de cuidados, o pai ndo queria nem acompanhar a crianca
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e nem deixar que ela fosse levada ao médico. Dai, o Conselho Tutelar foi chamado e
outra pessoa foi acompanhar a crianca, ja que o pai ndo foi. O cacique acredita que a
crianca se queimou ao brincar com alcool e que o pai ndo quis levar para ser cuidada
por se sentir culpado. Quando perguntei se o pai alegou alguma coisa para ndo
deixar que levassem a crianga, o cacique disse que ndo. Caso a crianca ndo tivesse
sido levada, o cacique disse que o0 passo seguinte seria chamar a policia. (Nota de
campo, nlcleo Araca, 28 de abril de 2010).

No caso citado acima, verifica-se uma postura ativa das liderancas indigenas no
sentido de ndo permitir uma imposicdo do Conselho Tutelar enquanto 6rgdo estatal externo a
aldeia. Entretanto, em outra situacdo, pude acompanhar algo diferente. Na Jornada
Pedagogica ja citada, foram distribuidos entre as professoras e professores presentes uma
“Ficha de Comunicagdo do Aluno Infrequente — FICAI”, 0 que mostra uma transposigao
automatica do tratamento estatal dado as escolas ndo indigena para as escolas indigenas, visto
gue ndo houve nenhuma discussdo com os Kiriri sobre o significado de tal documento e muito
menos se ele se adequaria a dinamica da escola Kiriri. Sobre a aplicacdo da Ficha, ndo tive
maiores detalhes.

A fala a sequir, do professor Lourival, demonstra uma visdo critica da postura do

governo em relacdo a educacao escolar indigena:

Pessoas que estdo 14 na Secretaria veem a questdo indigena como uma questao de
sala de aula, ndo vé como uma coisa que participa da comunidade... Na realidade, a
questdo indigena ndo é somente dentro da sala de aula. Ela é através da reunido,
através da educacdo... Através dos rituais, da questdo do Toré, da Zabumba... Tem a
questdo da organizagdo que a juventude faz. Tudo isso faz parte da questdo da
educacdo. Mas isso 0 governo ndo vé como educacdo. Quando tem projetos
pedagdgicos sobre isso eles veem como educagdo, mas nessa parte eles nfo veem. E
por isso que a gente chama a questdo nossa da educacdo voltada para esse ponto
uma questdo diferenciada, coisa que o povo branco ndo faz com os alunos. O que
acontece, eles sempre ficam dentro da sala de aula, ndo vé a questdo pratica, eles
perdem esse contato, e com a gente € diferente... (Entrevista com o professor
Lourival, Araca, dezembro de 2010).

A fala do professor sera Util para refletir a seguinte questdo: em diversos momentos,
nas entrevistas, quando perguntava sobre a educacao, os informantes respondiam falando da
escola. Inicialmente isso significou pra mim que a centralidade de elementos da etnicidade
Kiriri poderiam estar sendo colocados em xeque. Entretanto, as fortes referéncias a educacéo
na familia e a educacgé@o na roga eram mais que visiveis. Com a fala de Lourival e de outros
informantes, creio que é possivel indicar o carater ndo fragmentado nos processos educativos
Kiriri, pois, elementos como reunido, Toré, Zabumba e a organizagdo da juventude s&o
estreitamente relacionados. Ou seja, 0 que parece ocorrer, de fato, € uma apropriagdo

contextualizada da escola, inserindo-a nas demandas da comunidade.
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Desse modo, fica clara a inadequacdo da forma como o Estado vem tratando, na
pratica, a educacdo escolar indigena que, em tese, deve ser executada quando vista como
demanda de cada povo, e ndo como um ponto de obrigatoriedade. Ao mesmo tempo, €
explicito que as praticas indigenas ndo sdo de passividade diante de tais limita¢@es, tanto no
que diz respeito a questdes que tém implica¢des juridicas, como no caso do Conselho Tutelar,
quanto ao que exemplifiquei através da fala do professor Lourival que, além de indicar uma
leitura indigena do tratamento governamental, aponta uma concepc¢do propria aos interesses
indigenas, assim como uma critica a escola do “branco” que, para o professor, ndo tem o
carater diferenciado.

Acredito que as duas situacdes acima podem ser apontadas como exemplo de
superacdo de um habitus externo ao universo Kiriri. A primeira se refere a relacdo com o
Conselho Tutelar e a segunda a concepcdo de educacdo escolar do governo. O que foi
levantado sobre o habitus em Bourdieu é Util para a analise dessas situagdes. Guimaraes

(2010), ao discutir questdes referentes as linguas indigenas, defende que:

O reconhecimento da escrita multimodal, como uma caracteristica das publica¢Ges
de autoria indigena, tem sido alvo de estudos reveladores e criticos que apontam
para questdes como o grafocentrismo, presente nos processos de formacdo de
professores indigenas, o qual é caracterizado por Souza (2001) através do conceito
de habitus de Bourdieu (1990). O grafocentrismo tem a ver com disposi¢des que
levam, de forma inconsciente, a que formadores académicos, que vém de uma
cultura escrita, a verem a escrita como elemento cultural basico e indispensavel,
evidenciando um habitus grafocéntrico, por meio do qual eles veem nas culturas
consideradas agrafas apenas aquilo que as lentes de uma cultura letrada permite ver.
(GUIMARAES, 2010, p. 73).

O trecho acima contribui para que seja possivel fazer duas observacdes de maneira
mais clara: na relacdo com o governo e com profissionais externos, os Kiriri precisam lidar
constantemente com o objetivo de transmissdo de elementos inadequados ao contexto
indigena. Tais elementos contam com esse habitus externo para se mostrar como verdades.
Sdo exemplos as regras institucionais e burocraticas que sdao comunicadas, muitas vezes,
como pontos a se seguir por profissionais do governo. Ao mesmo tempo, creio que esse
habitus também esta presente em praticas de profissionais que tém o intuito de contribuir para
o fortalecimento da autonomia indigena. Citando agentes de organizacGes parceiras, assim
como pesquisadoras e pesquisadores, incluindo a pessoa que escreve este texto. Ou seja, mais
um elemento precisa e é domesticado nas relacfes com o0s agentes externos e na reproducao
ou transformacdo de préaticas no cotidiano do grupo indigena. As situacdes elencadas sdo

exemplos de que esse habitus externo nao passa “ileso” pelo filtro das concepgdes e praticas
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nativas.

Sobre a organizacdo das atividades escolares, a professora Josineide, vice-diretora
das escolas do grupo Kiriri de Cantagalo, falou-me, em entrevista, que o calendario escolar
seguido por eles ndo é diferenciado, pois € igual ao calendario escolar do municipio.
Entretanto, observei uma adequacgdo do calendério escolar as atividades da cultura Kiriri. A
mudanca da rotina escolar e a participacao ativa das professoras e professores nas celebracfes
para 0 padroeiro dos Kiriri — Nosso Senhor da Ascensdo —, incluindo a primeira noite,
demonstrou uma interferéncia direta do campo religioso nas escolas Kiriri e a contribuigdo
das chamadas liderancas da educagédo, ou seja, das professoras e dos professores na
realizacdo das celebracdes. Assim, mesmo com uma impossibilidade de adequar o calendario
escolar as atividades do grupo plenamente, ele é moldado de acordo com as necessidades, no
caso citado, uma celebracdo religiosa com ampla participacdo dos indigenas, e com incentivo
das liderancas da educacao.

Porém, a escola desejada pelos Kiriri ndo € construida somente pelo grupo de
professores e pessoas que trabalham mais diretamente na escola. Em conversa com uma
professora indigena em Mirandela, ela afirmou que sdo frequentes os banhos de folha para
trazer inspiracdo para compor musicas. A musica abaixo foi cantada por Seu Dionisio e,

segundo a professora, foi construida a partir dessa pratica ritual:

Meus professores aqui chegamos

Vamos louvar o Senhor de Ascensédo

Vamos louvar as nossas forcas, os encantados

E todos um irmao de luz

O levanta meus indios Kiriri

Vamos trabalhar com fé em Deus.

(Musica cantada por Seu Dionisio, Mirandela, fevereiro de 2010).

Assim, no grupo de Mirandela, existem pessoas que, mesmo ndo fazendo parte do
corpo de professores, participa ativamente da constru¢do do espago escolar, como vimos no
exemplo acima.

Novamente, vemos um indicativo de que o campo ritual tem interferéncia direta nas
praticas escolares. Nesse caso especialmente, vemos ainda uma participacdo da comunidade
no espago escolar, visto que o criador da musica néo é um professor. Além disso, era usual se
ouvir coisas do tipo “Né&o faca isto! Ndo se lembra das orientacdes do paje?” nas escolas
Kiriri do grupo de Cantagalo. Na ida a campo de dezembro de 2010, vi um cartaz com as

orientacOes do pajé de como comecar as aulas, 0 que me levou a pensar novamente na relacdo
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entre 0 espaco escolar e as praticas rituais.

O enfoque dado a identidade nos discursos Kiriri ou a elementos referentes a cultura
Kiriri esta associado ao processo de reelaboracdo étnica. A associacdo entre essa reelaboracéo,
chamada de reafirmacdo, e 0 processo colonizatorio é recorrente, bem como a relacdo entre
tempo escasso, antes da retomada do Territorio Kiriri, e as condi¢des de vida dificeis. A escola
¢ defendida como instrumento que colabora para uma maior autonomia indigena,
principalmente quando séo discutidas questfes referentes a relagdo com o governo, o que traz
criticas a burocracia. Outro dado importante é relacdo direta entre escola ndo indigena e
situagcBes que contribuem para a perda ou enfraquecimento da identidade indigena. Desse
modo, a apropriacdo da escola é importante para garantir um espaco no qual a identidade
indigena ndo somente seja respeitada, mas valorizada e afirmada. Assim, nos relatos indigenas
estdo presentes ndo somente questdes sobre a educacao e a escola Kiriri, mas também sobre a
escola ndo indigena.

Como apresentado no Capitulo I, quando referimo-nos ao que Nascimento (1994)
denomina de “segredo”, como sendo o que sustenta a etnicidade indigena em espacos vetados
aos ndo indios, acredito que isso ndo se restringe ao campo religioso. Diversas vezes em
campo, ouvi que certamente os mais velhos ndo cederiam as mesmas informagdes para mim,
tal como cederiam a estudantes Kiriri. S&o recorrentes as reclamacgdes sobre 0 ndo retorno das
pessoas da academia que realizam pesquisas entre eles, como destaca a fala de Lourival: “e
essas pessoas que vieram e levaram esses dados e ndo trouxeram... a gente estéa so falando, s6
falando e ndo esté tendo retorno”. Assim, acredito que ha uma pratica geral de filtrar o que “os
de fora” podem saber. Além disso, era recorrente uma consulta as pessoas mais velhas, mais
préximas ao campo ritual, para saber se eu poderia ou ndo acompanhar alguma parte dos ritos.
Isto aconteceu quando assisti ao Toré em Mirandela, em fevereiro de 2010 e quando assisti
uma parte das celebracGes da “primeira noite”, em maio de 2010. Na segunda ocasido fiquei
muito bem acomodada na casa do pajé, enquanto na casa ao lado aconteciam as dancas. Pude
vivenciar o significado do “ndo ser” Kiriri naguele momento.

Além dessas situacdes com o grupo Kiriri de Cantagalo, acredito que outras
experiéncias com o grupo Kiriri de Mirandela também podem ser apontadas. Numa das
entrevistas, uma série de palavras foi proferida em lingua Kiriri. E partindo do pressuposto
gue, obviamente, eu ndo entenderia, acredito que o uso das palavras indigenas foi muito mais
uma demarcacéo diante da pesquisadora. Um exemplo ¢ a fala de um dos professores que, ao

ouvir uma pergunta sobre o que a cultura Kiriri tem de mais forte, respondeu: “A cultura
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Kiriri ¢ uma... Principalmente na questdo da tradicdo, porque é... Segredos que a gente tem...
Nessa pergunta a gente ndo vai entrar muito. Porque é uma coisa que € um segredo nosso”.
Nesses casos especificos, ndo vejo um “segredo” somente em elementos do campo ritual
religioso, pois o carater secreto € atribuido a questes do universo indigena tanto em torno de
certos conhecimentos. Disseram-me em campo que 0 mais provavel seria que os mais velhos
ndo cedessem a pesquisadores e pesquisadoras ndo indigenas. Além disso, cita-se a
impossibilidade de compreender certas coisas ditas pelo indigena mais velho na lingua Kiriri.

Entretanto, ndo é somente ‘“secretamente” que a domesticacdo dos pesquisadores
pode acontecer. O que vivenciei no trabalho de campo, tendo a pesquisa vetada depois de um
tempo pelo vice-cacique do grupo Kiriri de Mirandela, que me autorizou a utilizar o que ja
havia observado, mas me desautorizou a continuar o trabalho, € um exemplo mais que claro
de que fui domesticada no meu trabalho de campo. Embora tenha sido uma postura individual
do vice-cacique, visto que tanto o cacique, quanto professoras e professores e conselheiros me
autorizaram a trabalhar junto com eles, o0 veto ter vindo de uma lideranca importante entre os
Kiriri de Mirandela ¢ um dado que ndo pode ser negligenciado. Santana (2007) também ouviu
falas dos Kiriri de que pesquisadores chegam a aldeia e ndo déo retorno apds conseguirem o
que querem de um lado, enquanto outros indigenas afirmavam a importancia das pesquisas
realizadas na aldeia.

Como levantado no capitulo anterior, em sua dissertacdo, Clélia Cortes destacou

sobre a relagdo das freiras da paréquia de Cicero Dantas com os Kiriri:

O processo de trabalho, que vinha se dando paralelamente junto aos dois sub-grupos
Kiriri, foi interrompido junto a este subgrupo [liderado pelo cacique Manoel], por
sugestdo das freiras catdlicas as liderancas.

Diante da recusa de aceita¢do da pesquisa pela misséo catolica que atuava junto ao
grupo 1, os lideres me colocaram a tarefa de procurar as freiras e falar da pesquisa e
de todo o trabalho, contudo, as minhas tentativas foram em v&o. Essa interrupcdo
ocorreu no momento em que professores e lideres do grupo 1 participavam
efetivamente das entrevistas coletivas e eu parecia finalmente ter conquistado a
confianca do grupo para a continuagéo dos trabalhos. (CORTES, 1996, p. 12).

Em outro trecho, a autora destaca:

As freiras, além do pagamento dos professores, facilitam a continuacdo dos estudos
destes, em escola do municipio de Banzaé ou Cicero Dantas, sede da paroquia e
onde professores tomam aula de catequese nos finais de semana. Essa atuacdo leva a
exercerem um poder arbitrario sobre os professores e liderancas, no que se refere aos
recursos, ao controle mais direto das escolas, e acesso de outras instituicdes e
pesquisadores. Tal interferéncia foi evidente durante o desenvolvimento desta
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pesquisa quando fomos impedidos de continuar atuando junto a esse grupo,
trabalhando apenas com o grupo liderado pelo cacique Lazaro. (CORTES, 1996, p.
98).

E preciso apontar a diferenca na interpretacdo da autora e a que utilizo nesta
pesquisa. N&o acredito que exista um poder arbitrario de agentes externos que se sobreponha
dessa maneira aos interesses indigenas. Penso que existe uma tomada de postura que pode nédo
ser explicita, mas € real. No caso relatado por Cortes, quando foi orientada a procurar as
freiras, embora ndo possa afirmar, penso que seja um indicio de uma tatica para ndo negar a
realizacdo da pesquisa diretamente. Ou seja, dentro do complexo existente em cada situacao,
em cada momento, existe um leque de posturas possiveis a se tomar. Creio que a escolha é
tomada a partir de um ponto de vista e ndo devido a um exercicio de poder arbitrario, afinal de
contas, existem posturas possiveis diante de exercicios de poder, tomadas adequadamente a
cada momento e/ou com estratégias diferentes.

Mas, no meu caso, visto que foi um veto do vice-cacique, penso que seria ideal uma
analise mais aprofundada sobre as relagdes politicas existentes no grupo Kiriri de Mirandela.
Ao mesmo tempo, o tempo insuficiente em campo para conclusdes responsaveis para esta
questdo, e o fato de que o meu objeto tem carater politico obviamente, mas ndo se direciona
para 0 cenario politico puramente, faz com que ndo seja possivel um detalhamento das
possiveis motivacfes do veto do vice-cacique ao meu trabalho. Veto este individual e nédo
coletivo, pois tive uma série de autorizagbes para a pesquisa, entretanto crucial, devido a
participacdo ativa do vice-cacique em espacgos deliberativos ndo somente dentro da aldeia,
mas também representando seu povo fora do Territério. Resta-me entdo analisar tais situacdes
a partir do que me é possivel, a luz do tema aqui abordado. Diante disso, escolho interpretar
essas duas situacBes como indicativos de domesticacdo dos pesquisadores por parte dos
indigenas.

Mesmo tendo informagdes em campo sobre o contato posterior desta pesquisadora
com o grupo Kiriri de Cantagalo, tais dados apontam que a pratica que aqui chamo de
“domesticacdo dos pesquisadores e pesquisadoras” nao foi algo especifico e diretamente pra
mim. Ou seja, a relacdo com a academia ¢ mediada a partir dos interesses indigenas, que
podem ser mais ou menos claros para nos. Creio que é possivel estabelecer uma conex&o ao
que foi indicado no capitulo anterior sobre a relacdo com entidades externas na ocasido do
término do “Projeto Kiriri”, através de uma mediacdo direcionada aos interesses e demandas

do povo.
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O mesmo professor de cultura indigena ja referido, Lourival, conta que a escola indio
Feliz, no nacleo Cajazeira, foi construida com uma estrutura indigena. Ele ressalta a luta que
encamparam para ter a estrutura escolar que eles tém hoje: “pra gente conquistar o que a gente
conquistou, a gente teve que penar... a gente teve que ensinar debaixo de &rvore”. Eram
recorrentes 0s momentos nos quais as aulas tinham que ser paralisadas nessa época, por conta

das chuvas. Seguem fotos da escola citada (fig. 18 e 19):

Figura 15 — Escola Municipal indio Feliz — Nicleo Cajazeira, maio de 2010.

Fonte: Acervo da autora.

A Escola Municipal Indigena Indio Feliz foi entdo construida em formato redondo,
tal como desejado pelos indigenas, a partir do que eles acreditam que seja mais adequado para
0 processo de escolarizacdo proprio. Que esse possa ser mais um exemplo, entre muitos, de
acOes maiores do estado que estejam voltadas para os interesses dos indios, e ndo para 0s
interesses dominadores do mundo contemporaneo globalizado. Os indigenas hoje tém, a partir
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do dominio da escrita, a possibilidade de escrever e enviar documentos reivindicando seus
direitos para as Secretarias responsaveis, diminuindo cada vez mais a possibilidade de serem
enganados pelos “brancos”, como relatado por eles. A fala do professor Lourival demonstra

essa questdo, quando defendeu a importancia da autonomia indigena em relacdo ao governo:

Hoje o menino ja pode andar com as suas proprias pernas. Porque antes ndo, a
pessoa tinha que levar... Pra Secretaria isso, ou aquilo... Hoje ndo... Os indios ja
sabem onde recorrer, eles ja estdo sabendo do direito que eles tém. E a gente vé que
isso é questdo da educacdo porque a gente nao saberia fazer um documento. Hoje a
gente ja sabe elaborar documento... Pra estar enviando e reivindicando os direitos
nossos. (Entrevista com Lourival, nicleo Araca, dezembro de 2010).

O ponto apresentado acima demonstra uma preocupacdo dos Kiriri em adequar ndo
somente as praticas ao seu universo, ndo somente a organizacdo do que € invisivel faz parte
desta adequacao, o visivel também é objeto de transformacdo. Diante do que foi apresentado e
discutido, passo agora para as consideracfes finais, com o objetivo de amarrar dados e

questdes lancadas ao longo deste trabalho e levantar alguns elementos conclusivos.
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6 CONSIDERACOES FINAIS

Os elementos da organizacdo Kiriri, apresentados no primeiro capitulo, estdo
imbricados nas praticas educativas deste povo, ou seja, na luta contra a colonizacgdo existente
ainda hoje através da domesticacdo da escola. Desse modo, a escola serve como instrumento
contra uma série de constrangimentos vivenciados pelos Kiriri, desde aqueles existentes em
espacos escolares fora da aldeia, até o fortalecimento étnico que diminui a escolha por
casamentos com “brancos”, o que € mal vistos pelos Kiriri. Além disso, o controle do
Territorio permitiu uma maior liberdade de crenca para o povo, € a escola contribui com a sua
valorizacéo.

A partir da década de 1980, quando a rearticulagdo étnica ja tinha comecado a se
intensificar, o Projeto Kiriri vai contribuir para o fortalecimento da autonomia indigena. Com
a retomada de 1995, a luta pela escola se intensifica e passa a contribuir cada vez mais para a
ampliacdo da gestdo Kiriri sobre seus recursos. Tais afirmacdes podem parecer ébvias num
trabalho que adota uma concepgéo de educacgéo totalmente entrelacada com as regras, valores
e estrutura de um grupo social especifico. Entretanto, creio que € interessante aponta-las como
um ponto especial, visto que a agéncia indigena fica bastante demarcada.

Os Kiriri indicam de maneira enfatica, em discursos e praticas, o carater étnico
presente na transmissé@o de valores aos mais novos. O entendimento da etnicidade Kiriri hoje
passa, certamente, pela compreensdo do processo de etnogénese vivenciado por este povo.
Desse modo, quando se analisa a educacdo e a escola Kiriri, a relacdo entre 0s espacos
educativos e a organizacao indigena fica latente.

Em momentos nos quais a escola estava inevitavelmente ligada aos interesses de
catequizacdo, os indigenas burlavam as regras impostas pelos religiosos, obrigando-os a
readequar suas praticas de catequizacdo. Na rearticulacdo do povo no inicio do século XX,
houve o entendimento de que era preciso trazer as a¢cdes governamentais para perto dos Kiriri,
0 que traria o reconhecimento dos regionais, experts nas praticas de espolia¢do do povo Kiriri.

Com a implantac&o do Posto do Servico de Protecio ao indio em 1949, comeca uma
fase na qual a relagdo com o governo vai ser marcada pela luta pelo Territério, em ambito
juridico, inclusive. Nesse contexto, a escola que ainda era vista enquanto espaco de
descaracterizacdo, passa a se transformar num instrumento necessario na relagdo com os

“brancos”.



162

Com a efetivacdo da retomada do Territdério em 2005, o félego indigena passa ter
como alvo outras lutas, entre essas a que reivindica uma escola adequada aos interesses do
povo. Ao mesmo tempo, o controle da Terra permite que elementos ja associados pelos Kiriri
na década de 1980, como visto na ocasido do “Projeto Kiriri”, podem ser melhor integrados. A
dependéncia econémica dos “brancos” invasores de suas Terras vai diminuindo com a gestao
do Territorio. Por sua vez, essa gestdo permite uma recuperacdo das matas e,
consequentemente, das plantas importantes para o0 modo de viver Kiriri. A escola, nesse
contexto, passa por uma metamorfose, na qual a gestdo indigena somente da um salto tendo o
quadro de professoras e professores totalmente de indigenas.

Entretanto, essas conquistas ndo garantiram que a escola desejada pelos Kiriri fosse
implementada plenamente. Ainda existem inumeras dificuldades materiais e a formacéo
adequada para as professoras e professores € um ponto de reivindicacdo. Todavia, a
compreensdo dos indios observada em campo e nas entrevistas € de que, mesmo com muito
ainda por alcancar no campo da educacdo escolar, muita coisa ja foi conquistada e vem
contribuindo para o fortalecimento da organizacao indigena.

A valorizacdo étnica chega a ser colocada de maneira mais enfatica do que a
necessidade de autonomia indigena. Creio que essas duas questdes ndo se descolam, afinal, o
fortalecimento étnico possibilita uma maior coesdo na luta pelos direitos e pela autonomia em
relacdo aos “brancos”. Porém, creio que a énfase do fortalecimento da cultura Kiriri na escola
se relaciona diretamente com as préaticas escolares, que costumam priorizar a construgdo da
escola como um espaco de extensdo da comunidade.

Aqui, preciso registrar uma mudanca no meu olhar sobre a relagédo entre a escola e a
comunidade. Na minha primeira ida a Araca, em dezembro de 2009, presenciei uma conversa
entre professores indigenas e o cacique Manoel, na qual decidiam sobre a realizacdo de uma
festa de final de ano na escola. Na ocasido, discutiam o carater da festa: seria da escola ou da
comunidade? O cacique Manoel defendeu que seria uma festa da comunidade organizada pela
escola. Naquele contexto, a minha primeira leitura foi de que havia uma demarcacédo de que a
escola seria um espaco a parte da vida comunitaria dos Kiriri. Hoje, em processo de
finalizacdo da pesquisa, creio que hd uma vastiddo de situacdes que me permitem
compreender o argumento do cacique. A vida da comunidade estd presente na escola, com
seus discursos e praticas, assim como a escola, especialmente nas pessoas das professoras e
dos professores, contribui para a organizacdo do povo Kiriri, inclusive fortalecendo elementos

étnicos.
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Desse modo, a trajetoria da escola, diretamente ligada a trajetoria de rearticulacdo
étnica do povo Kiriri, fez com que essa instituicdo se voltasse para dois elementos centrais: 1)
fortalecimento cada vez mais forte do povo Kiriri, para isso houve a busca constante da
ampliacdo da oferta escolar dentro da aldeia, visto que a escola é adotada como instrumento
para a transmissdo de regras e valores inerentes a etnicidade indigena; 2) fortalecer a gestéo
indigena sobre seus recursos, visto que o dominio de conhecimentos mediados podem
diminuir cada vez mais a dependéncia em relacdo aos “brancos”, como exemplo, a totalidade
de professoras e professores Kiriri nas escolas da TI.

Para dar conta da primeira questéo, é perceptivel que hd uma preocupacdo constante
em adequar as caracteristicas da escola ndo indigena aos objetivos internos do povo por parte
dos professores. O esforco cada vez maior de ampliar a formacdo das professoras e
professores se associa tanto ao primeiro ponto, quanto ao segundo, visto que a busca pela
formacdo universitéria diferenciada traz um maior arcabougo para associar 0s conhecimentos
indigenas e ndo indigenas dentro da escola. Ao mesmo tempo, a formacédo docente expande o
dominio de conhecimentos técnicos/burocraticos ndo somente indispensaveis, mas também,
muitas vezes, desejaveis para a melhoria da qualidade de vida, de acordo com a concep¢édo
nativa.

Finalizo apontando uma grande ironia deste trabalho: um tema que tem como foco a
maior proximidade possivel do ponto de vista indigena, condicionando a analise do que vem a
ser a domesticagdo da escola a partir da concepcdo Kiriri, acaba contribuindo para uma
problematizacdo dos conceitos e praticas académicas. Ou seja, 0 nosso mundo “ndo indigena”,
que teve e tem uma interferéncia indigena maior do que imaginamos, precisa se colocar mais
em postura de aprendizado em relacdo a estes povos. Pesquisar a domesticacdo da escola
realizada pelos Kiriri me permitiu fazer parte desse processo, que, certamente, fard com que

eu possa “carregar” aprendizados importantes para o resto da vida.
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APENDICE

APENDICE A — Trechos de falas de professoras e professores Kiriri explicando seus

desenhos sobre a educacao Kiriri.

Entdo a educacdo que a gente tem em nossa vida. Entdo a educacdo é uma vida, que
a gente traz dentro de nos todos, quer dizer, quando a gente nasce ja vem com a
educacdo. Diz que a educacdo a gente ja traz nascente, mas, tem de ter a escola,
porque a escola nos ensina mais e nos ajuda a uma educagdo que Deus nos deu.
Deus da educagdo a noés todos, mais 0 que a gente ver e aprende a seguir, aquela
educacdo certa. (JOSE VALDO, apud CORTES, 1996, p. 115).

A educacdo € a coisa mais importante para 0 nosso povo, principalmente o trabalho
da gente, da cultura indigena, para n6s o ensinamento de como fazer o pote, o aribé,
0 prato e outras coisas. Principalmente, da medicina do mato, que € muito
importante para o medicamento da gente; como nds indigenas, ndés somos mais
tratado através da medicina do mato.

[]

Primeiramente, a educagdo ndo é s6 ensinar, educar, ndo s6 a ler, escrever como
também educar é praticar 0 ensinamento da cultura da gente. (MONICA, apud
CORTES, 1996, p. 116).

Meu desenho, eu desenhei uma oca, arvore, uma india fazendo louca e um indio
atirando. Mas so que ele ta cagando ainda, em que atirar, s nao encontrou na
floresta. (MONICA, apud CORTES, 1996, p.117).

E aqui eu desenhei uma &rvore, porque faz parte da educacdo, por exemplo, se essa
arvore esta plantada e ela nunca foi molhada, quer dizer que o dono dela, que planta,
ndo tem educacdo para molhar ela e colher o fruto dela; quer dizer faz parte da
educacéo também. (ORLANDO, apud CORTES, 1996, p. 121).

Eu acho ndo. Eu tenho certeza que a educacdo € como se fosse uma estrela, ela
ilumina a mente de cada um de nds, quando a pessoa é educada, é como a pessoa
estd com a vista fechada, e, a0 mesmo tempo, abrir os olhos; ai descobrir tudo sobre
escolher o caminho do bem e do mal; quer dizer que essa iluminacdo, que a pessoa
vai adquirir, como se fosse uma estrela, chegou e iluminou. [...] E também como se
fosse as nuvens, a educacdo querida por exemplo ndo s6 para os Kiriris, em
Mirandela, Ribeira do Pombal, s6 em qualquer lugar desse. (CELSON, apud
CORTES, 1996, p. 119).

A educacdo ndo é so na escola é em todo lugar, em todo lugar a gente pode encontrar
a educacdo. Eu mesmo tenho certeza que, também, € como se fosse como o efeito do
vento que ndo pode descobrir, 0 vento a gente ndo vé. Ele, a gente sé vé depois de
ouvido e sentido, é como o vento s6 depois que passa € que a gente sente. Mesmo
assim é a educacdo na escola, a pessoa vé falar na educacdo ndo sabe como é, mas
como depois que vai fazer parte de qualquer nivel de educacgdo, alfabetizacdo,
seriado e quem est4 em alto nivel também, ai € que vai saber se ela é boa ou se é
mal, se ensina coisa a pessoa, € agradavel ou desagradavel. (CELSON, apud
CORTES, 1996, p. 120).

O ensino dos indios é para ter matérias diferentes. A geografia indigena tem que ser
diferente da sociedade nacional, tem que ter uma ciéncia diferente, para entender
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melhor e ficar o jovem por dentro de tudo. Tem que chegar nas escolas, 0s nossos
irméos indios que j& estdo fazendo uma outra escola indigena. Para que 0s meninos
se interessem, tem que ter trabalho na pratica do artesanato etc. (CELSON, apud
CORTES, 1996, p. 137).

A gente, professor, tem que ensinar tudo isso, ler, escrever, criar coisas, cuidar da
roca, sem precisar de comprar coisas. (CELSON, apud CORTES, 1996, p. 138).
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ANEXOS

ANEXO A — Ficha de Comunica¢do do Aluno Infrequente.
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MAIETIRL e ps

Secretarla da Educagio ., FOTURO |- B v v en 2k akse

FICHA DE COMUNICAGAO DO ALUNO INFREQUENTE - FICAI

| - DADOS DA ESCOLA/ ALUNO iitem arsenctics pelo rrofessar ] & pela diregan)

1. Escola
Nomsa
Enderego
Mupicipin CeP
E-reail Ui Tel:

2 . Aluno

2.1. Dados pessoais

“Nome

Data Nasciments Miliagao
__ Nome da pessoa com quam mora

Encerege ) CEP

orta de referénc a Talaicne para anntata

Nume 2 erdersco de pererte ou tanheqico

2.2. Situagao Escolar
*Songilemratiumo

*Catas cas falias

*Oatz da comunicacac 3 direcaa
*Norme do prolassar

‘Azsinahiea do Professor

Il - MEDIDAS ADOTADAS PELA ESCOLA | item preench do peia diregiio!

Formma e cata de convecagho ¢c resporsavel
Dzta do nomparesimento do responsavel
Molivos slegacos para es lallas
Eacamirhamentos feitas pela Esss
Retarno oo alurc 3 Escola em =

| Assinstura do Dirator

Caso ¢ aluno nide retorne & Escola, a diregdo encaminhara as 1* e 3 vias da FICA| ao Conselho Tutelar, o na sua
inexisténcia, ao Juizado da Infancia e da Juventude,
Data do encamintamento sc Conselho Taelar

1% win M vistane 2nozlicn
2 g ksnsle
3 viz Congeho "zl

ANEXO B - Portaria de Reorganizacdo Curricular das Escolas de Educacdo Basica
da Rede Publica Estadual.



PORTARTA/SEC N“.......22010"
27 de janeiro de 2010
Reorganizagio Curricular das Escolas da Educagio Basica da Rede Piblica Estadual

0O SECRETARIO DA EDUCACAO DO ESTADO DA BAHIA. no uso de suas
atribuigdes, ¢ considerando:

o A necessidade de realizar ajustes na organizagiio curricular da escola de educagio
bésica (ensinos fundamental e médio), tendo em vista os dados levantados pelo
Programa Escola 10, no que tange &s adequagdes dos componentes curriculares da
parte diversilicada.

¢ A premente necessidade de realizar modificaghes na organizagio curricular da cscola
de educagiio basica (ensinos [undamental e médio), tendo em vista a consolidagiio das
aprendizagens da base nacional comum. @

RESOLVE :
Art, 1° - Cancelar lodas as disciplinus. de cunho estritamente profissional da
organizagdo curricular do segundo segmento do ensino fundamental, em todas as escolas da
rede piiblica estadual.

‘ Pardgrafo dnico - Esse ato fundamenta-se no disposto pela Resolugio CNE/CES
N, 3/98, a0 propugnar que “ndn haverd dissociagdo entrc a formagiio geral e a preparagdo
para ¢ trabalho, nem esta se confundird com a formagiio profissional®.

Art. 2° - Considerar que as indicagbes para a organizagfio da parte diversificada
do curriculo da educagdo bésica devem estar apoiadas no Anexo II da Portaria N°
1.285/2000, publicada do DOE em 28 de janeiro de 2000, excelo Educagio Ambiental, que
nio condiz com o § 1° do Art. 10 da Lei N°. 9.795/99, nilo se traduzindo, todavia, as citadas
indicagies em componentes curriculares de cunho profissionalizante.

§ 1° - Ficam extintas, doravante, todas as disciplinas cuja denominagio seja
Iducagio Ambiental ou Estudos Ambientais, nas matrizes curriculares da cscola publica da
rede estadual de educagiio bisica.

§ 2° - A educacio ambiental deve estar contida nas orientagdes do Programa de
Educagio Ambiental do Sistema Educacional ~ ProEASE, em que todas as escolas estio apias
a participar. i

§ 3° « O ProBASE incluird preocupagdo sobre os umbientes naturais ¢ o uso
ccoeficiente dos recursos naturais come a dgua, gastos supérfluos de energia ¢ a lida pela
redugiio de residnos.

Art. 3° - A Portaria N.° 1.892/2008, que formaliza a programagdo dos Projetos
Sécio-Tiducativos csté suspensa em 2010, reiterando-se que a revisdo e reorganizagdo das
matrizes curriculares dos ensinos fundamental ¢ médio terdo como foce as aprendizagens
prioritdrias decorrentes da base nacional comum.

Art. 4° - A presentc Portaria estabelece o curriculo referenciado, com énfase no
cuidado para com os componentes da basc nacional comum, sem nenhum componente de
natureza estritamente profissional no segundo segmento do ensino fundamental ¢ no ensino
médio, exceto o vinculado diretamente com a formagfio profissional técnica de nivel médio
assegurado pela Superintendéncia de Educagdo Profissional - SUPROF.

Pardgrafo tnico — Intende-sc como curriculo referenciado o que privilegia a
énfase nos componentes curricularcs da base nacional comum, vistos come fonte téenica de
apropriagiio dos contelidos universalimente aceitos para a estruturacio dos curriculos escolares
e, sobremaneira, o alcance disso na ordem social, em que a escola formal se constitui em um
dos elementos cssenciais.

Art. 5" - O curriculn referenciado da educago basica da rede publica de cseolas
estaduais sera constituido 4 luz das Diretrizes Curriculares Nacionais em vigéneia.

§ 1° - Para a cscola de ensino fundamental, reitera-se a Resolugdo CNE/CES N°.
2/98. destacando-se que as é4rcas de vonhecimento ali mencionadas devem enfatizar a

' pubticacio no Didrie Oficial do Estado em 28 de Janeiro de 2010,
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correlagiio entre as disciplinas formais destas dreas com a vida cidada, por intermédio dos
nexos lransversais cntre estas ditas disciplinas e os campos da saide, sexuulidade, vida
familiar ¢ social, meio ambiente, trabalbo, ciéncia e teenologia, cultura & linguagens,

§ 2° - Para a escola de ensino médio, reiteva-se u Resolgdo CNE/CES N°. 398,
destacandu-s¢ as referéneias da organizagdo curricular nas 118 dreas de vonhecimento
constanles nesta Resolugdio e, tambémy, a importincia dos principios da interdisciplinaridade ¢
contextunlizagiio no desenvolvimento das ulividades escolares.

§ 3° - Considera-se a Dirctoria Regional de Fducagio — DIREC como Orgio
responsdvel pela supervisio du proposta curricular advinda das cscolas, estando apla para
efetuar ujustes e sugerir alteragfies para, em scguida, notificar a Superintendéncia de
Desenvolvimento da Fducuiio Bdsica  SUDLEDB sobre a finalizagiio da proposigio de cada
cseola, cabendo & mesma a o registro ¢ acampanhamento gerencial.

Art. 6° - A formagio profissional téenica de nivel médio poderé conter
componentes de profissioralizagio no sentido estrito, nos termos das orienlagbes legais
advindas do Ministério de Lducago e do Conselho Nacional de Educag#o.

Art. 7" - Ficam cstabelecidas as datas 11 de feverciro de 2010 para a conclusio
dos trabalkos de organizaciio do curriculo pelas cscolas & seu encaminhamento para a DIRLC
¢ 19 de feverciro de 2010 para a remessa de cada DIRLC para a SUDEB.

Art. 8 - Fsmbelecem-s¢ 05 projetos relacienados a scguir como aqueles
referendados pela Secretaria da Educaglio para que as unidades escolarcs realizem suas
programagdes institucionais correlatas & programagdo de carga horéria e instilucionalizagio
de projetos,

a. Mais Educacio
b Centro Juvenil de Cignvia e Cultura
¢. Escola de Tempo Integral

d. Fscola Aberta

¢, Lnsine Mddio lnovador |

£ Ensino Mdio no Campo com Intermediagin Tecnoldgica

e, Pro-Jovem Campo/Saberes da Terra

h. Liscola Ativa )

i, Rede das Fscolas Familias Agricolas

. Artes (Festival Anual de Cangao Fstudantil; Artes Visuais Estuduntis; Tempos de
Arte Lileriria)

k. Ressignificagiio da Dependéncia

. Luucagéo Ambiental - ProEASL

m. Altas Hahilidades

n. Gustar
0. Jogos Listndantis da Rede Piblica

Pardgrafo dnice - Subuntende-se que o wlw contido no capel direciona & agiio
educativa da escola para valorizagio da base nacional comum ¢ seus efeitos na urdem social &
parlir da escolurizagio formalizada, ficando cstes mencionados projelus € programas na pauta
da programagdo da carga horiria docente fora do ambiro dos componentes listados no
cumriculo referencindo, no limite de 20 horas,

Art. 9" - O Anexo T estabeleee o padriio de organizagiio curricnlar que sustenta a
nogio de curricuto referenciado e se constilui ne fundamento para as unidades escolares
realizarem a programagio de carga hordria dos docentes.

Art. 10" - Lgra Poraria enlra em vigor na daty de sna publicagio ¢ 08 casos
omnissos serfio resolvidos pelo nicleo inter-setorial da Seeretaria du Liducagao.

Salvador, 27 de janciro de 2010
Qsvaldn Barrcto Fitho
Secretirio da liducacao

ANEXO C — Matriz Curricular Referenciada.



Nota:

[

wn

1. \u Paste Diversificada, os doceates sergo destinadus a0s Eixos Temiticos; os focos sebre os quais sio wiarcrializadus as

aividades diditicas desres citados Cixos sin produtos de orientaGes das cacnlis €. no caso de huver wais de um deles,

serd nocessaria a avaliagio sobre qual (is) Tixo (s) deixard (G} de ser aferecidos. 05 Foens impressos nesta malziz 5e

constituem apenas om exemplos possivels, com excegio de Lingua Estrangeirs Moederna. Caberd, portanto, 4 Unidade

Esealar definir 0s focos respectivos de cuda Eixo,

Cducegin Religiosa ¢ um componente desdobrado em alividades a ser desenvolvida em dias cspecificns, previstos no

Projetn Polilico Pedagigico, sem notas‘conceitos pars efeito de promogio, a ser realizady do forma u esscgurar o

respeile 4 diversidade cullural religios: do Brasil,

3. Arte tem sua dimensdo cultueal ¢ se propde a valorizar s possivilidades criadoras ¢ discutir @ insergiv da arte na
socicdade cone elementu dinamizador da cultura,

4. Estudos transvarsais apontados no Projele Politico Pedagdgico, especificados nas disciplinas corresponcentes ¢ nas
devidas unidades diditicns, sobre a3 temalicas:

A Matiz Corricular para & Fdusagio Fundamental parz adolescentes de 13 a 17 anos, serd ohjelo de vma Porlasia
especitiea.
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Anexo |

Matriz Curricular Referenciada
MODELO PARA O ENSINO FUNDAMENTAL DIURNO

Lnsino Fundamental (2° segmento) | ¢ | 7T .| 8 |
| 1-BASE NACJIONAL COMUM - _
lorfugues - 04 |04 04 04
Matemidlica B 04 | 04 04 04
Geegrafia X} L - |
Historia : 03 03 G| 02
| Ciéncias ) g 03 03 02 03
Artes ; . 02 . 02 0z 2
| Ed. Fisica _ ' 02 2 |\ 02 | 02 |
| Ed. Religiosu ) X% XX XX x|
| Sub Tatal 21 21 21 2l |
| 1 —PARTE DIVERSIFICADA s
| Eixo Tematico | — Meio Ambiente B =)
' Fova: Recursos Naturais ‘ 02 o
| Eixo Temdtico 2 — Ciéncia ¢ Teenolo gid | |
“Fuco: Leitura de Rotulos de Alimentos 0 |
Eixo Temitico 3 — Identidade e Cultura _
Foco: Teritdrio, memoria histdrica ¢ idenlidade 02
- Eixo Temdtice 4 — Linguagens ¢ Comunicaghio
 Foco: Lingua Estrangeira Moderna ) 02 02 02 02
| Eixo Temético 5 — Cidadania ) b i
Foco: Consumo ¢ Cidadania ) ; 02
Sub Total 04 D4 04 {4
[11- ESTUDOS TRANSVERSALS | XX XX |
_TOTAL : . 25 | 25 25 25

a) Estuzdos transversais snbre a temérica di Lei N° 11.645:2008  Eduveapio dus Relagdes “Inico-cacials,
) Estuding leansvorssis suhre @ temirica da Lei N° .74 599 — Cducagio Ambiental 2o Sisems Cducacional.
¢1 Estudos lrensversais schre a teméticn do Plano Nacionul de Tducagie #m Direitos Humanus.

ANEXO D — Matriz Curricular Referenciada



Matriz Curricular Referenciada

MODELO PARA O ENSINO MEDIO DIURNO

COMPONENTES
CURRICULARES

Séries

P 2 3
SEM | ANO | SEM | ANO | SEM | ANO

I BASE NACIONAL COMUM

| Ling. Portugucsacblt Brasﬂelra 03, 03 -] 120 03 120
Educagiio Fisica 02 02 80 01 =407 ]
Arte 02 80 | atividade | —- | atividade | .-
Informitica atividade | - atividade -— | atividade | -

200 04 160

Sub-total
AT

‘Matematica = 03 120 0 120 03 120

Quimica 02 80 02 80 02 80 |
Tisica 02 80 02 80 02 80
Biologia 02 80 02 80 02 80
Sub-fotal 09 360 99 360 09 360
Hmom 02 80 [ 02 80 02 80
 Geografia 02 80 02 80 02 80
Filosofia 01 40 02 80 02 80
Sociologia 01 40 02 80 02 80
Sub Total 06 240 08 320 08 320

Il - PARTE DIVERSIFICADA
Componente Curricular de uma das

|
dreas do conhecimento o ~40 01 40 @ ] %0
Lingua Estrangeira 02 8 | 0 80 02| 80
Sub Total 03 120 03 120 04 160
TOTAL o= 28 1000 25 1000 25 1000
1T - Estudos Transversais Xx --- XX = XX -

NOTA

1, O foco dessa organizagiio curricular esti dirigido para os conteidos universais ¢ a Parte Diversificuda visa & consolidagiio
da habilidade préprias da escrita ¢ do conhecimento em Lingua Estrangeira, como acentuam as Diretrizes Curriculares
Necionais do Ensino Médio.

2. O desenvolvimento de Informdtica serid através de atividades previstas no Projeto Politico Pedagégico da Unidade Escolar.

3. Arte tem sua dimensdo cultural ¢ se propde & valorizar as possibilidades criadoras ¢ discutir a insergiio da arte na sociedade
como elemento dinamizador da cultura.

4. A organizacio da carga hordria de Filosofia e Seciologia, componentes obrigatérios em todas as sérics do ensino médio
estd feita considerando os aspectos: uma carga hordria destinada 3 iniciaglio a0 pensamento filoséfico ¢ socioldgico no
primeiro ano e outra gue possa se tomar compativel com a possibilidade de sua consolidagio nos anos segnintes,

5. Estudos transversais apontados no Projeto Politico Pedagdgico, especificados nas disciplinas correspondentes & nas
devidas unidades didaticas, sobre as tematicas.

a) Estudos transversais sobre a temdtica du Lei N°. 11.645/2008 — Educag#o das Relagties Etnico-raciuis.

b) Estudos transversais sobre a temética da Lei N°. 9.795/99 — Educagio Ambiental no Sistema Educacional.
c} Estudos transversais sobre a temdtica do Plano Nacional de Educaggo em Dircitos Humanos,

d) Estudos transversais sobre a temdtica da Lei N.° 10.741/03 — Estudo sobre 1dosos.

6. O Componente Curricular da parte diversificada exceto Lingua Fstrangeira poderd ser conduzida de modo que em cada
trimestre, semestre ou ano letivo, seja ofertado um componente diferente entre si. Exemplos: Redaglie, Carfografia,
Lstatistice, dentre outros.

7. A Matriz Curricular para o tumo noturno do Ensino Médio serd objeto de uma Portaria especifica em conjunto com a
Educagdu Fundamental para adolescentes de 15 a 17 anos.
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