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Resumo: O presente texto versa sobre a discriminacdo etnicorracial no Brasil e traz para
reflexdo algumas ideias manifestas no artigo do Almirante Mario Cesar Flores “Somos todos
simplesmente brasileiros”, sobre o mito da identidade nacional. E proposto um debate sobre
a existéncia deste e de outros mitos que povoam o imaginario social brasileiro e o carater
politico-ideoldgico que permeia estas questdes. Do mesmo modo, ¢ discutida a pretensa
unidade identitaria coesa e homogénea, que desconsidera as especificidades de importantes
grupos constitutivos de nossa sociedade, dos povos indigenas em especial. O artigo salienta
ainda o papel da educacao neste contexto e na constru¢cdo de valores menos preconceituosos e
mais tolerantes e humanos, bem como a mobiliza¢ao dos povos indigenas em prol da politica
de Educacao Escolar Indigena.
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1 INTRODUCAO

O artigo divulgado em 31 de julho de 2010 no Jornal O Estado de S.Paulo sob autoria
do Almirante Mario Cesar Flores nos provocou indignagao enquanto pesquisadoras da tematica
etnicorracial. Cremos que isso tenha ocorrido, do mesmo modo, entre diversos grupos sociais,
em especial aos que pesquisam, trabalham ou se mobilizam em favor de temas relacionados,
além de outros brasileiros e brasileiras, pessoas que se sensibilizam com a situag¢ao a qual foram
expostas as comunidades quilombolas e indigenas.

O texto ao qual estamos nos referindo neste artigo serve, na verdade, de pano de fundo
para uma discussao mais aprofundada sobre as manifestagdes de hostilidade e desprezo contra
individuos, povos e culturas que destoam e colocam em risco a chamada identidade nacional,
bem como sobre o papel da educacao nesta conjuntura. Por ter sido publicado em um veiculo de
comunicacao de alcance internacional, torna-se ainda mais urgente e indispensavel que se faca
uma andlise sistematica das idéias defendidas no mesmo.

“Somos todos simplesmente brasileiros”, o artigo do Almirante, faz criticas radicais a
assisténcia governamental e nao-governamental aos indigenas, bem como as demais politicas
sociais destinadas a esses povos e as comunidades quilombolas. Censura ainda a demarcagao
de suas terras, que vé como obstaculo ao crescimento da “nagdo” (grifo nosso) e um embargo
a macroeconomia brasileira. Do mesmo modo, defende incentivos a “assimilagao” dessas

culturas, consideradas de graus menos elevados, pela cultura brasileira, nacional e homogénea.



O Almirante refor¢a a ideia de unidade cultural do pais e afirma que as diversidades no Brasil
sdo incoerentes com a miscigenacao brasileira.

Destacamos inicialmente que nossa proposta ndo ¢ uma represalia, mas, enquanto
pesquisadoras, almejamos abrir um espaco para contra-argumentar um discurso preconceituoso
disseminado pelo Brasil afora que oprime, discrimina, exclui e marca profundamente os povos
indigenas e os negros brasileiros. Afinal, qualquer prele¢do que ndo se proponha a um debate
ndo permite uma visao clara da realidade e, consequentemente, ndo pode ser proveitosa para a

sociedade.

2 DISCRIMINACAO ETNICORRACIAL
Quando falamos dos grupos mais discriminados em nosso pais, negros e indigenas estao
no topo da lista. Para esses ultimos, nosso foco de estudo, ainda ha o agravante de serem,
geralmente, “esquecidos” como se nem mais existissem, ou mesmo, que foram aculturados
de tal modo a ndo mais merecerem a propria identidade. Aqui cabe nossa primeira reflexao: a
cultura dos povos indigenas que resistiram a barbarie dos brancos nao foi gradual e naturalmente
assimilada. Segundo Reesink (2005, 13) os indigenas brasileiros foram
desapropriados de sua autonomia, expropriados do dominio sobre os seus territorios,

espoliados de suas terras, subjugados politicamente, explorados economicamente,
menosprezados socialmente, folclorizados culturalmente, estereotipados como indios

primitivos e reduzidos a uma similitude esptria.

Provavelmente, tudo isso fazia parte das estratégias para lhes tomarem as terras, uma vez
que, em grande parte, o discurso nacional ainda versa sobre a ideia de que se ndo tem mais indio
ndo tem terras de indio (grifo nosso). Entretanto, em 2005 o IBGE registrou 225 povos indigenas
no Brasil, falantes de 180 linguas diferentes e com uma populagdo aproximada de 734.000
indigenas, o que confirma que a sociedade brasileira se constituiu de uma sociodiversidade bem
mais ampla que transcende a classificacdo reducionista de brancos, negros e indios (REESINK,
2005), e nos encaminha para a compreensao de uma formacao mais complexa do povo brasileiro
por meio de povos indigenas diversos entre si, portugueses e variadas etnias européias e pessoas

de diversas etnias africanas retiradas a forca de sua terra, cultura, de sua gente.

3 SER INDIGENA E SER BRASILEIRO

Ospovosindigenas possuemumarelagcaodiretacomaterraquetalvezsejaincompreensivel
aos olhos da sociedade ocidental. Os resultados preliminares do 1° Inquérito Nacional de Saude
e Nutri¢do dos Povos Indigenas realizado em 2008 e 2009 mediante pesquisa realizada pela
Fundacao Nacional de Saude — FUNASA e divulgados no dia 11 de maio de 2010, relatam que
as doengas apresentadas pelos indigenas podem também ser consequéncia de outros problemas
enfrentados pelos povos no pais, como a dificuldade de acesso a terra.

Esses povos, no Brasil, tiveram suas terras roubadas, foram proibidos de praticarem

seus rituais e de se comunicarem usando suas linguas maternas. Contraditoriamente, apos
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quatro séculos de dominagdo para serem reconhecidos enquanto povos indigenas e terem
direito as suas terras, o Estado cobra a apresenta¢dao de sinais diacriticos®, sendo os mais
significativos a pratica de seus rituais e o uso da lingua materna. Vale ressaltar que, mesmo apos
o reconhecimento, a posse da terra para povos indigenas ¢ para seu uso exclusivo (usufruto),
segundo a Constituicdo Federal aprovada em 1988, portanto, ndo ha “terra de indio”, pois a
posse das terras indigenas brasileiras permanece sob o poder da Unido. Os brasileiros mais
nacionalistas deveriam se mobilizar em prol do processo de demarcagdo das terras indigenas,
uma vez que, com a demarcagao de terras indigenas sempre prevalecera a Patria Brasil conforme
desejo do Almirante e de tantos brasileiros/a.

Outra indagagdo que podemos fazer ¢ se deixamos de ser o que somos em fun¢do do
contato com uma cultura imposta globalmente e se perdemos aquilo que nos ¢ de direito em
fun¢do de sermos assimilados a cultura advinda da globalizacdo e da tecnologia? Dessa forma
pensemos: por que o indigena deixa de ser indigena por usar jeans, andar de carro, ter antena
parabolica ou TV a cabo, microondas, geladeira, fogdo, computador, conhecimentos de culturas
além de sua propria?

O conceito de interculturalidade defendido por Mato (2008) poderd favorecer uma
revisdo sobre a relagao entre culturas diferentes e a manuten¢ao de uma identidade propria. Para
o referido autor interculturalidade implica partir da coexisténcia de diversas racionalidades cada
uma fortemente articulada a diversas culturas, realidades, experiéncias coletivas e pressupostos
ou mitos fundantes sobre os quais se sustentam, podendo dialogar entre si, tornando-se
complementares umas as outras, mediante o processo de abertura para a aprendizagem sem
preconceitos.

E preciso perceber que esses povos nio sio uma realidade que ficou nos anos da
colonizagdo, mas estdo vivos, presentes e t€m perspectivas de futuro, inclusive com consideravel
e reconhecido aumento demografico.

Os dados do IBGE/2005 apontam que em 10 anos, na década de 1990, a populagado
indigena cresceu 150%! Passando de 234.000 mil para cerca de 734.000 individuos,
que habitam todas as regides do Brasil. Essa totalizagdo talvez ndo tenha incluido os
chamados indios isolados que vivem em algumas localidades da Regido Norte, mas
contabilizou significativos contingentes de indios que moram nas periferias urbanas

proximas as aldeias e nas capitais, expulsos em sua grande maioria pelo avango do
latifindio sobre as terras indigenas. (SILVA, 2007, 1)

Deste modo, o argumento central de que os indigenas terdo sua existéncia paulatinamente
esgotada cai por terra. Ainda os povos que deixaram de existir “ndo sumiram em fun¢do de
algo metafisico, de algum modo além das for¢cas humanas, mas cairam vitimas de processos
sociais orientados, inclusive, pelas vontades humanas” (REESINK, 2005, 14) e ¢ preciso ter
clareza desse processo. Apesar de representarem, em termos demograficos, um percentual
pequeno da populagdo de 190 milhdes de habitantes do Brasil, os povos indigenas sobrevivem

e desenvolvem-se ndo apenas no aspecto bioldgico, mas também culturalmente.



Obviamente, quando ojerizamos o modo de ser de outras culturas diferentes da nossa,
que consideramos como a cultura padrdo, estamos desconsiderando aspectos constitutivos
fundamentais a existéncia do outro e, nesse sentido, estamos sendo violentamente etnocéntricos.
Como afirma Carvalho (1997, 181) “de fato, trata-se de uma violéncia que, historicamente, nao
sO se concretizou por meio da violéncia fisica contida nas diversas formas de colonialismos,
mas, sobretudo, disfarcadamente por meio daquilo que Pierre Bourdieu chama violéncia
simbolica”. O Almirante até mesmo reconhece essa violéncia e, embora ndo a denomine
como tal, utilizando do eufemismo “quando culturas de niveis distintos se poem em contato”

reconhece sua existéncia e assegura sua irreversibilidade.

4 EDUCACAO E A CONSTRUCAO DO IMAGINARIO BRASILEIRO: INDIOS PUROS
OU ACULTURADOS?

E questionavel o modo fragmentado e superficial com que os meios de comunicagao
abordam a tematica indigena, preenchendo e empobrecendo o imaginario social sobre esses
povos. Um exemplo disso ¢ a maneira como foi noticiada pela impressa na década de 1980
o gesto politico de Ailton Krenak, indigena do povo Krenak do Vale do Rio Doce-MG, que
pintou seu rosto de preto durante a defesa de uma das emendas sobre os direitos indigenas
na Assembléia Nacional Constituinte e foi apresentado em rede nacional enquanto alguém de
terno e gravata que, para ganhar terras brasileiras, se “fantasia” de indio.

Ao tratar de forma superficial a problematica, corremos o risco de acreditar, conforme o
Almirante Flores, que “usufruindo suas vantagens, sofrendo suas atribulagoes e até cometendo
seus delitos (a exemplo da venda clandestina de madeira), é, no minimo, discutivel a pratica de
nossa peniténcia pela Historia, cuja logica, se estendida ao mundo, subverteria radicalmente a
ordem global construida ao longo de séculos”, como se fosse a ordem global verdadeiramente
favoravel a todos. E com que prerrogativa esperamos negar a essas populagdes essas “vantagens”
(grifo nosso) a que todos nds, brasileiros, temos direitos?

A escola, durante anos, reforgou as idéias preconceituosas que permanecem no
imagindrio coletivo do povo brasileiro ao apresentar o indigena apenas a partir de 1500 como
parte integrante do momento do “Descobrimento”, no inicio da colonizagado e na relagdo de datas
comemorativas, por exemplo, “o ‘Dia do Indio’, quando criangas comumente sdo enfeitadas
a semelhanca de indigenas que habitam os Estados Unidos” (SILVA, 2007, 02). Essa visao
preconceituosa que faz parte do mito fundador do Brasil sobre o indigena ser preguigoso, nada
afeito ao trabalho, desconfiado, bom selvagem e suas mulheres promiscuas que se davam por
pedagos de espelhos encontra-se fortemente presente na cldssica obra do socidlogo Gilberto
Freyre, Casa Grande & Senzala. Sdo suas as seguintes afirmagoes:

A enxada ¢ que ndo se firmou nunca na mao do indio nem na do mameluco. Dai ndo
terem as mulheres indias dado tdo boas escravas domésticas quanto as africanas, que
mais tarde as substituiram vantajosamente como cozinheiras e amas de menino, do

mesmo modo que os negros aos indios como trabalhadores de campo. (FREYRE,
2001, 161)



Acrelacdo estabelecida entre indigena e portugués colonizador foi apresentada por Freyre
por meio do mito da relagdo harmonica:
Nao houve por parte dele (o indio) capacidade técnica ou politica de reacdo que
excitasse no branco a politica do exterminio seguida pelos espanhdis no México e no
Peru [...] Nem as relagdes sociais entre as duas ragas, a conquistadora e a indigena,
agucaram-se, nunca na antipatia ou no 6dio... Suavizou-as aqui o 6leo lubrico da

profunda miscigenagdo, quer a livre e danada, quer a regular e cristd sob a béngao dos
padres e pelo incitamento da igreja e do Estado. (FREYRE, 2001, 162)

Os estudos historicos tém passado por uma reformulacdo que tem revisado o lugar dos
povos indigenas na Historia. O “Descobrimento” tem sido discutido enquanto resultado do
processo de expansdo européia no século XVI por meio da colonizacdo daquilo que chamaram de
“Novo Mundo”, lugar de violento confronto entre diferentes povos e suas culturas e os invasores
de seus territorios, com a imposic¢ao da cultura do colonizador, conforme Silva (2007, 02).

Os indios ndo eram nem indios, nem brasileiros, em um momento em que sequer os
brasileiros existiam. De donos da terra os indigenas foram obrigados a aceitar que eram indios e
que faziam parte de uma nova unidade sociopolitica com sua autonomia retirada, e desconhecendo
completamente a sociedade européia e suas ambigdes que ndo tinha nenhum interesse em conhecer
as culturas locais (REESINK, 2005, 08). O que houve foi uma colonizagdo violenta do ponto de
vista fisico e simbolico. Foi “o inicio de uma exploragdo econdmica com as terras e bragos dos
nativos” de forma que Mem de Sa “se vangloriou de ter matado tanto negro da terra* que encheu
6 quildmetros de praia de corpos deitados lado a lado” (p. 08). Para o autor, os indigenas ndo irdo
desaparecer como se isso fosse uma lei da Natureza, pois a Natureza do ser humano ¢ de um ser
cultural, sujeito a causas e contingéncias, mas jamais um agente passivo com seu destino. Sobre o
reconhecimento dos povos indigenas Reesink fez a seguinte afirmacao:

Reconhecer o direito dos povos indigenas de serem povos diferenciados e,
simultaneamente, cidaddos brasileiros, com o poder de sua auto-determinacdo sobre
0 que ¢ o seu destino ¢é capital para que a sociedade em sua totalidade se reconhega

como compondo um Estado pluriétnico e multicultural. O destino se faz de vontade
politica e ndo obedece cegamente as trilhas predeterminadas. (2005, 16).

Para Quirino (2004), quaisquer povos indigenas do Nordeste, ndo devem ser pensados
como indigenas aculturados, mas enquanto indigenas que reelaboraram e reelaboram a sua
cultura, que salientam elementos diferenciadores, como o toré, a lingua e rituais sagrados, mas
que também ressignificam elementos da cultura ndo-indigena, como € o caso do samba-de-coco
e das festas catolicas, com o objetivo de enquadrarem-se no padrao de indianidade da sociedade
e de serem reconhecidos como indigenas.

Ao comentar sobre a ideia de etnicidade, baseada em Fredrik Barth, elaborada na década
de 1960, Quirino (2004, 09) fez a seguinte afirmacao:

[...] os membros de um grupo indigena sao indios porque assim se definem publicamente
e porque assim sao identificados, ndo porque falam uma lingua distinta, cultuam outras

divindades e praticam rituais diferentes dos nossos. A partir do momento que um grupo
se identifica como diferente, como indigena, por exemplo, ja levantou uma fronteira



étnica (social) em relagdo a outro grupo, portanto, a fronteira ¢ estabelecida em defesa
da identidade diferenciada. Essa perspectiva tedrica sera de suma importancia para se
quebrar os preconceitos construidos em relagdo aos indios do Nordeste indicados como
‘ndo-indios’ por ndo se perceber neles uma descontinuidade cultural significativa.

Outro aspecto importante a ser questionado ¢ a validade das mobilizag¢des realizadas
pelos povos indigenas durante a elaboragdo da Constitui¢ao da Republica Federativa do Brasil
aprovada em 1988, que garantiu a esses povos o direito a sua identidade cultural, as demarcagoes
de seus territorios reivindicados, entre outros, que, nao raro, sdo desconsiderados, a tal ponto
que ja houve tentativas diversas de retirar o carater legal dessas conquistas por meio de varias
manobras legislativas e até juridicas.

Segundo o autor do texto aqui questionado, Almirante Flores, “os critérios demarcatorios
hoje usados fariam sentido se o numero de indios, o nomadismo e a vida de radical dependéncia
da natureza ainda fossem os anteriores a inser¢do na civilizagdo.” Ora, de que civiliza¢ao
estamos falando? Porque ¢ tao dificil conceber que, passados séculos, alguns povos indigenas
desejem vestir-se com roupas e ndo com folhas ou penas? Que desejem estudar economia ou
artes plasticas, que queiram assistir televisao ou receberem atendimento médico? Baseado nessa
ocorréncia passa a idéia de que a sociedade indigena ndo ¢ mais a mesma e que corromperam
seus valores e tradigdes. De modo que, ora sdo brasileiros misturados, ora sdo indios exoticos, de
acordo com a conveniéncia da ocasido. Afinal, qual compreensdo temos sobre o que ¢ Cultura?
Algo estatico, congelado? Em qual lugar existe uma cultura supostamente auténtica, originaria?
Seria essa a cultura dos brasileiros ndo-indigenas? Destarte, eleva-se o muro entre a sociedade
civil e as populagdes indigenas brasileiras, ainda quando separadas por poucos quilometros, a
distancia entre estas, representada pelos preconceitos, pela desinformagao, pelo medo e pela
intolerancia, equivocos que parecem nao ter fim.

Indaga o Almirante Flores no seu referido texto se “os defensores das reservas-vastidoes
arriscariam perguntar a preferéncia dos indios, entre a vida do passado, dispersos e isolados
em grandes extensoes, e a integra¢do na civilizagao?” Perguntamos nos se € possivel alguém de
fora do povo, que ndo vive os problemas, nem sonha as aspiragdes da comunidade, diagnosticar
e prescrever que, de acordo com o Almirante, “nas circunstancias atuais eles precisam mais de
politica social e economica eficazes e menos de politica fundiaria antropoideologica’?

A idéia historica sobre nagdo enquanto Estado-nagdo ¢ muito nova, existindo ha cerca
de 180 anos, conforme Chaui (2004, 07)

cada um de nds experimenta no cotidiano a forte presenga de uma representagao
homogénea que os brasileiros possuem do pais e de si mesmos. Essa representacao
permite, em certos momentos, crer na unidade, na identidade e na indivisibilidade
da na¢do e do povo brasileiro, e, em outros momentos, conceber a divisdo social ¢ a

divisdo politica sob a forma dos amigos da nagdo e dos inimigos a combater, combate
que engendrara ou conservara a unidade, a identidade ¢ a indivisibilidade nacionais.

E a confirmacdo do questionamento feito anteriormente sobre a conveniéncia daquilo

que vem a ser considerado enquanto alguém indigena ou brasileiro. Chaui (2004, 08) afirma



que essas representacdes podem ser alteradas e trazem consigo paradoxos que passam
despercebidos:
[...] alguém pode afirmar que os indios sdo ignorantes, os negros sdo indolentes, os
nordestinos sao atrasados, os portugueses sdo burros, as mulheres sdo naturalmente

inferiores, mas, simultaneamente, declarar que se orgulha de ser brasileiro porque
SOMOS Um povo sem preconceitos € uma nac¢ao nascida da mistura de ragas.

Segundo Stuart Hall (2005), em seu artigo “As culturas nacionais como comunidades
imaginadas”, nagao se compreende como um sistema de representacdo cultural onde os diferentes
membros das culturas nacionais, independendo sua raga, classe e género seriam unificados numa
unica identidade cultural. O autor aponta que as culturas nacionais sdo edificadas pelo discurso
de pertencimento ao local de origem e a formacao de um sentimento de identidade e lealdade a
ideia de nacdo que € questionada por ele. Um de seus principais argumentos ¢ a contradi¢cdo de
que a maioria dessas nacdes se constituiu por meio da conquista violenta de diferentes povos.

O empenho dos discursos que buscam a homogeneizacdo das identidades a um ambito
nacional vai de encontro aos aspectos de diferencas dentro desta mesma identidade idealizada.
Uma vez que a grande maioria das nagdes se constitui por varios povos, podemos entender que
raca ndo especifica nacionalidade. De tal modo, o contra-senso da identidade nacional incide
justamente pela diversidade, elemento fundamental em sua estrutura. Hall desmente a idéia de
na¢do quando afirma que

As identidades nacionais ndo subordinam todas as outras formas de diferenca e nao
estdo livres do jogo de poder, de divisdes e contradi¢des internas, de lealdades e de
diferencas sobrepostas. [...] devemos ter em mente a forma pela qual as culturas

nacionais contribuem para “costurar” as diferengas numa Unica identidade. (STUART
HALL 2005, 65)

A propria escola ¢ um agente de difusdo desse discurso de uma cultura nacional quando
desconsidera as diferencas culturais em seus espagos reais e simbolicos. Em oposi¢do a uma
perspectiva de valorizagdo da diversidade e de didlogo multiculturalmente orientados, as
instituicdes educacionais “compartilham, com outras organizagdes, de aspectos ligados aos
choques e entrechoques identitarios de seus atores e as tensdes inerentes a constru¢ao de uma
identidade institucional coletiva”. (CANEN e CANEN, 2005, 41). Uma reflexdo importante
sobre esse aspecto ¢ feita por Hall (2005, 49):

A formagdo de uma cultura nacional contribuiu para criar padrdes de alfabetizacdo
universais, generalizou uma Unica lingua vernacular como o meio dominante de

comunica¢do em toda a nagdo, criou uma cultura homogénea e manteve institui¢des
culturais nacionais como, por exemplo, um sistema educacional nacional.

Nesse sentido, a escola e os demais espagos discursivos ndo tém contribuido para a
ressignificacdo racial, de género, de sexo, de religido e, entre outros, dessa identidade, aspecto

extremamente relevante de um ponto de vista intercultural.



5 ESCOLA PARA INDIOS E POLITICA PUBLICA

A partir de 1549 a escola para indios comegou a ser estruturada no Brasil com a chegada
da primeira missdo jesuitica enviada de Portugal por D. Jodo III, composta por missionarios
da Companhia de Jesus e chefiada pelo padre Manuel da Nobrega. Contemplando dentre seus
objetivos o de converter os nativos a fé crista (Brasil, 2007) e integra-los a sociedade dominante,
conclui-se, portanto, que escola “ndo € coisa de indigena”, ¢ invengdo de dominador. Cabixi’
(2001) citou um modelo de escola desestruturador que nao reconhecia as culturas indigenas.
Kuita® (2001) apresentou uma citagao do professor Alidio Ticuna ao afirmar que se nao tivesse
branco no meio dos Ticuna, talvez até hoje ndo houvesse escola.

A esse respeito Silva (2000) apresenta o depoimento de Bruno Kaingang que diz que a
escola entrou e tomou posse da comunidade; ndo foi a comunidade que se tornou sua dona. Hoje
os indios comegam a dar as regras para o jogo da escola, pois existem leis que dao respaldo, mas
¢ preciso saber usa-las. Todos demonstram que essa escola ndo foi construida para eles, mas
apesar disso, eles a querem, porém de outra forma, ou talvez com a sua forma.

Taukane’ (2001:15), afirmou que s6 comegou a refletir e repensar sobre a educagao
escolar de seu povo em 1994, quando iniciou o levantamento de dados para sua pesquisa de
Mestrado. Ela fez o seguinte comentario sobre a educagdo escolar que recebeu: “eu ndo tinha
consciéncia de que eu mesma era fruto de um projeto de educagdo escolar de negacao, de nao-
valorizagao cultural, enquanto pessoa e como mulher indigena. Fui educada nos moldes de uma
educacdo para que me tornasse uma pessoa ‘civilizada’”.

Apds uma longa historia de violéncias contra os indigenas em todo o Brasil, o Estado
resolveu assumir um papel de tutor e protetor do indigena através da criacdo do SPI, em 1910,
e da FUNALI, no ano de 1967, em substitui¢cao ao extinto SPI. A proposta central de ambos era
semelhante a dos Jesuitas, civilizar o indio e integra-lo a cultura tida como “superior”. Em
1973, o Governo Federal publicou a Lei n° 6001/73, que trata do Estatuto do Indio e contém
dispositivos sobre a Educagao Escolar Indigena, todavia, ainda numa perspectiva integracionista
dos indigenas a chamada cultura nacional.

No Brasil ocorreu crescente participagdo de movimentos sociais organizados por
indigenas e indigenistas que tém suas agdes refletidas nas politicas publicas em diversos setores,
dentre eles a educagdo. Esses movimentos se fortaleceram no periodo de redemocratizacio e
se consolidaram mediante as conquistas da Constitui¢ao de 1988 (capitulos III “Da Educacao,
da Cultura e do Desporto — secdo I Da Educacdo e se¢do Il Da Cultura” e capitulo VII “Os
Indios — artigos 231 e 232”), onde ficou estabelecido, pela primeira vez no sistema legislativo
brasileiro, que os indigenas tém direito ao uso de suas linguas maternas e de seus processos
proprios de aprendizagem. Ou seja, os indigenas passaram a ter direito de serem eles mesmos,
com seus costumes, crencas, lingua, rituais, tradi¢des e formas proprias de organizacao social.

Nesse momento, o Brasil comecou a sair de uma visdo integracionista dos povos
indigenas a sociedade nacional vigente, dominante e branca, para adentrar numa postura mais

emancipatéria e libertadora dos povos indigenas. As conquistas politicas alcangadas pelos



povos indigenas tém ocorrido por meio de muitas mobilizagdes, portanto, na pauta de debates
ndo ha mais espago para insercao de discussdes sobre a possibilidade ou ndo de existéncia de
povos indigenas no Brasil, bem como sobre o direito a terra ou a escola especifica, diferenciada
e intercultural.

Podemos tomar como exemplo, o estado de Pernambuco que possui 11 povos indigenas
reconhecidos, cada um com sua organizagao social, politica, econdomica, educacional e religiosa
propria. Abaixo segue quadro demonstrativo contendo algumas informagdes relevantes sobre
10 dos 11 povos indigenas de Pernambuco que demonstram a diversidade inerente as questdes

indigenas e brasileiras:

Povo N° de Indigenas | N°de Aldeias | N° de Escolas | N° de Professores/as
Atikum 6.000 3 22 40
Fulni-6 6.000 2 3 81
Kambiwa 3.528 3 6 *
5.100 15 8 53
Pankara 4.500 48 18 99
8.620 13 17 56
Pipipa 1.312 4 2 7
Truka 4.200 12 12 39
Tuxa 141 1 1 4
Xucuru 9.000 23 42 120
TOTAL 48.401 124 131 499
Informagdes obtidas por meio do Projeto Politico Pedagdgico — PPP de cada povo indigena.

*Informagdo nao encontrada no PPP do referido Povo nem através de outra fonte.

Exemplificamos por meio da realidade de um Estado dessa nagdo geografica e
populacionalmente imensa chamada Brasil a confirmagao da dimensao da diversidade que nos
envolve enquanto povo brasileiro. Ou deveriamos nos considerar povos brasileiros? Talvez
devéssemos comecar a nos questionar: de quantos povos se compde o povo brasileiro?

Contrariando o Almirante Flores, afirmamos que nao “estamos criando distingoes
incoerentes com a miscigenag¢do brasileira.” Muito menos “estamos inserindo um complicador
na unidade nacional, ja atribulada pela diversidade regional: a admissdo de duas cidadanias, a
cidadania brasileira e a cidadania-raga, negra ou india.” Nao estamos também “ racializando’
o Pais.” E a razdo ¢ simples: a unidade nacional, a tdo exaltada miscigenacdo brasileira e a
democracia racial sdo mitos. Mitos no sentido antropoldgico de que € “a solu¢do imaginaria para
tensoes, conflitos e contradigdes que ndo encontram caminhos para serem resolvidos no nivel
da realidade” (CHAUI, 2004, 09). Provavelmente devamos transformar o discurso de unidade

nacional que massifica e tenta homogeneizar diferencas para respeito, empatia e solidariedade.



CONSIDERACOES FINAIS

Deparar-se com alguma forma internalizada de preconceito ndo ¢ algo incomum, uma
vez que o processo educativo dentro e fora das escolas se concretizou por meio do viés da
intolerancia, do préprio preconceito e da discriminagdo como se o Brasil fosse uma nagao
monocultural. Porém o debate contemporaneo demonstra a urgéncia de revisdao da cultura
escolar a luz de questdes advindas do debate relativo a diversidade (BOTO, 2005). Ao defender
a escola publica, Barroso (2005, 745) destaca os 3 (trés) principios que ele denomina de
principios fundadores: universalidade do acesso, igualdade de oportunidades e a continuidade
dos percursos escolares, afirmando que eles obrigam a que “a escola seja sabia para educar
(permitindo a emancipagdo pelo saber), recta para integrar as criangas € os jovens na vida
social (por meio da partilha de uma cultura comum) e justa (participando na fung¢do social de
distribuicdo de competéncias)”.

Nenhuma escola na América Latina deveria ter sido monocultural porque a diversidade
sempre foi uma marca de suas nagdes € povos. Uma das reflexdes que se faz necessaria € sobre
a escola intercultural e se apenas as escolas indigenas deveriam ser interculturais ou se todas
as escolas, especialmente, as publicas, deveriam ter enquanto principio norteador a pratica do
acolhimento, respeito e valorizagdo de todas as culturas quantas fossem as origens dos alunos.
Isso representara ganhos significativos para todos nds em relagdo a conhecimentos, vivéncias
e afetividades e sem duvida alguma o mundo podera tornar-se uma moradia melhor para a

humanidade.
NOTAS

(Endnotes)

1 Pedagoga pela UFPE, Mestranda em Educagdo na UFPE pela linha de pesquisa Politica Educacional,
Planejamento e Gestdo da Educagdo sob a orientagdo da Prof* Dr* Janete Maria Lins de Azevedo. Bolsista
FACEPE.

2 Pedagoga pela UFPE, Especialista em Gestdo de Pessoas pela UPE, Especialista em Educacio a Distincia
pelo SENAC e Mestranda em Educag@o na UFPE pela linha de pesquisa Politica Educacional, Planejamento e
Gestao da Educagao sob a orientagdo da Prof* Dr* Luciana Rosa Marques e co-orientagdo do Prof® Dr° Edson

Silva. Bolsista CAPES.

3 No caso especifico do reconhecimento dos povos indigenas pelo Estado sinais diacriticos sdo sinais de
diferenciagdo, aquilo que caracteriza e diferencia os povos indigenas dos nao indigenas. S&o conformadores
de uma etnicidade, de acordo com defini¢do de Sheila Brasileiro (2004:177).

4 Os negros da terra eram os indios que também foram escravizados no Brasil.

5 Administrador da FUNAI em Tangara da Serra -MT e pertencente ao povo Pareci.

6 Presidente da Associag@o dos Professores Indigenas da regido de Guarapuava-PR e professora indigena e filha
de pais Xokleng (Santa Catarina) e Kaingang (Rio Grande do Sul).

7 Mestra em Educagao (primeira mestra indigena no Brasil) e Coordenadora de educagdo da FUNALI e pertencente
ao povo Bakairi, localizado em Cuiaba.

10



REFERENCIAS

BARROSO, Jodo. O Estado, a educacdo e a regulagdo das politicas publicas. Revista Educac¢io
& Sociedade. V. 26, n. 92. Sdo Paulo: Unicamp, 2005, p.725-751.

BRASILEIRO, Sheilla. Povo indigena Kiriri: emergéncia étnica, conquista territorial e
faccionalismo. In: Oliveira, Jodo Pacheco (Org.). A viagem de volta: etnicidade, politica e
reelaboracio cultural no Nordeste indigena. Rio de Janeiro: cap.5, p. 2004, 177.

BOTO, Carlota. A educacao escolar como direito humano de trés geracoes: identidades e
universalismos. Revista Educacdo & Sociedade. Vol. 26, n° 92. Sao Paulo: Unicamp, 2005,
777-798.

CANEN, Ana e CANEN, Alberto G. Rompendo Fronteiras Curriculares: o multiculturalismo
na educacao e outros campos do saber. Curriculo sem Fronteiras, v.5, n. 2, p. 40-49, Jul — Dez,
2005.

CARVALHO, Jos¢ Carlos de Paula. Etnocentrismo: inconsciente, imaginario e preconceito no
universo das organizagdes educativas. Revista Interface, v.1, n.1, p.181-186. Botucatu — SP.
Agosto, 1997. Disponivel em: <www.scielo.br/pdf/icse/vinl/14.pdf>. Acesso em: 05 nov.
2010.

CHAUI, Marilena. Brasil: mito fundador e sociedade autoritiria. Sio Paulo: Editora
Fundacao Perseu Abramos, 2004.

HALL, Stuart. A Identidade Cultural na Poés-Modernidade. Sao Paulo: DP&A Editora,
2005.

REESINK, Edwin B. Sete teses equivocadas sobre os “500 anos do descobrimento do Brasil”.
Revista Vivéncia, n° 28, 2005. Disponivel em <www.cchla.ufrn.br/vivencia>. Acesso em 28
mar. 2010

SILVA, Edson. Historia, povos indigenas e educagao: (re)conhecendo e discutindo a diversidade
cultural. In: SEMINARIO POVOS INDIGENAS EM PERNAMBUCO. SEDUC-PE, 2007.
Disponivel em www.ufpe.br/cap/images/aplicacao/artigo%20edson.doc Acesso em 23 nov.
2010.

11



