Nanduty

ISSN:2317-8590

Por uma educacio escolar sem “asa quebrada”:
rede de saberes e formacao de professores-pesquisadores indigenas no ensino superior
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Resumo: Este artigo se propde a discutir a educacdo escolar e a formagdo de professores indigenas a
partir de fragmentos de trajetorias de vida e de experiéncias contemporaneas no ensino superior. Esta
estruturado na analise de distintos tempos histéricos e principia historicizando os caminhos sinuosos da
escola entre os povos indigenas, considerando que distintas geracdes de Galibi-Marworno, Palikur-
Arukwaynene e Wajapi na Amazbnia setentrional brasileira foram marcadas pelo medo ou pelas
ressignificagdes que a educagédo escolar impds. A metodologia utilizada levou em consideragdo nossa
experiéncia pedagogica na formacg&o de professores indigenas e, nesse sentido, realizou uma analise de
contetdo baseada na sele¢do de documentos historicos relacionados ao indigenismo, os quais dialogam
em esséncia com alguns trabalhos de conclusdo de curso defendidos por professores indigenas. A
problematizac&o do artigo indica que a escola do tempo do Servigo de Protecio aos indios néo é amesma
que hoje afirma-se nas sociedades indigenas, via de regra, abandonou-se a perspectiva integracionista e
civilizadora para se construir 0s pressupostos de uma outra escola indigena, que se apresenta nos tempos
hodiernos “sem asa de passarinho quebrada”. Conforme é possivel verificar na discussdo central deste
artigo, as Licenciaturas Interculturais Indigenas tém papel significativo ao contribuir para a promocao
de uma mudanga na concepgdo da educacao escolar e no papel do professor indigena, uma vez que o
ensino superior possibilita a tessitura de difusas redes de saberes no contexto de formagdo de
professores-pesquisadores, contribuindo para a afirmacdo de conhecimentos originarios historicamente
subjugados.

Palavras-chave: Escola. Povos Indigenas do Amapa e Norte do Para. Histéria Indigena. Educacao
Escolar Indigena. Educacéo Superior.

For a school education without a ""broken wing"":
Network of knowledge and training of indigenous researcher professors at university
education

Abstract: This article sets out to discuss school education and the training of indigenous teachers based
on fragments of life trajectories and contemporary experiences in higher education. It is structured on
the analysis of different historical periods and begins by historicising the winding paths of schooling
among indigenous peoples, considering that different generations of Galibi-Marworno, Palikur-
Arukwaynene and Wajdpi in the northern Brazilian Amazon were marked by fear or by the
resignifications that school education imposed. The methodology used took into account our

! Doutora em Historia (UFSC), professora no Curso de Licenciatura Intercultural Indigena e nos mestrados em
Ensino de Histdria/Histéria (ProfHistéria/PPGH) e Estudos de Cultura e Politica, da Universidade Federal do
Amapa.

2 Doutora em Linguistica (UFRJ), professora no Curso de Licenciatura Intercultural Indigena e no mestrado em
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pedagogical experience in training indigenous teachers and, in this sense, carried out a content analysis
based on the selection of historical documents related to indigenism, which in essence dialogue with
some course completion papers defended by indigenous teachers. The article's problematisation
indicates that the school of the time of the Indian Protection Service is not the same as the one that today
is affirmed in indigenous societies. As a rule, the integrationist and civilising perspective has been
abandoned in order to build the presuppositions of another indigenous school, which presents itself in
today's times "without a broken bird's wing". As can be seen from the discussion at the centre of this
article, the Indigenous Intercultural Degree Courses play a significant role in helping to promote a
change in the conception of school education and the role of the indigenous teacher, given that the
teaching of these courses is not only an integral part of the process, but also an integral part of the
process.

Keywords: School. Indigenous peoples of Amapa and Northern Para. Indigenous history. Indigenous
School Education. Higher Education.

Por una educacion escolar sin "alas rotas':
red de conocimiento y formacion de profesores-investigadores indigenas en la ensefianza
superior

Resumen: Este articulo tiene como objetivo discutir la educacién escolar y la formacion de profesores
indigenas a partir de fragmentos de trayectorias de vida y experiencias contemporaneas en la educacion
superior. Se estructura a partir del analisis de diferentes periodos historicos y parte de la historizacion
de los sinuosos caminos de la escolarizacion de los pueblos indigenas, considerando que diferentes
generaciones de galibi-marworno, palikur-arukwaynene y wajapi, en el norte de la Amazonia brasilefia,
estuvieron marcadas por el miedo o por las resignificaciones que la educacion escolar imponia. La
metodologia utilizada tuvo en cuenta nuestra experiencia pedagoégica en la formacion de profesores
indigenas y, en este sentido, realizd un andlisis de contenido basado en la seleccion de documentos
historicos relacionados con el indigenismo, que en esencia dialogan con algunos trabajos de finalizacion
de curso defendidos por profesores indigenas. La problematizacién del articulo indica que la escuela de
la época del Servicio de Proteccién al Indio no es la misma que hoy se afirma en las sociedades
indigenas. Por regla general, se ha abandonado la perspectiva integracionista y civilizadora para
construir los presupuestos de otra escuela indigenista, que se presenta en los tiempos del presente "sin
ala de pajaro roto". Como se desprende de la discusion central de este articulo, las Licenciaturas
Indigenas Interculturales juegan un papel significativo para contribuir a promover un cambio en la
concepcidn de la educacion escolar y en el rol del docente indigena, ya que la educacion superior permite
tejer redes difusas de conocimiento en el contexto de la formacién de docentes-investigadores,
contribuyendo a la afirmacidn de los saberes indigenas histéricamente subyugados.

Palabras clave: Escuela. Pueblos Indigenas de Amapa y Norte de Para. Historia indigena. Educacion
Escolar Indigena. Educacion Superior.

No longinquo ano de 1919, as margens do rio Uaca, em uma aldeia da regido de Oiapoque
que fica situada na Amazonia setentrional brasileira, fronteira com a Guiana Francesa, nasceu
Maria Mosiana. Suas reminiscéncias levaram-na a contar a professora-pesquisadora Erika

Wane Nunes — sua conterranea — sobre aqueles tempos obscuros de recepcao da escola entre 0s
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mun uacd, quando os “brancos” estavam vindo “pegar o indio” para que cles ficassem
“mansos”.® Mun uaca é uma expressio recorrente na lingua kheudl, falada por Maria Mosiana
e sua comunidade e, literalmente, designa “gente do Uaca” (Nunes, 2018: 04).

O etndélogo Curt Nimuendajd, em sua viagem a regido no ano de 1925, chamou a
populagdo que vivia ao longo do rio Uaga de “Indios do Uaga” ou Uaga-Indianer, esclarecendo
que estes eram herdeiros da confluéncia sociocultural de diversos povos. O fundo étnico que
abrigava estes era composto pelos Arud que, nas palavras de Nimuendaju, estavam fugindo dos
portugueses e migraram das ilhas do baixo rio Amazonas; os Itoutane ou Itutan e Maradn os
quais, assim como os Arud, também vieram a desaparecer das paginas recentes da histéria —
sendo suas presencas registradas nos documentos historicos até o século XVIII; os Galiby
(Kalind) e Palikur (Arukwayene), somando-se ainda a esse pulsante mosaico multicultural os
creolos ou crioulos advindos da didspora africana circum-caribenha e os viajantes de origem
chinesa e arabe (Nimuendaju, 2015 [1926]:112). Apds a visita do etndlogo, o indigenismo
brasileiro passou a descrever os mun uacga genericamente como Galiby, vindo de fato a serem
reconhecidos — da segunda metade do século XX até a contemporaneidade — como Galibi-
Marworno.

As memorias pueris de Maria Mosiana ressaltam que quando 0s buesilié ou brasileiros
chegaram para promover o indigenismo de estado entre 0 seu povo, sua comunidade pouco
compreendia o portugués. Segundo as lembrancas da centenaria senhora, a noticia da vinda da
escola entre 0s mun uaca paulatinamente se espalhou, provocando medo e levando muitas

familias a se deslocarem para lugares distantes do alcance dos agentes do Estado:

E foi entdo que escutaram uma noticia, que 0s brancos estavam vindo e que eles estavam
vindo pegar eles! Eles estavam vindo pegar o indio, pra eles ficarem mansos [Pu ie fha,
pu ie fhal]. Pra colocarem eles na escola! Para os filhos deles estudarem! Quando eles
escutaram isso, entdo ndo ficaram para esperar, eles todos sairam do Suraimum para
irem morar no Uruku, uns ficaram no Uruku, outros ficaram no Pombo, ai onde mora
esse pessoal...” (Nunes, 2018:21).

Em uma perspectiva de historicidade, as palavras de Maria Mosiana reverberam em

maultiplos significados sobre a presenca do Servico de Protecdo aos indios (SPI) a partir de

3 o longo deste texto apresentam-se muitas palavras destacadas pelo uso de aspas que atentam para expressoes
utilizadas pelos narradores indigenas ou que foram grafadas originalmente em documentos histéricos consultados.
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1930, ja que a agéncia foi responsavel por fomentar a concentracdo demografica na nova aldeia
sede, Santa Maria dos Galiby — hoje conhecida como Kumaruma e principal aldeia do povo —,
atraindo compulsoriamente e de diversas formas muitos mun uaca para viver naquela ilha e
instalando, em 1942, os tentaculos do Estado na regido, com o Posto Indigena de Educacdo e
Nacionalizacdo Uaca. O SPI exerceu essa influéncia aglutinadora entre muitos povos indigenas
na hinterlandia brasileira e, no Brasil setentrional, ndo foi diferente.

A narrativa de Maria Mosiana suscita varias inquietacbes contemporaneas para a
compreensdo das relacBes historicas regionais decorrentes da imposicdo da escola. Sem
embargo, questionamo-nos sobre o que levaria uma familia indigena a abdicar da tradicional
educacdo que destinava aos seus filhos para leva-los a escola do ndo indio. Ou, ainda, 0 que 0s
indigenas entendiam como escola e 0 que poderia representar essa desconhecida instituicao
para a familia e a comunidade? S&o muitas as indagacgdes interpostas quando nos propomos a
refletir sobre o papel desempenhado pela escola entre os povos indigenas.

Neste artigo partimos de laténcias* de memorias silentes depositadas nos estudos de
professores-pesquisadores indigenas graduados na Licenciatura Intercultural Indigena da
Universidade Federal do Amapa (CLI1/Unifap), enquanto fendbmeno histérico, sdo complexas
e distintas trajetorias e experiéncias de vida atravessadas pelos regimes de historicidade® e que
possibilitam discutir interpretacdes possiveis sobre a educacgéo escolar nas aldeias e a formacéo

superior de professores indigenas.

4 Utilizamos o conceito de laténcia a partir de Hans Gumbrecht para alargar a compreensdo das narrativas de
memoria e por percebermos nessa perspectiva um adensamento de possibilidades interpretativas sobre diferentes
sociedades. O historiador descreve laténcia como a presenga de alguma coisa ou alguém que ndo se pode ver ou
tocar, ndo sendo “repressdo” e nem “esquecimento”, com isso, a laténcia “[...] esta ali, mas fora de vista (2014:
57). Assim sendo: “[...] A um nivel quase visceral, podemos ainda sublinhar que os estados de ‘laténcia’ implicam
um movimento para baixo, como é o caso de alguma coisa que cai do nosso lado e que ninguém repara, até o
momento que se nota sua presenca.” (Gumbrecht, 2014: 53). Nos estudos de histéria dos povos indigenas temos
sempre a impressao de que ha algo ali fora de vista, ndo perceptivel aos questionamentos do presente de tradigdo
ocidental, por isso usamos o termo laténcias, para permitir interpretagdes outras sobre as histdrias e memdrias
indigenas que tivemos acesso.

5 Regime de historicidade consiste em uma nocdo problematizada por Francois Hartog (2021) e que considera o
presentismo e as experiéncias do tempo presente como um elemento central das demandas contemporaneas da
sociedade, considerando contextos de macro ou micro-histéria, em diferentes tempos e temporalidades: “[...] um
regime de historicidade é apenas uma maneira de engrenar passado, presente e futuro ou de compor um misto de
trés categorias [...].” (Hartog, 2021, 11) Nos estudos das ultimas décadas, a perspectiva fatidica de aculturacéo,
assimilacdo e civilizagdo dos povos indigenas foi derrubada e veementemente combatida, bem como os proprios
discursos de que pertenciam a categoria de povos em extincdo. Isso nos leva a considerar que 0s povos autoctones
sdo, assim como sempre foram, povos atravessados pelo presentismo (ao seu tempo) que engloba as mdltiplas e
violentas relacfes de contato desde que a América e o Brasil foram invadidos. Assim, justifica-se 0 uso dessa
categoria exdgena neste artigo.
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O titulo atribuido a nossa narrativa visa problematizar a autonomia indigena na
historicidade — Por uma educagdo escolar sem “asa quebrada”: rede de saberes e formagdo de
professores-pesquisadores indigenas no Ensino Superior —, inspirando-se, literalmente, nas
lembrancas escolares compartilhadas pelo professor Calbi Amazonas de Sousa, do povo wajapi,
quando descreveu de forma laconica que a educacdo em sua vida se apresentou como “asa de
passarinho quebrada”. E necessario dizer que, ao analisarmos na primeira parte deste artigo as
distintas experiéncias da educacdo escolar no passado dos povos indigenas do Amapa,
deparamo-nos com os significados da formacdo superior de professores indigenas no tempo
presente, tema discutido na segunda parte. Esse processo histérico vivenciados pelos povos nos
conduz a reformular nossas (in)certezas académicas para estarem despidas de pretensdes
epistémicas e a0 mesmo tempo fundamentadas nas complexas e difusas redes de saberes,
postura contemporanea imprescindivel para a constituicdo de uma escola afinada a comunidade

e autbnoma, conforme preconiza a legislagéo.

1. Laténcias da historicidade: da escola civilizadora a emergéncia de uma outra
educacéo escolar

Por quase um século de existéncia na regido de Oiapoque, a escola marcou de forma
distinta cada estudante indigena e cada comunidade. Conforme descreveu outra mun uacéa de
nome Maria Ana a Erika Wane Nunes®, a professora Doquinha’ que lecionou entre o povo era
“[...] muito brava [...]”’em seu comportamento, “[...] s6 o grito dela fazia a pessoa se cagar na
roupa [...]”, além de que “[...] batia com palmatoria [...]” e “[...] ninguém podia falar em kheudl
na frente da professora [...]”.% Tais reminiscéncias, especialmente as relacionadas & escola e a
mencionada professora, parecem evocar medo nos estudantes, transparecendo, em outra
perspectiva, que as interacdes que se sucediam na educagéo escolar ndo eram condizentes com

os padrdes de sociabilidade da comunidade, o que certamente impactou profundamente a todos.

® Os excertos apresentados nessa discussao foram extraidos do Trabalho de Conclusdo de Curso/CLII, de Erika
Wane Nunes, defendido em 2018.

7 Seu nome completo é Eudoquicias Fernandes Monteiro.

8 A proibicédo de outras linguas que ndo fossem o portugués do Brasil no ensino das escolas do pais se apresentou
como politica pablica de Estado no periodo do presidente Getllio Vargas com o Estado Novo (1937 — 1945).
Diversos povos indigenas foram impactados pelas politicas de proibicdo, concretizando entre muitas comunidades
indigenas da interlandia brasileira o desuso da primeira lingua e, inclusive, levando a extin¢do da lingua originéria.
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Erika Wane Nunes atualmente é docente na Escola Indigena Estadual Camilo Narciso, na
Aldeia Kumarumad, e ilustra, por outro lado, que foi exatamente a marcante atuacdo de seus
professores o fator de influéncia na sua escolha profissional. Apesar da consideravel distancia
geracional entre as indigenas Maria Mosiana, Maria Ana e Erika Wane Nunes, que nasceram,
respectivamente, em 1919, 1925 e 1993, todas sdo mun uacé e detentoras de experiéncias de
escola muito particulares. As diferencas geracionais em relacdo a escola sdo marcantes, ainda
mais quando comparadas a diversidade de povos, uma vez que nem todos os indigenas de
Oiapoque vivenciaram a escola.

Nas cercanias do Uaca, em outras dguas da regido de Oiapoque e em outros tempos da
historia recente, especificamente nas margens do rio Urucaud, o “indio Paricura™® Paulo
Orlando escreveu uma carta de proprio punho em 28 de outubro de 1963 e solicitou ao inspetor
Moreira, sub-chefe da 22 Inspetoria Regional do SPI sediada em Belém do Para, uma vaga de
professor. Falante do parikwaki — lingua de identidade étnica do seu povo — e utilizando seu
portugués de instrugdo primaria’®, Paulo Orlando pediu autoriza¢io para “ensinar os indios” e
afirmou que seu povo ansiava por uma escola, pois os Palikur ndo compreendiam esta lingua
(portugués): “[...] pra [para] mim vai ficar muito mais facio [facil] por que eu falo a gi[i]ria
dos Indios paricura, Senhor chefe eu posso incinar [ensinar] até na quarta se[é]rie”%. O escritor
da carta, evidentemente, entendia o papel e o poder de influéncia adquirido pelo SPI na regido,
encerrou suas palavras invocando ao agente sua protecdo “[...] por que eu sou Indio
Brasileiro”2.

O povo Palikur-Arukwayene, ao qual Paulo Orlando pertencia, apresenta antecedentes de

animosidades com o Estado brasileiro (indigenismo) desde a incursdo do SPI na regido,

% Alertamos que em algumas passagens deste texto usou-se a palavra “indio”, entretanto, foi uma escolha
metodoldgica que visou manter unicamente o sentido narrativo em que esta expressao foi atribuida nos documentos
histéricos. Portanto, a escrita da época “indio Paricura” foi mantida como no original e, na verdade, faz referéncia
a indigena do povo palikur.

10 Expedito Arnaud, agente indigenista do SPI da IR2 desde os tempos rondoniano-varguistas, posteriormente
transferido para trabalhar no Museu Paraense Emilio Goeldi, afirma em um artigo de 1968 sobre o povo Palikur
que: “Quanto ao idioma portugués, que na época de Nimuendaju (1926:111) nenhum Palikar o entendia ‘pelo
menos razoavelmente, agora varios homens o compreendem, embora apenas dois (Moisés Yapaha e Paulo
Orlando), que tiveram um inicio de instrucdo primaria e viveram em ambientes brasileiros, se expressem no mesmo
com desembaraco” (Arnaud, 1968:03-04).

11 Carta de Paulo Orlando, 28 de outubro de 1963, Microfilme 344, folha 179 [1443]. Acervo do Servico de
Protecéo aos indios, Museu do indio, Rio de Janeiro, FUNAI.

12 procuramos manter a grafia da época e as expressdes originais dos documentos, mesmo que dificultem a leitura
e ndo estejam em acordo com a grafia contemporanea.
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conforme indicam diversos documentos®® e pesquisas desenvolvidas'*. Mas esta antipatia aos
luso-brasileiros advém de outros eventos historicos passados. As relacdes sociais e econdémicas
que estabeleciam desde tempos imemoriais com os franceses e crioulos das Guianas
mantinham-se vividamente, pois, no imaginario do povo Palikur-Arukwayene, os dissabores
transfronteiricos relacionados ao Contestado franco-brasileiro — evento diplomatico que impos
a nacionalidade brasileira a todos os indigenas (e ndo indigenas) da margem direita do rio
Oiapoque em 1900 —, ndo pertenciam ao mundo arukwayene®®.

No mesmo ano de 1963, em um episddio anterior a carta de Paulo Orlando e relatado em
03 de fevereiro, este Palikur foi descrito pelo agente do SPI, Djalma Limeira Sfair, como pessoa
que “[...] sempre revolta os outros para de vez em quando fazer trapalhadas [...]”"*¢. Apesar dos
Palikur ndo terem aceitado a escola, conforme explicita o indigenista Expedito Arnaud,
porquanto os “[...] velhos do grupo [...] consideravam tal coisa uma forma de escravidao [...]”
(Arnaud, 1969: 17), uma efémera e timida experiéncia de instrucdo escolar alcangou as aguas
do rio Urucaua entre os anos de 1934 e 19357, A recepcao e os beneficios da escola suscitavam
concepces e percepcdes divergentes entre o povo do Urucaua e, nesse sentido, a antropéloga
Eneida de Assis® argumentou que o entdo cacique local Paulo Orlando, aquele que escreveu a
mencionada carta a IR2 em 1963, informou-lhe em sua visita no ano de 1973/74 que, mesmo
havendo protestos dos velhos da comunidade, “[...] armados de paus [...]” (Assis, 1981: 104),
quando “[...] tentaram agredir o chefe do PI e o Inspetor de Ensino [...]” (Assis, 1981: 104), a
escola veio a alcancar os Palikur a partir de meados de 1961, conseguindo, aos poucos,

13 No Acervo do SPI é possivel encontrar alguns documentos que relatam em suas especificidades desavencas
entre os agentes do indigenismo e homens palikur que ndo se sujeitavam a certas regras e relagdes impostas.

14 Ver autores como Arnaud (1984: 21), Assis (1981: 103-104), Capiberibe (2001:98-99; 2007: 111; 2009: 22;65),
Tassinari (2001: 158) e Almeida e Silva (2018: 47).

15 Em certa medida, os estudos e pesquisas realizados com os Palikur-Arukwayene indicam que ainda hoje este
povo ndo se entende em termos de pertencimento, como gostaria 0 Estado, enquanto membro do abstrato
sentimento de pertenca ao povo brasileiro (Almeida & Silva, 2018).

16 Essa frase foi extraida de uma carta do agente destinada a IR2 para expor os desentendimentos ocorridos em
uma festa entre os “Paricura”. Carta de Djalma Limeira Sfair, 28 de outubro de 1963, Microfilme 344, folha
083[1285]. Acervo do Servico de Protecio aos indios, Museu do indio, Rio de Janeiro, FUNAL.

7 Ver fotografia de Major Thomaz Reis, com a legenda “A professora com alunos Paricurd. Rio Urucaud.”
(Rondon, 1953: 302).

1B A antropdloga Eneida Assis foi uma das primeiras pesquisadoras — se ndo a primeira —a escrever sobre a escola
entre 0s povos indigenas de Oiapoque.
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aderéncia das familias e dos estudantes'®. O testemunho da antropdloga Eneida de Assis reforca
0 empenho e a articulacéo do cacique na consolidacao da escola entre os Palikur.

Os documentos do indigenismo ndo esclarecem se 0 6rgdo aceitou a proposta de Paulo
Orlando de atuar como professor, contudo, a aparente hostilidade que o agente do Servigo
demonstrou nutrir pelo escritor da carta pode ter influenciado no desfecho do pedido, por outro
lado, na condicéo de cacique do povo, Paulo Orlando néo se tratava de um simples palikur, mas
era um personagem politico influente, com prestigio e que requeria a atencdo da agéncia
indigenista. Hoje, o nome da principal escola do povo localizada na Aldeia Kumené faz
referéncia®® a outro palikur que também é reconhecido, ao lado de Paulo Orlando, como uma
das principais liderangas do povo no século XX, Moisés laparra aprendeu a falar fluentemente
0 portugués e tinha instrucdo primaria. Quando vamos as aldeias palikur e conversamos com a
comunidade, as memorias dos arukwayene sempre recorrem a estes dois atores politicos nas
relagdes histdricas recentes de contato, e, na atualidade, seus descendentes s&o liderancas do
povo. Tanto Paulo Orlando quanto Moisés laparrd foram os primeiros palikur-arukwayene a
estudar fora da aldeia e a se comunicar com fluéncia em portugués.

Vivendo em outra aldeia da Amazoénia setentrional brasileira, o professor-pesquisador
indigena Calbi Amazonas de Sousa, o Calbi Wajapi, também tem muito a nos ensinar sobre 0s
caminhos sinuosos e contraditorios que a escola impde a todos, principalmente, aos indigenas.
Calbi nasceu provavelmente em 1960 e, sem escolha, experienciou ainda muito jovem uma
didspora invisibilizada. Chamamos de didspora invisibilizada por compreendermos que
historias de vida como a de Calbi, que chegou a esquecer a prépria lingua e teve que reaprendé-
la, sdo recorrentes nos relatos de muitos indigenas do Amapa e Norte do Para e refletem um

movimento de saida da aldeia em direcdo aos centros urbanos, muitas vezes imposto pela

19 Explicou Assis (1981: 103-104): “Quanto aos Palikur, segundo o cacique local, apenas em meados de 1960/61
¢ que foi instalada uma escola numa ilha no médio Urucaua. Segundo o informante, a chefia do Posto encontrou
sérias dificuldades para executar tal medida, pois quando este, juntamente com o inspetor de Ensino de Oiapoque,
foram propor a escola, houve protestos sobretudo por parte dos velhos, e que, armados de paus, tentaram agredir
o chefe do Pl e o Inspetor de Ensino. Tal reacdo deve-se ao fato de que os velhos Palikar entendiam a Escola como
uma forma de prisdo, uma maneira de retirar os filhos de seu convivio, 0 que ndo deixa de ter uma certa relacao
de realidade, visto que, a Escola desses primeiros tempos era quase sempre de regime internato. Finalmente ap6s
longas discussdes chegaram a um acordo: seria permitida a construcdo da Escola porém com uma ressalva, eles
ndo mandariam seus filhos frequenta-la, nem tampouco seriam obrigados a fazé-lo. Durante algum tempo a
professora teve um ou dois alunos, depois estes foram chegando gradativamente culminando com a situacdo que
hoje enfrentam, isto ¢é, exigindo a presenca de um professor.”

200 nome da instituicdo é Escola Indigena Estudual Moisés laparré.
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agéncia indigenista ou pela propria familia, migracdo essa que se dilui nas cidades,
obscurecendo a identidade indigena e oportunizando uma viagem de distanciamento e
arrefecimento cultural. Felizmente, no caso de Calbi, ele péde e encontrou meios de retornar a
sua comunidade.

Calbi foi “[...] for¢ado a aprender a viver com os nao-indios quando era crianga [...]”
(Sousa, 2020:04) e conheceu uma escola fora da aldeia que mais cerceava do que libertava. Nas
passagens narrativas de seu estudo®!, o Gavido-rei, como metaforicamente se autodenomina,
estabeleceu proficuas analogias entre homem e natureza, explicou que a educagéo a partir de
sua historia de vida se apresentou como asa de passarinho quebrada, expressdo que desperta
inquietacdo nos educadores e inumeras possibilidades interpretativas sobre a histéria da

educacdo escolar entre os povos indigenas no Brasil:

A educacdo para mim era como asa de passarinho quebrada! Me deixavam em pé,
encostado na parede, com os bragos abertos, ficava até uma hora assim. Me davam
castigo porgue eu ndo estava acostumado com as ligdes, eu ndo estava preparado, minha
leitura era torta, meu portugués também [...]. (Sousa, 2020: 09).

Conforme descreveu outro professor-pesquisador, Viseni Wajapi (2019: 23), seu povo foi
contatado oficialmente em 1973 pela agéncia indigenista sucessora do SPI, a Fundacgéo
Nacional do Indio (Funai)??. De forma comparativa e considerando o periodo temporal
decorrente, 0 povo tem uma experiéncia de escola recente e que se constréi na
contemporaneidade a partir do desenvolvimento da pratica pedagdgica wajapi. Alguns grupos
pertencentes ao povo, 0s quais circulavam nas proximidades do alto curso do rio Oiapoque,
chegaram a estabelecer relacdes esporadicas com o indigenismo do SPI entre as décadas de
1940 e 1960. Esse indigenismo de estado, direcionado por meio do Posto Indigena de Fronteira
e Vigilancia Luiz Horta a partir de 19412, tentou, sem sucesso, exercer suas principais fungoes
a época, como atrair, pacificar, assistir, civilizar e nacionalizar os autdctones. Os povos

atendidos eram os Wajéapi, os Teko — que hoje vivem apenas no lado francés da fronteira — e 0s

21 Em fevereiro de 2020 Calbi Amazonas de Sousa defendeu seu Trabalho de Conclus&o de Curso na Licenciatura
Intercultural Indigena, da Universidade Federal do Amapa.

22 Em 2023, a Fundagc&o Nacional do Indio passou a se chamar Fundag&o Nacional dos Povos Indigenas.

23 0 Posto Indigena de Fronteira e Vigilancia Luiz Horta foi instalado em 1941 no lado brasileiro e nas margens
do rio Oiapoque, mas, do lado francés deste rio, encontra-se na confluéncia do rioc Camopi com o rio Oiapoque
uma comunidade indigena do povo Wajapi.
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Waiana?*. Uma incipiente e mal sucedida tentativa de instrucdo primaria foi proposta nesse
Posto, exercida pela esposa do agente do Servigo, mas que ndo chegou a se consolidar enquanto
escola, da mesma forma que este Posto também ndo prosperou, dissolvendo-se na fatidica
década de 1960.

O Gavido-rei — Calbi Wajapi — esclarece que se tornou professor, de fato, quando passou
a “[...] ensinar na escola waiapi [...]”, pois “[...] foi ensinando que aprendi e me tornei professor
[...]” (Sousa, 2020: 04). Enquanto isso, Viseni Wajapi — reconhecido por sua atuagdo nas
agéncias indigenas de seu povo e filho de uma singular liderancga responsavel pela tessitura de
relacdes dos Wajdpi com o indigenismo da Funai na década de 1970 — preconiza que Seu povo
deve “[...] assumir de forma plena a Educacdo Escolar Indigena [...]” (Wajapi, 2019:13) na
conducdo do futuro. Tanto um quanto o outro sdo unadnimes em afirmar que atuar como
professor-pesquisador indigena e gestar suas escolas consiste em um desafio e experiéncia
essencialmente de autonomia. Viseni é filho de Kumai Wajépi e foi educado para se tornar uma
importante lideranga, como seu pai foi, e como sua mae Ajareaty é na atualidade. Calbi néo,
visto que retornou a sua comunidade tardiamente, quando ja ndo recordava sequer a prépria
lingua e temia a recepgdo do povo apos anos de distanciamento. Ambos séo graduados no Curso
de Licenciatura Intercultural Indigena, vivem em suas terras e estdo ajudando a construir os
pressupostos politicos e pedagodgicos da educacdo escolar entre os Wajapi.

Da condicdo de indios a civilizados, os principios instituidos pelo Marechal Candido
Rondon na formulagdo do indigenismo republicano brasileiro estabeleciam que o ensino e a
aprendizagem deveriam ser propostos por meios brandos de convencimento e que ndo deveria
ser permitido “[...] sob pretexto algum, coagir os indios e seus filhos a qualquer ensino ou
aprendizagem, devendo limitar-se a acdo do inspector e de seus auxiliares a procurar convencé-
los, por meios brandos, dessa necessidade” (Brasil, 1910). Em um primeiro plano de atuacao
do indigenismo, a instrugdo escolar contribuiria para a nacionalizagdo, a assisténcia e a
integracdo de grupos autdctones e, nos casos de povos considerados selvagens ou de pouco
contato, corroboraria para o processo de pacificagao e ensino da lingua franca brasileira (Brasil,
1910, 1936, 1942 e 1967).

24 0s documentos do indigenismo apresentam variacdes escritas e de etndbnimo dos povos, assim, referiam-se aos
Wajapi como “Oiampi”, aos Teko como “Emerenhdes” e aos Waiana como “Urucuianos”.
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Em 1953, o SPI jatinha instalado 97 postos indigenas no Brasil, onde mantinha 66 escolas
que seguiam o modelo das “[...] escolas rurais do Brasil, usando os mesmos métodos ¢ até o
mesmo material didatico, evidentemente inadequado para os indios” (Malcher et al. 1953:10).
Tanto o diretor do SPI a época, José Maria da Gama Malcher, quanto os indigenistas do SPI
Darcy Ribeiro, da Sessdo de Estudos, Eduardo Galvao, da Secdo de Orientacdo e Assisténcia
(SPI) e Vital Ribeiro Gomes, da Secdo de Administracdo, reconheciam que seguir o modelo de
escolas rurais ndo era adequado aos indigenas, causando o “[...] desinteresse das criangas ¢ de
seus pais [...]” (Malcher et al., 1953:10) e que para se “[...] resolver este impasse [...]” (Malcher
etal., 1953:10), a Segdo de Estudos estaria “[...] elaborando um programa de reestruturagéo das
escolas, tendo como objetivo adapta-las melhor as condi¢des e necessidades de cada grupo
indigena” (Malcher et al.,1953:11).

Apesar de todas as contradi¢cdes constataveis na historia da educacdo escolar entre o0s
povos indigenas, os referidos indigenistas do SPI demonstram consciéncia da necessidade de
uma escola articulada com as aspira¢des da comunidade, pois argumentam que o “[...] conceito
geral que orienta esta reforma é o de que ensinar e preparar a crianca para assumir aqueles
papeis que sua sociedade a chamara a exercer” (Malcher et al., 1953:11). Infelizmente, a
agéncia indigenista ndo conseguiu formular tal programa e, nos anos que se sucederam, caiu
em desprestigio e denlincias materializadas em Comissdes Parlamentares de Inquérito?®, vindo
a ser reformulada e burocratizada com o surgimento da Funai em plena ditadura militar.

Uma parcela representativa dos povos indigenas do Amapa e Norte do Para®, em
diferentes tempos e lugares, experienciou, no decorrer do século XX, a implementacao de uma
educacdo escolar institucionalizada por organizac6es da sociedade civil. Em uma perspectiva
historicista, o Estado — por meio do SPI e da Funai — tentou implantar e desenvolver a escola

entre 0os povos indigenas da Amazolnia setentrional, em muitos momentos e por diversos

25 Existe uma consideravel bibliografia que aborda essa tematica — o fim do SPI e a criagdo da Funai — que ndo
sera citada aqui por ndo se tratar da centralidade do artigo, assim, indicamos pontuais referéncias, ver Almeida,
2015:239-241, Tommasi, 2021, 32-48.

26 0s povos indigenas do Amapa estéo situados sobretudo em duas regides do estado. Na regido do municipio de
Oiapoque estdo os povos Karipuna, Galibi-Marworno, Galibi do Oiapoque e Palikur-Arukwayene, vivendo nas
Terras Indigenas Uaga, Jumind e Galibi. Na regido do municipio Pedra Branca do Amapari estdo os Wajapi,
vivendo na Terra Indigena Wajapi. Integram os povos indigenas do Norte do Para os Apalai, Waiana, Tiriy0,
Katxuyana, Zo’e, e vivem nas Terras Indigenas Parque do Tumucuque, Paru d’Este e Zo’é. Contudo, apesar do
povo Zo’¢ integrar o complexo multiétnico do norte do Para, este povo passou a estreitar relagdes com 0 mundo
ndo indigena no final dos anos 1980, ndo vivenciando os processos de educacdo escolar imposto pelo SPI, Funai
e pelo governo brasileiro que os outros povos conheceram (Gallois & Grupioni, 2003).
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motivos ndo conseguiu subsidiar e manter logistica e financeiramente as a¢6es, abrindo espaco
para que organizacOes da sociedade civil como o Summer Institute of Linguistics (SIL), New
Tribes Mission (MNT) e Conselho Indigenista Missionario (CIMI) assumissem o papel de
promotores do ensino escolar in loco a partir dos anos de 1960 até a década de 1990. Apesar de
sermos uma republica laica, bastaria considerar a historia do Brasil para recordarmos a secular
atuacdo de cristianizacdo, inclusive jesuitica, entre 0s povos autdctones. Os missionarios da
Companhia de Jesus, responsaveis pela criacdo de reducdes e missdes junto aos povos indigenas
a partir da segunda metade do século XVI,%" criaram o Codigo Pedagdgico conhecido como
Ratio Studiorum, publicado em 1599, inaugurando uma nova hierarquia de saberes, curriculo e
metodologia de ensino escolar no mundo ocidental que, paulatinamente, foi transplantado a
América, missdes jesuiticas, colégios missionarios e aldeamentos, alcancando-nos e nos
influenciando na contemporaneidade (Miranda, 2009; Monteiro, 2006).

Transcende nossos esfor¢os a percepcdo de que, desde o século X VI, ainda ndo rompemos
certos pressupostos imanentes da perspectiva colonizadora de escola, entretanto, € preciso
considerar esses esforgos, discernir as experiéncias de escola entre as sociedades indigenas e
historicizar suas trajetorias particulares. E desconfortante aos educadores hodiernos as
amalgamas que a religido impds a educacéo escolar, sobretudo no caso indigena, pois cremos,
ainda, na laicidade das relacBes educacionais®. Os missionarios, sejam catolicos ou
evangélicos, proselitistas, ortodoxos ou ndo, assumiram a funcdo de promocao da escola nas
aldeias dos povos indigenas do Amapéa e Norte do Para quando o indigenismo de Estado ndo
conseguiu fazé-la. Extremamente atentos e sensiveis aos anseios das comunidades, esses
missionarios souberam oferecer aquilo que o Estado ndo conseguia, como apoio e ajuda de
diversas ordens, sobretudo nos enfrentamentos aos problemas de saude que avolumavam-se
com a aproximacao das relacdes ou mesmo na propria instalacdo da escola que assumia a funcéo
de ensinar o portugués. No que se refere aos métodos de contato, atuacédo e articulacdo dos
especialistas da fé, destaca-se o dominio da lingua como elemento facilitador e condutor de tais

relacdes (Gallois & Grupioni, 1999).

2T 0s povos indigenas da regido de Oiapoque receberam a atuagdo de missdes, inclusive jesuiticas, contudo, tais
aldeamentos missionarios ndo se consolidaram. Para maiores informacdes, ver Capiberibe (2001 e 2009).

28 No atual cenario sociopolitico brasileiro, infelizmente, ainda precisamos lutar por uma escola laica.
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Em casos especificos e pontuais, como o de Calbi Wajapi — que partiu da aldeia ainda
criangca em um momento anterior ao contato do seu povo com o indigenismo oficial do Estado
—, os filhos, sejam eles criancas ou jovens, eram enviados para conviver com os karai k&% fora
da comunidade, préatica que possivelmente nutria as pretensdes da familia em estabelecer a
diplomacia através das trocas, oportunizando ao filho a aprendizagem da lingua enquanto
comunicacdo, ler e escrever, assim como o conhecimento de forma mais sistematica sobre o
mundo do outro. As familias alimentavam a esperanca do retorno, mas nem sempre estas
criancas, jovens ou jé adultas, retornavam as suas comunidades de origem, como ocorreu com
Calbi.

O indigenismo do SPI e da Funai financiou os estudos secundarios e profissionais fora da
aldeia para muitos indigenas indicados, sobretudo, para os filhos dos chefes e para alguns
alunos considerados com melhor desempenho na escola primaria®. A acgéo visava a formacéo
especifica e, por vezes, absorver estes profissionais nos quadros funcionais dos postos, seja na
administracao e gestdo, seja no posto de salde e na escola. A lideranca Moisés laparra chegou
a estudar no Rio de Janeiro com o apoio da agéncia indigenista e, como ja foi mencionado,
tornou-se ao lado de Paulo Orlando um dos primeiros Palikur-Arukwayene a falar e a escrever
0 portugués e o parikwaki, apresentando-se como intérprete do mundo dos pahnah®!.

Os caminhos desconhecidos do destino levaram Calbi a procurar a Funai em Belém, no
ano de 1985, para que o 6rgdo lhe ajudasse a prosseguir financiando os estudos. O Gavido-rei
recorda que “[...] os servidores da FUNALI estavam muito surpresos por eu estar em Belém, pois
meu povo era de recém contato e ndo havia muitos Waidpi, principalmente que vivessem fora
da aldeia” (Sousa, 2020:16-17). Nessa ocasido, Calbi conseguiu receber o apoio da Funai e
conheceu o sertanista Jodo Carvalho quem, posteriormente, convidou-o a visitar, apds muitos
anos, sua comunidade de origem. Durante a viagem a aldeia, o Gavido-rei confidenciou seu
grande receio por ndo se vestir como seu povo e por ndo falar mais a lingua: “O dia havia
passado rapido e estdvamos no final da tarde. Comecei a ficar preocupado porque eu estava

vestido de homem branco, ndo sabia falar mais waidpi, meu nome agora era Calbi Amazonas

29 Karai ko na lingua Wajapi faz referéncia aos ndo indigenas.

30 Nos documentos do indigenismo esporadicamente encontramos uma professora ou professor primario indicando
um aluno indigena para prosseguir os estudos por apresentar facilidade de ensino e melhor adaptacao a escola.

31 pahnah, em parikwaki, significa pessoa ndo Palikur-Arukwayene.

p. 270



Nand uty

ISSN:2317-8590

de Sousa... como meu povo iria me receber?” (Sousa, 2020:21). Os receios de Calbi sao
angustiantes, a experiéncia da diaspora o levou, inclusive, a deixar a lingua presa ou,
aparentemente, a esquecer sua lingua materna. Entre os Wajépi, foi recebido pelo pai de Viseni,
a lideranga Kumai Wajépi Ihe falou na lingua wajapi:

— Qari!

Eu lembrei o significado, mas minha lingua ficou presa, ndo consegui responder ao
cacique. Depois ele perguntou meu nome, sempre falando em waidpi. Eu entendia zero
do que ele dizia, mas Pituco traduzia. Respondi:

— Meu nome ¢ Calbi.

Me deram meu segundo apelido! Quando respondi “Calbi” o cacique entendeu “covi”,
que significa “amanha” e comegou a me chamar de Covi. Fui reconhecido pelo proprio
Kumai e pelos mais velhos: Kurapi’a, Tzako, Saramare, Jurara — que hoje é meu sogro,
e Arana’i, hoje minha sogra. Eles perguntaram o porqué de tanto tempo... porque eu nao
havia voltado logo...

[...] Logo ap6s minha chegada comegaram a aparecer muitas pretendentes para mim,
mas eu ndo queria ficar comprometido, queria continuar meus estudos... Na nossa
cultura tem casamento préximo, em geral a filha da irm& do meu pai é preferida como
esposa. Eu tinha muitas primas... muitas pretendentes... (Sousa, 2020:21-22)

A histéria do Gavido-rei, conforme preconiza nosso pensamento ocidental, teve um final
feliz. Posteriormente ele voltou para sua comunidade, casou-se, tornou-se professor e veio a
cursar o ensino superior. Calbi observou que a Funai da aldeia ja tinha Wajapi trabalhando em
1985, inclusive, notou que havia missionarios que estavam “[...] ensinando na lingua materna
e a leitura [...]” (Sousa, 2020:23) 32, Os antrop6logos Dominique Gallois e Luis Grupioni
(1999:77-129) destacam que um casal de missionarios do NTB veio a pedido da comunidade
em 1984 para implantar uma escola entre os Wajapi, pois apesar das constantes solicitacdes ao
orgdo indigenista, a Funai ndo conseguiu fazé-la.

A Escola da atualidade, herdeira dos studia humanitatis e simbolo do processo
civilizatorio do mundo dos brancos, adquiriu importancia na dinamica das comunidades
indigenas por se apresentar como lugar de dialogo entre mundos diferentes. Dominar a lingua
do outro consiste em um saber que permite a comunicagdo, constituindo-se pressuposto

premente e absoluto para o estabelecimento de relagdes politicas, econdmicas e sociais

32 «“Nessa minha viagem me chamou atengdo que havia trés waidpi que ja trabalhavam na FUNAI, dentro da aldeia:
Kumai, Tzako e Kurapi’a. Também vi que os missionarios estavam 14, no meio dos Waidpi, ensinando a lingua
materna e a leitura. Os missionarios tentavam ensinar os Waidpi para virar pastor, mas Waidpi ndo consegue ficar
muito tempo com a biblia embaixo do brago. O kasiri é muito forte em nossa cultura.” (Sousa, 2020:23).
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condizentes com as demandas comunitarias. O ensino da gramatica (ler e escrever), conforme
bem esclarecem os estudiosos da histéria da educacdo escolar (Miranda, 2009), atraiu o
interesse de muitos para a escola no mundo ocidental e, também, nas comunidades indigenas,
mais recentemente. A Escola enquanto instituicdo adquiriu importancia e formas préprias de
percurso nas aldeias. Hoje, a histdria da educacéo escolar entre os povos indigenas assenta-se
em outras bases, e, dessa forma, conscientes das ressignificacbes que a instituicdo assume,
visamos prosseguir essa narrativa discutindo a autonomia da Educacéo Escolar Indigena a partir
da formacé&o superior de professores-pesquisadores indigenas, sem cerceamentos e sem asa de

passarinho quebrada® .

2. Percursos de autonomia na Educacgdo Superior indigena no Amapa

O Amapa de Maria Mosiana, Maria Ana, Erika Wane, Paulo Orlando, Moisés laparrd,
Calbi Amazonas de Sousa e Viseni Wajépi integra a Amazonia setentrional brasileira e faz
divisa internacional com a Guiana Francesa. Trata-se, na verdade, de um dos estados brasileiros
mais recentes e que foi criado pela Constituicdo Federal Brasileira de 1988, quando deixou de
ser territorio federal. O Estado do Amapa esté localizado em terras alagaveis e de florestas da
margem esquerda do rio Amazonas, submerso em histdrias de sucessivos e complexos
povoamentos ndo indigenas, € constituido territorialmente por cerca de 70% de areas de
unidades de conservacao e terras indigenas.

Os dados do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica apontam que a populagdo
indigena contabilizada pelo Censo de 2022 no Amapa alcanca 11.334 pessoas®*.Entretanto, o
estado atende também os povos autdctones que vivem nas terras indigenas do norte do Para,
situadas na margem esquerda do rio Amazonas e, que, apesar destes indigenas ndo fazerem
parte do territorio amapaense, recorrem ao Amapa para serem atendidos pelas politicas publicas
tanto federais quanto estaduais.

No cenario de reconhecimento dos direitos indigenas as suas terras no Brasil, 0 Amapa

apresenta quatro terras devidamente demarcadas e homologadas e, por estarem localizadas em

33 As ideias deste artigo foram primeiramente explanadas no trabalho “A integragdo de saberes e a formacdo de
professores pesquisadores no curso de Licenciatura Intercultural Indigena da Universidade Federal do Amapa”
publicado nos Anais do 3° Congresso Internacional Povos Indigenas e América Latina, realizado na Universidade
de Brasilia, de 3 a 5 de julho de 2019.

3 sem embargo, tem-se consciéncia de que tais dados podem estar subestimados.

p. 272



Nanduty

ISSN:2317-8590

regibes de dificil acesso e circulacdo, de menor densidade demografica e de interesse
econdmico sob suas terras — sobretudo no contexto de demarcagéo entre os anos 1980 e 1992 —
, 0s povos indigenas conseguiram reconhecer seus territérios. A atual territorializacdo dos
povos autdctones em terras amapaenses exemplifica que estes foram historicamente destituidos
de suas terras originarias sobretudo na regido que envolve a capital Macapa, que ndo possui em
suas cercanias nenhuma terra indigena reconhecida — nem com pretensdes —, apesar de Macapa
apresentar outros povos tradicionais territorializados nas redondezas.

Os morosos processos da agéncia indigenista nas demarcacgdes das Tls Galibi, Uaca,
Jumind e Wajapi, apesar de terem se alongado por décadas, contaram com significativa
participacdo dos povos indigenas interessados (Gallois, 2011; Silva, 2020). Ndo obstante todas
as dificuldades encontradas na concretizacdo da demarcacgdo, o indigenista do Cimi, Padre
Nello Ruffaldi,® testemunha ocular®® e personagem importante para o fortalecimento do
protagonismo indigena na regido de Oiapoque desde a década de 1970, narrou que 0S povos
conseguiram organizar de forma comunitaria a demarcacdo de suas terras, evento historico
considerado por ele como um “processo lindo”*’. Essas informagdes sdo relevantes para se
compreender que enquanto muitos povos originarios no Brasil continuam a ter a demarcagédo
de suas terras como principal agenda de luta, os povos indigenas do Amapa, assim como 0s
povos do Norte do Para, avancaram e passaram a travar outros enfrentamentos, entre os quais

destaca-se a luta pela implementacdo de uma educacdo escolar especifica e diferenciada, que

35 padre Nello Ruffaldi atuou por quase cinguenta anos na Amazonia, em especial com os Povos Indigenas do
Oiapoque, através do trabalho desenvolvido pelo Cimi Norte 11 (Norte do Pard e Amapd). Sua contribui¢do foi
fundamental para o surgimento das bases do movimento indigena no Amapa desde os anos 1970, quando ajudou
na organizacao das primeiras Assembleias dos Povos Indigenas do Oiapoque, assim como para a consolidagdo de
uma educacao escolar indigena bilingue e diferenciada. Sua fala aqui rememorada ocorreu durante sua Ultima
viagem ao Oiapoque para participar da Assembleia de Avaliacdo dos Povos Indigenas do Oiapoque na Aldeia
Kumaruma, na aldeia onde ele afirmou que tudo comecou. Nello partiu, faleceu, no dia 28 de margo de 2019 e
deixou um legado de respeito, apoio e luta com os povos indigenas. Nosso eterno agradecimento ao Padre Nello
Ruffaldi por nos proporcionar, em varios momentos, considerar que nés — indigenistas e parceiros — nédo
trabalhamos por uma causa perdida.

36 O historiador Peter Burke (2004) define que a imagem, assim como textos e testemunhos orais, consistem em
evidéncia histdrica e registram atos de “testemunho ocular”. O Padre Nello esta presente tanto nas imagens como
nos documentos e testemunhos orais dos povos indigenas de Oiapoque, podendo ser pensado como uma
testemunha ocular de muitas a¢@es indigenas e indigenistas do periodo histérico contemporaneo.

37 Fala proferida aos estudantes do Curso de Licenciatura Intercultural Indigena no dia 19 de janeiro de 2019, no
ambito do Projeto de Extensdo Didlogos Indigenistas: “Aquele [década de 1980 e inicio da década seguinte] foi
um periodo de muita alegria entre os povos indigenas do Oiapoque. A gente estava feliz com a demarcacéo das
terras, que foi um processo lindo de organizacdo comunitaria. Tinhamos realizado as primeiras Assembleias e o
movimento indigena estava muito organizado, forte e atuante. Era um tempo de colheita e os povos indigenas
sentiam que eles, finalmente, estavam tendo seus direitos reconhecidos.”
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promova suas linguas, culturas e modos de vida, conforme preconizado e garantido na
Constituicao de 1988.

O Amapa, ao se tornar estado autdbnomo da federagcdo, com a elaboragdo e promulgacgao
da Constituicdo do Estado do Amapda, em 1991, realizada pela sua Assembleia Legislativa
Estadual, seguiu as orientacdes da Carta Magna e, também, garantiu o direito dos povos
indigenas a um sistema escolar diferenciado (Amap4, 2020). Todas estas conquistas impressas
na legislacdo e as que se sucederam no contexto da Educacdo Escolar Indigena em nivel
nacional foram resultado da articulacdo e atuacdo politica do movimento indigena regional-
nacional, com ampla participacdo e apoio de organizacdes da sociedade civil.

Em profuséo, problematiza-se neste artigo a educacao escolar implementada a partir da
concepcgdo de escola como um espaco intercultural, diferenciado e multilingue, capaz de
promover as linguas, as culturas e os modos de vida dos diferentes povos indigenas aos quais €
ofertada®. Os avancos da legislacdo brasileira no sentido de reconhecer a diversidade
sociocultural impulsionaram a politica de Educacdo Escolar Indigena e possibilitaram o
surgimento de projetos destinados a atender as demandas educacionais de acordo com o modo
de vida e os anseios de cada povo indigena.

N&o se faz educacéo escolar sem o professor e ndo se faz uma Educagéo Escolar Indigena
sem professores indigenas, embora a simples presenca do professor indigena na sala de aula
ndo garanta uma educacdo escolar intercultural, bilingue, especifica e diferenciada, para isso é
preciso haver formagdo profissional. A educacdo escolar implementada no decorrer do século
XX entre 0s povos do Amapa e Norte do Para, através de incipientes experiéncias de escolas,
foram conduzidas muitas vezes por professores ndo indigenas — branco(a) —, que promoviam
uma instrucdo primaria da mesma forma como faziam fora das aldeias (Almeida et al., 2019).
Essa escola de outrora ndo tem 0s mesmos pressupostos da escola indigena da atualidade, entre

a ruptura de um modelo a emergéncia de outro apresentam-se as conquistas dos povos indigenas

38 Essa nova concepcao de educacdo escolar esta garantida por uma série de leis e diretrizes nacionais, destacam-
se a Constituicdo Federal de 1988 e a Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional de 1996, mas ndo somente,
pois em 1993 foram publicadas as Diretrizes para a Politica Nacional de Educacgdo Escolar Indigena; em 1998 a
Secretaria de Educagdo Fundamental do MEC publicou o Referencial Curricular Nacional para as Escolas
Indigenas e em 2002 os Referenciais para a Formacao de Professores Indigenas; também em 2002 foi publicado,
pelo mesmo 6rgdo, os Parametros em Acdo de Educagdo Escolar Indigena os quais tém como objetivo subsidiar
as atividades pedagdgicas da formacdo de professores indigenas para a elaboracdo do curriculo escolar; entre
outros documentos com forca de lei fundamentais na autonomia da EEI.
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para a construcdo e consolidacdo de uma educacao escolar propria e condizente com seus
projetos societarios (Almeida, 2022).

Para tanto, a formac&o de professores indigenas é imprescindivel para o efetivo acesso
das populagbes indigenas a educacdo diferenciada, segundo seus proprios interesses e
necessidades e para consolidar o papel das comunidades indigenas como responsaveis pelo
desenvolvimento de suas proprias politicas educacionais, sempre pautadas no respeito e no
fortalecimento de suas culturas, modos de vida e objetivos comunitarios. E dentro de uma
politica de educacdo intercultural, que visa a consolidacdo de pedagogias especificas voltadas
para a escola indigena e construidas a partir das diferentes concepcbes de vida e anseios dos
povos e comunidades, que surgem os cursos de Ensino Superior em Educacéo Escolar Indigena,
posteriormente chamados de Licenciaturas Interculturais Indigenas (Brasil, 2009). As
Licenciaturas Indigenas ancoram-se no significativo papel de preparar os profissionais da
Educacdo Escolar Indigena, entendendo-os como sujeitos étnicos diferenciados e abrindo
espacos para o estabelecimento de redes de saberes.

A busca pelo Ensino Superior entre os indigenas no Brasil deve ser compreendida como
mais uma forma de resisténcia e construcdo de novas relacbes com a sociedade envolvente.
Dito isso, ndo causa estranhamento o fato de que a presenca indigena nas Universidades — seus
impactos, conflitos e desafios decorrentes do processo de decolonizagdo dessas instituicdes —
tem sido destagque nos espacos que visam a concretizacdo da autonomia, dos direitos e respeito
a diferenca dos povos indigenas.

Os Cursos de Licenciatura Intercultural Indigena no Brasil oportunizam o acesso ao
Ensino Superior e a construcdo de uma Educacdo Escolar Indigena autbnoma e que atenda as
comunidades. Conforme destacamos na primeira parte deste artigo, no século XX 0s povos
indigenas foram inseridos na “escola” de forma compulsoria, através de uma educacdo
autoritaria, pautada nos pressupostos da civilizagdo, integracdo e nacionalizacdo do Estado
brasileiro (Almeida, 2022: 15-16). No presente, essa educagdo escolar ndo existe mais porque

0s povos conquistaram o direito de construir sua propria escola®. Desde que as Licenciaturas

39 Devemos considerar as contradicBes da sociedade hodierna. E, nesse aspecto, apesar de vislumbrarmos o
fortalecimento da consciéncia historica da indianidade, ainda localizamos na contemporaneidade alguns alunos,
universitarios e professores indigenas que acreditam que a escola em suas aldeias deva prioritariamente promover
os conhecimentos do “mundo dos brancos” como se isso fosse garantia de igualdade de acesso a direitos, postura
essa que demonstra, no minimo, total desconhecimento ou falta de consciéncia sobre o processo civilizador que a
escola de outrora enfrentou nos postos indigenas e aldeias (Almeida, 2022: 12-14).
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Indigenas comecaram a ser discutidas e implementadas ainda no final dos anos 1990 e inicio
dos anos 2000 houve uma mudanca na concepc¢éao da Educacdo Escolar Indigena e no papel do
professor indigena. A realidade atual dos povos originarios no Brasil exige que este professor
atue também como pesquisador e lideranca em suas comunidades.

Equacionar dentro das Licenciaturas Indigenas os multiplos anseios das comunidades,
instrumentalizando os académicos para que possam promover o didlogo entre saberes, com o
dominio de conhecimentos tedricos e metodoldgicos, além das ferramentas e tecnologias que
fomentem o desenvolvimento de projetos societarios e a autonomia intelectual, tem sido o
grande desafio, cabendo a cada Licenciatura Indigena encontrar os caminhos condizentes com
as complexas realidades indigenas locais e regionais. Assim sendo, cumpre ressaltar o papel
das Licenciaturas Interculturais Indigenas implementadas em vérias Instituicdes de Ensino
Superior (IES), entre as quais estd a Universidade Federal do Amapa (Unifap).

No Amap4, a universidade federal mantém turmas regulares do Curso de Licenciatura
Intercultural Indigena (CLI1), que foi implementado em 2007 sob 0 nome de Curso de Educacao
Escolar Indigena. Especificamente, o CLII/Unifap foi criado com o objetivo de atender os
povos Karipuna, Galibi-Kalin, Galibi-Marworno, Palikur-Arukwayene e Wajépi, presentes no
estado do Amapa, e os povos Aparai, Waiana, Tiriyé e Kaxuyana, localizados no norte do Para.
Este Curso constitui-se em um complexo multicultural e multilingue por graduar em nivel
superior professores indigenas que sao originarios e atuam nas escolas de suas aldeias
localizadas no Amapa e Norte do Para. Os nove povos indigenas atendidos compartilham
maltiplos processos historicos na regido do Platd das Guianas, concernentes as relacdes
politicas, econdmicas e sociais, as redes de sociabilidade e parentesco que mantinham e mantém
entre si, com variacOes de intensidade. Ndo obstante, diferenciam-se em muitos aspectos,
incluindo modo de vida, cultura e lingua. Nesse contexto multicultural, multiétnico e
multilingue®, o CLII tem se empenhado em alcancar seus renovados objetivos na formagéo de
professores-pesquisadores (Unifap, 2019).

O planejamento e a implantacdo das agdes e atividades que sdo desenvolvidas no &mbito

do Curso ocorrem com a participacdo indigena, que ndo estd restrita aos representantes

40 Nesse contexto de grande diversidade se encontram falantes de linguas das familias Karib (Apalai, Wayana,
Tiriyo e Kaxuyana), Arawak (Palikur-Arukwayne) e Tupi-Guarani (Waidpi), além de uma lingua crioula de base
francesa, 0 kheudl, falada pelos Karipuna e pelos Galibi-Marworno. O portugués € a lingua franca entre eles e os
ndo-indigenas.
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discentes ou liderancas, mas também inclui a participacédo das suas comunidades. Ao longo dos
anos o CLII tem desenvolvido atividades de ensino, pesquisa e extensdo que possibilitam a
formacdo de professores-pesquisadores e sujeitos politicos operantes. Além disso, tem
procurado atuar ao lado do movimento indigena, ouvindo suas demandas, atendendo ao seu
chamado, apoiando e participando de suas a¢cdes como um parceiro sociopolitico. Mesmo que
o CLII tenha enfrentado muitas dificuldades ao longo dos anos, o impacto da formacao de mais
de uma centena de professores indigenas é visivel, e pode ser observado, principalmente, nas
escolas indigenas, mas também ha muitos egressos ocupando funcgdes de lideranca e gestao nas
associacgdes e organizacdes indigenas, nos érgaos de governo, como na Coordenacédo Estadual
de Saude Indigena (COESI), na Secretaria Extraordinaria dos Povos Indigenas (SEPI), no
Nucleo de Educacédo Indigena (NEI), no Museu Kuahi dos Povos Indigenas de Oiapoque, no
Distrito Sanitario Especial Indigena (DSEI), na Funai e em tantos outros.

2.1 Tecendo redes de saberes na Universidade: reflexdes para ndo encerrar

As redes, tdo comuns entre os povos indigenas do Brasil, cultura material herdada de suas
ancestralidades, sdo fabricadas a partir do entrelacamento de fios, que possuem espessura e
tamanho variados. Tecer redes € uma arte e envolve o dominio de vérias técnicas. A analogia
parece apropriada para o trabalho desenvolvido pelas Licenciaturas Indigenas no Brasil e,
particularmente, pelo CLII, com os povos indigenas: € preciso tecer os saberes, 0s
conhecimentos, mistura-los, entrelaca-los. Investido de consciéncia historica, o professor
indigena em formag&o anseia por dominar os conhecimentos e técnicas que o possibilite estar
capacitado para desenvolver processos pedagogicos de acdo, reflexdo, pesquisa e producéo

cultural no ambito da escola, de sua comunidade e da sociedade em geral.

Os conhecimentos em questdo ndo devem ser nem excludentes nem superiores aqueles
que habitam e permeiam a esfera da cultura indigena, uma vez que o conhecimento transmitido
na comunidade possui formas intrinsecas de se aprender e ensinar. Tecer redes se faz
acrescentando fios, e essa metafora somente € possivel ser transposta para a Universidade
quando tal instituicdo abre suas portas e despe-se de certezas epistémicas e universalizantes.
Ao discutir a presenca indigena na Universidade durante o | Chamado Internacional dos Povos

Indigenas do Amapa e Norte do Pard, organizado pela Articulagdo dos Povos e Organizagoes
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Indigenas do Amapa e Norte do Para (APOIANP) e realizado na Universidade Federal do

Amapéa em junho de 2018, Jodo Paulo Barreto ou, simplesmente, Paulo Tukano, destacou:

Cabe a nos trazer o debate para a universidade. As aldeias precisam vir para a
universidade, trazer o conhecimento, compartilhar. Implodir a universidade com a nossa
categoria. Literalmente estamos sendo drogados pelo Estado. Tratados como doentes!
O Ocidente tem a ciéncia, olha para os indios como detentores de mitos; pastores e
padres tém religido, e os indigenas sdo “diabos”, “feiticeiros”. O Ocidente forma
médicos, os indios formam pajés, xamas... Estamos numa légica de posicdo assimétrica.
E uma relagio de poder desigual (Barreto, 2018:40).

A relacdo de poder desigual a que se refere Paulo Tukano esta presente no cotidiano das
Universidades, inclusive no CLII/Unifap, que também precisa fazer a autocritica sobre a forma
como esta “tecendo” os conhecimentos interculturais indigenas e ocidentais e, sobretudo, como
esta (re)construindo e (re)elaborando metodologias cientificas de ensino-aprendizagem no
processo dialdgico. Sem embargo, a criacdo de espagos de escuta e comunicagdo dedicados aos
povos indigenas dentro das universidades também é de extrema relevancia e representa um
desafio consideravel. A implementacdo desses espacos exige cCOMpPromisso com uma
abordagem verdadeiramente dialégica, 0 que nem sempre é facilmente alcancado nas
instituicOes académicas, visto as profundas marcas deixadas pelo processo civilizador, que,
infelizmente, persistem a moldar as estruturas e praticas das universidades.

Nessa perspectiva, o Semindrio “Os Indigenas e a Universidade: 10 anos de lutas,
conquistas e desafios do Curso de Licenciatura Intercultural Indigena — Unifap” realizado entre
12 e 18 de julho de 2017 foi um evento singular por se constituir em um espaco de discusséo
para as comunidades académica e indigena refletirem sobre os impactos, as conquistas e 0s
desafios da formacdo de professores indigenas em nivel superior, compreendendo as
idiossincrasias da Educagé@o Escolar Indigena entre os povos indigenas do Amapa e Norte do
Pard. Naquele momento o Seminario realizou a avaliacdo dos objetivos e finalidades do Curso,
visando discutir, comparar e compartilhar os resultados alcangados na formagéo superior de
professores indigenas no ambito do ensino, pesquisa e extensdo. Assim, 0s atores sociais
envolvidos puderam indicar os anseios contemporéneos conectados com o atual momento
histdrico e os direcionamentos pertinentes a atender as novas demandas da formacéao superior

indigena regional, como a reserva de vagas para todos 0s cursos de graduacao e pos-graduacdo
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da Unifap, a necessidade da ampliacdo de vagas no CLII e a oferta de formacéo continuada para
os professores indigenas.

Apesar de acessar 0 Programa de Apoio & Formacao Superior e Licenciaturas Indigenas
(Prolind) do Mec, que viabiliza financeiramente os estudantes na participacdo das etapas de
curso, o CLII ainda carece de estrutura fisica e humana para concretizar suas demandas. Desde
0 Seminario de Avaliacdo de 2017 até aqui foi possivel atender a ampliacdo de vagas, garantida
com a aprovacdo do Projeto Pedag6gico de Curso (PPC) em 2019. A primeira turma do novo
PPC, constituida por 80 alunos, ingressou em 2022. No que concerne ao acesso dos indigenas
aos demais cursos da Unifap, destacamos que, em 2018, o Campus Binacional do Oiapoque
recebeu indigenas e quilombolas em sete cursos*!, os quais ingressaram através da reserva de
vagas e de um processo seletivo diferenciado e inédito na historia desta IES. Depois dessa
primeira experiéncia com reserva de vagas de 2018, em 2022 o Campus Binacional do
Oiapoque promoveu um novo processo seletivo diferenciado para indigenas e quilombolas,
destinado ao preenchimento de vagas em cinco cursos*?, amparado pela Resolugdo n.°02/2022
(Consu/Unifap), que institui o Processo Seletivo Unificado (PSU) no ambito do Campus
Binacional, como sistema alternativo para ingresso de indigenas no Curso de Licenciatura
Intercultural Indigena (CLII), bem como o de indigenas e de quilombolas nos demais cursos de
graduacdo do Campus Binacional.

Entretanto, o processo excepcional de 2018 e de 2022 constituem-se conquistas pontuais,
pois apesar da aprovacdo da Resolugdo n.°©21/2022 (Consu/Unifap) que institucionalizou a
politica de acGes afirmativas da Unifap, o processo seletivo diferenciado ndo se tornou uma
politica publica perene. Com mais de uma década da publicacdo da Lei de Cotas (Lei
12.711/2012), as a¢des afirmativas e, sobretudo, as reservas de vagas e 0s processos seletivos
diferenciados continuam sendo ac¢des de dificil compreenséo e concretizacao.

Com frequéncia, a sociedade amapaense quando se remete aos povos indigenas, localiza-
os pontualmente em duas regides distantes da capital, em Oiapogue e Pedra Branca do Amapari.

Contudo, €é para a capital que confluem muitos indigenas quando buscam o efetivo atendimento

4o Campus Binacional de Oiapoque tinha em 2017 um total de 8 cursos de graduacdo. Com exce¢do do CLII,
esse primeiro processo seletivo diferenciado realizado pela Unifap para indigenas e quilombolas aplicou-se
especificamente aos outros 7 cursos.

42 Nestes tltimos anos a gestdo da universidade vem permitindo a desidratag@o de “certos” cursos de graduagao
na Unifap.
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especializado de salde, educacdo, juridico, institucional, entre outros. Macapa € o destino
principal, mas ndo somente, de indigenas das Terras Indigenas da regido do Parque do
Tumucumague, com o objetivo de finalizar a Educacéo Basica, sobretudo o Ensino Médio*3.
No pendular movimento da migragdo, acabam por residir e viver precariamente por meses e
anos na cidade de Macapa, distantes de suas familias e comunidades, assim, impossibilitados
de um retorno facil, aguardam alguma vaga esporadica em voos fretados por orgdos de
assisténcia aos povos indigenas do Parque e, ao ndo conseguir, vao permanecendo.

A rede de circulagdo de saberes dos povos indigenas do Amapa e Norte do Para é extensa,
complexa e de dificil apreensdo. Ndo exige apenas que a Universidade esteja atenta aos
continuos movimentos e tessituras construidos e ressignificados, mas que compreenda a
constante atualizacéo de seu papel nesse cenario de redes. Quando se criou 0 Grupo de Trabalho
para construir uma proposta de curso superior na Unifap, destinado a formacao de professores
indigenas do Amapéa e Norte do Para, a experiéncia dos povos com 0 ensino superior era
diminuta ou praticamente inexistente. No inicio dos anos 2000, cursar graduacdo na Unica
universidade federal existente no Estado do Amapa constituia-se em uma perspectiva distante
da realidade dos indigenas.

Duas décadas passadas, essa mesma universidade vem graduando Calbi Amazonas,
Viseni Wajapi, Erika Wane, assim como os descendentes de Maria Mosiana, Maria Ana, Paulo
Orlando, Moisés laparra e tantos outros. Os alunos do CLII, professores indigenas em suas
comunidades ou n&o, envolvem-se em projetos de extensio como o “Fala Parente!”**, onde
promovem ciclos de palestras, mesas-redondas e debates sobre temas multiplos, organizado,
apresentado e debatido pelos discentes indigenas e seus convidados. O objetivo do “Fala
Parente” € propiciar um espago de interagdo dos povos indigenas da regido entre si e com
parentes de outros locais, geralmente liderancas regionais ou nacionais, sabios ou académicos
que discutem temas de interesse comum. Essa atividade tem sido muito exitosa em todas as
suas realizagdes, reunindo também muitos ndo indigenas interessados em ouvir, aprender e

trocar conhecimentos.

43 A demanda de educacao bésica para os povos indigenas do Parque do Tumucumaque e Paru d’Este ndo ¢é suprida
pelo governo do Estado do Amapé. Esse tema é complexo e carece de uma relevante anélise para que se possa
visibilizar os motivos e dificuldades envolvidas.

4“0 Projeto de Extensdo Fala Parente! foi criado em 2017 e, desde entdo, tém aberto varios espacos e canais para
a visibilidade do protagonismo e das pautas indigenas.
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Em 2020, em plena pandemia causada pelo novo coronavirus, o Fala Parente!, executado
pelo grupo PET-Indigena/UNIFAP, foi responsavel por ecoar e visibilizar a voz de uma centena
de indigenas do Amapa e Norte do Para ao publicar no Facebook, diariamente, os relatos desses
indigenas sobre a chegada da covid-19 em suas comunidades e os impactos causados pela
doenca em suas vidas, de suas familias e de seus povos, cujos relatos se transformaram em
importantes registros da pandemia entre povos indigenas, reunidos no livro “Fala Parente”*
(Barros, 2021). No momento, o “Fala Parente” estd desenvolvendo a agdo “Fala Parente!
Memorias de uma lingua que nao pdde ser falada”, coletando relatos voluntarios de indigenas
do Brasil inteiro sobre as situa¢fes de preconceito a que suas linguas sdo submetidas, com o
objetivo de identificar e visibilizar as distintas formas como elas foram e estdo sendo silenciadas
e as resisténcias e persisténcias destas e de seus falantes, mesmo em contexto adverso, o que
também esta relacionado com os processos de retomadas e ressurgéncia das linguas originarias
brasileiras.

Outra experiéncia exitosa do CLII ¢ o projeto de extensdo “Didlogos Indigenistas”,
direcionado as questdes indigenas e possibilitando a interacdo entre indigenas e indigenistas, o
que permite discutir as tematicas atinentes aos aspectos internos e externos as comunidades,
recebendo, inclusive, pesquisadores reconhecidos pela literatura regional e que escreveram
livros, teses, dissertacdes e estudos diversos sobre os povos indigenas do Amapéa e Norte do
Pard. Ao lado dessas atividades, a preocupacdo com a formacao de professores-pesquisadores
é uma constante, isso porque a realidade dos professores indigenas impde que estes sejam
produtores dos materiais que serdo utilizados nas escolas indigenas. Para tanto, eles precisam
ter autonomia para desenvolverem seus proprios estudos, dominarem metodologias e
equipamentos de pesquisa. Nos Gltimos anos 0s projetos de pesquisa e extensao tém ampliado
as atividades de formacdo desse professor-pesquisador, tanto na Universidade quanto nas

aldeias:

Formar pesquisadores vai além de ensinar a utilizar ferramentas, equipamentos e
tecnologias, trata-se de possibilitar que estes reflitam e atuem sobre sua propria
realidade, tornando-se sujeitos autbnomos e criticos. A ideia era que os indigenas ndo
fossem somente informantes ou tradutores, mas que, de fato, meu trabalho pudesse
contribuir para a formacéo deles enquanto pesquisadores (Barros, 2016:188).

4 0 livro pode ser acessado livremente no endereco: https://www2.Unifap.br/editora/files/2021/06/fala-
parente.pdf
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Nos cursos de graduacdo os académicos tém a oportunidade de ingressar em inimeras
atividades, como projetos de pesquisa e iniciacdo cientifica, projetos de extensdo e a
participarem, com bolsa, da A¢do Saberes Indigenas na Escola (SIE), do Programa de Educacgéo
Tutorial (Pet) — Conexdo de Saberes, do Programa Institucional de Bolsas de Iniciagdo a
Docéncia (Pibid) e da Residéncia Pedagogica. Embora as atividades realizadas permitam aos
académicos indigenas ampliar os espacos de discussao, acao e reflexdo, bem como proporcionar
a estes uma formagé@o mais ampla, ainda precisamos empreender esforgcos no sentido de dirimir
as desigualdades apontadas por Paulo Tukano. Precisamos avancar em relacdo ao respeito e a
valorizacdo do conhecimento indigena e isso também, acreditamos, acontecera em decorréncia
da propria formacéo dos indigenas, os quais galgardo espacos na Universidade que hoje ainda

estdo limitados aos ditos conhecimentos ndo indigenas.

Consideracoes finais

Quando a impositiva escola atravessou as vidas de Maria Mosiana, Maria Ana e Calbi
Amazonas, a incipiente instituicdo era desconhecida, evocava mais medo do que curiosidade,
ndo despertava interesse para além de se aprender objetivamente a falar o portugués, ler e
escrever. Os professores ndo indigenas inseridos nas aldeias seguiam os pressupostos do Estado
brasileiro, como civilizar e integrar os nativos, sem questionamentos, alias, esse era o contexto
imposto pelas politicas indigenistas. Frequentar a escola e aprender o portugués causou a
iluséria impressdao de que o povo poderia se fortalecer, dominando a comunicacdo e a
linguagem com o outro. No cenario histérico brasileiro, a escola entre os povos indigenas foi
perversa e responsavel pelo arrefecimento das linguas nas comunidades, como no caso do
kheuol entre o povo Karipuna de Oiapoque, mas ndo somente, uma vez que a lingua néo se
restringe a carregar palavras, mas conhecimentos e saberes ancestrais.

Hoje, a Educacdo Escolar Indigena na aldeia imp8e a Universidade outros percursos
epistémicos e pedagdgicos, portanto, as Licenciaturas Indigenas adquirem papel importante nas
comunidades. Perspectivando os regimes de historicidade, a escola do passado néo é — e nao
deveria ser — a mesma do presente. A escola indigena na contemporaneidade tem a principal

funcédo de ser um instrumento de (trans)formacéo para a luta, a vigilancia e a manutencéo dos
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direitos autdctones. Se os indigenas estdo “amansando” a Universidade, como destacou o
professor indigena Almires Terena quando esteve, em 2017, no Oiapoque, esse processo na
Universidade Federal do Amapa tem na Licenciatura Intercultural Indigena uma grande
referéncia, embora apresente contradigdes sobre as quais ndo objetivamos aqui discorrer. Para
0S préximos anos serd necessario (re)pensar a atuacdo da Universidade entre 0os povos
indigenas, em uma clara inversdo de papéis que, esperamos, demonstre que conseguimos
romper com a relacdo histdrica e assimétrica estabelecida hoje em rela¢do aos povos indigenas
e seus conhecimentos.

A implementacdo da Resolucdo sobre a politica de acBes afirmativas em 2022 ndo tem
assegurado de forma eficaz a inclusao especifica e diferenciada dos povos indigenas na Unifap.
Desde sua aprovacao no final de 2022 e até o presente momento de escrita deste artigo, a Unifap
nédo realizou um processo seletivo diferenciado abrangendo toda a instituicdo; timidamente,
apenas se viabilizou o acesso por meio das cotas. Nesse aspecto, apesar de ndo ser
explicitamente articulado, é inequivoco que o fendmeno do racismo institucional exerce uma
influéncia latente na inércia desse processo, impedindo avangos em direcdo a uma universidade
genuinamente inclusiva. Essa obstrucdo se manifesta, em parte, por meio de estratégias
retdricas juridicas que perpetuam estruturas discriminatorias. Apesar dos entraves, a resiliéncia
histdrica da resisténcia dos povos indigenas emerge como uma forca capaz de transcender mais
um capitulo no processo de civilizacdo, visando a afirmacdo e o fortalecimento das

epistemologias ancestrais.
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